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SITUACION ACTUAL
DE LA CATEQUESIS

Reproducimos aqui la conferencia que el Cardenal
Joseph Ratzinger, antiguo Arzobispo de Munich y ac-
tualmente Prefecto de la Congregacién Romana pa-
ra la Doctrina de la Fe, pronunciara el 15 de enero
del presente afio en Lyon y el 16 de enero en Paris,
sobre el sentido de la catequesis,

(N. de 1a R))

La dltima palabra que el Sefior dirigié a sus apdstoles fue la
de ir a todo el mundo para hacer discipulos (Mt. 28, 19 ss.; Lc.
16, 15; Act. 1, 7). Pertenece a la esencia de la fe que ella pida el
ser transmitida: es la interiorizacion de un mensaje, que se di-
rige a todos porque es la verdad y el hombre no puede salvarse
sin la verdad (1 Tim. 2, 4). Por esto la catequesis, transmision de
la fe, ha sido, desde el origen, una funcion vital para la Iglesia y
ebe continuar siéndolo mientras la Iglesia dure.

I. LA CRISIS DE LA CATEQUESIS Y EL PROBLEMA
DE LAS FUENTES

1. CARACTERISTICAS GENERALES DE LA CRISIS

Las dificultades actuales de la catequesis son un lugar co-
mun que no hace falta probar en detalle. Las causas de la crisis
y sus consecuencias han sido muchas veces y abundantemente
descriptas (1). En el mundo de la técnica, que es una creacidn
del hombre mismo, no es €l Creador a quien se descubre en pri-
mer término, sino que el hombre muchas veces no se encuentra
s5lno a si mismo. Su estructura fundamental es la de ser “facti-
ble”, el modo de sus certezas es el de lo calculable. Por esto el
problema de la salvacion no se propone en funcién de Dios, que
no aparece en ninguna parte, sino en funcién del poder del hom-

(1) Conferencln eplscopal francesa, La catéchése des enfants, texte de référence,
Ceonlurion, 1080, pp, 1128



bre qus quiere volverse su propio constructor y el de su histo-
ria. De ahi que ya no busca méas los criterios de su moral en un
discurso sobre la creacién o el Creador, que se le han vuelto
desconocidos. La creacion ya no tiene para él resonancias mora-
les, ya no le habla sino el lenguaje matemético de su utilidad téc-
nica, a menos que proteste contra las violencias a que se la so-
mete. Pero aun entonces el llamado moral que asi le dirige per-
manece indeterminado: finalmente la moral se identifica de una
manera o de otra con la sociabilidad, la del hombre hacia si mis-
mo, y la del hombre hacia su medio. Desde este punto de vista,
también la moral se ha convertido en una cuestién de calculo
de las mejores condiciones de desarrollo del futuro. La sociedad
ha sido sometida por esto a un profundo cambio: la familia, que
es la célula transmisora de la cultura cristiana, parece estar, ca-
si siempre, en vias de disolucion. Cuando los lazos metafisicos
no cuentan mas, otros tipos de lazos no pueden, a la larga, man-
tenerla. Esta nueva imagen del mundo, por una parte se refleja
en los mass-media, por oira, se nutre de ellas. La representa-
cién del mundo y de los acontecimientos por parte de los mass-
media marca hoy dia la conciencia mucho més de lo que lo ha-
ce la experiencia personal de la realidad. Todo esto influye so-
bre la catequesis, a los ojos de la cual los sostenes clasicos de
la sociedad cristiana estdn quebrados, sin poder apoyarse sobre
la experiencia vivida de la fe en una lIglesia viviente; la fe pare-
ce condenada al mutismo en un tiempo donde el lenguaje v la
conciencia ya no se nutren sino de la experiencia de un mundo
que quiere ser su propio creador.

La teologia practica se ha consagrado enérgicamente a estos
problemas en los ultimos decenios, con el fin de trazar para la
transmisién de la fe, vias nuevas y mejor adaptadas a esta situa-
cion. Muchos, por cierto, han llegado a convencerse en este in-
tervalo de que tales esfuerzos han contribuido méas bien a agra-
var la crisis que a resolverla. Seria injusto generalizar esta afir-
macién, pero seria también falso el negarla pura y simplemente.
Una primera y grave falta lo constituye la supresiéon del catecis-
mo y declarar “superado” el género mismo del catecismo. Cierta-
mente, el catecismo como libro no se volviéd habitual sino en el
tiempo de la Reforma; pero la transmisién de la fe, como estruc-
tura fundamental nacida de la légica de la fe, es tan antigua co-
mo el catecumenado, es decir como la Iglesia misma. Se deriva
de la naturaleza misma de su misién y por lo tanto no se puede
renunciar a ella. La ruptura con la transmision de la fe como es-
tructura fundamental bebida en las fuentes de una tradicion to-
tal, tuvo como consecuencia el fragmentar la proclamacién de la
fe. Esta no solo fue librada a lo arbitrario en su exposicién, sino
también puesta en cuestion en algunas de sus partes, que perte-



necen sin embargo a un todo y que, separadas de él, aparecen
desconexas.

;Qué se esconde detras de esta decision errénea, apresura-
da y universal? Las razones son muy variadas y hasta el presen-
te apenas examinadas. Debe ser ante todo puesta en relacién con
la evolucién general de la ensefianza y de la pedagogia, que se ca-
racteriza por una hipertrofia del método en comparaciéon con el
contenido de las diversas disciplinas. Los métodos se convierten
en criterio del contenido y ya no son su vehiculo. La oferta se de-
termina por la demanda: es asi como son definidas las vias de
la catequesis nueva en el debate sobre el catecismo holandés
(2). Asf hubo que limitarse a preguntas para principiantes, en vez
de buscar las vias que permitian superarias y llegar a lo que pri-
meramente no se comprendia, Gnico método capaz de modificar
positivamente al hombre y al mundo. Asi el potencial de cambio
propio de la fe fue paralizado... Desde luego, la teologia précti-
ca ya no era entendida como un desarrollo concreto de la teolo-
gia dogmatica o sistematica, sino como un valor en si misma.
Ello coriespondia de nuevo a la tendencia actual a subordinar la
verdad a la praxis, que, en el contexto de las filosofias neomar-
xistas y positivistas, se abrié camino incluso en la teologia (3).
Todos estos hechos contribuyeron a empobrecer considerable-
mente la antropologia: precedencia del método sobre el conteni-
do significa predominio de la antropologia sobre la teologia, de
suerte que ésta tuvo que encontrar un lugar dentro de un antro-
pocentrismo radical. El declinar de la antropologia hizo aparecer a
su vez nuevos centros de gravitacion: reino de la sociologia o
también primacia de la experiencia como nuevos criterios de la
comprension de la fe tradicional.

Detras de estas causas y de muchas otras, que se puede en-
contrar en el rechazo del catecismo y en el derrumbe de la cateque-
sis clasica, hay sin embargo un proceso mas profundo. El hecho
de que ya no se tiene el valor de presentar la fe como un todo
orgdnico en si, sino solamente como reflejos escogidos de expe-
riencias antropolégicas parciales, reposaba en Ultima instancia
sobre cierta desconfianza con respecto a la totalidad. Se explica
por una crisis de la fe, ain mejor: de la fe comin a la Iglesia de
todos los tiempos. Como consecuencia de esto la catequesis omi-
tia generalmente el dogma y se trataba de reconstruir la fe a
partir de la Biblia directamente. Ahora bien, el dogma no es otra
cosa, por definicién, que interpretacion de la Escritura, pero es-
o interpretacion, nacida de la fe de los siglos ya no parecia po-
dor conocordarse con la comprensién de los textos, a la que ha-

(2) aformactones en J. Ratzinger, Dogma und Verkiindigung, Munich, 1973, p. 70.
CY o Hatzinger, Theologlsche Prinzipienlehre, Munich, 1982, pp. 334 ss.



bia conducido mientras tanto el método historico. Asi pues coe-
xistian dos formas de interpretacion aparentemente irreductibles:
la interpretacidn histérica y la interpretaciéon dogmatica. Pero es-
ta ultima, segln las concepciones contemporédneas, no podia pre-
sentarse sino como una etapa pre-cientifica de la nueva interpre-
tacién. Resultaba entonces dificil reconocerle un lugar propio. Alli
donde la certeza cientifica es considerada como la Unica forma
valedera, es decir posible, de la certeza, la del dogma debia apa-
recer o bien como una etapa superada de un pensamiento arcai-
co, o bien como la expresién de la voluntad de poder de institu-
ciones sobrevivientes. Debe ser por lo tanto evaluada segin la
medida de la exégesis cientifica y puede en ultimo término re-
forzar las conclusiones de ésta; pero ya no puede pretender juz-
garla como dltima instancia.

2. CATEQUESIS, BIBLIA Y DOGMA

Hemos llegado al punto central de nuestro tema, al proble-
ma del lugar que ocupan las “fuentes’ en el proceso de la trans-
mision de la fe. Una catequesis, que desarrollaba por asi decirlo
la fe directamente a partir de la Biblia sin recurrir al dogma, po-
dia pretenderse una catequesis especialmente derivada de las
fuentes. Pero entonces se presentd un fenémeno curioso. El efec-
to de frescura, que se produjo al comienzo por el contacto direc-
to con la Biblia, no duré mucho tiempo. Ciertamente, de alli re-
sulté primero mucha fecundidad, belleza y riqueza en la transmi-
sién de la fe. Se sentia ‘el olor de la tierra de Palestina”, se re-
vivia el drama humano en el que la Biblia habia nacido. Hubo asi
méas verdad humana y concreta. Pronto, sin embargo, apareci6 la
ambiguedad del proyecto, que J. A. Moehler habia descripto de
manera clasica hace ya 150 afios. Lo que la Biblia aporta de he-
cho en belleza, en inmediatez, a lo cual no se puede renunciar, es
descripto de esta manera:

“Sin la Escritura, la forma propia de las palabras de Jesiis
quedaria velada para nosotros, no sabriamos cé6mo hablaba el Hi-
jo del hombre, y creo que ya no me gustaria continuar viviendo
si no la escuchara mas”.

Pero Moehler subraya de inmediato por qué la Escritura no
puede ser separada de la comunidad viviente, sélo en la cual
puede ser “la Escritura”, cuando continta:

“Sola, sin ia tradicién, no sabriamos quién hablaba entonces
ni lo que anunciaba, y la alegria que proviene de su manera de
hablar se habria también desvanecido” (4).

(4) J. A. Moehler, L’unité dans I’Eglise, tr. fr. A. de Lilienfeld, Paris, 1938, p. 52.



Desde otro punto de vista, se encuentra descripta la misma
evolucién de una catequesis Unicamente ligada al estudio litera-
rio de las fuentes, en el libro que Albert Schweitzer consagrd a
la historiografia de las investigaciones sobre la vida de Jests:

“Lo que ocurrié con la investigacion sobre la vida de Jesiis
es singular. Partié en busca del Jests de la historia, crey6é que po-
dria reubicarlo en nuestro tiempo tal cual era, como Maestro y
Salvador. Deshizo asi los lazos que, desde hace siglos, la unian
a la roca de la ensefianza de la Iglesia, y se regocijaba al ver cé6-
mo su silueta retomaba vida y movimiento, y el Jestis histérico
venia a su encuentro. Pero he aqui que no se detuvo, pasé de lar-
go por nuestro tiempo y volvié al suyo” (5).

En realidad, este proceso, cuya evolucién teoldgica Schweitzer
habia creido detener, hace casi un siglo, se repite siempre de una
manera nueva y con modificaciones variadas en la catequesis mo-
derna. Porque los documentos que querian leer sin ningln otro in-
termediario que el del método histérico, se alejaron por ello mis-
mo a la distancia que los separa del hecho histérico. Una exége-
sis que no vive y no comprende mas la Biblia con el organismo vi-
viente de la Iglesia se transforma en arqueologia: un museo de
cosas pasadas.

Concretamente, esto se verifica ante todo en que la Biblia se
disgrega en cuanto Biblia, para no ser mas que una coleccion
de libros heterogéneos. De donde la pregunta: ;como asimilar es-
ta literatura’ y seglin qué criterios escoger los textos con los
cuales se ha de construir la catequesis? La rapidez con que se
hizo esta evoluciéon se ve, por ejemplo, en esta proposicion
hecha recientemente en Alemania, por carta de un lector a una
revista, de imprimir en las nuevas ediciones de la Biblia, en ca-
racteres pequefios lo que esta superado, y poner inversamente de
relieve lo que adn es valedero. Pero ;qué es lo valedero? ;Qué
es lo superado? Al fin de cuentas, es el gusto quien decide, y la
Biblia scrvird para aprobar nuestros propios deseos. Pero la Bi-
blia se desintegra también de otra manera. Buscando el elemento
primitivo, al que se juzga como el lnico seguro y confiable, se
llega a las fuentes mas antiguas reconstruidas a partir de la Bi-
blia, que se estima finalmente mas importantes que “la Fuente".
Una madre alemana me contaba un dia que su hijo, que iba a la
escuela primaria, estaba inicidndose en la cristologia de la sedi-
cente fuente de los “logia del Sefior”; pero de los siete sacra-
mentos, de los articulos del Credo, no habia escuchado todavia
ni una sola palabra. La anécdota quiere decir lo siguiente: con el
criterio del estrato literario mas antiguo como testimonio histé-

(8) Ver W, (i, Kllmmel, Das Neue Testament - Geschichte der Erforschung seiner
troableme, Freihurg/Brisgau, 1958, p. 305.



rico mas seguro, la Biblia verdadera desaparece en provecho de una
Biblia reconstruida, en provecho de una Biblia tal cual deberia ser.
Pasa lo mismo con Jesus. El “Jests” de los Evangelios es conside-
rado como un Cristo considerablemente retocado por el dogma, de-
trds del cual habria que volver al Jesis de los logia o de otra fuen-
te supuesta, para reencontrar al Jesus real. Este Jesus “'real” no di-
ce y no hace entonces sino lo que nos agrada. Nos ahorra por ejem-
plo la cruz como sacrificio expiatorio; la cruz es llevada a las di-
mensiones de un escandaloso accidente, donde no conviene dete-
nerse en demasia. La Resurreccion también se convierte en una
experiencia de los discipulos segin la cual Jesds, o al menos su
“realidad”, continda. Ya no hay que detenerse tanto en los hechos,
sino en la conciencia que de ellos tuvieron los discipulos y “la
comunidad”. La certeza de la fe es relegada en favor de la con-
fianza en la hipdtesis histérica. Pues bien, este proceder me pare-
ce irritante. El recurso a la hipétesis histérica, en numerosas ex-
posiciones de catecismos, toma indudablemente la delantera a
la certeza de la Fe. Esta ha caido al nivel de una ciega confianza
sin contornos precisos. Pero la vida no es una hipétesis, la muer-
te tampoco; se encierran en el estuche de vidrio de un mundo
intelectual, que se ha hecho de él mismo y que puede igualmen-
te no ser mas.

Pero volvamos a nuestro tema. Si resumimos las reflexiones
hechas hasta el momento, podemos ante todo constatar que el
brusco cambio de la catequesis de estos Ultimos veinte o treinta
afios se caracteriza por una nueva inmediatez con las fuentes es-
critas de la fe, con la Biblia. Si, antes, la Biblia no entraba en la
ensefianza de la fe sino bajo el aspecto de una doctrina de Igle-
sia, ahora se trata de acceder al cristianismo por un diadlogo di-
recto entre la experiencia actual y la palabra biblica. El resultado
positivo de este esfuerzo fue un acrecentamiento de humanidad
concreta en la exposicion de los fundamentos del hecho cristia-
no. Haciendo esto, el dogma no era generalmente negado, pero
caia al nivel de una especie de marco orientativo de poca impor-
tancia para el contenido y la estructura de la catequesis. Detras,
habia una cierta perplejidad con respecto al dogma; ésta prove-
nia del hecho de que no habian sido aclaradas las relaciones en-
tre la lectura dogmatica y la lectura histérico-critica de la Escri-
tura. A medida que progresaba esta evolucién, se advirti6 que
la Escritura, librada a si misma, comenzaba a disolverse: se la
sometia siempre a nuevas ‘‘relecturas’. Al tratar de actualizar
el pasado, la experiencia personal o comunitaria se volvia, a ojos
vistas, el criterio decisivo de lo que permanece actual. Asi na-
cia una especie de empirismo teoldgico, donde la experiencia
del grupo, de la comunidad o de los “expertos” se convierte en
la fuente Gltima. Las fuentes comunes son entonces canalizadas



de tal manera que ya no se reconoce casi nada de su dinamismo
original. Si se le reprochaba antes a la catequesis tradicional el
no conducir a las fuentes, sino hacerlas llegar hasta los hombres
a través de un filtro, hoy estas canalizaciones del pasado debe-
rian mas bien compararse a torrentes en relacién a los métodos
nuevos de analizar las fuentes. Una cuestidon central se impone,
en efecro, hoy en dia, y tal es propiamente nuestro tema: ;cémo
el agua de las fuentes puede ser conservada pura en la transmi-
sién de la fe? Con esta pregunta aparecen dos problemas esen-
ciales para la situacion actual:

a. Las relaciones entre exégesis dogmatica y exégesis historico-
critica

El problema de las relaciones entre la exégesis dogmatica
y la exégesis histérico-critica es la que debe ser examinada con
prioridad. Es también el problema de las relaciones que hay que
establecer entre el tejido viviente de la tradicién, por una parte,
y los métodos racionales de reconstitucién del pasado, por otra.
Pero es también el problema de los dos niveles de pensamiento
y de vida: jcuél es en definitiva el lugar de la articulacién racio-
nal de la ciencia en el todo de la existencia humana y de su en-
cuentro con lo real?

b. Relacicnes: método y contenido, experiencia y fe

El segundo problema nos parece consistir en la determina-
cién de las relaciones entre método y contenido, entre experien-
cia y fe. Estd claro que fe sin experiencia no puede ser mas que
verborragia de féormulas vacias. A la inversa, es también eviden-
te que reducir la fe a la experiencia no puede sino privarla de su
nicleo. Nos extraviariamos en el campo de lo inexperimentado
y no podriamos decir con el salmo 31 (30) v. 9: “Pusiste mis pies
en anchuras”, estando aprisionados en la estrechez de nuestras
propias experiencias.

Ii. PARA SUPERAR LA CRISIS
1. ¢QUE ES LA FE?

Seria dar prueba de un academicismo inadmisible esperar
que se “haya terminado de discutir’” antes de promover una reno-
viicion de la catequesis. La vida no espera que la teoria haya lle-
gacdo al término de su elaboracién; la teoria tiene mas bien nece-
sidad de las iniciativas de la vida, que es siempre “de hoy”. La fe
misma es anticipacion de lo que es actualmente inaccesible. Asi lo
aleanza un nuestra vida y asi conduge nuestra vida a superarse. Di-
cho de olro modo: en orden a una justa renovacion tedrica y préc-
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tica de la transmisién de nuestra fe, asi como en orden a una ver-
dadera renovacidén de la catequesis, es indispensable que las pre-
guntas que acaban de ser enunciadas sean reconocidas como tales
y conducidas hacia su solucién. Pues bien, la imposibilidad en que
nos encontramos de renunciar a la teoria, aun en la Iglesia y con
respecto a la fe, no significa que la fe deba resolverse en teoria,
ni que dependa totalmente de la teoria. La discusion teoldgica no
es, en principio, posible y significativa mas que y porque hay,
permanentemente, una anticipacion de lo real. A este dato se re-
fiere con insistencia la primera epistola de San Juan, a propdsito
de una crisis del todo semejante a la nuestra:

“Tenéis la uncién que viene del Santo, y todos vosotros po-
seéis la ciencia” (1 Jn. 2, 20).

Lo que quiere decir: vuestra fe bautismal, el conocimiento
que os ha sido transmitido por la uncién (sacramental), son un
contacto con la realidad misma, que tiene, desde luego, la prio-
ridad sobre la teoria. No es la fe bautismal la que debe justifi-
carse ante la teoria, sino la teoria ante la realidad, ante el cono-
cimiento de la verdad afirmada en la confesién bautismal. Algu-
nos versiculos més adelante, el Apdstol traza una frontera muy
neta a las exigencias intelectuales que se llamaban *‘gnosis’. Por-
que lo que estd entonces en juego, es la existencia misma del
cristianismo o su recuperacion por la filosofia del tiempo. El Apés-
tol dice:

“La uncién que habéis recibido (= el conocimiento de la fe
en la comunién de espiritu con la Iglesia) perdura en vosotros, y
no necesitais que nadie os ensefe, porque, como la uncién os lo
enseiia todo (su uncién = la fe cristolégica de la Iglesia, don del
Espiritu), y es veridica y sin mentira, segiin que 0s enseiid, per-
manecéis en EI” (1 Jn. 2, 27).

Este pasaje advierte, a través de la autoridad apostélica de
aquel que habia tocado al Verbo encarnado, que los fieles deben
resistir a las teorias que disuelven la fe en nombre de la autori-
dad de la razér pura. A los cristianos se les dice que su juicio
—el de la simple fe de la Iglesia— tiene una autoridad maés alta
que la de las teorias teolégicas, porque su fe expresa la vida
de la Iglesia, que esta por encima de las explicaciones teolégicas
y de sus hipotéticas certezas (6).

Pues bien, con estas referencias a la primacia de la fe bau-
tismal sobre todas las teorias didacticas y teoldgicas, estamos
en realidad dando plena respuesta a las preguntas fundamenta-
les de nuestra exposicion. Para mejor elaborar y profundizar estos

(6) Tal es la posicién fundamental de San Ireneo en su enfrentamiento con la
Gnosis, tan capital para el fundamento de la trologia catélica, fundando de mancra
decisiva la doctrina de la Iglesia y recibido como tal.
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temas, debemos ahora formular mejor nuestra pregunta. Para ros-
ponder exactamente, debemos pues aclarar lo que ha de enten-
derse por fe y por fuente de la fe.

La ambigiiedad del término ‘“creer’ proviene de que recubre
dos actitudes espirituales diferentes. En el lenguaje cotidiano,
creer sigmifica “pensar, suponer”; lo que es un grado inferior
del saber con respecto a las realidades de las cuales atin no tene-
mos certeza. Ahora bien, se admite comlnmente que la misma fe
cristiana es un conjunto de suposiciones sobre temas de los que
no tenemos un conocimiento exacto. Pero tal opinion es totalmen-
te errénea. El mas importante catecismo catélico, el “'Catecismo
Romano"” publicado bajo Pio V luego del Concilio de Trento —y al
cual tendremos que volver con frecuencia— se expresa, tratando
del fin y del contenido de la catequesis, que es la suma de los co-
nocimientos cristianos, conforme a una palabra de Jesus transmi-
tida por San Juan:

“La vida eterna es que te conozcan a Ti, el verdadero Dios, y
a tu Enviado, Jesucristo” (Jn. 17, 3) (7).

Diciendo esto el Catecismo Romano entiende precisar el conte-
nido y la finalidad de toda catequesis, y precisa efectivamente de
una manera fundamental lo que es la fe: creer, es encontrar y
realizar la vida —la verdadera vida. No se trata de cualquier po-
der, que seria deseable adquirir o dejar de lado, sino precisamen-
te del poder de aprender a vivir, y de vivir una vida que pueda
permanecer ‘para siempre. San Hilario de Poitiers, que escribié
en el siglo IV un libro acerca de la Trinidad, ha descripto de mo-
do semejante el punto de partida de su propia btisqueda de Dios:
habia tomado finalmente conciencia de que la vida no es dada so-
lamente para morir; habia reconocido al mismo tiempo que las
dos metas de su vida, que se imponen como contenido de vida.
son insuficientes: no bastan, dice, ni la posesién ni el gozo tran-
quilos de la vida. “Bienes y seguridad”, la vida no puede conten-
tarse con esto solo; si no el hombre no obedeceria mas que a
su vientre y a su pereza (8).

La clspide de la vida no puede ser alcanzada sino alli donde
hay también otra cosa: el conocimiento y el amor. Se podria de-
cir también: sélo la relacion da a la vida su riqueza: la relacion
con el otro, la relacién con el universo. Sin embargo, esta doble
relacién no basta tampoco, porque ‘“la vida eterna es que te co-
nozcan a Ti". La fe, es la vida, porque es relacion, es decir cono-
cimiento que se vuelve amor, amor que viene del conocimiento y
que conduce al conocimiento. Asi como la fe designa otro poder

(7} Cateelsmo del Concllio de Trento: Art. X,
() San Hilaclo do Poltlers, La Trinidad I, 1 y 2.
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que el de realizar acciones aisladas, el poder de vivir, asi posee
también como propio otro campo que el del conocimiento de los
seres particulares, a saber el del mismo conocimiento fundamen-
tal, gracias al cual tomamos conciencia de nuestro fundamento;
aprendemos a aceptarlo, y gracias a él podemos vivir. El deber
esencial de la catequesis es pues conducir al conocimiento de

Dios y de su Enviado, como lo dice justamente el Catecismo de
Trento.

Nuestras reflexiones nos han hecho trazar hasta ahora lo que
se podria llamar el cardcter personal de nuestra fe. Pero ello no
es sino la mitad de un todo. Existe un segundo aspecto, que tam-
bién encontramos descripto en la Primera Epistola de San Juan. En
el versiculo 1, la experiencia del Apéstol es calificada de “visién”
y de “contacto” del Verbo, que es la Vida y se ofrecié al tacto
porque se hizo carne. De donde la misién de los apdstoles, que
es transmitir lo que han oido y visto, “a fin de que también vo-
sotros, con nosotros, podais entrar en comunion’ con esta Pala-
bra (1 Jn. 1, 1-4). La fe no es pues solamente un cara a cara con
Dios' y Cristo, es también este contacto, que le abre la comunion
con aquellos a quienes Dios mismo se ha comunicado. Esta co-
munién, podriamos afiadir, es el don del Espiritu, que arroja un
puente hacia el Padre y el Hijo. La fe no es por tanto tan sélo un
“Yo” y un “Td”, es también un “Nosotros”. En este “Nosotros”,
vive el memorial que nos hace volver a encontrar lo que hemos
clvidado: Dios y su Enviado.

Para decirlo de otra manera, no hay fe sin lglesia. Henri de
Lubac ha mostrado que el “Yo" de la confesion de la fe cristiana
no es un "Yo'" aislado del individuo, sino el “Yo" colectivo de la
lglesia (9). Cuando digo: “Yo creo”, quiere decir que supero las
fronteras de mi subjetividad, para integrarme al “Yo' de la Igle-
sia, al mismo tiempo que me integro a su saber superando los
limites del tiempo. El acto de fe es siempre un acto por el cual
se entra en la comunion de un todo. Es un acto de comunién, por
el cual uno se deja integrar en la comunién de los testigos, tanto
que, a través de ellos, tocamos lo intocable, escuchamos lo inau-
dible, vemos lo invisible. El cardenal de Lubac ha mostrado tam-
bién que nosotros no creemos en la Iglesia como creemos en Dios,
sino que nuestra fe es fundamentalmente un acto realizado con la
lglesia entera (10). Por lo tanto cada vez que en la catequesis
se estima, por poco que sea, poder prescindir de la fe de la Igle-

) (9) Henri de Lubac, Paradoxe et mystére de I’Eglise, Aubier-Montaigne, Paris,
067,

(10) Henri de Lubac, La foi chrétienne, essai sur la structure du symbole des
Apotres, Aubier-Montaigne, 1969, 22 ed., 1970, pp. 201-234; ver también J. Ratzinger,
Theologische Prinzipieniehre, Munich, 1982, pp. 15-27. Importante y esclarecedor a
uste respecto es lo que destaca Louis Bouyer en Le métier du théologien, France-Em-
plre, Paris, 1979, pp. 207-227,




sia bajo el pretexto de encontrar en la Escritura un conocimiento
mas directo y mas preciso, se penetra en el campo de la abstrac-
cién. Entonces, en efecto, ya no se piensa, ya no se vive, ya no
se habla en razon de una certeza que supera las posibilidades del
yo individual y se funda sobre una memoria anclada en las bases
de la fe y que deriva de ella; ya no se habla en virtud de una de-
legacion que sobrepasa los poderes del individuo; por el contra-
rio, nos sumergimos en ese otro tipo de fe que no es sino opinion,
mas o menos fundada sobre lo desconccido. En estas condicio-
nes, la catequesis se reduce a no ser sino una teoria al lado de
otras, un poder semejante a otros; ya no puede ser entonces es-
tudio y recepcion de la vida verdadera, de la vida eterna.

2. ¢(QUE SON LAS “FUENTES"?

Considerando la fe en esta perspectiva, aun la cuestion de las
“fuentes” se plantea de manera diferente. Cuando hace alrededor de
treinta afios, yo intentaba hacer un estudio acerca de la Revela-
cion en la teologia del siglo Xlll, me topé con una constatacion
inesperada: en efecto, nadie habia tenido la idea, en esa época, de
Illamar a la Biblia “la Revelacion’; asimismo tampoco se le aplicd
el término de “fuente”. No es que entonces la Biblia fuese tenida
en menos estima gque hoy. Muy por el contrario, se le tenia un
respeto mucho menos condicional, y estaba claro que la teologia
no podia y no debia ser otra cosa que interpretacién de la Escritu-
ra. Lo que diferia era la idea que se tenia de la armonia entre Es-
critura y Vida. Es por eso que no se aplicaba la palabra “Revela-
cion” por una parte sino al Unico acto, por siempre inexpresable
en palabras humanas, por el que Dios se da a conocer a su crea-
tura, y por otra parte a la recepcion merced a la cual la condes-
cendencia divina se vuelve perceptible al hombre bajo forma de
Revelacion. Todo lo que debe ser fijado en palabras, por lo tanto
la Escritura misma, es testimonio de la Revelacion, sin ser esta
Revelacién en el sentido mas estricto de la palabra; sélo la Re-
velacion misma es propiamente hablando ‘“fuente”, una fuente
de la cual se alimenta también la Escritura. Si se la desliga de
ese contenido vital de la condescendencia divina en el “Noso-
tros” de los creyentes, entonces la fe es arrancada de su terre-
no natural, para no ser mas que “letra” y “carne” (11). Cuando,
mucho mas tarde, se aplicé a la Biblia el concepto histérico de
“fuente””, se eliminé al mismo tiempo su capacidad interna de
irascendencia, que sin embargo pertenece a su esencia, y se
redujo también a una sola las dimensiones de su lectura. Esta
ya no podia alcanzar otra cosa que lo historicamente verosimil;

(1) Para In problemftica general, ver de Lubac, Exégése médiévale, 3 vol.,, Aubier.
Mantaigne, 1060, 1901, 1004,



poro que Dios actuase, esto no podia y no debia entrar més en
los categorias de lo verosimil a los ojos del historiador.

Si se considera la Biblia sélo como una fuente en el senti-
do del método histérico (lo que, ciertamente, es también}, en-
tonces el historiador es el Gnico competente para interpretarla;
pero entonces también, no puede darnos otra cosa sino informa-
ciones histéricas. El historiador debe tratar de hacer de la ac-
cién de Dios en un tiempo y un lugar determinados una hipétesis
inatil.

Si, por el contrario, la Biblia es el resumen de un proceso de
Revelacion mucho méas grande e inagotable, si su contenido no
es perceptible al lector sino cuando éste se ha abierto a aquella
dimension mas elevada, entonces el sentido de la Biblia no es
disminuido. Lo que, por el contrario, cambia totalmente, son los
grados de competencia de su interpretacion. Esto significa que
la Biblia pertenece a una red de referencias, por las que el Dios
vivo se comunica en Cristo por el Espiritu Santo. Esto significa
que es expresion e instrumento de la comunién gracias a la cual
el Yo" divino y el “Td" humano se tocan en el ‘“Nosotros” de
la Iglesia por intermedio de Cristo. Ella es entonces parte de un
organismo viviente de donde por otro lado trae su crigen, de un
organismo que —a través de las vicisitudes de la historia— con-
serva sin embargo su identidad y que, por consiguiente, puede
hacer valer por asi decirlo sus derechos de autor sobre la Biblia
como sobre un bien que le es propio. Que la Biblia, como toda
obra de arte y mucho mas que toda obra de arte, diga mas de lo
que ahora podemos comprender de su letra, resulta del hecho de
que expresa una Revelacién, reflejada pero no agotada por la
palabra. Asi se explica también que alli donde la Revelacién ha
sido “percibida’” y ha vuelto a hacerse viviente, se sigue una
unién con la palabra méas profunda que alli donde no es analiza-
da sino como un texto. La ‘“simpatia” de los santos con la Biblia,
sus sufrimientos compartidos con la Palabra, han hecho que la
comprendiesen mas profundamente de lo que pudieran hacerlo
los eruditos de la época de las luces. Es esta una consecuencia
del todo ldgica. Pero al mismo tiempo se hacen comprensibles
el fenémeno de la Tradicidn, y el del Magisterio de la Iglesia (12).

(Cudl es la relacién de estos analisis con nuestro tema? Si
ollos son exactos, significa que las fuentes histéricas deben
siempre confluir con la fuente por excelencia, a saber Dios que
obra en Cristo. Esta fuente no es accesible de otra manera que

(12) La presuposicion biblica de estas relaciones y la necesidad de leer la Biblia
en su perspectiva propia han sido abordadas, desde el punto de vista lingiistico, por
. G. Miiller, Der Tradizionsprozess im Neuen Testament, Freiburg/Brisgau, 1981;

punto de vista importante en H. Gese, Zur biblischen Theologie, Munich, 1977, pp.
9-30.
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en el organismo viviente que la ha creado y la mantiene en vida
En este organismo, los libros de la Escritura y los comentarios
de la iglesia que explican la fe no son ya testimonios muertos
de hechos pasados, sino elementos portadores de una vida nue-
va. Jamas han dejado de estar presentes y de abrir las fronte-
ras del presente. De momento que nos conducen hacia Aquel que
tiene el tiempo en su mano, vuelven permeables las fronteras del
tiempo. El pasado y el presente se reencuentran en el hoy de la
Fe (13).

3. LA ESTRUCTURA DE LA CATEQUESIS

a. Los cuatro componentes fundamentales

La cohesidn interna entre la palabra y el organismo que la lle-
va en si marca el camino a la catequesis. Su estructura aparece a
través de los acontecimientos principales de la vida de la Iglesia,
que corresponden a las dimensiones esenciales de la existencia
cristiana. Asi nacié, desde los primeros tiempos, una estructura
catequética, cuyo niicleo se remonta a los origenes de la Iglesia.
Lutero utilizé esta estructura para su catecismo tan naturalmen-
te como lo hicieron los autores del Catecismo del Concilio de
Trento. Esto fue posible porque no se trataba de un sistema ar-
tificial, sino simplemente de la sintesis del material mnemodnico
indispensable a la fe, que refleja al mismo tiempo los elementos
vitalmente indispensables a la Iglesia: el Simbolo de los Apds-
toles, los Sacramentos, el Decélogo, la Oracion del Sefior. Estos
cuatro componentes cldsicos y fundamentales de la catequesis han
servido durante siglos como dispositivo y resumen de la enseiian-
za catequética; abrieron asi el acceso a la Biblia como a la vida de
la Iglesia. Acabamos de decir que corresponden a las dimensio-
nes de la existencia cristiana. Es lo que afirma el Catecismo Ro-
mano, al decir que alli se encuentra lo que el cristiano debe creer
(Simbolo), esperar (Padrenuestro), hacer (Decélogo), y en qué
espacio vital lo debe realizar (Sacramentos e Iglesia) (14). Asi se
hace perceptible al mismo tiempo la concordancia con los cua-
tro grados de la exégesis, de que se traté en la Edad Media, y
que son también considerados como una respuesta a los pro-
blemas que se plantean en las cuatro etapas de la existencia
humana.

Estd en primer lugar el sentido literal de la Escritura, que

10 obtiene por la atencién al enraizamiento histérico de los he-
chos de la Biblia. Luego viene el sentido llamado alegoérico, es
() A4 el "hoy” y el ‘“mafiana” de la liturgia en el tiempo de Adviento y -en el

o Coamrenma no es un simple juego verbal en la fe, sino una interpretacion de la
rtenlidul,

(1) Cateclnmo del Conellle de Trento: Art. XIL



decir la intuicion y la interiorizacion de estos hechos en orden
a trascenderlos —aquello gracias a lo cual los hechos histori-
cos relatados forman parte de una historia de Salvacién. Estén,
por fin, los sentidos moral y anagdgico, gque muestran cémo el
obrar sigue al ser y como la historia, mas alla del hecho, es espe-
ranza y sacramento del futuro (15). Seria hoy necesario volver a
elaborar el estudio de esta doctrina de los cuatro sentidos de la
Escritura: ella explica el lugar indispensable de la exégesis his-
torica, pero delimita a la vez claramente sus limites y su nece-
sario contexto.

Una innegable légica interna preside la coleccidn mneméni-
ca de las materias de fe que representan los cuatro componentes
fundamentales que acabamos de enumerar. Por esto el Catecismo
Romano los ha justamente caracterizado como los ‘'lugares de la
exégesis biblica”. En el lenguaje cientifico y tedrico de hoy, se
podria decir que los considera como los puntos fijos de un tépico
y de una hermenéutica de la Escritura (16).

No se ve por qué algunos creen deber hoy abandonar a todo
precio esta estructura simple, tan justa teoldgica como pedagdgi-
camente. En los primeros tiempos del nuevo movimiento catequé-
tico, pasaba por ingenua. Se creyd deber edificar a todo precio
una sistematizacion cristiana a la vez légica y obligatoria. Pero
tales tentativas pertenecen a la investigacién teoldgica y no a la
catequesis: por otra parte, raramente sobreviven a sus autores.
En el extremo opuesto, esta la abolicién de toda estructura y la ca-
ducidad de todas las elecciones hechas en razén de la situacion
actual: ésta fue una reaccidn inevitable a los excesos del pen-
samiento sistemadtico.

b. Reflexiones sobre dos problemas de contenido

El fin de esta exposicion no es detallar el contenido de estas
cuatro partes fundamentales. No se trata aqui sino de problemas
de estructura. Empero, no puedo evitar algunas breves reflexiones
a proposito de dos elementos de esta estructura, que me pare-
cen hoy particularmente amenazados.

(15) Ver H. de Lubac, Ilistoire et esprit. L’intelligence de IEecriture d’aprés Orige-
ne, Aubier-Montaigne, Paris, 1950.

(16) La introducciéon del Catecismo Romano, XII, habla de estos cuatro ‘‘lugares
comunes” de la teologia; el cap. XIII trata del primero de estos cuatro componen-
ies; la palabra ‘“fuente” interviene para decir que todo enunciado biblico puede re-
ducirse a uno de esos ‘lugares”, a los que el catequista debe recurrir “como a la
fitente de la doctrina que hay que explicar”. Para la inteligencia de la palabra
‘“fuente’” asi como para la comprension practica de lo que constituye la ensefianza
cristiana, esta observacién me parece particularmente importante: la Biblia no es
considerada como la fuente por relacién a los cuatro ‘“‘componentes de la fe” (en
una perspectiva jerarquizada), sino que esos componentes son la fuente de donde
brotan lcs enunciados biblicos. Esto se aplica al Deccalogo, en su relacién con los
libros juridicos del Antiguo Testamento, como lo ha mostrado, con una exégesis cien-
tifica, II. Gese, Zur biblischen Theologie, Munich, 1977, pp. 55-84. Se puede mostrar lo
mismo de manera no semejante, pero analdgica para los otros tres componenics.
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—Nuestra fe en Dios Creador y en la Creacion.

El primer punto es el de nuestra fe en Dios Creador y en la
Creacion como elemento del simbolo de fe de la Iglesia. De tanto
en tanto, sale a luz el temor de que una insistencia demasiado
fuerte sobre este aspecto de la fe pueda comprometer la cristo-
logia (17). Al considerar algunas presentaciones de la teologia
neoescolastica, este temor podria parecer justificado. Hoy, sin
embargo, es el temor inverso el que me parece justificado. La
marginacion de la doctrina de la creacion reduce la nocién de Dios,
y, por via de consecuencia, la Cristologia. Entonces el fenémeno
religioso ya no encuentra explicacion fuera del espacio psicoldgi-
co y sociolégico; el mundo material queda confinado en el campo
de la fisica y de la técnica. Ahora bien, sélo si el ser, incluida la
materia, es concebido como salido de las manos de Dios y man-
tenido en las manos de Dios, Dios es también realmente nuestro
Salvador y nuestra Vida, la verdadera Vida. Se tiende hoy a evitar
la dificultad siempre que el mensaje de la Fe nos pone en pre-
sencia de la materia, y a limitarse a una perspectiva simbdlica: es-
to comienza con la Creacion, contintia con el nacimiento virginal
de Jesus y su Resurreccion, termina con la Presencia real de Cris-
to en el pan y el vino consagrados, con nuestra propia resurrec-
cion y con la Parusia del Sefior. No se trata de una discusién teo-
l6gica de poca importancia cuando se sitia la resurreccion indi-
vidual en el momento de la muerte, ya que asi no sélo se niega
el alma, sino también la realidad de la salvacién para el cuerpo
(18). Por ello, una renovacion decisiva de la fe en la Creacion cons-
tituye una condicién necesaria y previa a la credibilidad y a la
profundizacién tanto de la cristologia como de la escatologia.

—EIl Decélogo.

El segundo punto que quisiera subrayar concierne al Decalo-
go. En razén de una incomprensién fundamental de la critica hecha
por Pablo a la Ley, muchos llegaron a pensar que el Decéalogo, con-
siderado como Ley, debia ser eliminado de la catequesis y reem-
plazado por las Bienaventuranzas del Sermén de la montaha. Asi
no sélo se desconoce el Decélogo sino también el Sermén de la
montafa, 'y toda la estructura interna de la Biblia. Pablo, por el
conirario, caracterizo el paso de la Ley al Nuevo Testamento co-
mo “el cumplimiento de la Ley por el amor”, y para explicar este
cumplimiento, se refiri6 expresamente al Decédlogo (Rom. 13, 8-10;

(17) Fste temor es recordado por la Conferencia episcopal francesa, La catéchése
ihen enfants, texte de reference, Le Centurion, 1980, p. 37, que subraya, con justicia,

por oirn parte, “que no se puede hablar cristianamente de Dios creador sino a la
e de Jewus el Cristo resucitado”.

tim) Sohre esta problematica, ver J. Ratzinger, La mort et 1’ au-dela, Court Traité
wenpérpnes chrétlenne, tr, fr. de H. Rochais, Fayard, 1979, y mi articulo “Entre la
el el La resurrection”, Revue catholique internationale Communio V, 3, pp. 4-19

i)
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cf. Lev. 19, 8; Ex. 20, 13 ss.; Dt. 5, 17) (19). Cuando el Decélogo
es expulsado de la catequesis, la estructura fundamental de ésta
queda afectada. Ya no hay entonces introduccién real en la fe de
la Iglesia (20).

c. De la estructura formal de la catequesis

Quisiera terminar mis reflexiones con dos observaciones so-
bre las cuestiones teolégicas esenciales que fueron objeto de
nuestra consideracion en la primera parte de la exposicién.

—Relaciones: exégesis dogmaética y exégesis historica.

La primera reflexién concierne a las relaciones de la exé-
gesis dogmatica con la exégesis histérica. En el origen de la vuel-
ta a la Escritura, que fue al mismo tiempo un abandono de la ca-
tequesis dogmatica tradicional, estaba el temor de que la liga-
z6n con el dogma no dejara verdadera libertad para una lectura
comprehensiva de la Biblia. En efecto, la manera como la tradi-
cién dogmatica habia efectivamente practicado la exégesis escri-
turistica justificaba ampliamente este temor. Pero hoy, compro-
bamos que sélo el contexto de la tradicién eclesial pone al cate-
quista en condiciones de acceder a toda la Biblia y a la verda-
dera Biblia. Hoy vemos que solamente en el contexto de la fe
comunitaria de la Iglesia se puede tomar la Biblia al pie de la
letra, y captar lo que ella dice como una realidad actual tanto
para nuestro mundo de hoy como para su historia. Esta circuns-
tancia legitima la interpretacion dogmatica de la Biblia aun des-
de un punto de vista histérico: el lugar hermenéutico que cons-
tituye la lglesia es el Unico que puede hacer admitir los escri-
tos de la Biblia como Escritura Santa, y sus declaraciones co-
mo significativas y verdaderas. Habra siempre cierta tension
entre los problemas nuevos de la historia y la continuidad de la
Fe. Pero al mismo tiempo, vemos claramente que la fe tradicional
no se constituye en el enemigo, sino mas bien en la garantia de
una fidelidad a.la Biblia que sea conforme a los métodos de la
historia.

—Relaciones: método y contenido de la catequesis.

La segunda y dltima reflexion nos hara volver al problema
de las relaciones entre método y contenido de la catequesis. El
lector de hoy puede asombrarse de que el Catecismo Romano del
siglo XVI haya tenido una conciencia muy viva del método cate-

(19) H. Gese, cf. nota 16.

(20) Es mérito del texto de referencia (La catéchése des enfants) de la Conferen-
cia episcopal francesa haber situado con exactitud la actualidad del Decdlogo (p.
57). Asimismo lo que dice (p. 57) de la catequesis como ‘‘camino estructurado sacra-
mentalmente” esta en relacién con nuestro propésito.
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quético. Leemos, en efecto, que importaba enormemente saber que
tal ensefanza debia ser dada de tal o cual manera. Por eso es que
la catequesis debe estar exactamente al corriente de la edad, de
las capacidades de comprension, de los habitos de vida y de la
situacién social de los oyentes, para hacerse verdaderamente to-
da a todos. El catequista debia saber quién necesitaba leche, quién
alimentos solidos, para adaptar su ensefanza a la capacidad de
cada uno. Lo asombroso para nosotros es sin embargo que el Ca-
tecismo Romano haya dejado al catequista mucha mayor libertad
que lo que le deja generalmenie la catequesis actual. En efecto,
deja a la iniciativa del docente el orden que ha de adoptar en su
catequesis en funcion de las personas y de las circunstancias.
Presupone también que el catequista vive y hace suya la materia
de su ensefianza por una meditacion continua y una asimilacion
interior, y que —en la eleccidén de su propio plan— no pierde de
vista la necesidad de ordenarlo en funcion de los cuatro compo-
nentes fundamentales de la catequesis (21).

El Catecismo Romano no exige que se prescriba un método
didactico determinado. Dice més bien: cualquiera sea el orden ele-
gido por el catequista, hemos elegido para este libro la via de los
Padres (22). Dicho de otra manera: pone a disposicion del cate-
quista el dispositivo fundamental indispensable, como también
los materiales con que llenarlo; pero no le ahorra el trabajo de bus-
car por si mismo cuél es la via mas adecuada para su transmision
en tal situacién concreta. Sin duda alguna, el Catecismo Romano
presuponia asi la existencia de una literatura de segundo grado,
gracias a la cual el catequista podia ser ayudado en su tarea,
sin que éste pudiese sin embargo programar por adelantado todas
las situaciones particulares.

Esta distincién de niveles es, a mi parecer, esencial. La mise-
ria de la nueva catequesis consiste en definitiva en esto: no ha
distinguido suficientemente el “texto” de su ““‘comentario”’. El “tex-
to”, es decir el contenido propiamente dicho de lo que hay que
anunciar, se diluye cada vez més en su comentario; pero el comen-
tario no tiene entonces ya nada que comentar, se ha convertido
e¢n su propia medida, y pierde, a la vez, su seriedad. A mi juicio,
la distincion hecha por el Catecismo Romano entre el texto de
hase (el contenido de la Fe de la Iglesia) y los textos hablados o
oscritos de su transmisién no es una via posible entre otras: per-
lcnece a la esencia misma de la Catequesis. Por una parte, esta
nl servicio de la necesaria libertad del catecismo en el tratamien-
1o de las situaciones particulares; por otra parte, es indispensa-
hlao para garantizar la identidad del contenido de la Fe. A ello no

(21 Cateclaimo  del Conellio de Trento: Art, XIII,
(2% ' nota 21



se puede poner la objecion de que todo discurso humano relativo
a la Fe es ya un comentario y no el texto primitivo, porque la Pa-
labra de Dios no puede ser jamas encerrada en las palabras hu-
manas. El hecho de que la Palabra de Dios sea siempre infinita-
mente méas grande que toda palabra humana, mas grande incluso
que las palabras inspiradas de la misma Escritura, no quita al men-
saje de la Fe sus rasgos y sus contornos. Muy por el contrario, es-
to nos obliga mas atn a salvaguardar nuestra fe eclesial como un
bien comin. Es lo que debemos tratar de explicar en las situacio-
nes siempre cambiantes, con palabras siempre nuevas, para co-
rresponder asi, a través del tiempo, a la inagotable riqueza de la
Revelacion. Creo, por consiguiente, necesario distinguir de nuevo
claramente los grados del discurso catequético, aun en los libros
destinados a la catequesis. Esto quiere decir que hay que tener
el coraje de presentar el catecismo como un catecismo, a fin de
que el comentario pueda seguir siendo un comentario, y que las
fuentes y su transmisién puedan volver a encontrar sus relaciones
exactas.

No sabria encontrar mejor conclusién a mis reflexiones que
las palabras con las cuales el Catecismo Romano —que he citado
con frecuencia— describe la catequesis:

“Toda la finalidad de la doctrina y de la ensefianza ha de ser
puesta en el amor que no termina nunca. Porque se puede exponer
lo que hay que creer, esperar y obrar; pero sobre todo se debe
siempre hacer aparecer el Amor de Cristo, a fin de que cada uno
comprenda que todo acto de virtud perfectamente cristiano no
tiene otro origen que el Amor y no tiene otro término que el
Amor” (23).

CARDENAL JOSEPH RATZINGER
Prefecto de la Sagrada Congregacion
para la Doctrina de la Fe

(23) Catecismo del Concilio de Trento: Art. X.
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LOS COROS ANGELICOS
COMO VIA DE PERFECCION ESPIRITUAL

INTRODUCCION

La cuestién angélica ha sido un tema de preocupacién en el pasa-
do. Su estudio, la angelologia, fructificé en la Edad Media y permitié
aplicaciones incluso para el orden temporal. Se compard asi los coros
angélicos con la estructura militar, con la organizacién de la lIglesia,
y con el modelo socio-politico de la Cristiandad. Asimismo se conside-
ré el ordenamiento angélico como un modelo de la perfeccién espi-
ritual.

El conocimiento de la existencia de los dngeles nos viene por Re-
velacién. En base al dato revelado podemos especular, empleando
principalmente la analogia como método lbgico.

Sin embargo el reconocimiento de un mundo angélico no sélo se
nncuentra en la tradicién cristiana sino también en otras religiones,
donde sus diversos grados de perfecciéon fueron tomados como sumo
nnalogante de ‘los niveles de perfeccién humana o como grados de ini-
viacién gnéstica (1). El hecho de encontrar, al margen de la tradicién
cristlana, el reconocimiento de seres espirituales superiores, nos hace
pensar en la posibilidad de una tradicién original, comdn a todos los
hombres (tradicién primordial), que, con el correr del tiempo, fue su-
liendo deformaciones que dieron por resultado las consecuencias més
diversas. Pero este tema escapa a los objetivos del presente articulo.

Vayamos, pues, al estudio de los angeles segin la visién catdlica
y Irnlemos, de sacar provecho espiritual para el alma en su camino per-
tlvo hacia Dios.

|. ORDENAMIENTO Y FUNCION DE LOS ANGELES

Para oste punto nos basamos principalmente en el libro tercero de
la “anun conlra Genliles, de Santo Tomés de Aquino, capitulos 77 a 80.

1t 1T i tinenon, Himbolos fundamentades de la ciencia sagrada,



El Sefior ha querido que mediante las creaturas racionales fuesen
gobernadas todas las demas. Asi, la Divina Providencia ordena y ejecuta
sus designios mediante diversas jerarquias de agentes, y estos agentes
son los Angeles.

La doctrina catélica habla de nueve grados angélicos. Suman, con
el hombre, diez niveles inteligentes y, en su conjunto, forman una es-
cala de perfeccién que asciende desde el mundo sensible hasta Dios

(2).

Los nueve Coros se agrupan en tres jerarquias, y cada una de
éstas se divide en un orden superior, medio e inferior. Las tres jerar-
quias cumplen funciones distintas y especificas.

La primera, que es la més excelsa, conoce el orden que el Sefior
le comunica, concibiendo en Dios mismo lo que hay que hacer. Unos
actdan por amor (los Serafines), ofros obran con plenitud de conoci-
miento (los Querubines), y otros, cual asientos de la Divina Majestad,
cumplen los decretos de Dios (los Tronos).

La segunda jerarquia, movida por las potencias més universales,
se encarga de la disposiciéon general de lo que hay que hacer. Como la
disposicién universal se distribuye entre muchos, hay quienes mandan
a ofros lo que hay que hacer (las Dominaciones), los hay que adminis-
tran el gobierno (los Principados o Virtudes), y quienes cuidan que el
orden no sea alterado, es decir que contienen a las potencias contra-
rias (las Potestades).

La tercera jerarquia, que conoce el orden de la Divina Providencia
a través de las causas particulares, es la que estd inmediatamente por
encima de las cosas humanas. Porque las cosas corporales estdn suje-
tas a las espirituales. Los dngeles que integran esta jerarquia son los
encargados de ejecutar la obra. Unos se ocupan de lo que ocurre al
margen del orden natural (las Virtudes o Principados), otros -comuni-
can las decisiones grandes que benefician al género humano (los Ar-
céngeles), por Ultimo hay quienes comunican las cosas pequefas, re-
lativas al bien particular que pertenece a cada uno (los Angeles).

Este triple orden es visto por muchos autores como un reflejo de
la Santisima Trinidad.

Il. DISCUSION SOBRE EL ORDEN Y LOS NOMBRES

Aqui seguimos a Santo Tomds segln lo que expone en la primera
parte de su Suma Teoldgica, cuestion 180, articulos 5 y 6, respecto a

(2) Cf. J. M. Estrada, “Santiago”, en Verbo, N° 174,
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las diferencias que existen entre los diversos autores cuando enumeran
las jerarquias angélicas.

Hay dos enumeraciones. Unos, como Dionisio, se apoyan en Efe-
sios 1, 20-21; otros, como San Gregorio Magno, en Colosenses 1, 16.

Dionisio nombra los érdenes segin la conformidad con sus perfec-
ciones espirituales (3); San Gregorio, en cambio, mira més las funcio-
nes que cumple cada uno (4). De todos modos, la diferencia es minima
ya que coinciden en todo, excepto en la ubicacién de los Principados
y las Virtudes. Dionisio pone a los Principados en el lugar en que San
Gregorio pone a las Virtudes, y viceversa.

Santo Tom4s resta importancia al asunto. “Los nombres propios de
cada coro —afirma—, designan sus correspondientes propiedades. Pe-
ro para saber cuél es la propiedad indicada hay que considerar si es
adecuada y proporcionada a su naturaleza”. Ocurre que estas propie-
dades estdn presentes en todos los Coros, aunque de un modo mas
excelso en los grados superiores, por su proximidad con las perfeccio-
nes divinas. Por ofra parte, las jerarquias inferiores participan de las
propiedades de las jerarquias superiores, y como “lo supremo de un
grado inferior siempre es afin a lo infimo del grado inmediato supe-
rior”, las diferencias entre los distintos coros no son del todo claras.

Por lo tanto ambas posturas tienen validez y ambas se apoyan en
las Sagradas Escrituras.

lll. EL APORTE DE SAN BUENAVENTURA

En la Colacién XXI y XXII de su Hexaemeron considera San Bue-
naventura las procesiones que se dan en el seno de la Santisima Tri-
nidad, y de ellas va deduciendo, por analogia, las distintas propieda-
des de los coros angélicos.

Si se relaciona a cada Persona Divina con las otras dos y se con-
siclera a cada una en si misma, se obtiene nueve apropiaciones posi-
bles. Las iluminaciones divinas, trascendiendo el ambito intratrinitario,
pasan a través de los distintos Coros y llegan incluso hasta las creatu-
ras compuestas.

San Buenaventura considera también el orden jerdrquico de la
Iglesia y dice que cada grado eclesiastico se corresponde con un coro
maqélico. De modo semejante se refiere al alma, en su camino hacia
la perfeccién, comparando sus movimientos espirituales con los diver-

H f. Cael THer, c. 7 ss.
(4) ¢'f, In Livang, hom. 34,
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sos Coros de los angeles, como si se tratara del ascenso por una esca-
la de nueve peldafios.

V. DEVOCION A LOS ANGELES

Desde el Génesis hasta el Apocalipsis vemos cémo los é&ngeles
participan en el plan divino.

Seria tedioso citar todos los textos que sefialan su presencia. Pode-
mos verlos custodiando el Paraiso (cf. Gén. 3, 24),*ilustrando a Moisés
(cf. Ex. 3, 2), o protegiendo al pueblo de Israel (cf. Ex. 23, 20; cf. tam-
bién Jos. 5, 13 ss.). También los encontramos sirviendo al Altisimo (cf.
Mt 4, 6.11; L. 22, 43; | Cor. 4, 9; Ap. 5, 11; 7, 11), mediando entre
los santos y Dios (cf. Lc. 16, 22; Ap. 8, 4), haciendo justicia {(cf. Mt. 13,
39.49; Ap. 11, 15; 16, 17), custodiando a personas o pueblos (cf. Mt.
18, 20; Ap. 2, 1 ss.), luchando contra el demonio (cf. 2 Pe. 2, 4; Judas
9; Ap. 12,7 ss.; 19, 17), etc.

Como es légico suponer, tan activa participacién fue despertando
una profunda devocién en los primeros cristianos, la que se fue trans-
mitiendo o incrementando con el correr del tiempo.

Es cierto que esta veneracién, si se desordena, no carece de peli-
grosidad. Asf lo advierte el propio San Pablo (cf. Col. 2, 18), cuando
dice que los 4ngeles pueden llegar a ser considerados como deidades
menores, semejantes a los eones de Valentino, apreciacién tan tipica
entre los gnésticos de los primeros siglos.

No obstante ninguna devocién es mala en si misma. Una recta
y sincera devocién a los &ngeles eleva el espiritu y acerca a Dios.

V. EL CANTO LITURGICO Y LOS COROS ANGELICOS .

Si algin modelo tuvo la Cristiandad en la elaboracién de su culto
fue el arquetipo de la liturgia celestial, centrada toda ella en el evi-
terno trisagio de los angeles.

El canto de alabanza que brota del mundo angélico nos habla
de una forma de comunicacién con Dios, que es posible aun cuando
no comprensible para nosotros. Tal cualidad se explicita en wvarias par-
tes de las Sagradas Escrituras (cf. p. ej. Dan. 8, 16; | Cor. 13, 1). En
otras religiones se alude a esta forma de comunicacién bajo el simbolo
del lenguaje de los péjaros (cf. p. ej. el Coran 37, 15).

El lenguaje no es ofra cosa que la manifestacién de un concepto
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de la mente (5). Ahora bien, no es preciso que tal comunicacién se efec
tie a través de palabras o de otros signos sensibles. De alli que Ids
dngeles no sélo puedan hablar con Dios, sino también entre si, e in-
cluso con los hombres.

Gracias a esta suerte de conversacién que rige en el mundo in-
teligible, podemos unirnos a la alabanza inefable de los dngeles y es-
tablecer con ellos un vinculo laudante. El canto de los hombres se rea-
lizard *"una voce” con los angeles en la medida en que lo espiritual
prime sobre lo material. Y en este sentido debemos decir que entre to-
dos los modos de canto, ninguno como el canto gregoriano hace posi-
ble dicha sinfonia entre el coro humano y el coro angélico. Su falta de
ritmo lo desapega de la materia, y su expresién sonora eleva el alma
y la vincula con el mismo Dios (6).

V1. LAS ETAPAS DE LA VIDA ESPIRITUAL

Los autores espirituales sefialan tres etapas progresivas en la vida
del alma que quiere acceder a Dios: la via purgativa, la via iluminativa y
la via unitiva.

La primera etapa es propia de los que recién se inician (o incipientes),
y se llama purgativa, porque lo primero que debe hacer el cristiano en
orden a su perfeccién es purificarse del pecado mortal y venial, lo cual
no se consigue sino mediante la penitencia y mortificaciéon exterior e
interior.

La segunda etapa es la propia de los que estdn mas adelantados
(o proficientes); se llama iluminativa porque el alma, aunque todavia
estd llena de imperfecciones, se acerca al Sol de justicia, modelo de san-
tidad, por el ejercicio méas perfecto de las virtudes. La principal preocu-
pacién del alma que se mueve en este estadio es la semejanza con
Dios no sélo a través de la practica de las virtudes sino también de un
Irato cada vez més intimo con el Sefor, principalmente mediante la
meditacién de los sagrados misterios.

La tercera etapa es la propia de los que han llegado (o perfectos);
se llama unitiva porque el alma, perfeccionada por las virtudes, anhe-
la unirse a Dios lo més intimamente posible, por la contemplacién y la
entrega total. Es este el estadio donde actGan de una manera especial
los dones y frutos del Espiritu Santo.

Es necesario aclarar que las caracteristicas aqui mencionadas para
cada estadio no son excluyentes sino predominantes. Es decir que en
sualquier etapa puede haber elementos de las ofras dos.

Algunos autores han creido encontrar relacién entre los misterios

h) C'f, S, Tomdés, Suma Teol. I, q. 107, a. 1.
(1) .t Charller, E1 canto gregoriano.
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del Santo Rosario y las diversas edades de la vida interior. No en vano
el Rosario, centrado todo él en la contemplacién de los misterios de la
salvacion, es una escuela de santidad, bajo la docencia de la Santisima
Virgen, la gran contempladora de su Hijo encarnado. En este sentido
los misterios gozosos parecen corresponder a la via purgativa, los do-
lorosos a la iluminativa y los gloriosos a la unitiva.

Vil. RELACION DE LOS COROS ANGELICOS CON LA VIDA ESPIRITUAL

En base a lo dicho tratemos de ascender por la escala angélica y
de relacionar cada Coro con los estadios de la vida espiritual.

1. JERARQUIA INFERIOR

Al orden inferior le corresponde la ejecucién de la obra, que con-
siste en la anunciacion de las cosas divinas. Los espiritus de esta jerar-

quia son los que realizan el bien particular y mueven lo creado hacia
su fin beatificante.

a. Angeles. Ubicados en el grado més intimo de la escala angéli-
ca, estos espiritus puros tienen por misién custodiar a los hombres. Ca-
da alma tiene un Angel que vela por ella para que no se aparte del
recto camino, ademas de instruirla en las cosas pequefias, accesibles a
la razén. San Buenaventura dice que su oficio se parece al del antiguo
orden de los Ostiarios, encargados de cuidar la puerta de los templos
para que el recinto sagrado se viera purgado de todo lo que pudiese ser
forpe (7).

El alma que se encuentra en la primera etapa espiritual necesita
ser ayudada por los Angeles, pues para purgar sus pecados debe pri-
mero aprender a distinguir lo bueno de lo malo. La constancia es la
virtud més relevante de los Angeles, y a ellos habré de recurrir el hom-
bre para no apartarse de la buena senda.

La jerarquia de los Angeles es afin a los misterios gozosos pues
entre éstos se incluye la “anunciacién” del cumplimiento de las prome-
sas salvificas, lo que trae consigo la consolidacion de la esperanza, vir-
tud esta necesaria para permanecer constantes en el recto camino de
la perfeccidn.

b. Arcéngeles. Ocupan el lugar intermedio en la jerarquia infe-
rior y tienen por misién ensefiar a los hombres aquellas cosas grandes
que exceden a la razdn. También se les ha conferido la custodia de
las Naciones e Instituciones.

(7) Cf. Hexaemeron, Colacion XXII.



Segln San Buenaventura se asemejan a los Lectores porque purgan
de la nube de la ignorancia (8).

El alma que busca liberarse del lastre del pecado es alentada por
este Coro. Vive en una etapa en la que, con la ayuda de Dios, va apar-
tando de si los malos habitos; ello supone tropiezos y fracasos, por lo
oue debe armarse de paciencia para no decaer en su infento. La perse-
verancia es la virtud mads caracteristica de los Arcéngeles y a ellos la
Iradicion les pide dicho héabito para no claudicar.

Su entronque con los misterios gozosos se realiza en el misterio
del nacimiento de Nuestro Sefior; lo anunciado antes, se cumple aqui
de un modo tangible, y de esta realizacién deriva la alegria tan conve-
niente para perseverar.

c. Virtudes. Puestas en lo mas alto del orden inferior, tienen po-
der sobre la naturaleza corpérea para obrar prodigios. Su nombre deno-
ta poder (“virtus” significa fortaleza), ya que es oficio de ellos comuni-
car valor a los hombres pues es necesario ser fuertes para resistir al
mal.

San Buenaventura los compara con los Exorcistas que purgan de
la infestacién del demonio (9).

En esta etapa de la via purgativa, el alma debe luchar para supe-
1arse. Esta lucha es drida, se parece al desierto, a la soledad, en una
dificil mezcla de consolaciones y desolaciones. De alli su relacién con
los Ultimos misterios gozosos. Ora Cristo se manifiesta (presentacién
rn el Templo),-ora se esconde (pérdida de Jesus). El Sefior toca al alma
y se aleja; ésta, tras sentir el gozo de su presencia, experimenta su

ausencia y lo busca con mas intensidad; de alli su angustia y desola-
eién,

Conclusién de la primera jerarquia. Los tres 4rdenes inferiores nos
rnalan tres metas: conservar la doctrina, ser pacientes y resistir al mal.

La etapa purgativa es aquella en la que se encuentra la generali-
tlndd de los cristianos, el estadio hecho de muertes y resurrecciones, de
vafdas y ascensiones, en un intento por perseverar en la Verdad.

2. IERARQUIA MEDIA

los nombres de esta jerarquia designan cierto gobierno o dispo-
Iy comdn, y esto es afin a su funcién ya que ejercen el oficio de in-
tlermiedlinrlos en el gobierno de Dios sobre el mundo.

‘1 low Ires Coros inferiores imperaban sobre la naturaleza y las

() ¢ Fibid,
o er o ibid,



creaturas compuestas, los Coros medios presiden los espiritus buenos
y tienen poder sobre los espiritus malos (10).

a. Potestades. El orden inferior de la segunda jerarquia tiene por
misién la vigilancia sobre los demonios y el combate contra ellos. Su
misién Ileva implicito un sentido de lucha o de milicia, y por eso nos
auxilian frente a las asechanzas del maligno.

Dice San Buenaventura que iluminan a los Acélitos, encargados de
llevar las luces y las vinajeras (11). Las luces disipan el reino de las
tinieblas y las vinajeras preanuncian la presencia real del Cristo ven-
cedor de Satanés.

El alma que ha entrado en la via iluminativa busca unirse mas
intimamente a Dios. Como no puede soportar el mal, trata de comba-
tirlo al igual que las Potestades. Se ve cdmo el segundo estadio de la
vida espiritual es més activo que el primero. Es propio de la fortaleza
ante todo el resistir (como en el caso de las Virtudes) y luego el com-
batir (como lo hacen las Potestades). La lucha del hombre se da pri-
mero en el interior (contra las propias pasiones) y luego en el exterior
(contra el enemigo).

Este Coro angélico parece relacionarse con uno de los misterios
dolorosos, a saber, la Agonia de Jesus en el Huerto de Getsemani. Ago-
nia que es lucha y modelo de comportamiento frente a las tribulacio-
nes.

b. Principados. Ubicados en medio de los coros angélicos, los
Principados presiden los espiritus buenos y custodian el orden de la
creacion.

Su virtud més significativa es la obediencia, lo cual no deja de ser
légico ya que es propio del principe obedecer a su rey. Para cumplir
las ordenes hay que entenderlas primero, por eso les es preciso cono-
cer exactamente cudl es el designio de Dios en orden a ejecutar bien
su voluntad.

San Buenaventura incluye entre los oficios de los Principados la
iluminacién del antiguo orden de los Subdidconos, encargados de leer
las epistolas y preparar el céliz (12).

En la etapa iluminativa, el alma va progresando en las virtudes vy,
ayudada por los Principados, quiere conocer cada vez mejor el desig-
nio que Dios tiene sobre ella y someterse a su voluntad. Como se sabe
menesterosa, se deja llevar de la mano del Sefor.

Los misterios dolorosos del Rosario coinciden con este Coro en

(10) Cf. S. Agustin, III de Trinitate.
(11) Cf. op. cit, ibid.
(12) Cf. ibid.

— 28



cuanto que ponen de manifiesto la realeza de Cristo proclamada
blicamente ante Pilato (cf. Jo. 18, 33 ss.), y su principesca sujecién al
Padre: el principe obedece a su emperador.

c. Dominaciones. El orden superior de la segunda jerarquia, tie-
ne por funcién el sefiorio universal de la Creacién, segin le ha sido
transmitido, por disposicién de Dios, a través de las jerarquias supe-
riores.

Dominacién denota sefiorio. Es por ello propio de este Coro una
especial iluminacién del alma en orden al pleno dominio de si misma;
la gracia actUa en ella de un modo mas perfecto, ya que la naturaleza
estd mejor dispuesta para recibirla y dejarla reinar.

En la etapa iluminativa, el hombre ha comprendido el sentido de
la Cruz y ha abrazado la suya propia, sabiendo bien que el alma no
se hace sefiorial sino por la crucifixién de la carne. En este sentido pa-
rece relacionarse con los Ultimos misterios dolorosos.

Siempre segln San Buenaventura esta jerarquia ilumina particular-
mente a los Didconos, que leen el evangelio y ofrecen el céliz (13).

Conclusién de la jerarquia media. Las tres jerarquias intermedias
destacan aquellas virtudes que son mas caracteristicas del caballero
cristiano: el combate, la obediencia y el sefiorio. Estas tres cualidades
signan su estilo de vida. Y es precisamente lo que hay que pedir a es-
tos Coros, dada nuestra condicién de soldados de Cristo.

Los Coros’ del nivel medio son como los porteros del recinto sa-
grado, velando permanentemente para que éste no sea profanado. Por
encima de ellos se encuentran las jerarquias superiores, que viven en
la intimidad de Dios; por debajo, las jerarquias inferiores, que ejecu-
tan la obra querida por Dios. Las jerarquias intermedias nos traen al
recuerdo las Ordenes de Caballeria; también ellas se encontraban en
un plano intermedio, entre la vida monastica y el mundo exterior; eran
los guardianes del Templo, por un lado, y los protectores de la Ciudad,
por ofro.

En esta etapa espiritual, el alma vive asimismo entre dos mundos.
Por un lado ansia unirse a Dios y por otro mora en el mundo, luchan-
do por no perder su paz interior.

1. JERARQUIA SUPERIOR

Los nombres de esta jerarquia brotan de su relacién al mismo
Nlos. Consideran el fin de las cosas, pero como se encuentran en in-
tima unlén con El, las contemplan en Dios, en su principio originan-

(L o Ahld,
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le (14). Y a través de ellos se comunica Dios, iluminando a los coros
inferiores.

a. Tronos. Son los Tronos el asiento de la Majestad Divina; tienen
sus ojos fijos en el Creador y contemplan sus perfecciones.

Su virtud mds caracteristica es la humildad, que los introduce de
lleno en la via unitiva.

A imitacién de este Coro, el alma, habiendo adquirido las virtu-
des, tras haberse purificado de sus pecados, fija sus ojos en el Dios
de sus anhelos. La meditacién de su Omnipotencia y Majestad le hace
reconocer su propia indigencia. Esta etapa del conocimiento de Dios
y de si misma es su puerta de entrada a la vida contemplativa. No en
vano escribe Santa Teresa en la Sexta Morada: “Dios es suma Verdad
y la humildad es andar en verdad; que lo es muy grande no tener co-
sa buena de nosotros sino miseria y ser nada, y quien no entienda esto
anda en mentira”.

La afinidad del alma en este estadio con los misterios gloriosos,
sobre todo con el primero de ellos, se deja advertir por su situacién
espiritual: luego de haber muerto al mundo, al igual que Nuestro Se-
fior, resucita para esconder su vida en Dios.

Ensefia San Buenaventura que los Tronos iluminan especialmen-
te a los Sacerdotes, encargados de la administracién de los sacramen-
tos (15).

b. Querubines. Segundos en importancia dentro de la jerarquia
angélica, los Querubines ven también en Dios la esencia de las cosas,
pero de un modo més perfecto. Tienen la propiedad del conocimiento
de Dios y la participacién de su amor.

Su virtud més relevante es la sabiduria e iluminan particularmente
a los Obispos, para que reciban ese don y gobiernen sapiencialmente a
la Iglesia, segin afirma San Buenaventura (16).

N

Bajo la inspiracion de los Querubines el alma se sigue internando
en la via unitiva, al verse impregnada, también ella, por este don del
Espiritu Santo. Si, como hemos considerado, de la humildad nace la
verdad acerca de si misma, agreguemos ahora que del conocimiento
de la verdad surge la sabiduria, que le permite gustar y saborear las
cosas de Dios.

Y es en la sabiduria, uno de los dones més preciados del Espiritu
Santo, donde se relaciona este Coro con el tercer misterio glorioso, la
venida del Espiritu Santo sobre el Colegio Apostdlico.

(14) Cf. ibid.
(15) Cf. ibid.
(14) Cf. ibid.
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c. Serafines. Constituyen los Serafines el primero y més excelso
de los Coros. Su nombre expresa un incendio de amor, por su cercania
con el Fuego divino. Tienen la propiedad del amor de Dios y la emi-
nencia de su conocimiento. Segin la ensefianza de San Buenaventura,
los Serafines ilustran a los Patriarcas (17).

El alma se relaciona con ellos por cuanto en este estadio su mé-
ximo anhelo es el gozo pleno e imperecedero de Dios. Encontrdndose
en lo més elevado de la via unitiva, la posesion de los frutos del Es-
piritu Santo y el goce de las bienaventuranzas la inflaman de amor;
s6lo desea dejar esta vida para adherirse definitivamente a Dios. El
éxtasis, la contemplacién, al tiempo que aumentan més su sed de la
visién cara a cara, constituyen para ella un anticipo de lo que se apro-
xima,

El alma que ha llegado a este nivel experimenta cierta connatu-
ralidad con los Ultimos misterios gloriosos del Santo Rosario. El premio
de la Santisima Virgen a su fidelidad, es la meta de todo hombre que
va librando el buen combate sin claudicaciones.

Conclusién de la jerarquia superior. A esta jerarquia debemos
pedir tres cosas: la humildad, la sabiduria y la caridad.

Al fratar de la jerarquia media deciamos que tenfa semejanza con
nl estilo de vida de la Caballeria cristiana. La jerarquia superior se ana-
logga més bien al estilo de vida monaéstica.

Con ellos-el alma ha traspasado el atrio para entrar en el templo.
Intregada totalmente a Cristo, renuncia a todo por El. Es la méxima
ofrenda y el modo maés perfecto de vida que un hombre puede llevar.

Epilogo

S. Luis Maria Grignion de Montfort ha sefalado que el mejor ca-
mino para llegar a Cristo es por Maria, la Reina de los Angeles. Serd
pmir acaso ilicito que pretendamos llegar a Ella ascendiendo a través
tl» los Coros angélicos? La consagracién a los Angeles puede ser una

11 de acceso a Nuestra Sefiora y consiguientemente a Cristo.

En otro tiempo los hombres vivian en estrecha relacién con el
tundo de los espiritus puros. Hoy estamos muy lejos de esto. Nuesira
hiisqueda de un mundo superior se limita a la exploracién de los as-
nos. Independientemente de su existencia, el camino de la perfeccién
nee g por alli. En lugar de espiritualizarnos nos materializamos cada

2: man. In vez de ascender, descendemos. Mdas que una evolucién
se praduce una Involucién del espiritu. Es una necesidad de nuestro
tleimpio volvor o restablecer el contacto con el mundo de los angeles.

(AR AR A I




Terminemos este ensayo reproduciendo algunas estrofas de una
hermosisima secuencia en honor del Arcdngel San Miguel redactada
por Adan de San Victor:

Renuévese el hombre viejo,
Yy terreno, en el espejo
mirese de los celestes,

pues aunque no sea Puro
todavia, en el futuro

deberd wvestir su veste,

Para merecer su ayuda
cada cual devoto acuda

a pedir su proteccidn,

que una devocidén sincera
nos acerca a Dios de veras
Yy a su angélica legién (18),

CRISTIAN CORONADO

(18) La traduccién completa, debida a la pluma de Carlos A. Slcnz, s chcuen
trn en A. Sfhenz, San Miguel, el Arcangel de Dios, Ed. Mikael, 1, 2% ed,, 1983, pp, 70-72
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VIGENCIA DE LOS PADRES DE LA IGLESIA

;Cudl es la importancia del conocimiento de los Padres para
la Iglesia de nuestro tiempo? ;Cuéal es la vigencia de la teologia
patristica? Tal es la cuestién que nos proponemos tratar. Antes
de entrar directamente en materia intentemos un brevisimo reco-
rrido por la historia para ver cudl ha sido en las diversas épocas
el lugar que los Padres ocuparon en la atencién de la lglesia.

Llamanse Santos Padres aquellos varones ilustres de los seis
primeros siglos a quienes la Iglesia honra como testigos de la
Tradicion y maestros de la ciencia divina, en atencién al nivel
que alcanzaron con su doctrina, santidad y venerable antigiiedad.
Inicialmente la palabra padre se aplicaba al maestro, porque tanto
en el modo de hablar de la Sagrada Escritura como en los escri-
tos de la primitiva lIglesia, los maestros eran considerados cual
padres de sus alumnos. “Aunque tengdis mil preceptores en Cris-
lo —decia San Pablo—, sin embargo no tenéis muchos padres,
puesto que quien os engendr6 en Jesucristo, por el Evangelio, fui
yo” (I Cor. 4, 15). Y San Ireneo escribia: “Cuando una persona
recibe la ensefianza de labios de otro, es llamado hijo de aquel
que le instruye, y éste, a su vez, es llamado padre suyo” (1).

No resulta pues extrafio que en los primeros siglos los obis-
pos fuesen designados con el nombre de “padres”, ya que a ellos
Incumbia principalmente el oficio de la ensefianza. Pero no esta
del todo claro si con este titulo se queria aludir a su condicion
do maestros de la fe o a su oficlo de jefes de la comunidad. Sea
do cllo lo que fuere, sabemos g on ¢l siglo IV se comenzé a ape-
i n los “'Padres’™ cuando alguinn (ueria apoyarse en los obispos
pocedentes como testigos de |n vordadera doctrina. El titulo de
“Pndres de la Iglesia” se aplicnhn do manera especial a aquellos

fue tomaron parte en el Concillo do Nicoa, ya que cllos personi-
Henban el principlo mismo de o tendiclon. 1 n 1a dpoca del Gongi.
lin o feso adquiere plena vigenchin ol recarso o la pruoba palris
tica. Do ogo tiompo es Vicento «de Loring, «F primor fodrlco di In

1y Adv. haer, 1V, 41, 4,
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autoridad doctrinal de los Padres: “En el caso de que surgiera
alguna nueva cuestién sobre la cual no se haya dado adn tal de-
cision —ensefia en una de sus obras—, habria que recurrir a las
opiniones de los Santos Padres, al menos de aquellos que, en sus
épocas y lugares, permanecieron en la unidad de comunién y de
fe y fueron tenidos por maestros reconocidos. Y todo lo que ellos
hubieren defendido, en unidad de pensamientos y de sentimien-
tos, tendria que ser considerado como la doctrina verdadera y ca-
télica de la lIglesia” (2).

A fines del siglo IV, apoyandose en un estudio anterior de
Eusebio de Cesarea, compuso San Jer6nimo su obra “De viris
illustribus”, que puede ser considerada como la primera Patrolo-
gia, es decir el primer libro que narra la vida y registra las obras
de los primitivos escritores cristianos. Bajo el mismo titulo, Ge-
nadio, sacerdote de la Galia, publicé hacia el afo 480 una conti-
nuacién de aquella obra; tres siglos mas tarde, y también con el
mismo titulo, hizo lo propio San Isidoro de Sevilla.

Podria decirse que a esta altura ya quedd suficientemente de-
terminado en la Iglesia el concepto de “Padre de la lIglesia”, a
saber, un autor que atna la antigliedad, la ortodoxia doctrinal y la
santidad de vida. Tales caracteristicas son las mismas con las
que los sefala el Papa hoy reinante: “Padres de la Iglesia se llaman
con toda razén aquellos santos que, con la fuerza de la fe, con la
profundidad y riqueza de sus ensefanzas, la engendraron y forma-
ron en el transcurso de los primeros siglos” (3).

La Iglesia en el Medioevo no aport6 novedad alguna sustan-
cial en materia de estudios patristicos. La doctrina de los Padres
constituy6 el fundamento de la primitiva teologia escoléstica. Pe-
ro de manera muy particular ocup6 un lugar trascendente en los
grandes escolasticos como San Buenaventura, y sobre todo en
Santo Tomés. Especialmente desde fines del siglo Xlll, comienza
una activa labor de copia de las obras de los Padres: son los
“scriptorium” donde se aducian sus sentencias como “auctorita-
tes”. Y asi fueron apareciendo los florilegios o ‘‘catenae’, tanto
en Occidente como en Oriente. El interés en este tiempo se vol-
caba casi exclusivamente sobre los contenidos doctrinales de los
Padres en orden a probar las verdades de nuestra fe.

En la época de! Humanismo y de la Reforma, los estudios pa-
tristicos experimentaron un viraje decisivo. Llevados de su afén
por redescubrir los valores de la antigiiedad, los Humanistas in-
cluyeron también a los Padres en el vasto catdlogo de sus intere-
ses, pero considerando en ellos méas al literato que al teélogo.

(2) Commonitorium 29, 1,

(3) Carta Apostolica ‘“Patres Ecclesiae” del 2 de enero de 1980, con ocasi6n del
XVIU centenarlo de la muerte de San Basilio: L'Oss. Rom. 27-1-1980, p. 49.



Por su parte los reformadores sostenian que la Iglesia habia per
dido la tradicién de los Padres y si bien volvieron a ellos, por su
principio de la “sola Scriptura” midieron las enseflanzas patris-
ticas segtin la norma de su mayor o menor fidelidad a la Biblia.
El Concilio de Trento, libre de tales limitaciones, propugné un es-
tudio serio y consciente de los escritos de los Padres, dando asi
origen a la llamada “teologia positiva”, cuyos cimientos pondria
el tedlogo Melchor Cano. Ello produjo un auténtico florecimiento
de los estudios patristicos, una vasta actividad editorial y exce-
lentes monografias, con especial atencién a los contenidos teo-
l6gicos de los Padres.

En el siglo XIX vari6 la situacién. El espiritu de la llustracién,
hostil a toda revelacién, y el proceso de moderna mentalidad
cientificista, sobre todo en la Alemania protestante, dio origen a un
nuevo tipo de investigacion patristica totalmente orientada a la
historia de los dogmas. En el campo catdlico fue la época de las
grandes ediciones de los Padres, sobre todo la monumental de
Migne (Patrologia latina con 222 voltimenes, y Patrologia griega
con 161}. Por su parte, las Academias de Viena y de Berlin em-
prendieron ediciones criticas de una serie latina y otra griega de
los Santos Padres.

Y arribamos asi a nuestro siglo XX con sus colecciones, sus
manuales, su creciente interés por los Padres, no sélo en el aspecto
doctrinal sino también histérico y literario. Es cierto que a veces di-
cho interés se canalizé en forma dialéctica, proclamandose una
suerte de retorno a las sabrosas fuentes patristicas en contrapo-
sicién con la disecante teologia escolastica, En su Enciclica “Hu-
mani generis” el Papa Pio XIl insinué el equivoco de semejante
actitud. Pero a pesar de la falsedad del motivo, el hecho es que
tal fecundidad editorial resulté a la postre beneficiosa para los
estudios patristicos.

Llegados acd, volvamos a la pregunta de origen: ;cual es hoy
en la Iglesia la vigencia de los Padres?
1. LOS PADRES Y LA EXEGESIS

En primer lugar los Padres suscitan hoy especial interés por
la calidad de sus exégesis escrituristicas (4). No nos referimos

(4) Le6on XIII escribia: ‘“L.a autoridad de los Santos Padres, que después de los
iphstoles ‘hicieron crecer a la Iglesia con sus esfuerzos de jardineros, constructores,
pastores y nutricios’ (S. Agustin, C. Julian. 2, 10, 37), es suprema cuando explican
unianimemente un texto biblico como perteneciente a la doctrina de la fe y de las
costumbres; pues de su conformidad resulta claramente, segin la doctrina catélica,
«aue dicha cxplicacién ha sido recibida por tradicién de los apdstoles. La opinién de
4ty mismos Padres es también muy estimable cuando tratan de estas cosas como
dovlores privados; pues no solamente su ciencia de la docirina revelada y su cono-
chnlento de muchas cosas de gran utilidad para interpretar los libros apostélicos los

tacomtendan, ~ino que Dios mismo ha prodigado los auxillos abundantes de sus
tneen noenlon hombres notabilisimos por la santidad de su vida y por su celo por
ln verdad 1'ne. PMrovidentissimus, n? 107,
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tan sélo al interés que despiertan sus comentarios exegéticos pro-
piamente dichos. Muchas de sus obras, sin ser trabajos de exégesis
en el sentido especifico de la palabra, son en cierto modo también
exégesis: sus estudios dogmaticos, por ejemplo, proporcionan una
exposicion coherente de los datos escrituristicos; sus escritos
apologéticos constituyen una defensa de la doctrina tal cual se
revela en la Escritura. Su misma piedad, su culto, su fe, son un co-
mentario vivo de la Biblia. Esto se percibe aun en obras cuyo gé-
nero parece del todo extrafio al comentario biblico, como por ejem-
plo el género autobiogréfico. El libro de las "Confesiones”, v. gr.,
mas que la historia de San Agustin, es la historia de la gracia en
el hombre, narrada sobre el telén de fondo de la Escritura. La in-
vestigadora Cristina Mohrmann ha constatado que el lenguaje de
las Confesiones es conscientemente biblico, inspirado sobre todo
en el Salterio; segtin ella, los tres dltimos libros son una retrans-
cripcién de la historia espiritual de San Agustin en el marco de
los primeros capitulos del Génesis (5).

No es de extranar este espontaneo abrevarse de los Padres
en la Escritura. Ellos estaban mas cerca que nosotros, no solamen-
te de los autores biblicos, sino también y sobre todo de los he-
chos centrales de la historia de salvacién: son por consiguiente
testigos mas autorizados de la persona y de la obra de Cristo que
quienes estudian la Escritura quince o veinte siglos después (6).

Juntamente con esta impregnacion biblica que caracteriza el
conjunto de las obras de los Padres debemos destacar, como es
natural, los comentarios que expresamente redactaron acerca de la
Escritura. El niimero de tales comentarios es ingente. Si entramos
a analizar la manera de exégesis que los caracteriza debemos de-
cir ante todo que en ocasiones se juzga de ella con ignorante des-
precio como si tal exégesis se redujese a una serie de alegorismos,
juegos pueriles y ejercicios de imaginacidn. Quienes afirman tal
cosa dan muestra de no haber leido atentamente a los Padres y es-
tan lejos de la verdad: la exégesis patristica tiene fundamentos se-
rios y profundos. Y constituye un complemento insoslayable a la
actual exégesis critica, por otra parte indispensable. Al analizar el
Antiguo Testamento, los Padres conservaron juntamente la dimen-

(5) Cf. “Observations sur les Confessions de saint Augustin”, en Rev. Sc. Rel.
33, 1959, pp. 360-371.

(6) Sobre esta preeminencia basaba Le6n XIII la necesidad de conocer los es-
critos patristicos: “El maestro de Sagrada Escritura debe también merecer este elo-
gio: que posee a fondo toda la teclogia y que conoce perfectamente los comentarios
de los Santos Padres, de los doctores y de los mejores intérpretes. Tal es la doctri-
na de San Jerdénimo y de San Agustin, quien se queja, con razén, en estos términos:
‘Si toda ciencia, por poco importante que sea y fécil de adquirir, pide ser ensefia-
da por un doctor o maestro, iqué cosa mas orgullosamente temeraria que no que-
rer aprender de sus intérpretes los libros de los divinos misterios!” (De util. cred.
17, 35). Igualmente pensaron otros Santos Padres y lo confirmaron con su ejemplo
‘al procurar la inteligencia de las Divinas Escrituras no por su propia presuncion,
sino seglin los escritos y la autoridad de sus predecesores, que sabfan haber rcetbl-
do, por sucesién de los aphstoles, las reglas para su interpretacién’ (Rufinus, Hlist, cecl,
2, 9)"; Enc, Providentlwimus, n? 1061.



sion histérica, que Origenes llama “la letra”’, y la dimensidn cristo-
I6gica, es decir la dimensién espiritual y eclesial. No que en los
Padres no haya a veces alegorias y elucubraciones imaginativas. Pe-
ro eso es accesorio en su pensamiento, y si sabemos dejar de lado
tales exageraciones descubriremos que nos presentan la Escritura
bajo una luz insospechada. Su gran hallazgo es que la Escritura no
puede ser cabalmente entendida si no se la lee a la luz de Cristo.
Cristo es, al decir de San Ireneo, el tesoro escondido en el cam-
po que es el mundo, el tesoro escondido en las Escrituras (7).

No es esta una afirmacién personal de Ireneo. Para los Padres
en general no hay sino dos sentidos de la Escritura: uno el literal,
que es el del texto, el sentido pretendido por el autor; y el otro el
tipolégico, que no es un sentido esencialmente distinto pero que
en muchos casos pudo haber sido ignorado por el autor humano,
aunque nunca por Dios. Para los Padres todas las realidades sus-
tanciales del Antiguo Testamento confluyen en Cristo: personajes,
hechos e instituciones, tienen primeramente una realidad histérica
propia, lo cual constituye el fundamento para la interpretacion lite-
ral de los textos, y en segundo lugar son una especie de prefigura-
ciéon de las realidades definitivas del Nuevo Testamento. La dife-
rencia del Antiguo y del Nuevo Testamento es la que va de Cristo
prefigurado a Cristo presente. “Toda la obra contenida en los Libros
Santos —escribe San Hilario— anuncia con palabras, expresa por
hechos, corrobora con ejemplos la venida de nuestro Sefior Jesu-
cristo” (8). Todo el Antiguo Testamento es un “tipo” —de ahi el
adjetivo “tipolégico”— de Cristo. El plan de Dios a lo largo del An-
tiguo Testamento no fue otro que ir preparando la venida de su
Hijo. Hasta que El llegue y pueda decir: Ego sum. Yo soy aquél
anunciado por los principales hechos —"tipos”— del Antiguo Tes-
tamento, yo soy aquél anunciado por las principales profecias —"lo-
gos"'— del Antiguo Testamento, tipoi kai logoi, dirian los Padres:
tipos y palabras, o sea hechos y profecias. Porque el principal co-
metido de los profetas consistié en explicar el sentido dindmico de
los “tipos”; ese fue su “logos”’, profetizar que lo que sucedié una
vez en el plano real de los hechos, sucederia otra vez, pero en un
nuevo plano, mas elevado y definitivo: habria una nueva creacidn,
tin nuevo diluvio, un nuevo paso del Mar Rojo, una nueva alianza.
Do esta manera, al decir de San Ireneo, el hombre se fue acostum-
brando a Dios, al modo de ser de Dios, a su modo de obrar y de
anlvar. Toda una pedagogia. Cristo aparece asi, no como un aero-
[ito, casualmente caido del cielo, sino como el recapitulador de
tacla la historia, el Hecho supremo y el Logos hecho carne.

“llasta acd hemos hablado del sentido literal, pasemos ahora

) . Ady, haer, 1V, 26, 1,
U ‘et myst, 1,1,
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ai sentido espiritual’”’: tal era el método y el estilo de los Padres
cn sus exégesis. San Cirilo de Alejandria emplea a este respecto
una férmula curiosa. Segln él, todo el Antiguo Testamento es una
gran sombra de Cristo: la sombra —dice— precede al cuerpo; tie-
ne la debilidad de ser inconsistente en si misma, deforme, pero
contiene un gran valor por su semejanza con la imagen. Ya en el
Antiguo Testamento en cierto modo el Verbo comenzé a hacerse
carne, la Luz se hizo sombra para preparar a los hombres a la ilu-
minacién definitiva que es Cristo. De ahi la interpenetracién de los
dos Testamentos lo cual hace posible, al decir de San Hilario, que
el cristiano “‘contemple el presente en el pasado y venere atn aho-
ra el pasado en el presente’” (9).

Las exégesis patristicas presentan pues a Cristo como meta
del Antiguo Testamento. Cuando analizan, por ejemplo, la creacion
de Eva del costado de Adan, la relacionan con la creacién de la
lglesia que brota del costado de su Esposo dormido en la cruz, cos-
tado de Cristo que, atravesado por la lanza, derramé agua y sangre,
el agua del Bautismo y la sangre de la Eucaristia, sacramentos con
los cuales se edifica la Iglesia; entonces el Sefior pudo decir de
su Esposa lo que Adan dijera de Eva: “Esta es hueso de mis huesos
y carne de mi carne” (Ex. 2, 23). Tal interpretacion no es arbitra-
ria; tiene su fundamento en la misma Escritura, que nos presenta
a Cristo como el nuevo Adan fcf. Rom. 5, 14), e incluso ha pasado
a la liturgia. Exégesis tipoldgica que mira a Cristo, pero al Cristo
total, es decir también a la Iglesia, que es la prolongacién de Cris-
to, y a los sacramentos, con los que la lglesia se construye sin
cesar. Por eso frecuentemente encuentran los Padres en el Anti-
guo Testamento diversas figuras de los sacramentos; el diluvio, por
ejemplo, es presentado como un “tipo” del bautismo: asi como en-
tonces el agua destruyé a la humanidad pecadora, pero de sus
aguas sali6é salvo y sano el justo Noé, asi por el bautismo es des-
truido el hombre viejo en el sacramento del agua, y de alli emerge
la nueva creatura. Esa agua es tumba a la vez que seno, tumba para
el pecado y seno de la lglesia.

Cristo-lglesia-sacramentos: tal es el gozne fundamental sobre
el que giran gran parte de las exégesis patristicas. Una visién que
a pesar de ser tan tradicional resulta hoy novedosa, y satisface
ampliamente nuestro contemporaneo interés por la historia, por
concebir todo a la luz de la historia de la salvacién, cuyo centro es
Cristo, Sefior de la historia. La exégesis de los Padres aporta asi,
al decir de André Benoit, una especie de contrapeso a la sequedad
y vacio de no pocos comentarios actuales que, con la intencién de
hacer ciencia e historia, pasan con frecuencia al costado de la di-
mensién fundamental de la Escritura. Los Padres ponen a nuestro

(9) Ibid. II, 14.



alcance la Escritura, pero leida en la tradicién, en el seno de Ia
Iglesia, a la luz de Cristo.

2. LOS PADRES Y LA TEOLOGIA

Si pasamos del campo de las Escrituras al ambito de la teolo-
gia podremos apreciar una vez mas el valor y la vigencia de los
Padres. Cayré, en la introduccién a su Patristica, llega a decir que
“la formacién teoldgica es incompleta sin el estudio de la teologia
de los Padres”. Y no carece de razdn, porque si es cierto que la
exégesis de los Padres ofrece un real interés, como lo acabamos
de mostrar, lo mismo cabe decir de su teologia especulativa mer-
ced a la cual lograron sistematizar los resultados de sus estudios
acerca de la Biblia.

Los Padres estan en el origen de las grandes decisiones dog-
méticas tomadas en los primeros concilios. Tales decisiones tie-
nen una actualidad que podriamos llamar negativa. Los Padres su-
pieron enfrentar con ejemplar inteligencia y coraje las primeras
grandes herejias. Refiriéndose particularmente a San Basilio, es-
cribe Juan Pablo Il que “amd con gran celo a la lglesia; y, sabien-
do que su virginidad era su propia fe, custodiaba con gran vigilan-
cia la integridad de esa fe. Por eso, tuvo que combatir y supo ha-
cerlo valientemente, no contra los hombres, sino contra toda adul-
teracion de la Palabra de Dios, contra toda falsificacién de la ver-
gad, toda tergiversacion del depdsito santo, transmitido por los Pa-

res” (10).

Al rechazar los Padres las herejias de su época, nos muestran
los caminos falsos por los cuales no debe transitar el pensamien-
to teoldgico. En el ambito cristoldgico, por ejemplo, al condenar el
arrianismo, los Padres de Nicea nos indican que toda tentativa por
minimizar la divinidad de Cristo, por rebajarlo al nivel de las crea-
turas, es un camino que hay que evitar. Al condenar a Nestorio, los
Padres de Efeso nos ensefian que la divinidad y la humanidad de
Cristo no pueden ser exaltadas en detrimento de su unidad de per-
sona. Los Padres de Calcedonia, a la inversa, nos muestran que no
o8 licito afirmar la unidad de persona en Cristo de modo tal que
se ponga en cuestiéon su dualidad de naturalezas. El valor de esas
decisiones esta en haber impedido las falsas soluciones. Su actua-
lidad radica en que nos recuerdan constantemente la necesidad de
(que tengamos por bloqueadas tales salidas, si es que queremos
purmanecer fieles a la integridad del depédsito de la fe. La historia
noy muestra que aquellos viejos errores vuelven a presentarse pe-
rlodicamente en el curso de los tiempos. En el siglo pasado, el
Cardenal Pie, obispo de Poitiers, se remitia a los textos de San Hi-
latio, su predecesor en la sede, para enfrentar los errores de ese

(1) Cartn Apost, “Patres Teclesiae”, loe. cit., p. 50.



momento: racionalismo, naturalismo, etc. Recientemente Monsefior
R. Graber ha exaltado la vigencia de la doctrina de San Atanasio
frente al arrianismo redivivo, que intenta la temporalizacién de Cris-
to (11).

Es interesante advertir cédmo los Padres, al verse confrontados
con problemas inéditos tales como los que les presentaban las nue-
vas herejias reaccionaban invocando el argumento de la tradicién.
Cuando trataron, por ejemplo, de la divinidad del Espiritu Santo, ne-
gada o puesta en duda por los Pneumatémacos, el gran argumento
aducido por los Capadocios fue el uso tradicional de bautizar no sé-
lo en el nombre del Padre y de! Hijo sino también del Espiritu San-
to, una de las tres divinas hipéstasis. Tal modo de argumentar su-
pone una idea profunda: la herejia es esencialmente una separa-
cién, una voluntad de ponerse aparte de la fe comin, de la comu-
nién eclesial, de las generaciones, de la auténtica tradicion.

Seria sin embargo insuficiente decir que los Padres recurren
a la tradicién considerando a ésta tan sélo como un argumento teo-
l6gico. Los Padres mismos encarnaron la tradicién, son tradicion
viva. Ningtin abismo entre la tradicion recibida y la tradicién comu-
nicada. Cuando nosotros pensamos hoy en la tradicién, nos refe-
rimos espontdneamente a un pasado ya lejano. Los Padres no pen-
saban asi: eran tradicionales por su mismo obrar y pensar. Cuando
se trataba de algo relacionado con el “depositum fidei", ni siquiera
experimentaban la tentacion de querer ser “originales’: la fe que de-
fendian contra las herejias no era otra que la que ensefaba la Escri-
tura, la fe de Nicea. Y en sus escritos muestran con cuanto respeto
ponian delante la autoridad de sus predecesores, todavia préximos:
Ireneo se remitia a los presbiteros de Asia, y Agustin hacia gran
caso de lo que habian ensefiado Ambrosio o Cipriano. Los Padres
reciben la tradicién y la transmiten, pero viviéndola, encarnandola;
estan en el corazén mismo de la tradicién. Traditio significa entre-
ga, dacién de algo que se ha recibido, una antorcha que pasa de ge-
neracién en generacién. Es el dinamismo de la tradicion. Sélo es
capaz de enfrentar los problemas de su tiempo quien ha sido fe-
cundado por las generaciones. En este contexto adquieren todo su
valor las palabras de Pablo VI: “Para un cristiano la iluminacién del
espiritu pasa por la tradicién, y el conocimiento de la tradicién pa-
sa por el estudio de los Padres de la Iglesia” (12).

Pero seriamos del todo injustos si cerrdramos aqui este capi-
tulo, como si los Padres se hubiesen restringido, con la ayuda de
la tradicién, a enfrentar las herejias de su tiempo. Lejos de ellos
el contentarse tan sélo con mantener la tradicién, como quien se
limita a conservar un tesoro recibido, sin hacerlo fructificar. Los

(11) Cf. Athanasius und die Kirche unserer Zeit, Josef Kral, Abensberg, 1973.

(12) Carta al Card. Pellegrino, del 10 de mayo de 1975, con motivo del cenicna
rio de la muerte de Jacques-Paul Migne.
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Padres se esforzaron por profundizar en el contenido de la fe, por
buscar la inteligencia de la fe. Su fe no era una fe anquilosada, si-
no una fe en blsqueda, no de su contenido, por cierto, pero si de
una mejor inteligencia de su contenido, una fides quaerens intellec-
tum. A ellos les debemos la primera presentacion sistemética de
los grandes misterios de nuestra fe: la Trinidad, la Cristologia, los
sacramentos... La lectura atenta de sus obras podra abrir —aln
hoy— caminos insospechados al tratado de la gracia, a la teologia
de los sacramentos; daré nuevas bases a la conexién que hoy tanto
amamos entre cristologia y soteriologia; ofrecerd un fundamento
teoldgico a la relacién entre la Santisima Virgen y la Iglesia. Son
los Padres un pozo vivo donde siempre podremos ahondar. En ellos
encontraremos admirables sintesis de toda la teologia, desde pun-
tos de vista notablemente diversos, sea desde el angulo de la re-
capitulacion en Ireneo, sea desde el concepto de ascension en Ori-
genes, o de divinizacién en Atanasio, o de vision teoldgica de la
historia en Agustin.

No podemos dejar de seitalar una caracteristica que especifi-
ca las investigaciones teoldgicas de los Padres, y es que ellas es-
tan imbuidas de espiritu sacral, poético y simbdlico. Aparte del he-
cho de que verios Padres cultivaron directamente la poesia para
inculcar las verdades de la fe, como San Efrén, San Juan Crisdsto-
mo, San Juan Damasceno, San Damaso, etc., lo que queremos de-
cir es que supieron imbuir su teologia de espiritu poético. ;Es que
acaso la teologia tiene derecho a ser refractaria a la belleza, al
arte, al “splendor veritatis”, siendo ella la verdad mas alta, la ver-
dad divina? Los Padres han sabido unir la teologia con el esplen-
dor. Quedamos extasiados ante la belleza de las explicaciones que
de las diversas jerarquias traza Dionisio Areopagita, en esa vision
casi extatica donde las jerarquias terrenas aparecen como el refle-
o en la tierra de las jerarquias y coros celestiales; universo sagra-
do que brota como por oleadas del centro divino, en un ritmo sacro
y litlrgico que despliega la inefabilidad del misterio. Ni salimos de
nuestro asombro ante el esplendor de las explicaciones con que
Clemente de Alejandria teje la continuidad de los dos Testamentos,
t'n una vision fascinante de la historia de salvacién. Ni se extingui-
ré en nuestro corazén el rccuerdo de aqucllos sublimes textos de
tinn Maximo el Confesor donde concibe la existencia del hombre
como un acto litdrgico, de adoracion y de culto —"un juego de
Dios", dice—, danza sagrada... Refiriéndose a San Basilio, Juan
Pablo 11 manifiesta su admiracién por lo que aquel santo Doctor
vicrlbiera acerca de la Trinidad, “pero quizds sea mas exacto de-
cIr que Basilio, como auténtico ‘tedlogo’, mas que hablar de este
mtstorio, lo canta™ (13).

Sonalemos, eso si, una debilidad que encontramos en la lite-

T Catte Apost "Palres Feceleslae”, loe. cit.,, p. 50.



ratura teolégica de los Padres, al menos para nuestra cultura un
tanto cartesiana. Si bien encontramos en ellos una acabada expo-
sicion de las verdades sustanciales de nuestra fe, extrafiamos en
sus escritos la falta de sistema y de orden. Cuando nos sumergi-
mos en sus obras, debemos estar dispuestos a transitar por largos
paréntesis que a veces parecen apartarnos del tema central, a so-
portar pesadas disquisiciones o alegorismos insélitos y rebusca-
dos. Faltaba que un gran sistematizador pusiera todos esos datos
en orden. Y tal no fue otro, a nuestro parecer, que Santo Tomas de
Aquino. Si el Doctor Angélico ha sido proclamado Doctor Comin
de la Iglesia, lo es quizas por haber sabido, con su genio iniguala-
do, y tras la lectura inteligente no sé6lo de la Escritura y de los gran-
des filésofos de la antigiiedad, sino también de innimeras obras
de los Padres, ordenar todo ese inmenso material, presentandolo
didacticamente y de manera escoléstica. Santo Toméas es el gran
rumiador, digeridor y sistematizador de la entera tradicion patris-
tica.

3. LOS PADRES Y LA CULTURA

Otra leccién que nos heredan los Padres es el ejemplo de su
actitud frente a la cultura del ambiente que los rode6. Porque ad-
vertimos como en sus escritos recurren elementos del platonismo,
del aristotelismo, del plotinismo, cuando vienen al caso para ayudar
a una mejor expresién del contenido de la fe. Es cierto que al prin-
cipio los Padres vieron en la cultura extrabiblica algo peligroso e
incluso malo. ;No bastaba acaso con los datos revelados en la Es-
critura? Pero poco a poco fueron cambiando de opinién. Uno de los
primeros que dejé de maldecir al helenismo fue el gran Clemente
de Alejandria, quien antes de convertirse a la fe cristiana lo habia
asimilado a fondo, y ahora queria, en la medida de lo posible, in-
corporarlo al cristianismo. Detengdmonos un tanto en este autor,
ya que es prototipico de la actitud integradora que luego seguirian
casi todos los Padres. ‘“Hay dos opiniones sobre la filosofia grie-
ga —nos dice—: segtn algunos, toca la verdad, pero en brumas y
de modo incompleto; segtin otros, ha recibido su impulso del de-
monio... Yo pienso que la filosofia griega no capta la verdad en
su totalidad. admito también que es radicalmente impotente para
hacer practicar los mandamientos del Sefor; pero sin embargo pre-
para el camino a la doctrina real por excelencia. .. prepara al hom-
bre para que se deje penetrar por la verdad" (14). Sobre tal presu-
puesto Clemente elabor6 toda una teoria sobre el uso de la cul-
tura profana, incluyendo la fisica, la geometria, la ética. para cul-
minar con la metafisica. Se sintié también atraido por la retorica
o arte del buen decir, y exalté a los posetas griegos destacando sus
semejanzas con los autores humanos de la Escritura.

(11) Strom. I, 16, 5.
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Adviértase que no se trataba tan sé6lo de una simpatia o gus-
to personal, sino que creia basarse en algo mas sélido. Leyendo la
Epistola a los Hebreos habia encontrado una ensefianza fundamental
para su propdsito, y es que la sabiduria de Dios se manifest6 '‘de
muchos y muy diversos modos’ (Hebr. 1, 1); se manifesté —acla-
raria Clemente— por el Antiguo Testamento, por el Nuevo, y por
la filosofia; por ésta Dios educé a los griegos, asi como por la Ley
educo a los judios, para que todos fueran a Cristo. *‘;Quién es Pla-
téon —llega a afirmar— sino Moisés que habla griego?” (15). Tan
grande es la excelencia de la filosofia griega. Ain mas: “Creemos
que la filosofia ha sido dada, sobretodo a los griegos, como un
testamento que les era especifico, y que fue para ellos como un es-
calén hacia la filosofia que es Cristo” (16). Se habrian dado pues
tres testamentos: el de la filosofia griega, el de la Antigua Alianza,
el del Nuevo Testamento. Y el concierto de esos tres testamentos
—concluye— hacen del cristiano un *‘gnéstico”, un perfecto cono-
cedor. Clemente esta en el origen de la teologia escolastica por
haber sido uno de los primeros en sefalar la utilidad de la filoso-
fia para la inteligencia de la revelaciéon. Empresa que llevaria muy
adelante su discipulo, el genial Origenes, y luego la mayor parte de
los Padres orientales y occidentales, culminando esta grande y se-
cular propedéutica en Santo Toméas, como lo hemos insinuado an-
teriormente.

Hay otro sintoma de esta disposicién benévola de los Padres en
relacién con la cultura de su ambiente. Me refiero a la actitud que
tomaron ante |os cultos mistéricos. Sabemos que gracias a esos
cultos, generalmente originarios del Oriente, los prosélitos eran
iniciados en su religion a partir de un rito de purificacion que, lue-
go de diversos, estadios “sacramentales”, culminaba en la “epop-
leia” o revelacidn de las cosas santas. Al principio, como es natu-
ral, los Padres combatieron enérgicamente dichos misterios, acu-
séndolos de haber imitado demoniacamente ideas, instituciones y
ritos cristianos como el bautismo, el banquete sacro, etc. Pero en
ul siglo 1V, con la victoria del cristianismo y la consiguiente evapo-
racidon de los cultos mistéricos, los Padres ya no consideraron ne-
cesario mantener sus objeciones sino que, incluso para expresar
Ins realidades del culto cristiano, consintieron en adoptar algunas
nxpresiones del vocabulario mistérico: asi los bautizados fueron
llamados “memneménoi”, iniciados; su maestro recibié el nom-
bre de "“mistagogos”; y la ensefianza que impartian, ‘“‘mistago-
afa”, etc.; sin que esto significara, como es obvio, la menor acep-
lnzion de los contenidos doctrinales de dichos misterios.

l.a actitud adoptada por los Padres frente a la filosofia paga-
na, nsi como a los cultos mistéricos, no carece de ejemplaridad.

(151 Ntrom, [, 22, 150,
(1) Ntrom. VI, 20.
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El Concilio Vaticano Il nos exhorta a no desconocer los elemen-
tos positivos de la cultura que nos rodea. Sin embargo parece
necesario hacer aqui una advertencia. Una filosofia puede ser sus-
tancialmente buena, aunque ofrezca elementos negativos que ha-
bréa que exorcizar. Tal fue el caso de las filosofias de Aristoteles
y de Platon. Pero puede darse el caso de una filosofia sustancial-
mente perversa y por tanto no bautizable aunque incluya algunos
elementos rescatables. Tal es la llamada ‘‘filosofia moderna”, co-
mo lo han sefalado reiteradamente los Papas del wltimo siglo,
fruto del proceso decadente e inmanentista que va de Descartes
a Marx. La empresa ofrece pues especial dificultad en nuestra
época porque la filosofia que los Padres asumieron era una filo-
sofia precristiana y susceptible de ser bautizada, en cambio la fi-
losofia moderna es postcristiana, producto de un acto de aposta-
sia. Sin embargo creemos que hay en ella aciertos parciales, asi
como acaece en la misica y poesia contemporaneas.

4. LOS PADRES Y LA VIDA ESPIRITUAL

Los Santos Padres tienen en la lglesia el papel de '‘padres
espirituales”, no sélo porque su virtud los convierte en modelos
para todos los fieles, sino también porque han sido y siguen sien-
do maestros de santidad.

Al tratar de su actividad exegética, hemos indicado que lo
que mas buscaban en la Sagrada Escritura era ‘el sentido espiri-
tual”. Pues bien, dicho sentido no se llamaba asi tan sélo por
oposicion a la materialidad de la letra, sino porque su descubri-
miento era atribuible a una especial sugerencia del Espiritu San-
to, y por ende se convertia en fuente de vida espiritual. Tanto en
sus comentarios exegéticos, como en sus tratados teoldgicos o
liturgicos, los Padres no omitieron jaméas la aplicaciéon espiritual
de su doctrina. Les hubiera parecido imposible exponer dichos
temas sin incluir su derivacién a la vida espiritual.

Asi como hemos sefialado a Clemente de Alejandria a modo
de Padre prototipico en la actitud de asuncién de todo lo rescata-
ble en la cultura de su tiempo, de manera semejante podriamos
elegir a San Gregorio de Nyssa como modelo del magisterio es-
piritual que caracteriz6 a la generalidad de los Santos Padres.
Ademas de sus numerosas disgresiones sobre la vida interior,
qgue mechan todos sus escritos, le debemos al Niceno el primer
gran tratado de vida espiritual llamado “‘La Vida de Moisés”. En
dicha obra estudia el Santo el proceso de la vida interior refrac-
tandolo a la luz de las grandes etapas de la vida de Moisés que
culminan en su ascensién al monte Sinai. Lo que después serfa
la subida al monte Carmelo, en San Juan de la Cruz, lo es ya,
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tantos siglos antes, la ascension del Patriarca a la cima de la mon-
tafia. San Gregorio da un nombre a cada una de esas etapas: la
primera es la de la Luz, que corresponde a la escena de la zarza
ardiente (cf. Ex. 3, 1 ss.), y sefiala el comienzo de la vida interior
por el conocimiento y estima de los bienes espirituales; la segun-
da es la etapa de la Nube, que corresponde al caminar del pueblo
por el desierto guiado por una columna de nube (cf. Ex. 13, 21),
y que significa el progreso hacia Dios con la consiguiente obnubi-
lacion de las cosas de la tierra; finalmente la etapa de la Tinie-
bla, que corresponde al ingreso de Moisés en la intimidad de
Dios (cf. Ex. 20, 21}, e implica el momento culminante de la mista-
gogia espiritual.

En el primer estadio ubica San Gregorio el paso del hombre
animal al hombre espiritual; es el momento de la lucha contra
las pasiones, de la purificacion del alma y restauracion consi-
guiente del icono divino manchado por los pecados y velado por
las pasinnes. El segundo es el estadio de la contemplacion, que
sigue al relativo oscurecimiento producido por la nube, el oscure-
cimiento de las apariencias; el alma va comprendiendo la incon-
sistencia de las cosas sensibles y terrenas al tiempo que abre sus
ojos a lo invisible; se trata de un cierto conocimiento de Dios, de
orden mas bien intelectual, conocimiento analogo de Dios a tra-
vés de sus huellas en las creaturas. La etapa final es la consu-
mante, la del ingreso en la tiniebla; como decia Filén, a quien
Gregorio sigue acd muy de cerca, el alma comprende que Dios es
incomprehensible y ve que ‘es invisible; al captar que Dios es to-
talmente trascendente a todo lo creado, superando infinitamente
todo lo sensible e incluso lo conceptual, el alma se sumerge en
el silencio de la adoracién. Con estas consideraciones el Niceno
puso las bases de lo que luego los autores espirituales llamarian
“las tres edades de la vida interior”: la via purgativa, la via ilumi-
nativa y la via unitiva.

Acotemos otros datos. San Gregorio relaciona los tres esta-
dios de la vida espiritual con tres libros de la Sagrada Escritura:
el de los Proverbios corresponde a la primera etapa, la de la in-
fancia, el momento ascético; el Eclesiastés tiene que ver con la
segunda, cuando se descubre la vanidad de las cosas del mundo,
la época de la juventud en el orden espiritual; y finalmente el ter-
cer estadio es asimilable al Cantar de los Cantares, periodo de
madurez y unién esponsalicia con Dios. Relaciona asimismo el
Niceno los tres estadios con los tres sacramentos de iniciacion:
In primera etapa estd en conexion con el Bautismo, que los anti-
yuos llamaban precisamente “‘iluminacion’; la segunda, con la
Confirmacion, que comunica fortaleza para la travesia por el
desiierto de la vida; la tercera, con la Eucaristia, sacramento de



la union mistica, del éxtasis y de la sobria ebriedad. Una sintesis
semejante, donde confluyen la Escritura, la vida espiritual y los
sacramentos, resulta sin duda novedosa para nuestro tiempo. La
ensefianza de los dltimos siglos ha marcado una diferenciacion
quizas excesiva entre espiritualidad, sacramentos y exégesis; tal
separacion, objetivamente necesaria por razones de método, no
ha dejado de traer algunos inconvenientes sobre todo por distan-
ciar la vida espiritual de sus fuentes biblicas y sacramentales. La
vida interior no es independiente de los sacramentos sino que
encuentra en ellos sus raices, y las diversas etapas del progreso
espiritual son asimilables a los estadios por los que debié tran-
sitar el pueblo elegido; al fin y al cabo cada alma debe reprodu-
cir en si la entera historia de la salvacion, desde la creacion del
Génesis hasta la escatologia del Apocalipsis. Escritura, sacramen-
tos, vida espiritual: los Padres entendian que no habia que desunir
lo que Dios habia unido.

5. LOS PADRES Y LA PASTORAL

Otra faceta de los Padres que justifica su permanente vigen-
cia es su gran experiencia pastoral. La mayor parte de ellos fue-
ron obispos y, por ende, a sus preocupaciones teoldgicas unieron
la responsabilidad pastoral. Esta caracteristica de los Padres es
quizas una de las que mejor determina su fisonomia.

Verdaderamente los Padres de la Iglesia fueron pastores
ejemplares. Pocos como ellos han sabido unir tan estrechamente
la contemplacién y la accidon. Refiriéndose a San Basilio, escribe
Juan Pablo II: “También en el servicio de las almas supo, con sa-
bio equilibrio, hacer compatible la infatigable predicacién con
largos momentos de soledad dedicados a la oracidn. Juzgaba, en
efecto, que esto era absolutamente necesario para la ‘purifica-
cion del alma' y, consiguientemente, para que el anuncio de Ia
Palabra de Dios pudiese siempre ser confirmado, con un ‘eviden-
te ejemplo’ de vida. Asi se convirtié en Pastor y al mismo tiempo
fue monje; méas aun, esta considerado como uno de los mas gran-
des monjes-pastores de la Iglesia. Una figura singularmente per-
fecta de obispo y un ejemplar promotor y legislador de la vida
monastica” (17).

Muchos de los escritos que nos han llegado de los Padres
son actos pastorales: sermones al pueblo (porque al principio sé6-
lo el obispo predicaba, siendo ésta una de sus obligaciones pri-
mordiales), cartas al clero o a sus fieles, tratados de controver-
sias, etc. Ellos no conocieron la tranquilidad —relativa— del hom-
bre de escritorio, que se entrega al ocio de la especulacion, ni la

(17) Carta Apost. ‘“Patres Ecclesiae”, loc. cit., p. 49.
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holgada situacién de un profesor de Universidad. Vivieron en me-
dio de disputas doctrinales que a veces degeneraron en tumul-
tuosos desordenes, y debian pronunciarse acerca de ellas, to-
mando nosicién a la vez como tedlogos y como obispos, respon-
sables de la ortodoxia y de la fe de sus ovejas. Con ello no ha-
cian sino cumplir lo que significa la palabra “obispo” —que vie-
ne de “episkopéo”—, el que como buen pastor ama a su rebafo
y vigila en torno, el que desde lo alto atisba el horizonte y cuan-
do ve venir al lobo da el aviso y protege a sus fieles.

Quizds debamos decir que antes que tedlogos los Padres
fueron catequistas. Recuérdese, si no, la belleza y profundidad
de las catequesis mistagogicas de un Cirilo de Jerusalén, o los
sermones de un Juan Criséstomo. San Agustin nunca permitié
que otro lo reemplazara en la preparacién de los catecimenos
para el bautismo. El estudio de los Padres sera por ello de ex-
trema utilidad para la formacion catequética de un “pastor”, asi
como de un orador sagrado: Bossuet reconocia que toda su elo-
cuencia la debia a su lectura asidua de los Padres.

La frecuentacion de los Padres reporta asimismo un gran
provecho para el conocimiento de la liturgia, no sélo en el pla-
no teoldgico sino también en el nivel pastoral. La liturgia cristia-
na, limitada practicamente a lo esencial en sus origenes, se fue
enriqueciendo en el curso de los primeros siglos gracias al es-
fuerzo y a la inteligencia de los Padres. Asi aparecieron las gran-
des liturgias orientales y ‘occidentales, que tomaron el nombre
del Padre que las elaboro: liturgia de San Basilio, liturgia de San
Juan Criséstomo, etc. En el documento que acabamos de citar,
sobre San Basilio, Juan Pablo Il ha subrayado esta faceta en di-
cho Santo: “En la actividad pastoral —dice—, la preocupacion
por la liturgia ocupa logicamente el primer lugar... y asi el ‘le-
gislador de monjes' supo ser al mismo tiempo ‘recopilador de
preces’. Entre todas las obras que compuso en este campo, nos
queda, como herencia valiosisima para la Iglesia de todos los tiem-
pos, la andfora que legitimamente lleva su nombre... Y no sélo
eso; sino que la misma ordenacién fundamental de la oracidn
psalmdédica, tuvo en él uno de sus mayores inspiradores y artifi-
ces” (18). Esas afejas liturgias, algunos de cuyos textos hoy han
sido de nuevo puestos en uso, conservan aln el gusto fresco de
la Sagrada Escritura en la que se inspiran y de donde brotan. A
este respecto nota André Benoit que la liturgia de la lglesia Ca-
télica, por su especial apego a los Padres, conservé muchos ele-
mentos de esas antiguas liturgias y por medio de ellas mantuvo
un contacto viviente con la Escritura, cosa que no ha sucedido
on la liturgia de las Iglesias brotadas de la Reforma.

(1 Ibid, p. 80,
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El sentido pastoral de los Padres se revela asimismo en las
innumerables cartas que nos han dejado, como que contienen un
tesoro inagotable y riquisimo de preceptos, reglas, consejos vy
principios ordenados a la direccion de las almas, no sélo en los
casos ordinarios, pero aun en los extraordinarios y dificiles.

Agreguemos la importancia que el estudio de la patristica
puede ofrecer al apostolado en pro del ecumenismo, ya que los
Padres actuaron en una época previa a las tristes divisiones que
nos afligen, y ademéas varias confesiones cristianas, en especial
los cismaticos orientales, reconocen la validez de las decisiones
teolégicas tomadas por los grandes concilios de la antigua Igle-
sia, concilios que tuvieron a los Padres por actores principales.
La patristica abarca ese periodo de la historia de la Iglesia que
parte de la unidad para ir hacia la division. Ahora afioramos la
unidad perdida y partiendo de la divisién anhelamos llegar a la
unidad. El periodo de los Padres y el periodo actual se invitan
uno al otro como un camino inverso.

Si buen pastor es el que da la vida por sus ovejas, segtn la
definicién del mismo Jesucristo, los Padres entregaron todos los
momentos de su vida, gastandose y desgastandose por sus fieles.
Y no pocos de ellos lo hicieron hasta el extremo, inmolando su
propia vida, mediante el testimonio supremo del amor pastoral
que es el martirio.

Conclusion

Terminemos este articulo con una confesién personal. Du-
rante doce afios hemos ensefiado en este Seminario los Padres
de la Iglesia. No hemos limitado dicha ensefianza a lo que nor-
malmente se acostumbra a dar en las casas de formacién sacer-
dotal, o sea una introduccién general a la Patristica, que  suele
llamarse con el nombre de “Patrologia”. Ademas de dicho curso,
que solemos acompaiar con la lectura de los Padres Apostélicos,
los Padres Apologetas y las Actas de los Martires, dictamos ca-
da afio, para !os seminaristas que cursan los estudios teoldgicos,
un tratado especial sobre algin Padre o alguna escuela patristica.
La elecciéon de esos Padres se hace en correlacion con el tema
que durante ese aio se estudia en la teologia dogmatica. Asi, el
afio que se ensefa el tratado de Dios uno o de Dios trino, expo-
nemos el pensamiento de los Padres de la escuela de Alejandria,
que tanto profundizaron en dichos temas, comenzando por su an-
tepasado precristiano Filon, y siguiendo por Clemente y Orige-
nes; o también la doctrina de San Atanasio y San Gregorio de
Nyssa. Cuando se dicta el curso sobre el Verbo encarnado y sus
misterios, analizamos las homilias de San Ledn Magno. Y cuando




se ensefia el tratado de sacramentos y escatologfa, exponemos
el pensamiento de San Agustin, en especial su teologia de la
historia, tal cual la expone en su inmortal De Civitate Dei.

Pensamos que esta profundizacién en el estudio de los Pa-
dres hace .sabrosa la teologia. Sin ellos, ésta corre peligro de di-
secarse, al estilo de los manuales. Asimismo consideramos que
si los Padres son, como lo hemos sefialado, expertos en exége-
sis, en teologia, en cultura, en vida espiritual y pastoral, todos
esos ramos integran la formacién de un futuro sacerdote. De ahi
la importancia que, a nuestro juicio, tiene el estudio de los Pa-
dres en un Seminario. Por otro lado, debemos aclarar que nues-
tras expectativas se han visto satisfechas al ver con cuanto gus-
to los seminaristas acceden directamente a las fuentes, leyendo
y capboreando diversas obras de los Padres.

El Concilio Vaticano Il ha dirigido su atencién, en diversos
lugares, a la literatura patristica. Tras haber afirmado que “la
ensefianza de los Padres de la Iglesia atestigua la presencia viva
de la Tradicién, cuyas riquezas se trasvasan a la practica y a la
vida de la lglesia que cree y ora” (19), recomienda el estudio de
los Padres “‘para una comprensién cada vez mas profunda de la
Sagrada Escritura”” (20), para la ensefanza de la teologia, que
debe exponer a los estudiantes "la aportacién de los Padres de
Oriente y de Occidente a la fiel transmision y profundizacion de
todas las verdades reveladas™ (21), para el enriquecimiento de
la plegaria oficial de la Iglesia (22) y para la investigacién teolo-
gica en las tierras de misién (23).

Mo en vano escribia Pablo VI, en carta del 10 de mayo de
1975, con motivo del centenario de la muerte del P. Migne: “Des-
pués de los Apdstoles, la Iglesia, para decirlo como San Agustin,
ha crecido gracias a los Padres, que la plantaron, la regaron, la
edificaron y la alimentaron (24). Y seguird creciendo, gracias a
sus riquezas. Estas son de una gran variedad, pero llevan también
consigo caracteristicas constantes, que se hallan precisamente
en la base de toda renovacién auténtica, tanto en el orden espi-
ritual como en el teoldgico: la fidelidad inquebrantable a la fe,
el deseo ardiente de escrutar el misterio de Cristo, el sentido
profundo de la tradicion, el amor ilimitado a la Iglesia™.

Y Juan Pablo Il se refirié a ellos con palabras encendidas:
“Son de verdad ‘Padres’ de la Iglesia, porque la Iglesia, a través

(19) Dei Verbum n¢ 23,

(20) Ibid.

(21) Optatam totius no 16.

(22) Cf. Sacer, Cone. n? 92,

(23 Cf, Ad gentes n? 22,

(21 . Contrea Jullan, 2, 10, 37.
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del Evangelio, recibié de ellos la vida. Y son también sus cons-
tructores, ya que por ellos —sobre el Gnico fundamento puesto
por los Apéstoles, es decir, sobre Cristo— fue edificada la Igle-
sia de Dios en sus estructuras primordiales. La Iglesia vive to-
davia hoy con la vida recibida de esos Padres; y hoy sigue edi-
ficandose todavia sobre las estructuras formadas por esos cons-
tructores, entre los goces y penas de su caminar y de su traba-
jo cotidiano. Fueron, por tanto, sus Padres y lo siguen siendo siem-
pre; porque ellos constituyen, en efecto, una estructura estable
de la Iglesia y cumplen una funcién perenne en pro de la lglesia,
a lo largo de todos los siglos. De ahi que tode anuncio del Evan-
gelio y magisterio sucesivo, debe adecuarse a su anuncio y ma-
gisterio si quiere ser auténtico; todo carisma y todo ministerio
debe fiuir de la fuente vital de su paternidad; y, por dltimo, toda
piedra nueva, anadida al edificio santo que aumenta y se amplia
cada dia, debe colocarse en las estructuras que ellos construye-
ron Y enlazaron y soldarse con esas estructuras” (25).

De todo lo dicho, pensamos que se concluye con suficiente
claridad la vigencia permanente de los Padres de la lglesia. Sus
escritos, “llenos de sabiduria y perenne juventud” (26), serdn
siempre un punto de referencia insoslayable.

P. ALFREDO SAENZ

(25) Carta Apost. '‘Patres Ecclesiae”, loc. cit., p. 49.
(26) Juan Pablo II, ibid.



MATRIMONIO Y MORAL CONYUGAL
EN EL PENSAMIENTO DE SAN AGUSTIN

La vida de San Agustin es el itinerario ascendente de su espiritu;
al igual que su obra es el vestigio, en gran medida, de sus vicisitudes
personales y las disputas histéricas, que una edad en crisis present6 a
su genio. Su pensamiento es una “filosofia de la conversion” (1), en la
cual Dios es centro, principio y fin mensurador de todas las obras y
consideraciones (2). La perspectiva teocéntrica de sus escritos es la tra-
ma en la cual se entrelazan todos los tbpicos de su ideario, que por
ella los encontramos intimamente vinculados. Es ésa, quizds, la razén
por la cual al separar algunos de los numerosos temas abordados por
Agustin parezca que disminuimos o restamos brillo y eminencia a su
desarrollo (3). Mas como resulta imposible abarcar para nuestro pre-
sente objeto tan vasta y profunda obra, o al menos sus fundamentos
mas importantes, habremos de contentarnos con presentar al lector,
en un plano de divulgacién, algunas ideas agustinianas acerca del ma-
frimonio y la moral conyugal; que por cierto, las circunstancias nos han
apremiado a recordar, atentos a su valor perenne, fuente de segura
respuesta a los inferrogantes y enjuiciamienios que la hora presente
plan’rea sobre el tema. Por eso, recurriremos constantemente a los tex-
los del Hiponense, para fundamentar en su autoridad y la certeza de
SUs juicios, la elaboracién de esta doctrina, que por ser cristiana, resul-
la vocero elocuente de los principios y naturaleza de las cosas. Obten-
dremos como fruto de ello, el contacto directo con una de las plumas
més bellas e incisivas del Cristianismo, que alumbra desde siglos, con
la luz de su testimonio (tanto de vida como de pensamiento), la forma-
cién y la accién de todos aquellos que, todavia, defendemos la exis-
lencia de un orden natural cuyo més radical fundamenio es la Ley
Ilerna.

(1) Asi lo sostiene Antonio Truyol y Serra, El Derecho y el Estado en San Agus-
tin, Madrid, 1944, p. 48. De igual parecer son Etienne Gilson, Introducticn a Yetude
de Saint Augustin, Paris, 1949; Ch. Boyer, San Agustin, sus normas de moral, Bs.
A, 1945; y Guido Soaje Ramos, La moral de San Agustin, Rio Grande do Sul; entre
muchoy otros pensadores que sefialan la influencia notoria en su obra de las expe-
lII--m}.I:\]n personales del Santo y de las disputas mantenidas con paganos, herejes y
vlanmaticos.

(2) C'r, I, Portalié, “Saint Augustin”, en “Dictionnaire de Théologie Catholique”,
I' 1, vol, 2, Vacanl-Mangenot, Paris, 1923, col. 2263 ss. Lo mismo sostiene Gilson, op.

Gh Cr Ch Iloyer, op, cit., p. 15. Gilson nos habla de una vinculacién temdtica en
o uhitn agustinjuna, somejante a una cadena, por lo que al traer a nuestra considera-
vl wlgun tema, con ol viene el resto de los eslabones: cf. op. cit,, p. 294.



1. MATRIMONIO Y VIDA SOCIAL

San Agustin recordaba a sus fieles, en un sermdn, que en este
mundo son necesarias |a salud y la amistad, bienes naturales con que
Dios obsequié al hombre. El primero, al haberle dado la existencia,
sacdndolo de la nada; el segundo, por haberle procurado compafiia,
para evitar su soledad. Por ello, la amistad humana es muy dulce y
agradable, ya que “con el nudo del amor hace de muchas almas una
sola” (4). Sin embargo, sélo es verdadera y perfecta amistad la que
forma Dios entre aquellos que le estdn unidos por la caridad, pues
con ella el alma del amado se torna férvida, se la ve cercana y se la
abraza amorosamente.

Aun sin alcanzar ese verdadero lazo de unién, lo social constity-
yese sobre la base de una cierta amistad, que encuentra su explica-
cién en la naturaleza comUn de los hombres y el vinculo de paren-
tesco, atestiguado por la participada filiacién adédmica de todos. Esa
mutua identificacién primaria hace nacer la concordia, por la que es
posible la vida social, en cuyo inicio estd, como alianza primordial, el
matrimonio y la familia en él fundada.

A diferencia de otros Santos Padres de la lglesia, como San Gre-
gorio Nyseno y San Jerénimo, por ejemplo (5), que vieron en el pe-
cado la causa prevista por Dios para crear los dos sexos y la unidn
conyugal de ambos, Agustin otorgé al matrimonio su verdadera digni-
dad o excelencia atendiendo especialmente a sus dos fines principales:
la procreacién y la constitucién de la sociedad basail del cuerpo social
y politico.

Para Agustin, no hay duda de que Dios es el Creador de esta so-
ciedad natural,- iniciadora del desenvolvimiento vincular del hombre
(6). “La primera alianza natural de la sociedad humana nos la dan, pues,
el hombre y la mujer enmaridados” (7). Si bien en la obra de la cual
hemos extraido el péarrafo, Agustin se interroga acerca de cémo hu-
biera provenido la prole y menciona diversas hipétesis en caso-de que
no hubieran pecado nuestros primeros padres, es seguro que ésta es
una bendicién divina de la unién conyugal. “No nos cabe la menor
duda que el crecer, multiplicarse y llenar la tierra, segin la bendicién
de Dios, es un don del matrimonio instituido por Dios desde el princi-
pio, antes del pecado, al crear al hombre y la mujer” (8). Por ello, des-
de el inicio, los dos sexos fueron creados en distintas personas, como

(4) Dice Gilson que en Agustin la vida moral del hombre se implica en la vida
social: cf. op. cit. p. 225.

(5) Se puede consultar al respecto L. Ott, Manual de Teologia Dogmatica, Barcelo-
na, 1969, p. 677.

(6) Cf. In Ioannis Evangelinm Tractatus IX, 2 y IX, 10.
('7) De Bono Coniugali I.
(8) Ibid. XVI, 22,



los vemos ahora, y se les llama una sola cosa, ya por su unién, ya por
el cr-gen de la mujer formada del costado del hombre.

Alejada la sombra del pecado de la procreacion, es claro que és-
ta debe considerarse “gloria del matrimonio”. “En el fondo, los que di-
cen que de no haber pecado no hubieran cohabitado ni engendrado,
afrman que el pecado del hombre fue necesario para completar el
catdlogo de los Santos” (9). Por consiguiente, aun sin el pecado, “estos

matrimonios dgnos de la felicidad del paraiso serian fecundos en ama-
bles frutos...” (10).

Para el Hiponense, el matrimonio es, en su género, bueno en si
mismo, y asi como todo el orden ético agustiniano estd regido por un
finalismo especifico referido al uso de los bienes —inclusive el se-
xual —, el matrimonio encuentra su dignidad de manera relevante en
la procreacién y la sociedad que funda. Por ello, el Santo hace suyo
el pensamiento de la Escritura: “Lo que resulta incuestionable es que
el matrimonio es digno de todo honor y que el lecho nupcial es in-
maculado” (11). Teniendo en su memoria las frases de San Pablo so-
bre la unién conyugal, descarta cualquier interpretacién errénea de las
mismas y niega que el Apdstol condenara indirectamente el matrimo-
nio (12), lo que fundamenta afirmando que la unidén conyugal es un
bien en si, y no por mera contraposicién a la fornicacién (13).

Esta unién del hombre y la mujer resulta para el Sanio la célula-
base del tejido social, asi como el principio de la comunidad politica,
encontrando en la prole su fruto mas bello. Ello justifica que Agustin
le dedicara numerosas péginas, varias de ellas tomadas por la subsi-
guiente Tradicidon de la Iglesia, y constituidas asi en camino seguro
para la comprensién de esta primera relacidn humana, tanto dentro
del orden natural, como en los aspectos relacionados con el sacramen-
to. Aunque, respecto de este Ultimo, le estard reservado a Santo Tom4&s
y la escoldstica posterior, otorgarnos un conocimiento acabado del tema.

Con motivo de diversas disputas, San Agustin defendié la digni-
dad del matrimonio. y especialmente la santidad de la unién conyugal
cristiana, dando bases firmes para anélisis posteriores, ya sea en la
perspzctiva natural como en la atinente a la doctrina de la Iglesia.

Frente a los maniqueos, que veian en el matrimonio y el trato
tonyugal una fuente y causa del mal por su atadura a lo corpéreo y
material, el Hiponense mostré la pureza del vinculo y la castidad con-

() De Civitate Dei XIV, 23, 1.

(10) Ibid. XIV, 23, 2.

t11) De Bono Coniugali VIII, 8.

(12) Cr, De Sancta Virginitate XVII, 17.

(1) Afirmin San Agustin: “Es, pues, incuestionable y seguro que el matrimonio
ho es pecado®; y en otro parrafo sefiala: “Es un bien defendible con toda suerte de
vasunen, conldra todo linaje de calumnia’™: De Bono Coniugali X, 11 y XX, 24, respec-
tivamentu,
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yugal. El sincretismo religioso elaborado por Mani, habia tomado del
Budismo y del Cristianismo numerosos elementos. Su signo distintivo,
sin embargo, lo encontramos en la oposicién entre la luz y las tinie-
blas, entre lo espiritual y lo material. La santidad dentro de la secta
la alcanzaban sélo unos pocos, a quienes les era impuesto el compro-
miso de “los tres sellos”, uno de los cuales era el del “seno”. Por éste,
se prohibia a los elegidos el contacto sexual, para evitar asi la propa-
gacién del mal, implicado en todo lo carnal y material. Para esos esco-
gidos estaba igualmente vedado el matrimonio, resultando la virgini-
dad precepto distintivo de los mismos. Los catecdmenos, que aldn no
habian alcanzado la jerarquia de los “elegidos”, podian tener mujer,
mas debian evitar que ésta quedara embarazada. En “De moribus Eccle-
siae Catholicae”, San Agustin reprocha duramente a estos herejes sus
postulados: “En la Iglesia Catdlica viven un nUmero incontable de fie-
les que no usan de este mundo, y los hay que usan como si no usa-
sen... Es una calumnia la prohibicién a los regenerados por el bau-
tismo de la procreacién y de la posesién de tierras, casas y dinero. ..
{No os parece haber demostrado el Apdstol a los fuertes en qué estad
lo sumo de la perfeccion, y a los débiles lo que es proximo a la perfec-
cion? Lo sumo de la perfeccion es abstenerse de los placeres de la carne;
‘quisiera que todos, dice él, fuesen como yo mismo’; la castidad conyu-
gal, que libra al hombre de perderse por la fornicacién, se aproxima
a esta sublime perfeccion... §A qué, pues, tan obstinada resistencia
a verdad tan clara y evidente? ;A qué tanto empefio en obscurecer con
vanas sombras la luz de las Escrituras?... jCuéntos hay que usan de
estas cosas como si no usaran!... Atended a la palabra: ‘El hombre in-
terior debe renovarse de dia en dia para llegar a la perfeccién’, y vo-
sotros queréis que comience ya por la perfeccién” (14).

Contra el monje Joviniano, nuestro Santo demostré que era doc-
trina de la Iglesia costener la dignidad del matrimonio cristiano, pero
recordé la superior excelencia de la santa virginidad. Este monje afir-
maba que tenfan igual valor ante Dios la castidad matrimonial y la vir-
ginidad consagrada, tomando como fundamento de ello el ejemplo de
las santas mujeres del Antiguo Teslamento. Algunas respuestas a las
tesis de Joviniano fueron en desmedro del matrimonio, y asi, parecia
que para confestar a las consideraciones de éste debiase menospreciar
la unién conyugal. Por tal motivo, Agustin muestra primero los bienes
del matrimonio, pero sefiala luego que la virginidad ha de obtener
una mejor corona en la bienaventuranza, pues exige una enfrega su-
perior a Dios. “En los tiempos en que vivimos, ya es més excelente
sin duda, y més santo, no ir al matrimonio por la simple generacién
carnal, y, por consiguiente, mantenerse libre e inmune de todo contac-
to, para mejor someterse espiritualmente al Unico Esposo verdadero
del alma, que es Jesucristo” (15).

(14) 1, 35, 80.
(15) Pe Bono Coniugali XXIV, 32.



Las disputas con los pelagianos llevaron nuevamente a Agustin a
la defensa del matrimonio y la pureza de la unién conyugal, pero sin
cmitir los efectos de la falta originaria en el dominio de la voluntad
sobre las pasiones. Con motivo de dos epistolas pelagianas que el Pa-
pa San Bonifacio habia remitido al Obispo de Hipona para su anélisis,
éste elabora sus cuatro libros titulados “Contra duas epistulas pelagia-
norum”, donde atiende al tema del trato conyugal sin el pecado, la
concupiscencia y la relacion carnal postparadisiaca. Julidén de Eclana y
otros obispos pelzgianos habian tomado interés en el tema de la con-
mixtién carnal con el fin de demostrar la inexistencia del pecado ori-
ginal en los nifios surgidos de la unidn matrimonial, para lo cual sos-
tenian que la “ruborosa libidine” que afecta al varén y la mujer en
este tiempo existi6 también en Adén y Eva. A ello respondié el Santo
que “el matrimonio fue instituido por Dios, tanto en el paraiso... co-
mo ahora... y que ni en el paraiso, si alli se engendraran hijos, pudo
tener lugar la seminacién ordenada a la generacién de los hijos sin la
conmocién carnal, y sin la conmixtién de los cényuges” (16). Sin em-
bargo, niega el Hiponense que en aquella situacién hubiera habido ru-
bor por la libidine, vergiienza, y desobediencia de los miembros. Esto,
justamente, es consecuencia de la falta originaria de la que participa
todo el género humano, y se demuestra por el pudor que acompafia
a la actividad conyugal. “Este pudor, esta verglenza inevitable, nace,
en efecto, junto con cada hombre, y estd, en cierto modo, impuesta por
las leyes de la naturaleza, de modo que en este particular se ruborizan
aun los mismos cényuges castos, y nadie se corrompe tanto y tan tor-
pemente que, por saber que Dios es autor de la naturaleza y del ma-
tfrimonio, no se avergience, si alguien le ve, de esta conmocién carnal
y no busque un lugar secreto donde esté a cubierto de las miradas, no
s6lo de los extrafios, pero aun de todos los suyos. Asi, pues, déjese a
la naturaleza humana reconocer el mal que le ha sobrevenido por su
culpa, no sea que se vea obligada, o a no avergonzarse de estos des-
ordenados movimientos, lo que seria grandisima desvergilenza, o a
avergonzarse de las obras de su Creador, que seria grandisima ingrati-
tud” (17).

Como se ve, un marco tan amplio de consideraciones demuestra
lo importancia que para Agustin tenia el matrimonio y la familia en el
urden natural para la recta vida social (18). No la tuvo menor, segin

evidencié, en el sobrenatural, pues alli supo sefialar en la unién
vonyugal y sus frutos un camino merecedor de aprecio, en cuanto per-
mite arribar a la bienaventuranza, y encontrar en la vida matrimonial
motivo propicio de santidad.

(i) 1, 6, 11,
(17) 1hid, T, 16, 33.
1) e Bono Coniugall IX, 9.



2. FINES Y PROPIEDADES DEL MATRIMONIO. SUS ENEMIGOS

Para Agustin, pues, el matrimonio es un bien digno de alabanza.
Su dignidad le viene de la bondad que posee, y ésta surge de la pro-
creacién y la asociacién que se crea por el varén y la mujer. “La ra-
zén de ello —de su bondad — paréceme a mi que no radica en la so-
la procreacién de los hijos, sino principalmente en la sociedad natu-
ral por uno y ofro sexo constituica” {19). Asi entendida, la unién con-
yugal es célula-base de la sociedad y se especifica, dentro del orden
de las relaciones humanas, por su fin, que es la procreacién (20). “La
casa debe ser el principio y el fundamento de la Ciudad. Todo prin-
cipio dice relacién a su fin, y toda parte a su todo. Por eso es claro
y légico que la paz doméstica debe redundar en provecho de la paz
civica; es decir que la ordenada concordia entre los que mandan y los
que obedecen en casa debe relacionarse con la ordenada concordia
entre los ciudadanos que mandan y los que obedecen” (21).

Esta consideracion de la naturaleza y fines del matrimonio, frae
aparejadas dos propiedades suyas naturales. La unidad, es decir su
caracter monogamico, y la indisolubilidad, que apunta a la permanen-
cia del vinculo mientras no muera uno de los dos contrayentes. Porta-
lié afirma que la indisolubilidad matrimonial ha tenido en Agustin un
defensor invencible (22). Las expresiones del Santo parecen confirmar-
lo respecto de ambas prepiedades: . . .por ello es por lo que en nues-
tro tiempo ha quedado reducido e! sacramento del matrimonio a la
conyunciéon de un solo hombre con una sola mujer”. “Seré forzoso
convenir en que el vinculo social que estrecha a los cdnyuges es tan
irrompible y fuerte que, aun contraido el matrimonio sélo con el an-
helo de tener descendencia, no puede disolverse en modo alguno aun-
que no logre la procreacién. .. ¢Quién no ve aqui toda la intima soli-
dez e inquebrantable fuerza del vinculo matrimonial?” (23).

De los fines del matrimonio, el primero y més alto es la procrea-
cién, que atiende & la generacién de los hombres, su crianza y edu-
cacion, atento a la precariedad de nuestra naturaleza dejada en sole-
dad. El segundo, es la misma comunidad de vida entre los conyuges
por la que se sosiega la concupiscencia, se remedia la debilidad y se
da el consuelo de la compafia. “Estdn obligados scgin esto los espo-
sos a cumplir fielmente los deberes de la unién conyugal con reciproca

(19) De Bono Coniugali III, 3. Agustin explica por cllo que de no ser asf, no ca-
bria hablar de matrimonio entre personas de edad provecta, ¥y menos aun si hubie-
ran perdido a sus hijos o no hubieran podido engeundrarlos. De esa manera, queda
c¢xplicitado convenientemente que la finalidad del matrimonio no sdlo estd en en-
gendrar, sino que, aun no dandose o logridndosc este fin, queda el otre cuya impor-
tancia es fundamental, y que se realiza a través de su caricter de sociedad-base
del cuerpo social, cuya destruccién o disolucién implicarfa, por esa tal naturaleza,
la destrucciéon mediata de la misma sociedad, su desintegracidn.

(20) Cf. De Bono Coniugali I, 1.

(21) De Civitate Dei XIX, 16.

(22) CI. E. Portalid, loc. cit., col. 2431.

(28) De Bono Conlugall XVIII, 21 y VII, 7, respectivamente.



donacién en cuanto a la carne, no sélo con el fin primario de criar hi
jos, que en este mundo visible y perecedero es la razén primera y el
vinculo mas fuerte que une a la sociedad del género humano, sino
también por evitar el contraer, a espaldas de esta unién sagrada, cua-
lesquiera otros vinculos concubinarios e ilicitos. Y por ello deberan en
cierto modo convertirse el uno en esclavo del ofro, para ayudarse a
soportar las flaquezas de la carne, de tal manera que si uno de los es-
posos decidiera guardar perpetua confinencia, no podria realizarlo sin
el consentimiento expreso del otro. Por eso se ha dicho que la mujer
no tiene potestad sobre su cuerpo, sino el varén, e idénticamente el va-
rén no tiene potestad sobre el suyo, sino la esposa. Lo que la mujer
reclama del marido o el marido de la mujer, aunque no sea con mi-
ras a la procreacién, sino por remediar la fragilidad y la incontinencia
de la carne, no pueden rehusérselo mutuamente, a fin de evitar asi
la condenable corrupcién en que vendrian a dar los esposos movidos
por el demonio, bien fueran ambos a la vez o separadamente. El de-
ber, pues, por el que los esposos hacen mutua entrega de si mismos
con el fin de engendrar hijos, estd totalmente exento de toda culpa” (24).

Por lo cual afirma el Hiponense: “De ahi resulta que el matrimo-
nio es un verdadero bien, porque un bien es incuestionablemente el
criar hijos y gobernar con sabiduria y prudencia una casa familiar”.
“Los hiios vienen inmediatamente a consolidar la eficacia de esta socie-
dad vincular como el Unico fruto honesto, resultante no sélo de la me-
ra unién del hombre y la mujer, sino del comaricio y trato conyugal
de los mismos, ya que podria darse otro tipo de unidn, amistosa o fra-
terna, entre ellos, sin ese comercio matrimonial”. “Resulta, pues, que el
matrimonio es, en todos los pueblos y entre los hombres todos, un verda-
dero bien; un bien que consiste en la generacién de los hijos y en la
fidelidad de la castidad conyugal” (25).

En cuanto al segundo fin, expresa el Hiponense: “...lLa cépula
carnal entre el hombre y la mujer, desde el punto de vista social, es,

(24) Es importante destacar en esteos parrafos la igualdad en que Agustin pone a
la mujer frente 2l hombre, que atendiendo a la época que ocupa la obra, demuestra
un avance notable respecto de los criterios paganos, ¥ en definitiva una elevacién de
la mujer por parte del cristianismo. Ello no obsta, claro esta, a que el Hiponense
siempre sostenga que el gobierno familiar descansa sobre una sola cabeza, y ésta,
si no hay motivo grave en contrario, es el varén.

Cabe también recordar, con motivo de este parrafo, que Agustin opina que el uso
del trato conyugal que “extravase los limites del pacto’, entendiéndose por ello que
no se ajustase al fin primordial de la procreaciéon, constituiria un cierto defecto o
vicio, que no es prcpio de la institucién matrimonial, sino de nuestra naturaleza
cafda. “Pero hay que decir que todo cuanto los esposos realicen en conira de la mode-
racién, de la castidad y de la verecundia es un vicio y un abuso, que proviene no en
verdad del matrimonio, sino de los hombres mal refrenados. Obsérvese, no obstante,
que aun con las mismas inmcderadas exigencias y excesivas utilizaciones del deber
conyugal, que no se enderezan primordialmentc a la generaciéon de la prole, y que
1 ApOnlol no prohibe imperiosamente, sino que piadosamente tolera dentro del uso
(el matrimonio; y que, aunque las costumtres depravadas fuercen a los hombres a
tales nbusos, aun asf afirmariamos que el matrimonio es un bien”: De Bono Coniju-
goll VI, 4.

(20) e Bono Condugall 1, 1; X, 9; XXI, 32, respectivamente.



diriamos, una especie de semillero de la Ciudad” (26). Respecto de
una de las consecuencias buscadas por esa comunidad de vida, dice
en carta a Dardano: “Efectivamente, la concupiscencia rebelde, que
habita en la carne mortal, por la que se mueven los miembros fuera
del albedrio de la voluntad, se modera por la justicia conyugal, para
gue, uniéndose los padres, nazcan los que necesitan nacer... el mal
de los miembros rebeldes no se extingue, pero se modera, con el
bien de las nupcias, para limitar de algin modo la concupiscencia car-
nal y realizar la pureza conyugal” (27). La propia finalidad de procrear
encarrila la sexvalidad dentro del matrimonio, pues la posibilidad de la
paternidad torna a los esposos mas recatados en el trato, y éste aparece
a sus ojos con una dignidad especial.

Los fines del matrimonio nos conducen a los bienes que el Obispo
de Hipona descubriera en él. Estos, como se evidencia por lo dicho, son:
la prole, que debs ser amada, criada y educada, y la mutua fidelidad
de los esposos. Por eso Agustin no dard tregua 2 los males que atacan
a la unién conyugal, y asi condenard con gran rudeza el adulterio, vy, se-
gun los casos, con igual rigor el concubinato (28). Tan duros juicios, sin
embargo, no parecen compararse con los que raciben las desviaciones
del recto comercio marital, los apartamientos de su fin primero y es-
pecificante, y, en definitiva, de su bien mas apreciado. Por Ultimo, el
Santo ataca el divercio por ser atentatorio contra los fines del matri-
menio, destructor de sus propiedades naturales, negador de los bienes
a los que se ordena, y causa de disolucién social.

Refiriéndose al adulterio, dice Agustin en su didlogo con Evodio,
gue es malo intrinsecamente, y no porque la ley lo prohibe. Sefiala
en este pecado un “granchsimo” mal, pues ataca el orden social y lo
destruye (29). Ni el mutuo acuerdo de los conyuges, liberéndose de su
fidelidad, resta malicia a esta transgresién; muy por el confrario, nues-
tro Sanlo dice que una situacién asi no puede ser mas que causa de
males alin superiores. El adulterio tiene su raiz en la libidine, y nin-
gin motivo hay que lo justifique, aun el de engendrar hijos para su-
plir la esterilidad de alguno de los cényuges. Mucho menos, claro es-
ta, aquel que se comete como contrapartida o, si se quiere, venganza,
por la infidelidad previa del otro cényuge.

Con igual vara mide el Santo la falta del varén y la mujer, y pre-
sionado por quienes encuentran en su masculinidad motivo de ate-
nuecién, replica que mayor castigo merece el adulterio del varén que
el de la mujer. “Cuando les decimos estas cosas, no sélo persisten en
su severidad, sino que se enfurecen contra la verdad y hablan y re-
plican: ‘Pero nosotros somos varones; la dignidad de nuestro sexo no
puede tolerar esta injuria de que se nos compare a las mujeres en su

(26) De Civitate Dei XV, 16, 3.
(27) 187, 31.

(28) Cf. De Bono Coniugali V, 5.
(20) Cf. De Libero Arbitrio I, 3, 6.
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frir las penas si tenemos algldn trato con otras mujeres distintas de las
nuestras’. jComo si los varones no debieran mas bien refrenar varonil-
mente las concupiscencias ilicitas cabalmente porque son varones! Co-
mo si por ser varones no debieran més bien servir de ejemplo de esta
virtud a sus mujeres! jComo si el ser varén no les obligase méas a no
dejarse vencer por la liviandad! jComo si el ser varones no les obli-
gase mis a no ser esclavos de la carne lascival Y se indignan si oyen
que los varones adilteros tienen pena semejante a la de las mujeres
adilieras, siendo asi que se los dzberia castigar tanto més gravemen-
te cuanto es mas propio de ellos vencer con la virtud y el gobernar a
las mujeres con el ejemplo”. A aquellos hombres cristianos que adop-
tan esa actitud, les recuerda la norma que dictara el emperador Anto-
nino, que no era cristiano, por la que no permitia que el marido acusa-
se a la mujer del crimen de adulterio si é] no habia dado primero en
sus costumbres ejemplo de castidad, de forma tal que ambos podian
ser condenados si se probaba su mutua falta (30).

En el salterio de las “diez cuerdas” (31), cuando se refiere a los
adilteros y fornicarios, ensefia la tremenda corrupcién que encierran
esos vicios. En este exienso sermén, el Hiponense reprende gravemen-
te a unos y otros por el dafio que al préjimo, a la sociedad y a si mis-
mos causan con su falta. “Por eso no he de dar paz a esta quinta cuerda,
pulséndela fuertemente para vituperar estas perversas costumbres vy
esta ruina, segin he dicho, de todo el género humano”. Y agrega, ha-
blando de los que se burlan del hombre que domina su libidine, glorién-
dose ellos de someter otras mujeres ademas de la suya: “Si bien lo
consideras, ¢te pareceria mas fuerte aquel que yace debajo de la bes-
tia que el que cabalga la bestia con gallardia? Pero porque rehuis las
luchas interiores y, en cambio, os complacen las batallas externas es por
lo que no anheléis pertenecer al cantico nuevo...” En definitiva, apunta el
Santo a demostrar que no puede guerrear externamente quien no ha bus-
cado triunfar sobre sus enemigos interiores. “Hay, pues, una batalla que
el hombre libra consigo mismo peleando contra sus torpezas y concupis-
cencias, frenando la avaricia, sofocando la ambicién, estrellando la so-
berbia, tfruncando la lujuria. Si libras estas batallas en tu mundo interior,
no serés derrotado en el mundo exterior”. Quien arguyera a esto, que no
estd casado, y que no encucnira dafio alguno en acercarsc a una meretriz,
le responde- que se corrompe asimismo, y le interroga: ¢No te sientes
afrentado a ti mismo si alguien apedrea una imagen tuya — que ni siente
ni habla, pues sélo estd pintada— que guardas en fu casa para el solo
regocijo de tus ojos? “Luego, cuando desfiguras en tu propia persona la
Imagen de Dios, que eres 10 mismo, por la liviandad y por las disolucio-
nes de la fornicacién, aun cuando no te hayas apropiado la mujer del pré-
jimo ni hayas traicionado a su esposa, porque no la tienes, ¢no compren-

10y De Conlugiis Adulterinis II, 8, 7.
Gy ¢f mermon 9, “In adulteros reprehensio”.



des que has profanado la imagen de Dios en fti reflejada, con la torpeza
de la carne y la pecaminosa sensualidad?” Por ello, en un caso hay
un crimen dafioso a ofra persona —tal el adulterio—, y en otro, un vi-
cio que destruye el propio ser interior, al apropiarse las pasiones del
gobierno de la propia existencia, naturalmente reservado a la razén.
En este Ultimo caso, la persona se torna una herida para el cuerpo so-
cial, al rebajarse en su ser intimo. Al destruir la imagen divina que en
él existe, en Ultima instancia ataca su propia existencia como hombre,
que en San Agustin estd determinada por el entendimiento: “Sélo la
inteligencia distingue al hombre del animal. No pongas en otra cosa tu
gloria. ¢Haces alarde de tus fuerzas? Las bestias son superiores a ti en
eso. ¢(Alardeas de ligereza? Las moscas son més ligeras que t0. sPresu-
mes de hermosura? Es superior a la tuya la hermosura de fas plumas
del pavo real. ¢(De dénde proceds tu superior excelencia? De la ima-
gen de Dios. ¢Dénde estd esa imagen? En la mente, en el entendimien-
to. Si eres mas excelente que las bestias, es porque tienes intel gzn-
cia...” (32).

Agustin reprueba igualmente el concubinato, especialmente aquel
en el cual no existe una jurada fidelidad hasta la muerte y un comercio
carnal orientado a la procreacién, o que, si la rechaza, lo hace por me-
dios ilicitos. En la mayoria de los casos considera que tal relaciéon se
reduce a un ayuntamiento temporal. “Porque, en efecto, si un hombre
se adhiere a una mujer sbélo por un determinado tiempo, hasta que en-
cuentre otfra al nivel de su posicién, de su rango o de sus riquezas, para
desposarse con ella, ese hombre es adiltero en su corazén, no para con
aquella digna mujer que busca y espera, sino para con la que vive en
ilicito contubernio sin intencién de vincularse a ella por el convenio
matrimonial. Y, por consiguiente, la mujer ilegitima, que a ciencia y
conciencia se presta a mantener ese impuUdico comercio con un hombre
con quien estd vinculada por el derecho conyugal, procede con la mis-
ma pecaminosa y adulterina voluntad que el hombre”. Agustin encuen-
tra en el concubinato un motivo serio de desquicio social pues con el
mismo se impide en la mayoria de los casos una segura atencion a la
prole, una crianza conveniente y una buena educacién; recordando que
muchas veces la procreacién es directamente evitada por quienes se
achieren sin intenciones perdurables o lazos obligatorios. “La carne tie-
ne de suyo fragilidades y tendencias irrefrenables, que el matrimonio,
cuando menos, viene a refrenar con la imposicién de vinculos indisolu-
bles de fidelidad exigida por la unién sagrada; aquélla —la concubina-
ria— levanta en nosotros deseos inmoderados y crecientes de disfrute,
mientras éste, es decir, el matrimonio, hace prevalecer su finalidad pro-
creadora” (33).

Bl Hiponense reprocha alun mas duramenta a quienes iorpemen

(32) In loannis Evangelium Tractatus III, 4.
(33) De Bono Coniugali V, 5.
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te impiden la recta finalidad del matrimonio evitando ilicitamente la
concepcidn. “Esto Ultimo que digo lo hacen también algunos licitamen-
te casados, si bien cuando se evita la concepcién de la prole es tam-
bién ilicita y torpe la unién carnal con la propia mujer. Esto es lo que
hacia Onan, hijo de Jud4, y por ese pecado le matdé Dios. La propaga-
cién de los hijos es, pues, la primera, natural y legitima causa de las
bodas; por lo mismo, los que se unen por razén de su incontinencia,
no deben aliviar su mal de manera que exterminen el bien de las bo-
das, esto es, la propagacién de los hijos” (34). Las relaciones conyuga-
les con el propésito de obtener descendencia o cumplir con el débito
conyugal para sedar la concupiscencia del otro, estdn dentro de la le-
gitimidad matrimonial. Pero cuando los esposos truecan el uso del co-
mercio carnal en contra de la ley natural, cometen un “crimen nefando
en si mismo, pero que es mas recriminable ain en la vida del matri-
monio” (35).

La defensa agustiniana de la indisolubilidad natural del vinculo
marital es clara en pdrrafos de rechazo al divorcio en términos absolu-
tos. En ellos, se determina claramente que el vinculo conyugal es in-
desiructible, aun cuando existiera fornicacién por parte del otro cényu-
ge, pues sélo la muerte de uno de ellos quiebra tan fuerte vinculo so-
bre el que se asienta y conserva la sociedad. “Tan cierto es que el vincu-
lo conyugal, la fe jurada, es cosa tan santa y tan sacramental que no
puede quebrantarse ni con la separacién ni el rompimiento siquiera,
supuesto que la mujer repudiada por su marido, no puede, sin incu-
rrir en el crimen de adulterio, vincularse en matrimonio con otro mien-
tras viva el merido, aun cuando éste sea la causa de ese crimen por
su abandono” (36). En su libro sobre los enlaces adulterinos —"De Co-
niugiis Adulterinis” — recuerda el Hiponense que segin la sana doctri-
na, la mujer permanece ligada a su marido mientras viva, pues por la
ley lo lleva dentro suyo hasta la muerte. Ni siquicra por causa de for-
nicacién de éste podrd contraer nuevas nupcias; de alli que el hom-
bre que tome a aquella que se separé de su marido, asi sea por la
antedicha causa, es adultero (37).

El teocentrismo que informa toda la obra agustiniena, no deja de
estar presente en muchas de las expresiones del Santo sobre nuestro
lema, pero en modo alguno, como ha quedado probado, afecta la le-
galidad natural del orden conyugal, cuyas notas han sido sistematica-
mente expresadas por el mismo. Por el contrario, ni la constitucién
matrimonial, ni sus propiedades, fines y bienes estudiados, se demues-
lhan por la referencia al orden sobrenatural, sino a iravés de la inter-
prefacién teleoldgica de la unién conyugal en el dmbito natural. Claro

(i) be Conduglly Adulterinis II, 12, 12.
Cif) Do Bono Conlugall X, 11,

i) Ihid. VI, T,

Gy CFo, 4, 0y 4, 4,
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estd, un razonamiento cristiano, y sobre todo si es el de Agustin, no
puede dejar de sefialar que, a través de la gracia, la unién del hombre
y la mujer se eleva a la “santidad de un signo religioso”.

3. MATRIMONIO Y SACRAMENTO

La fragilidad a que nos ha sometido el pecado torna dificil man-
tener tan alta eficacia matrimonial, y aun aquellas propiedades que
surgen de la naturaleza misma de la sociedad conyugal, como son la
monogamia y la indisolubilidad, que garantizan los fines de la unidn
conyugal, exigen en los esposos un espiritu dispuesto y, a falta de él,
una recta legislacién que atienda al Bien ComUn por sobre los entuer-
tos conyugales, preservando dichas cuzlidades.

Estas propiedades, que el orden natural sefiala en el matrimonio,
parecen en nuestro tiempo, para muchos, por demés arduas si se mi-
ra a su fiel y constante cumplimiento, a pesar de la aceptacién y de-
fensa de las mismas. Por eso Agustin vio la mayor fuerza de la unidn
conyugal en un signo misterioso, que refleja una realidad superior,
que no puede ser desfigurada ni borrada sin graves consecuencias in-
dividuales y sociales, sin castigos perdurables a través de generacio-
nes.

Ese signo se asienta en el vinculo indestructible de la-mutua fide-
lidad y atadura de los cdényuges y en el consecuente cumplimiento de
la finalidad procreadora y en su caracter de célula-base del todo so-
cial. Asi Agustin nos introduce en el gran bien del matrimonio cristiano:
el hecho de constituir un sacramento. “Yo no puedo creer en ningin
modo que haya podido el matrimonio tener tanta eficacia y cohesion
si, dado el estado de fragilidad y de mortalidad a que estamos some-
tidos, no se diera en él el signo misterioso de una realidad mas gran-
de aun, es decir, de un sacramento cuya huella imborrable no puede
ser desfigurada, sin castigo, por los hombres que desertan del deber
o que tratan de desvincularse del sagrado lazo. Porque ni con el divor-
cio legalizado puede quebrarse aquella alianza nupcial, puesto que,
aun separados el uno del otro, ambos siguen siendo coényuges, y co-
meten adulterio con aquellos con quienes se unieron aun después del
repudio, ya sea ella con el varén, ya sea él con la mujer. Pero sélo en
la Iglesia de Dios, que es, segin el profeta, la ciudad de Dios y su mon-
tafia sagrada, es donde el matrimonio se da en tales condiciones” (38).

Los bienes del matrimonio cristiano reposan sobre sélidos funda-
mentos. “El bien del matrimonio descansa sobre la triple base de la fi-
delidad, de la prole y del sacramento. La fidelidad impone a los es-
posos mantengan incdlume la fe prometida y que no se rompa el vincu-

(38) De Bono Conlugnli VII, 7.
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lo conyugal prevaricando con ofro o con otra. La prole exige que se
la reciba con espiritu de amor, se la crie y sustente con diligencia y
bondad, y se la eduque religiosamente. El sacramento pide que los es-
posos no se separen jamés, y que, en caso de separacién, ni el uno ni
la otra se vinculen de nuevo ni aun con el fin Unico de tener descen-
dencia. Estos tres puntos constituyen la norma del matrimonio, en el
cual se dignifica la fecundidad de la naturaleza y se refrena la depra-
vacién de la incontinencia” (39).

La procreacién, entonces, aparece como el fin primero del matri-
monio cristiano, y la prole como su bien. Agustin consideré que la fe-
cundidad fue un don otorgado por Dios a la pareja original desde el
inicio, y un bien que subsistié aun después del pecado (40). Claro esta,
dejé a salvo la forma en que hubiera fenido lugar la propagacion del
género humano de no haber existido la falta originaria, aunque es
seguro no se hubijera realizado de manera idéntica a la actual. Deberia-
mos descartar la libido y concupiscencia que acompafian todo trato
conyugal, y esa torpeza y rubor que la unién produce. Secuelas estas
de ese desorden pasional, por el cual se demuestra la falta de domi-
nio pleno que el alma debiera ejercer sobre el cuerpo, en que consis-
te, en sentido amplio, la concupiscencia. Esta ha sido definida como
“el apetito del alma por el que preferimos cualesquiera bienes tempo-
rales a los bienes eternos” (41). Agustin habla en muchas ocasiones in-
distintamente de concupiscencia o de libido, pero en otras deja ver
ciertas diferencias. En cuanto a nuestro estudio parece necesario adver-
tir que la libido que menta en sus tratados morales, por lo general
es entendida como excitacién del cuerpo, y es resto del pecado ori-
ginal (42).

Afirma sobre ello el Hiponense: “Lejos de nosotros pensar que los
dos primeros esposos en el paraiso, cumplirian con esta libido, de la
que se avergonzaron cubriendo en seguida su desnudez, aquella ben-
cicién de Dios: 'Creced y multiplicaos y llenad la tierra’. La libido sur-
(i6 después del pecado; y después del pecado, nuestra naturaleza,
ruborosa, privada del sefiorio que tenia sobre el cuerpo, sintié ese
dusorden, lo advirtid, se avergonzé de él y lo cubrié. Sin embargo, la
bendicién dada al matrimonio para que los conyuges creciesen, se mul-
tiplicasen y -llenaran la tierra, aunque es verdad que subsistié en los
tlnlincuentes, con todo, se otorgd antes de delinquir, ddndonos a en-
tender con ello que la procreacién de los hijos es gloria del matrimo-
nio, no pena del pecado. Mas, en la actual economia, los hombres, des-
tonocedores de la felicidad del paraiso, piensan que fue imposible

iy e Genesl ad Litteram IX.

«d)) ('f. De Clvitate Del XXII, 24, 1.
city De Mendacio VII, 10,

YO De Civllate Del XIV, 16,



engendrar hijos sin experimentar esta libido, de la que se averglenza
hasta la honestidad del matrimonio” (43).

En nuestro estado actusl, padecemos pues, une cierta conmocién
carnal, de la cual nos avergonzamos inevitablemente, y-que surge en
cada hombre como impuesta por su misma naturaleza. Y esto, aun co-
rresponde decirlo de los propios cdnyuges castos, pues haciendo rec-
to uso del comercio carnal, sufren cierto rubor (44). No quiere decir
ello que la relacién conyugal, aunque no sea pecado, carezca de ho-
nestidad por razén de ese arrebato. El matrimonio y el acto de procrea-
cién son sin duda alguna un bien, sin que obste a ello el fuego de la
pasién que acompaiia la unidn, si ésta estd ordenada a su fin. Agustin
hace un paralelo enire el proceso de nutricion y el de la generacién,
demostrando que, asi como en el primero, también en el segundo exis-
te un cierto deleite que no es libidinoso ni por lo tanto condenable. “Lo
que es, pues, el alimento para la conservaciéon del cuerpo, es el ma-
trimonio para la conservacién de la especie. Y el cumplimiento de estos
dos deberes no se da sin un cierto deleite carnal, el cual, ordenado y
moderado por el freno de la templanza y reducido a sus naturales li-
mites, no tiene ciertamente nada de condenable ni de libidinoso" (45).

Interpretando Agustin a San Pablo, ha creido ver en sus expre-
siones, que el uso del deber conyugal por parte de los esposos, si no
se endereza primordialmente a la generacién de la prole, constituye
una falta leve. Es decir, que el Hiponense considera el uso del débito
conyugal con el solo fin de satisfacer la concupiscencia, un pecado ve-
nial por parte del conyuge (46). Habra quienes se quejen de cierto ri-
gorismo por parte de Agustin, pero no debemos olvidar, en todo caso,
que la severidad de su juicio es respecto del pecado, pero no del pe-
cador: “.. .preciso es advertirlo, la severidad del juicio moral se con-
cillaba perfectamente en la actitud del Santo con una admirable sua-
vidad ante el pecador” (47).

La finalidad generativa del matrimonio cristiano trae aparejada

(43) De Civitate Dei XIV, 21. Cf. también XIV, 23, 2 y 3; XIV, 24, 1. Puede con-
sultarse alli su exposicién sobre el tema.

(44) Estas apreciaciones surgen con motivo de la respuesta a las dos epistolas,
presumiblemente del ubispo pelagiano Julidn de Eclana, ¥ teniendo en cuenta el
pensamiento de Celestio y Pelagio que ven en la unién matrimonial cierta interven-
cién maligna: cf. Contra Duas Epistulas Pelagianorum I, 16, 33 y I, 17, 35.

(45) De Bono Coniugali XVI, 13,

(46) ‘‘Si se hace uso del débito matrimonial sélo con el fin de satisfacer la con-
cupiscencia, presupuesto sea entre marido y mujer y por conservar la fe conyugal,
la culpa no excede de venial”’: De Bono Coniugali VI, 6.

(47) G. Soaje Ramos, sin referirse a este tema especifico, sino a la ética agusti-
niana en general, dice: “Dentro de este contexto debe situarse la observacién cono-
cida que atribuye a S. Agustin una moral muy severa. La observaciéon bien entendi-
da es quiza justa y se halla confirmada por el hecho de que los moralistas cristianos
posteriores lo han abandonado en algunos puntos. Pero, fuerza es destacarlo, Agustin
empezaba por ser severo consigo mismo’: op. cit,, p. 9. Habra de sefalarse que en
este punto de la teologia moral, Santo Tomés sigue la opinién de Agustin ¢n cuan-
to a la cxistencia (e pecado leve en la sola satisfaccidon de la concuplscencln cn la
relaclon conyugnl: ¢f. Suwma ‘Teolégica Supl., q. 41, a. 4.

(4



no sélo la crianza, sino y por sobretodo la educacién religiosa. La ge-
neracién y la crianza pueden ser compartidas con las costumbres pa-
ganas, mas la instruccién en la verdadera religién, es una nota disiin-
tiva de los catdlicos, y consecuencia del cardcter sacramental de la
union del varén y la mujer. Por eso, nos dice Agustin: “En nuestra
época, por lo que al matrimonio concierne, se da mas importancia a la
santidad del sacramento que a la fecundidad de la mujer —in nosira-
rum quippe nuptiis plus valet sanctitas sacramenti, quam fecunditas
uteri —" (48). De alli, entonces, que aun siendo buena la paternidad na-
tural, s6lo se cumple en forma plena el fin y bien primero del matrimo-
nio cristiano cuando con la educacién religiosa se conduce la prole me-
diante la paternidad espiritual (49). “A las aves también se les dijo: ‘Creced
y multiplicaos’. §Quieres tener por cosa grande lo que se le dio también
a las aves? §Quién ignora que se concedid por la palabra de Dios? Usa
de estos bienes si !os has recibido; pero piensa méas bien cémo has de
educar a los hijos que nazcan. Pues no es felicidad tener hijos, sino te-
nerlos buenos” (50). Queda claro entonces, que a la generacién como
fin del matrimonio cristiano se integra constitutivamente la instruccién
religiosa de los hijos, sin la cual no se cumple la consecucidon del bien
que tiene por objeto la unién conyugal.

En cuanto al otro bien, la fidelidad, en el matrimonio cristiano la
unién del varén y la mujer cobra un vigor sobrenatural al representar
ta de Cristo con su lglesia (51). Siguiendo en el simbolismo a San Pa-
blo, el Obispo de Hipona ve en la frase: “dos en una sola carne”, el
maravilloso misterio de Cristo y su Iglesia, del cual es figura nuestro
matrimonio. Por ello, la fidelidad ha de anteponerse a la misma vida,
nos dice el Santo, y ha de cuidarse como un gran bien, que habré de pre-
ferirse a los del cuerpo. “Es un bien que hay que anteponer siempre a
los bienes y derechos del cuerpo, entre los cuales hay que computar
nuestra propia vida transitoria”. “El Apdstol San Pablo atribuye a esta
mutua fidelidad una importancia juridica tan decisiva, que la denomi-
na potestad, cuando escribe: Porque la mujer maridada no es duefia de
su cuerpo, sino que lo es su esposo. Y, asimismo, el marido no es due-
fio de su cuerpo, sino que lo es la mujer” (52).

Finalmente, nos habla el Santo del tercer bien, constituido por el
sacramento. Este 1érmino, sin embargo, resulta algo impreciso en el
pensamiento agustiniano, y podemos sefialar que no lo utiliza en el
mismo sentido que lo hace cuando se refiere, por ejemplo, a la Euca-
ristia o al Orden. ¢Habremos de suponer entonces que Agustin no con-
sideraba verdadero sacramento al matrimonio, sacramento en sentido

(18) De Bono Coniugali XVIII, 22.

(49) Cf. J. L. Larrabe, ‘‘Matrimonio y educacion de los hijos segun S. Agustin”,
on “Augustinus” (XVIII), Madrid, 1973, 71.72. El autor sostiene alli que si hay una
porltiva y especifica exclusion por parte de los contrayentes de educar crlstianamgn-
te o gUs hijos, no se da la validez del matrimonio por exclusiéon del “bonum prolis’.

(D)) Knarr, in Psalmos 127, 15.

i) C'f. In loannls Evangelium Tractatus IX, 2 y IX, 10.

(72) e 1tono Conlugall 1V, 4,



estriclo? El punto esencial que es preciso resolver es si en los escritos
del Santo el matrimonio aparece como otorgando la gracia santificante
a los contrayentes, pues si asi fuera, habiendo recibido, como dice Agus-
tin, la elevacién especial que le merecié la presencia de Jesds en las
bodas de Cané4, estariamos sin duda ante un auténtico sacramento. Por-
talié, a quien seguimos en este anélisis, se pronuncia afirmativamente,
ya que encuentra en el Obispo de Hipona la referencia a los dos ele-
mentos constitutivos del sacramento segin el pensamiento teolégico mo-
derno: su institucién por Cristo y la comunicacién de la gracia (53). De
alll, pues, que teniendo en cuenta los textos del Doctor de la Gracia ya
citados y otros complementarios (54), nos parece segura la afirmacién
del tedlogo francés, aunque la misma no resulta seguida con igual fuer-
za por otfros estudiosos (55).

Estas consideraciones sobre el matrimonio cristiano nos llevan a des-
tacar en él las dos propiedades naturales de todo matrimonio: la uni-
dad o monogamia y la indisolubilidad.

Agustin explicita la primera con claridad para sefialar las modifi-
caciones esenciales que las circunstancias han introducido, y que impi-
den reeditar el matrimonio de los santos varones del Antiguo Testamen-
to, dispensado de tal carécter: “. . .por ello es por lo que en nuestro
tiempo ha quedado reducido el sacramento del matrimonio a la con-
yuncién de un solo hombre con una sola mujer... asi en nuestros dias
el sacramento del matrimonio, que no puede ser conferido sino a un
solo hombre y a una sola mujer, es figura y representacién de nuestra
unidad venidera, radicada en Dios y realizada en una misma y unéni-
me ciudad celeste” (56).

En cuanto a la indisolubilidad matrimonial cristiana, ésta apare-
ce en el pensamiento agustiniano con caracteres no sélo naturales —co-
mo en el matrimonio entendido en ese mismo orden— sino como pro-
piedad fundamental, pues resulta de la misma “res sacramenti” (57).
La figuracién de la unién de Cristo y la Iglesia realiza un vinculo in-
destructible. “Mas una vez que el matrimonio ha sido ratificado en la
ciudad visible de Dios, que es la Iglesia, que es donde el matrimonio,
proveniente de aquella unién de nuestros primeros padres, recibe un
carécter sacramental, no puede bajo ningin pretexto ser disuelto, a no
ser por la muerte de uno de los conyugados” (58). La “res sacramenti”,
constituida sobre el vinculo conyugal, aparece para Portalié sefialada
con bastante claridad cuando Agustin la compara con la correspon-
diente al sacramento del Orden (59).

(53) Asi lo sostiene Portalié en su estudio ya mencionado. Ver col. 2431 ss,
(54) Me refiero aqui a los del Comentario al Evangelio de San Juan.

(55) Cf. por ej. L. 'Ott, op. cit., p. 679.

(56) De Bonc Coniugali XVIII, 22.

(57) Cf. E. Pertalié, op. cit., col. 2431.

(568) De Bono Coniugali XV, 17.

(59) CI. F. Portalié, op. cit., ibid.



En dos lugares puede verse la defensa constante que Agustin ha-
ce de la indisolubilidad matrimonial. El primero de ellos lo encontra-
mos en las respuestas que el Santo dirige a las cuestiones planteadas
por Polente (60). Alli queda expuesto el pensamiento del Hiponense
respecto del péarrafo de Mateo 5, 32 y 19, 9. En este Gltimo, que resul-
ta a mi criterio el mas explicito para el tema, dice el evangelista, segin
la cita de Agustin: “Quicumque dimiserit uxorem suam, nisi ex causa
fornicationis, et aliam duxerit, moechatur” —todo el que arrojare a su
mujer, a no ser por causa de fornicacién, y se casare con otra, comete
adulterio—. La interpretacién que el Doctor de la Gracia hace de di-
cha proposicién es, a mi entender, en sentido exclusivo —el tradicio-
nal—, por la que se entiende que sdlo le estd permitido al cényuge se-
pararse por causa de fornicacién del otro, pero esto no lo habilita para
traer nuevas nupcias. De forma tal que dicho privilegio, puede afirmar-
primigenio. Asi, le expone al Obispo Polente: “Ambos decimos que no
debe casarse de nuevo la que abandoné a su marido fornicario. Sélo
que hay una diferencia: yo digo que si la mujer deja a su marido for-
nicario, siendo ambos cristianos, no le es licito casarse con otro, y, ade-
mas, que no le es licito en absoluto dejar a su rnarido si é! no es forni-
cario” (61).

El oiro lugar aparece en el mismo opdsculo citado, y tiene ocasién
con motivo del anélisis del privilegio paulino. Segin la doctrina de la
Iglesia, por razén de dicho privilegio se permite al cényuge que abra-
za la fe catélica, separarse del cényuge infiel —que a causa de la con-
versién del primero se niega a continuar la relacién marital — y con-
traer nuevas riupcias. De forma tal que dicho privilegio, puede afirmar-
se, es la excepcidon a la indisolubilidad del vinculo matrimonial. Sin em-
bargo, no parece haberlo entendido asi San Agustin en aquellos afios,
donde todavia’ no se habia arribado a una doctrina segura sobre el te-
ma. El Hiponense sostenia que en lo posible el cényuge fiel no debia
abandonar al infiel, y si lo hacia, que no contrajera nuevas nupcias. Sin
embargo, Agustin deja en claro la complejidad del tema tratado en am-
bos casos, como haciendo notar que admite una mayor profundizacién
e, incluso, .una posible perspectiva diferente. “Expuesto y discutido
esto seglin mis fuerzas, bien veo que este problema de los matrimonios
es muy obscuro y complejo” (62).

4. MATRIMONIO Y VIRGINIDAD

Quedé ya demostrado que para el Doctor de la Gracia el matri-
monio constituye sin lugar a dudas un bien; pero desde su mirada 1eo-
l6gica, la virginidad es ensalzada en grado mucho mayor por razén de
nu sandldad. Jesucristo es el modelo de esa fecunda virginidad, que en

(i CF, De Conluglis Adulterinis.

ty thd 1, 6, 6.
) Hdd o § a0, 28



la Iglesia aparece como imitacién de la més fructifera integridad: la de
Maria Santisima. En ella se encuentra la consagracién de la virginidad
como libre eleccion de amor, proponiéndose a nuestra consideracién
como ejemplo eminente pues “imité asi la vida celeste en el cuerpo
mortal por medio del voto y sin estar obligada; lo hizo por eleccién de
amor y no por obligacién de servidumbre. Por ello, Cristo al nacer de
una virgen prefirié aprobar a imponer la santa virginidad en una vir-
gen que, aun antes de saber quién habia de nacer de ella, habia ya de-
terminado permanecer virgen. Y asi quiso que fuese libre la virginidad
hasta en la mujer en la que El tomé forma de siervo” (63).

La dignidad de esa integridad le viene de su consagracién a Dios,
y por su mayor entrega a El es superior al matrimonio: “.. .el estado
de continencia es més excelente y, por ende, preferible al matrimonio
mismo, incluso cuando sélo tiene por fin la procreacion” (64). De allf
gue lo esencial en la continencia es la caridad por la que se obla el cuer-
po a Dios y por tal razén “no se puede comparar ninguna fecundi-
dad de la carne a la santa virginidad, también de la carne. Tampoco
tiene su honor la virginidad por ser integridad, sino por estar consa-
grada a Dios, y aunque se custodia la carne, se conserva por el espi-
ritu de devocién y religion” (65). 'La continencia es un don de Dios que
puede llegar a cualquiera, aun a aquel en el que tiene mayor poder lo
“malo acostumbrado que lo bueno desusado”, provocando la resolucién
de “morir a todo lo que es muerte y sélo vivir a la verdadera vida” (66).
Asi se presentd la virginidad a Agustin: “Como si se me hubiera infun-
dido en el corazén un rayo de luz clarisima, se disiparon enteramente
todas las tinieblas de mis dudas” (67).

La virginidad, siendo un don divino, debe ser custodiada contra
el ladrén de la soberbia: “. . .el guardidn de la virginidad es la caridad
y la morada de la caridad es la humildad”. Por eso, aquellos que por
amor a Dios guardan una santa virginidad, tal como el apdstol San Pa-
blo lo aconseja, vigilada por la firme humildad, han de obtener en la
vida futura mayor galardén, pues han reservado al Sefior en forma ab-
soluta su espiritu y su cuerpo. Estas expresiones agustinianas no sur-
gen de una consideracién maniquea de lo corporal, ni aun, claro ha que-
clado, del rechazo del matrimonio, sino porque entre dos bienes —la
vida conyugal y la virginidad— resulta preferible el segundo por su
mayor perfeccién.

En definitiva, el valor de la virginidad, como el de todos nuestros
actos, viene de la medida de la caridad, y en esa inteligencia, para
Agustin no hay muestra de amor mayor que el martirio, “don oculto

(63) De Sancta Virginitate 1V, 5.
(64) De Bono Coniugali VI, 6.

(05) De Sancta Virginitate VIII, 8.
(66) Confessiones VIII, XI, 25.
() Ihid, VI, X1, d0.
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mientras no lo revele la inquisitoria prueba”. Por eso nos dice en sus
Confesiones: “mi amor es mi peso, dondequiera que soy llevado él me
lleva” (68). Podemos concluir pues, que tanto la santa virginidad como
el matrimonio cristiano, se hacen agradables a los ojos de Dios por la
sola razén de la caridad en ellos presente. Todo lo que estd divinamen-
te prescripto y aconsejado “se cumple rectamente cuando se refiere al
amor de Dios y del préjimo por Dios” (69). Y en ello —en la caridad
por la que obramos — se muestra el signo de la inhabitacién divina en
nuestra intimidad: raiz inconmovible del amor. “En consecuencia, si Dios
es caridad, como la Escritura Sagrada lo proclama, y el amor viene de
Dios y actla en nosotros para que Dios permanezca dentro de nosotros
y nosolros en El, y esto lo sabemos porque nos dio de su Espiritu, en-
tonces este mismo Espiritu es el Dios Amor” (70).

GUILLERMO JORGE YACOBUCCH

) X1, m
(1) Eneniridion 121, 32,
0y e rinitate XV, 10, 37,



LA VIRGEN AL MEDIODIA

Es mediodia. Estd la iglesia abierta. Voy a entrar.
Madre de Jesucristo, no vengo hoy a rezar,

Nada tengo que darte y nada que pedir;
140 sélo vengo, Madre, a mirarte y sentir

viéndote, entre ldgrimas de dicha, que es asi:
que yo soy hijo tuyo y que tu estds aqut.

Estar contigo, Madre, aqut donde ti estds,
sélo un momento mientras afuera todo, todo estd en paz.

jOh, Mediodia! No hablar, mirar unicamente tu rostro, Madre mia,
dejando al corazén cantar solito su propia poesia.

No hablar. Sélo cantar, porque se tiene colmado el corazén

vromo el mirlo que acaso hilvana alguna idea con los trinos de su
[cancion.

I'orque eres bella, porque eres inmaculada,
la. mujer en la Gracia por fin recuperada;

la criatura en su honra pristina y en su florecimiento final
tal cual surgié de Dios el dia de su esplendor original,
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Inefablemente intacta, porque tu eres la Madre del Salvador

que es la verdad en tus brazos y la Unica esperanzay el tinico fruto
[de amor.

Porque eres la Mujer, el Edén de la antigua ternure ya en olvido

cuyo mirar encuentra de pronto al corazén y hace brotar el llanto
[reprimido.

Porgue ti me has salvado. Porque has salvado a Francia a la vez,
porque mi patria, como yo, sélo gracias a ti es lo que es;

porgque cuando caiamos y todo se perdia llegd tu intercesidn,
porque gracias a ti otra vez Francia tuvo su salvacion;

y porque es mediodia y aqui estamos, en este nuevo dia,

Yy porque ti estds entre mosotros; sencillamente porque ti eres
[Maria,

sencillamente porque estds entre nos,
acepta éstas mis gracias, Madre de Dios.

PAUL CLAUDEL

Trad. de Juan Oscar Ponferrada



LA IGLESIA Y LA
INJUSTICIA EN EL MUNDO

La injusticia tiene dos caras o vertientes. La primera y
principal se halla en quien comete la injusticia, que es el
pecado (o el vicio) opuesto a la virtud de justicia. Cuando
caemos en la injusticia, cuando obramos con injusticia, cuan-
do somos injustos, la lglesia nos amonesta, nos adoctrina
sobre tan terrible malicia y nos ayuda a convertirnos, a sa-
lir del abismo, a reparar el dafio, a justificarnos, a salvarnos.
Es su primera y permanente preocupacion.

La otra cara se halla en el que sufre la injusticia, en el
que recibe el agravio, en el que padece la ofensa. Cuando
eso nos ocurre, la Iglesia suscita la compasién de nuestros
hermanos en orden a la caridad fraterna, cuyo precepto es
inseparabie del primer mandamiento divino y semejante a
él, no sélo por ser su consecuencia sino también su signo.

Pero esta ayuda, este alivio, este consuelo que recibi-
mos de nuestros hermanos, elude el tema de la injusticia,
por dos razenes: primero, porque la misericordia se mueve
por nuestro dolor sin reparar en su origen (maligno, natural
o fortuito), y segundo, porque respecto a nosotros, nuestro
dolor no es injusto sino pena justisima, puesto que con ver-
dad lo atribuimos a la providencia permisiva de Dios al de-
cirle: omnia quae fecisti nobis, Domine, in vero judicio fe-
cisti quia peccavimus tibi et mandatis tuis non obedivimus. ..

Por eso, si bien la Iglesia nos permite precavernos del su-
frimiento y defender con medios licitos nuestros derechos
(lo cual circunstancialmente puede llegar a ser obligatorio),
por sobre todo ello y en ejercicio de su misién propia, nos
ensefia a aprovechar el dolor: primero, reconociéndolo como
justo respecto a nosotros mismos, aunque provenga de la
injusticia ajena; segundo, perdonando a nuestros deudores
para habilitarnos a esperar de Dios el perdon de nuestras
deudas, y tercero, compartiendo la pasién de Cristo para par-
ticipar igualmente en la gloria de su resurreccion.

CARLGCS A. SAENZ




MORAL Y ECONOMIA

La subordinacién de la Economia

Aristételes comienza el libro | de La Politica afirmando que toda
ciudad o estado es una especie de comunidad, y que toda comunidad se
ha formado teniendo como fin un bien determinado. Es por lo tanto evi-
dente, agrega, que mientras todas las comunidades tienden a algin
bien, la comunidad superior a todas y que incluye en si a todas las de-
més aspira al mas alto de todos los bienes, y esa es la comuni-
dad llamada Estado, |z asociacién politica. Pero como es la necesidad la
que mantiene la sociedad, comienza su anélisis refiriéndose a la familia,
pues la primera unién de personas a que da origen la necesidad es la
que se da entre aquellos seres que son incapaces de vivir el uno sin el
otro, es decir, la unidén del varén y la mujer para la continuidad de la es-
pecie. Al gobierno de esta institucion le llamé economia, pues etimolégi-
camente “econpmia” significa gobierno de la casa. Luego se usé este tér-
mino para expresar el arte o la ciencia que trata sobre la adquisicién de
las riquezas.

Pero en el mismo lugar afirma Aristételes que es particular pro-
piedad del hombre, que lo distingue de los demas animales, el ser el
Unico que tiene la percepcién del bien y del mal, de lo justo y lo injus-
to y de las demas cualidades morales, y es la comunidad y participacién
en estas cosas lo que constituye una familia y una ciudad-estado.

Afirmaciones como éstas, que ya en época de Aristbteles eran an-
tiguas, son las que han suscitado multiples discusiones acerca de las re-
laciones que indudablemente existen entre la economia y la politica, en-
tre la economia y la moral. La politica se distingue formalmente de la
moral, aun cuando aquélla guarda una cierta subordinacién a ésta. Pe-
ro también interesa saber qué relacién guarda la economia con la mo-
ral, porque se trata de algo mucho mas importante que una mera dis-
cusién académica, ya que el marxismo y el liberalismo deben su origen
a distintas respuestas acerca de esta cuestién.

Julio Meinvielle ha definido, en “Conceptos fundamentales de la
Economia”, la actividad econémica como una relacién de la accién hu-
mana con las cosas exteriores, en busca de la apropiacién o utilizacién



de esas mismas cosas, dada su condicién de escasez. De esto se deduce
que lo econdmico en cuanto tal envuelve la actividad humana, o dicho
de ofra forma, la actividad econdmica es parte del obrar humano en
general. Esto pareceria indicar, y asi lo han defendido muchos autores,
que la economia se halla incluida en la moral, de modo-que todo lo
que ésta condena en nombre de la ley superior debe condenarlo aqué-
lla. Pero con ello se olvida que la moral fija las leyes o normas del pro-
ceder moral, esto es, cdmo debe comportarse el hombre para ser llama-
do virtuoso, y que la economia, en cambio, fija las leyes o normas que
indican cémo debe comportarse el hombre para ser considerado exper-
to en la procuracién de riquezas.

Pero precisamente esta diversidad dz fines trajo con el tiempo co-
mo consecuencia la desvinculacién radical de los dos érdenes y una re-
duccién del campo econdmico al interés material traducido en la bus-
queda de la acumulacién de riquezas sin oiro limite que la capacidad
individual para hacerlo. La abstencién del Estado de toda ingerencia en
las actividades econdémicas de los ciudadanos descansaba en la presun-
cién de que los hombres eran iguales y que la Unica ley que regulaba
la economia era la de la oferta y la demanda. Este “amoralismo” econé-
mico ‘trajo como consecuencia, por todos conocide, la injusticia social que
posibilité la concentracién del capital en muy pocas manos.

Es evidente que loc econdmico no abarca el obrar humano del mis-
mo modo en que lo hace la moral, ni que se confunde con la actividad
politica, aun cuando esté subordinado a ésta en razén de su fin. Pero
tamb'én es evidente que afirmar la autonomia absoluta de la economia
respecto de la moral y de la politica ha traido como consecuencia més
males que los que se querian remediar.

Debemos reconocer y aceptar que la ciencia econémica tiene una
formalidad y objetos propios, diferentes de los de la moral y la politi-
ca. Pero de la misma manera debemos rechazar su total independencia
de la ciencia moral y politica. “Nuesira posicién, afirma Meinvielle en la
obra citada, reconoce y acepta con los autores catdlicos nombrados que
la economia es una ciencia practica pero ni la confunde con la moral o
la politica, ni la hace una parte de ella. Es un saber préctico, necesaria-
mente normativo si se quiere, pero con un objeto propio y con princi-
pios también propios, aunque derivados de los morales y politicos, co-
mo luego explicaremos, y con leyes propias derivadas de esos princi-
pios, al que no le interesa propiamente el debe ser moral o politico si-
no el debe ser de la eficacia econdémca. ;Cémo debe ser la accién de
un hambre frente a otro en relacién con las riquezas, para conseguir de
ellas mayor utilidad con el menor esfuerzo? He aqui la cuestién espe-
cifica de la economia politica, a la que responde una ciencia propia. Re
conocemos que por ser el hombre una unidad de comportamienio, esie
saber préctico o se rige en principio arquitecténico o se somele a olro
suber practico que tea con respecto a él principio arquitectdnico, Y en
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esle punto sostenemos que la economia politica aunque auténoma, as-
14 subordinada a la ciencia moral y politica” (1).

Aclarada esta cuestion corresponde que analicemos algunos de los
temas de la economia desde la perspeciiva de la ética. Sin lugar a du-
das, el tema de la propiedad privada es el tema que maés ha dividido las
opiniones, y desde muy antiguo se discute acerca de su licitud moral o
cde la conveniencia de su desaparicién o suplantacién por la propuesta
colectivista. Marx y Engels atribuyeron a su existencia todos los males
sociales, desde la lucha de clases hasta la existencia de una superes-
tructura ideoldgica al servicio de la clase dominante, y los grandes im-
perios capitalistas se afirmaron sobre la interpretacién liberal que sos-
tenia su libre uso, dominio y disposicién.

La propiedad privada y su funcién social

La Naturaleza, dice Aristételes (Pol. 1257 a), no hace nada en va-
no o sin un fin determinado. Con toda evidencia hemos de suponer que
la Naturaleza, continda diciendo, provee a sus necesidades cuando los
seres vivos estdn creciendo; que las plantas existen en orden a las ne-
cesidades de los animales, y los demds animales en orden al bien del
hombre, porque siempre los seres mas imperfectos existen para los mas
perfectos. El hombre ejerce, en consecuencia, un dominio natural sobre
los demés seres vivos y sobre las cosas exteriores, y ese dominio natu-
ral le corresponde por su naturaleza racional. Ahora bien, la naturaleza
no ha determinado la porcién de bienes que se le debe otorgar a cada
hombre, sino que son todos los hombres quienes tienen el derecho na-
tural a disfrutar de los bienes creados en general. De alli que la finali-
clad primaria de los bienes exteriores es la de servir a las necesidades
de los hombres..Por ello afirma Tomés de Aquino que.los bienes tem-
porales, que divinamente se confieren al hombre, son ciertamente de
5u propiedad; pero su uso no solamente debe ser suyo, sino también de
aquellos que pueden sustentarse con lo superfluo de ellos (II-11, g. 32,
a. 5, ad 2). De aqui ya podemos sacar una conclusién decisiva y sobre
ln que volveremos: el derecho natural primario determina que todos
los bienes de la naturaleza son comunes, en cuanto a su uso.

Pero aqui no nos interesa solamente el uso de los bienes, sino tam-
hién su dominio, esto es, cuando es pleno, su propiedad. Con relacién
1 vsto podemos afirmar que el derecho a la propiedad privada de los
blenes dimana de miltiples exigencias naturales del hombre: el derecho
natural que tiene todo hombre a gozar de los frutos de su trabajo vy
al sustento de su propia vida, y el deber natural que tiene de asegurar
el sustento de su familia y de un seguro porvenir, todo ello conjugado
von las exigencias sociales de la comunidad entera. Luego es licito no
ehlo ol uso, sino tamb’én el poseer una cosa como propia: “Acerca -d=

t1) Melnvielle, Julio, Conceptos fundamentales de la economia, Eudeba, Bs. AS,
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los bienes exteriores, dice Santo Tomés, dos cosas competen al hombre:
Primero, la potestad de gestién y disposiciéon de los mismos, y en cuan-
to a esto es licito que el hombre posea cosas propias. Y es también ne-
cesario a la vida humana por tres motivos: Primero, porque cada uno es
més solicito a la gestion de aquello que con exclusividad le pertenece
que en lo que es comln a todos o a muchos, pues cada cual, huyendo
del trabajo, deja a ofro el cuidado de lo que conviene al bien comin,
como sucede cuando hay muchedumbre de servidores; segundo, porque
se administran més ordenadamente las cosas humanas cuando a cada
uno incumbe el cuidado de sus propios intereses, mientras que reinaria
confusién si cada cual se cuidara de todo indistintamente. Tercero, por-
que el estado de paz entre los hombres se conserva mejor si cada uno
estd contento con lo suyo, por lo cual vemos que entre aquellos que en
comin y pro indiviso poseen alguna cosa surgen mdés frecuentemente
contiendas.

“En segundo lugar, también compete al hombre, respecto de los
bienes exteriores, el uso o disfrute de los mismos; y en cuanto a esto
no debe tener el hombre las cosas exteriores como propias, sino como
comunes, de modo que fécilmente dé participacién en ellas a los otros
cuando lo necesiten” (II-11, q. 66, a. 2).

El texto habla por si mismo, pero brevemente lo explicitaremos. En
primer lugar se refiere a los clésicos argumentos que prueban la nece-
sidad de la propiedad privada de los bienes:

1. Que la propiedad privada es necesaria para una explotacién
eficaz de los bienes.

2. Que es necesaria para una ordenada explotacién y administra-
cién de los bienes, pues cada uno cuida mejor las cosas que
le son propias.

3. Que es necesaria para el logro o mantenimiento de la paz so-
cial. Claro estd que ello supone, como dice el Aquinatense, que
cada uno esté conforme con lo que tiene, lo que implica una
distribucién justa de los bienes.

En segundo lugar, una vez mas se afirma que si bien es licita y
conveniente la propiedad privada de los bienes, su uso es comin. De-
bemos insistir en esto: el derecho natural primario es el uso comin de
los bienes por parte de todos los hombres: el derecho natural secunda
rio es la propiedad privada de esos bienes. Es evidente que cuando
ambos derechos entran en conflicto, como sucede cuando no hay una
distribucién justa, priva el derecho natural primario. En esto se ha fun
dado la llamada funcién social de la propiedad privada. Es evidentn
por lo dicho la utopia colectivista, tal como la postula el marxismo y
muchos socialismos, donde todo es de todos. La ciclica caida de la pro
duccién en los paises comunistas es buena prueba de ello. Pero as tam
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bién evidente lo erréneo de la postura individualista, que sostiene la
propiedad absoluta de los bienes exteriores, a punto tal que se afirma
el derecho no solamente de posesién y libre disposicion de los mismos,
sino también el derecho de destruirlos o degradarlos. Tal era el espiritu
de la legislacién positiva argentina al respecto antes de la reforma efec-
tuada por el Dr. Guillermo Borda. Alli se indicaba que el propietario
tenia derecho a usar y gozar de la cosa que poseia, e incluso podia “des-
naturalizarla, degradarla o destruirla”. En su nueva redaccién, efectua-
da en 1968, se indica en cambio que es inherente a la propiedad el de-
recho de poseer la cosa, disponer o servirse de ella, usarla y gozarla
“conforme a un ejercicio regular”. El hombre tiene derecho a poseer
las cosas como propias, pero no puede destruirlas arbitrariamente, por
més que sean suyas, ya que con ello destruye un bien que es Util a la
sociedad toda. Por ello, cuando el derecho de propiedad se ejerce en
contra de los derechos de la comunidad, seré abusivo (no estard “con-
forme a un ejercicio regular”) y no tendré amparo de la ley.

Tal es el espiritu con que escribe Santo Tomés cuando se pregunta
si es licito robar en estado de necesidad. En caso de necesidad, afirma,
todas las cosas son comunes; y por lo tanto no constituye pecado el que
uno tome una cosa de otro, porque la necesidad la hace comin. Segin
el orden natural, afirma, las cosas inferiores estdn ordenadas a la satis-
faccién de las necesidades de los hombres. Por consiguiente, su divi-
sién y apropiacién, que procede del derecho humano, no ha de impedir
que con esas mismas cosas se atienda a la necesidad del hombre. “Sin
embargo, agrega, si la necesidad es tan evidente y urgente que resulte
manifiesta la precisién de socorrer la inminente necesidad con aquello
que se tenga, como cuando amenaza peligro a la persona y no puede
wer socorrida de otro modo, entonces puede cualquiera licitamente sa-
tisfacer su necesidad con las cosas ajenas, substrayéndolas, ya manifies-
1o, ya ocultamente. Y esto no tiene propiamente razén de hurto ni de
rapifia” (II-1l, g. 66, a. 7). Si se advierte que es nada menos que un ted-
logo cristiano el que afirma esto, se podré valorar en toda su dimensién
ln importancia de este texto.

En la misma época se consideraba como un atentado contra la jus-
llcia percibir interés por un préstamo monetario o de algin ofro obje-
to exterior (claro estd que en el siglo Xl no se conocia la inflacién que
hoy conocemos). Se condenaba como ilicito que se recibiera en devolu-
<lén el dinero prestado y ademés se exigiese un interés por el uso de
ilivho dinero, de donde viene el nombre de ““usura”. Pero mucha agua
ha corrido bajo el puente, y aquello que antes los filésofos y tedlogos
consicderaban reprobable hoy es una institucién aceptada y altamente
lucratlva. En aquellos tiempos en que se condenaba la usura, la econo-
min estaba al servicio de ofros valores més altos, no existia propiedad
inlividual de las herramientas y en consecuencia no habia salario ni
phusvalla. Desde entonces hasta nuestra actual era industrial se desarro-
llaron varlas revoluciones que quebraron aquel orden. Pero, en nues-

T



tra opinién, sélo un desorden moral ha podido posibilitar lo que tan
graficamente René Guénon llama “el reino de la cantidad”.

Economia y Modernidad

Seria demasiado extenso para este trabajo analizar el largo proce-
so por el cual el poder econdmico logré el poder politico en Europa. La
llamada “burguesia conquistadora” se aduefid del Estado en un momen-
to por demds propicio: era exactamente cuando comenzaba el proceso
de industrializacién. El orden gremial medieval que protegia al trabaja-
dor fue destruido y no es casual que una de las primeras leyes que san-
ciond el nuevo Estado en Francia fue el decreto Le Chapelier, dado en
1791, que negaba en términos expresos los “supuestos intereses comu-
nes” de los trabajadores. No queremos caer en planteos simplistas, por
lo que reconocemos que el proceso fue complejo y gradual. Pero no po-
demos dejar de consignar nuestra opinién de que no hubiese habido ca-
pitalismo sin Calvino. Tal es, por otra parte, el anélisis que hizo Max
Weber en una obra que ya es clasica en este tema, “La ética protestante
y el espiritu del capitalismo”. El ascetismo laico del puritanismo actué
con la méxima pujanza contra el goce despreocupado de la riqueza y
estrangulé el consumo de articulos de lujo, dice Weber, pero, en cam-
bio, destruyd todos los frenos que la ética tradicional ponia a la aspira-
cién a la riqueza, legalizando el afdn de lucro. Dicho ascetismo se ma-
nifesté en la lucha contra el uso irracional de las riquezas, pero no con-
tra el lucro racional.

De la concepcién tradicional del trabajo, que lo consideraba como
la actividad humana necesaria para producir bienes materiales necesa-
rios para la vida, se pas6é a una verdadera “idolatria trabajista”: “La valo-
racién ética del trabajo incesante, continuado y sistematico en la profe-
sién, dice Max Weber en la obra que citamos, como medio ascético su-
perior y como comprobacion absolutamente segura y visible de rege-
neracién y de autenticidad de la fe, tenia que constituir la mas podero-
sa palanca de expansion de la concepcién de la vida que hemos llama-
do ‘espiritu del capitalismo’. Si a la estrangulacién del consumo junta-
mos la emancipacién del espiritu de lucro de todas sus trabas, el resul-
tado inevitable serd la formacién de un capital como consecuencia de
esa coaccién ascética para el ahorro. Como el capital formado no debia
gastarse inUtilmente, fuerza era invertirlo en finalidades productivas”(2).

Esta concentracién de capitales, generada casi siempre gracias a
una bajisima retribucién de la mano de obra empleada, sélo podia afir-
marse gracias a una ideologia que proporcionara todas las justificacio-
nes morales necesarias. Y fue precisamente la ideologia imperanie en
la época la que entregd el mundo econdmico al libre juego de la com
petencia. Este no debe ser la norma reguladora de la vida econémica,

(2) Weber, Max. La ética protestante y el espiritu del capitalismo, Ed. Revis
ta de Derecho Privado, Madrid, 1955, pp. 234-235,
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pues aunque garaniice su eficacia, no deja lugar alguno para la jusilcia
y la caridad social. Los menos hébiles para lucrar quedan condenaclos
a vender su trabajo en las condiciones que fija el capital, sin tener -.|
quiera la proteccién del Estado, pues a éste le ha sido vedado sujetar la
economia a un verdadero y sano principio directivo.

Inglaterra es, seguramente, el pais que refleja mejor este nuevo
“orden” econdmico. Tal como lo sefiala Hilaire Belloc en su “Historia de
Inglaterra”, a partir de la caida del rey Jacobo Il en 1688, se va consoli-
dando en el poder la clase mercantil adinerada. Del despojo de los pe-
quefios propietarios y su transformacién en los servidores asalariados
de la riqueza surgiria el sistema denominado mas tarde capitalismo, en
cuyo seno los grupos dirigentes se alternarian en el poder, aceptando
unos el cambio como algo necesario, y lamentando otros que dicho cam-
bio no fuese mas lejos, pero defendiendo todos los mismos intereses
primordiales propios de su clase. Sefiala Belloc que después de la Re-
forma y la destruccién de la monarquia, el suceso mds importante en
la moderna historia inglesa fue la creacidn del Banco de Inglaterra en
1694, corporacién privada cuyos intereses estaban garantizados por los
impuestos nacionales. De alli en més, pero fundamentalmente durante
el reinado de Victoria, sobrina de Guillermo IV e hija del duque de Kent
(reind desde 1837 a 1901), Inglaterra exporté al resto del mundo un
sistema econdmico al servicio de sus intereses, casi siempre impuesto
por la fuerza de su flota. Es por ello que creemos que el andlisis de su
historia nos aproxima mucho a la comprensién de lo que Weber deno-
mind “el espiritu del capitalismo”.

La economia y la sociedad actual

Nuestro tiempo no ha superado los problemas insitos en la con-
cepcién individualista de la economia, sino que solamente los ha dis-
frazado. Por un lado no se cumplieroin los vaticinios apocalipticos que
Marx y Engels hicieron a mediados del siglo pasado, ya que el capita-
lismo generd en su seno los mecanismos necesarios para asegurar su
supervivencia. Pero por otro lado la situacién se ha agravado porque
el hombre contemporaneo es diariamente agredido y manipulado eco-
némicamente sin que tenga mucha conciencia de ello. Todos trabaja-
mos hoy con esmero para poder comprar cosas que hace cincuenta afios
no se conocian, lo que dice a las claras que muchas de ellas son super-
fluas. Hoy la economia debe primero crear ficticiamente la necesidad
del consumo antes de ofrecer los productos al mercado. Despojado de
gran parte de los valores espirituales que poseia, el hombre contempo-
réneo, inmerso en un mundo material y sensual, se esfuerza por el lo-
gro de los bienes materiales que presuntamente le posibilitarén la se-
quriclad y el bienestar. Pero generalmente ese logro, solamente alcanza-
dey por unos pocos, no hace méas que revelarle su propia insatisfaccién
intorior,
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El deseo inmoderado del lucro que impulsé a tantos hombres des-
de principios del siglo pasado fue seguramente la causa de que algunas
naciones, en los paises mas civilizados, conocieran un esplendor de ri-
quezas jamés visto. Pero eso se logré a costa de una situacién de ham-
bre y miseria también jaméas vista. Quedd en el olvido que las riquezas
eran para el bienestar del hombre y que los pueblos son ricos por su
distribucién equitativa y no por su mera acumulacién.

Se produjo asi la inversién total de los valores. Las costumbres co-
menzaron a ser reguladas por el tener, hasta llegar al hedonismo de
nuestra época, regida por una moral del puro bienestar, entendido co-
mo el mayor consumo posible de todos los bienes posibles. La econo-
mia dzl consumo ha traido como consecuencia una nueva moral, pues
incluso se han agotado las “virtudes” que movilizaron los primeros tiem-
pos del capitalismo: el ideal de la laboriosidad ha cedido al de la re-
duccién al minimo del esfuerzo productivo; la produccién ha cedido su
lugar a la especulacién financiera; el ideal del ahorro y la prevision se
ha transmutado en el ideal del consumo; el ideal de austeridad se ha
transformado en el del lujo democratizado, lujo que segin la expresién
de José Luis de Aranguren (“Moralidades de hoy y de mafana”), es un
verdadero insulto social.

A su vez, el avance vertiginoso de la tecnologia presenta proble-
mas morales totalmente nuevos. La responsabilidad humana es cada
vez mayor a causa de la automatizacién, pero es menos claramente vi-
sible, con lo que ha crecido la tentacién de una conducta irresponsable.
Cuando es un gran equipo de cientificos y técnicos el que construye un
artefacto cuyo empleo puede ser nocivo y cuando son maguinas las
que producen maquinas, la responsabilidad moral se diluye hasta desa-
parecer por completo. Claro estd que invertimos los términos: existe esa
situacién ante el avance tecnolégico y econdémico porque previamente
ha habido un proceso de degradacién moral.

La accién productiva del hombre ha perdido el sentido que tuvo
cuando era la politica, y a través suyo la moral, la que regulaba la acti-
vidad econémica. G. K. Chesterton, que era un agudo observador de su
época, afirma en “Enormes Minucias” que no sabe de ningdn oficio mo-
derno que posea un ritual poético. "“Si los segadores cantan al segar, se
pregunta, ¢por qué los ordenadores de pagos no cantan mientras orde-
nan sus cuentas, ni los banqueros mientras realizan sus operaciones ban-
carias?”. Con esa agudeza y esa fina ironia que le dieran tanta fama,
opinaba que a é! le parecia advertir en la propia atmésfera de la socie-
dad en que vivimos un algo indefinido merced a lo cual resulta espiri-
tualmente dificil cantar en los Bancos.

"Homo homini Deus est” escribié Feuerbach en “La esencia del cris-
tianismo”. La modernidad liberal generé un sistema social tan injusio,
que no solo renegb de Dios sino que —mas alld de sus declaraciones
filantrépicas — despoj6 al hombre de su funcidén social para reconocm
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s6lo su papel econémico. Mientras propagaban los ideales de “libertad,
igualdad y fraternidad”, los primeros capitalistas obligaban a los traba
jadores a aceptar “libremente” jornales paupérrimos, con la tranquili-
dad de conciencia que les proporcionaba una moral decadente que sé-
lo se ejercia en las colectas que celebraban sus esposas para los nece-
sitados, que eran sus propios empleados. De alli la justeza de aquella
expresién que afirmaba que “el liberalismo es el zorro libre en el ga-
llinero libre”.

Sin embargo, cuando el capital parasitario domina la vida econé-
mica y politica de un pals, cuando hay multitud de genies sin trabajo,
impuestos que defraudan, condenados imprudentemente amnistiados y
una bandada de aves de presa extranjeras —como, segin Jacques Bain-
ville, ocurria en los primeros afios de la Revolucién Francesa—, no son
los conocimientos morales los que podran cambiar las estructuras so-
ciales injustas, sino hombres movidos por sélidos principios morales. Des-
de el Marqués de la Tour du Pin y Ledn XllII hasta Juan Pablo Il el ca-
tolicismo se ha mantenido inalterable frente al sistema socio-politico li-
beral y al marxismo, y la moral social tradicional ha sido siempre sufi-
cientemente clara sobre estos temas. Por ello el Papa ha podido conde-
nar recientemente tanto al colectivismo como al capitalismo, diciéndoles
en Nicaragua a sus fieles: “no tenéis necesidad de ideologias ajenas a
vuestra condicién cristiana para amar y defender al hombre”. El libera-
lismo y el marxismo han subvertido de tal modo el orden moral, y con
él la politica y la economia, que hoy lo tradicional se ha vuelto revo-
lucionario.

JUAN CARLOS PABLO BALLESTEROS
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HIMNO A SAN JUAN BAUTISTA

Voz mds rica que un concierto
y que sube hasta el Jorddn,
es la voz, a campo abierto,

del que clama en el desierto,
y que lo llamaron Juan.

Vio cémo el cielo se abria
sobre el Cordero de Dios,

Y su voz le anunciaria.

jOh radiante profecia

que por siempre unié a los dos!

Mads aun, en su presencia,

con humilde sumisidn,

pide el que es Dios por esencia
bautismo de penitencia

para empezar su mision.

Juan bautiza al Deseado,
jdoble abismo de humildad!:
ante el Hijo muy amado,
por el Padre proclamado,
se rindié su caridad.

jOh sin par doxologia!:
voz del Padre en el Jorddn
el Hijo que la acogia

y la Paloma que ardia
sobre Jestus y san Juan,

3
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VICTOR DELHEZ

“Hubo un hombre enviado de Dios, de
nombre Juan. Vino a dar testimonio de la
Luz, para testificar acerca de ella, de ma-
nera que todos creyeran por él. No era él
la luz, sino que vino a dar testimonio de la
Luz” (Jn. 1, 6-8).



LOS HIJOS DE ABRAHAM
SEGUN EL PENSAMIENTO DE
SANTO TOMAS

Ahf tenéis a un verdadero israelita,
en el cual no hay doblez.
Rabbi, ti eres el Hijo de Dios.

San Juan 1, 45 ss.

ISRAEL: sin doblez

Ahi tenéis a un verdadero israelita, en el cual no hay doblez.
La voz lIsrael tiene dos interpretaciones:

a) Se interpreta rectisimo. . . .
Isaias 44, 2: No temas, oh Jacob, siervo mio, y ti, oh rectisimo,

a quien elegi. Y la Glosa ensefia que se interpreta asl.
b): También se interpreta varon que ve a Dios.

Y segin ambas, Natanael es un verdadero israelita, ya que se lla-
ma recto porque no tiene doblez, como si dijera: Representas verda-
deramente a tu raza puesto que eres recto y sin doblez.

Ademas, puesto que el hombre ve a Dios por su limpieza y sim-
plicidad, por eso se afirma de éste que es un verdadero israelita, esto
es, t eres un varéon que ve a Dios porque eres simple y sin doblez.

Super Joannem L. I, n. 321.

Este concepto de “Israel’”’ como sinénimo de conducta recta

y de alguien que ve a Dios es el que domina en Santo Tomas. En
el texto original la palabra es “Yeshurum” que, segln los escritu-
ristas, significa leal, honrado, fiel, recto.

En lI-ll, q. 55, el Doctor Angélico trata de los vicios opuestos

a la virtud de la prudencia. Ei vicio que se configura como el eje
de la Cuestion es “la prudencia de la carne’’ a la que define como
el vicio “por el cual el hombre pone los bienes de la carne como
tltimo fin de su vida”. Junto a ésta se dan dos vicios complemen-

larios: “la astucia’ y "la doblez”. A la astucia le corresponde bus-

car cimlnos falsos, y a la doblez, la ejecucién de la astucia. El
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hombre que se encuentra en este estado estad totalmente alejado
de la Verdad. Un alma totalmente vacia.

En el Cap. 8 de su Evangelio, San Juan nos muestra a los fa-
riseos apostrofados por Jeslis como “hijos del diablo en el cual
no hay verdad’: Cuando dice la mentira habia de lo que le per-
tenece como propio.

Esta es la razén ultima de toda esta conducta dolosa de los
fariseos contra Jesus. Frente a la Verdad que trae Cristo ellos se
obstinan en seguir la mentira. Y esta mentira obra la descristiani-
zacion del mundo por la presencia del “padre de.la mentira” en
la historia de la humanidad.

Hay verdad en la justicia cuando uno obra para su conveniencia
segin el orden de su naturaleza, Jn. 3, 21: El que obra la verdad va
a la luz, para que quede de manifiesto que sus obras estan hechas
segtin Dios.

De esta verdad habla el Sefior cuando dice (del diablo) en la ver-
dad, de la justicia, no se mantuvo, porque rechazé el orden de su na-
turaleza que era estar sujeto a Dios, para poder alcanzar por El su fe-
licidad y el complemento de sus deseos naturales.

Vale decir, habiéndolos querido alcanzar por si mismo, perdié la
verdad.

Super Joannem, L. VI, n. 1245.

En aquella gente hay doblez, se han alejado de la verdad, no
son pues, verdaderos israelitas.

1. ISRAEL: Hijo de la Promesa

La promesa fue hecha a Abraham y su Posteridad para ser here-
dero del mundo, es decir, para que todas las -gentes del mundo sean
bendecidas en él: Gen. 12, 3: Por ti se bendeciran todos los linajes de
la tierra.

Y afade y su Posteridad, porque dicha promesa en el Patriarca
no es completa, ya que debia completarse en su Posteridad: Gen. 22,
18: Por tu descendencia se bendeciran todas las naciones de la tie-
rra, en pago de haber obedecido ti mi voz.

Esta Posteridad se entiende principalmente de Cristo: Gal. 3, 16:
La promesa fue dirigida a Abraham y a su descendencia. No dice “y
a los descendientes’”, como si fueran muchos, sino a uno solo, a tu
descendencia, es decir a Cristo. ;Por qué se completa en uno? Para
que sea heredero del mundo; Sal. 2, 8: Pidemelo y te daré en herencia
las naciones.

También se realiza en aquellos que, por la gracia de Cristo, son
espiritualmente descendientes de Abraham; Rm. 9, 2: Los hijos de la
promesa se cuentan como descendencia. Ellos también son herede
ros del mundo en cuanto todo sucede para la gloria de los elegidos:
| Cor. 3, 22: Todo es vuestro y vosotros de Cristo y Cristo de Dios.

Ad Romanos, L. {li, n. 352.
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El plan de redsncidén esta claro. Al comienzo de la historia de
la humanidad Dios le da a! hombre, en Adén, el dominio del mun-
do: todo estaba sujeto al hombre. Pero esta sujecién descansa-
ba en su obediencia a Dios. El hombre, por engaiio del diablo, bus-
ca independizarse y logra un dominio falso y engafioso. Cree do-
minar al mundo, cree darle la impronta de su criterio, pero en rea-
lidad es juguete del diablo.

Mas Dios no pierde ni puede perder su dominio, su seforio.
Misericordiosamente mira al hombre, enganado por la Mentira, y
le promete restituirle el verdadero dominio, pero en Cristo, el nue-

vo Adan: El hombre perfecto por su total y perfecta sujecién a
Dios.

Por eso le promete al justo Abraham y su Posteridad el mundo
en herencia. El pueblo del Patriarca, el pueblo judio, el primogéni-
to de Dios va a ser su instrumento.

Pero los saduceos, fariseos y herodianos del tiempo de Cristo
siguen en la Mentira. Ellos y sus descendientes buscan el dominio
del mundo fuera del Plan Salvifico de Yahvé y siguen en manos
del Padre de la Mentira.

El dominio del mundo sélo se cumplird para el “verdadero
israelita”.

E1 Sefior tiene una copa. en la mano,
un vaso de vino drogado:

lo da a beber hasta el fondo

a todos los malvados de la tierra.

Salmo 74

El relato de Génesis 32, 28 nos entrega la ensefianza de que
el israelita auténtico es el que es fuerte, o sea aquel en quien Dios
contempla su propia fortaleza; por consiguiente se ve “forzado”
a bendecirle porque observa en él realmente su hechura en todo
su esplendor. Vale decir, que el relato da una ensefanza no tanto
acerca de la persona de Jacob, al que hay que bendecirlo y cam-
biarle el nombre porque es un verdadero trapacero, sino acerca
del israelita en cuanto tal, de Israel.

El israelita tiene, como meta ejemplar, su modelo en lIsrael, al
cual deberd asemejarse mediante una vida recta, sin doblez y asi
alcanzar la vision de Dios, del que él es Primogénito.

Es necesario que la promesa se cumpla por la ley o por la fe.

No puede ser por Ia ley, porque la promesa quedaria abolida, por
eso concluye: por la fe alcanzamos la promesa para ser herederos del
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mundo; | Jn. 5, 4: Lo que ha conseguido la victoria sobre el mundo es
nuestra fe. ..

Habia dicho que si la justicia se alcanzara por la ley, la promesa
quedaria abolida; mas, si es por la fe, la promesa queda confirmada
por la virtud de la gracia divina que justifica al hombre por la fe.

Esto es lo que dice al afirmar: para que la promesa quede: asegu-
rada no por las obras del hombre, que puede fallar, sino por la gra-
cia, que es infalible; Il Cor. 12, 9: Te basta mi gracia, etc.; Il Cor. 1, 2:
Todas las promesas en él, en Cristo, son, es decir, tienen verdad.

Ad Romanos L. lll, n. 360.

Para el Santo Doctor la realidad de la economia de la salva-
cion tiene una dindmica de fe, pero de fe formada, en la que se
incluye la caridad.

Esta fe, origen de la justicia, no es la fe inferme, de la que habla
Santiago 2, 26: La fe sin obras es muerta, sino que es la fe formada
por la caridad; Gal. 5, 6: En Cristo Jesus ni la circuncision ni la incir-
cuncision tienen valor, sino solamente la fe que actia por la caridad. . .

Esta es la fe de la que se dice: Hechos 15, 9: purifico sus cora-
zones por la fe; dicha purificacion no puede hacerse sin caridad; Prov.
10, 12: El amor cubre todas las faltas.

Ad Romanos, L. Ill, n. 302.

Todo el sentido de la misién de Abrahaim estd en su fe y en su
amor a Dios. San Pablo afirma que debemos ser engendrados por
esa fe como lo fue Isaac. Este es el hijo de la fe de Abraham, nace
por la fe del Santo Patriarca.

Por Ismael se entiende el pueblo judio, que viene de Abraham
por descendencia carnal. Por Isaac, los gentiles, que descienden de
Abraham por imitacién de su fe. Por eso dice: y vosotros hermanos, es
decir, los fieles, tanto judios como gentiles, a la manera de lsaac, por
semejanza con éste, sois hijos de la promesa, y por lo mismo de Abra-
ham; Rm. 9, 8: Los hijos de la promesa se cuentan como descendencia.

Ad Romanos, L. IX, n. 269.

No todos los que, segln la carne, nacieron de Abraham pertene-
cen a su descendencia, la que recibié la promesa, conforme Gal. 3, 16:
Las promesas fueron hechas a Abraham y a su descendencia, sino los
gue se asemejan a lsaac.

Ad Romanos, L. Il, n. 748.

El israelita es el hijo de Abraham. Pero el israelita es hijo en
tanto que lo es de la promesa. Y en tanto es hijo de la promesa
en cuanto lleva una vida recta, sin doblez; sélo asi serd capaz de
aicanzar el objeto de la promesa: ver a Dios, aqui por la fe, en la
gloria por la visién. Consiguientemente, puede alcanzar esa filia-
cion de fe y llevar el nombre de israelita todo aquel que por la pro-
mesa entra en la descendencia del Santo Patriarca.
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Por Oseas 1, 10 (San Pablo) reclama para los gentiles la dignidad
de hijos de Dios, de la que se gloriaban ios judios; Isaias 1, 2: Hijos
crié para hacerlos hombres y ellos se rebelaron contra mi; Deut. 32, 6
¢No es El tu Padre, el que te cri6?

Y no sélo no los llamaba hijos, a quienes pertenece servir a Dios
con amor y dejarse guiar por su Espiritu (Rm. 8, 14), sino que ni si-
quiera eran dignos de ser llamados pueblo de Dios, al que podian per-

tenecer también los que habian recibido el espiritu de esclavitud por
el temor.

Por eso dice: y en el tugar mismo, en Judea, donde les dijo, a los
gentiles, no sois mi pueblo, porque no eran considerados como tales,
alli, incluso por los judios creyentes, seran llamados hijos de Dios
vivo.

Ad Romanos, L. V, n. 800.

. ISRAEL: Pueblo de Dios

Entre los bienes por los que los judios se consideraban superio-
res a los gentiles, uno era ei culto divino, por cuya razén se llamaban
pueblo de Dios, es decir, el pueblo que lo servia y obedecia sus pre-
ceplos. Asi el Sal. 94, 7: Porque El es nuestro Dios y nosotros el pue-
blo de su pasto, el rebafio de sus manos.

Los gentiles, por tanto, no estaban asociados a este pueblo, se-
gun se dice en Efesios 2, 12: Excluidos de la ciudadania de Israel y
extraiios a las alianzas de la promesa.

Pero fueron hechos pueblo de Dios por Cristo, Tito 2, 14: El cual
se eniregé a nosotros a fin de rescatarnos de toda iniquidad y puri-
ficar para si un pueblo que fuese suyo. Por eso, pues, se dice llama-
ran al que no es mi pueblo, a la gentilidad, que no era pueblo mio,
mi pueblo, para que sea mi pueblo.

Ad Romanos, L. V, n. 799.

La razon por la que los judios se llamaban y eran verdadera-
mente “pueblo de Dios" residia principalmente en su liturgia, en
el culto verdadero de Dios. Los demds pueblos profesaban culto
idolatrico.

Ahora bien, la fe que en ese culto se profesaba era la fe de
Abraham, causa formal del pueblo de Dios, una fe que estaba como
vislumbrando la realidad futura, tanto la de la gloria como la del
camino para llegar a ella. Dicha realidad estaba oculta, como en
sombras, en la liturgia del Antiguo Testamento. Tal era el sentido
figural de la fe de Abraham. La profesion de fe en el camino de la
Gloria, no era sino la profesion de fe en el Mesias, en el Cristo
por venir.

La perfeccién del culto de! Nuevo Testamento viene del Cris-
lo ya presente, la auténtica Posteridad de Abraham, y méas precisa-
mente del cardcter sacramental por el cual nos unimos al Sacer-
docio de Crislo.
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Todo el rito de la religidon cristiana se origina en el sacerdocio de
Cristo. Por tanto es manifiesto que el caracter sacramental especial-
mente es caracter de Cristo, a cuyo sacerdocio son configurados los
fieles segin el caricter sacramental que no es otra cosa que cierta
participacién del Sacerdocio de Cristo, derivada del mismo Cristo.

I, g. 63, a. 3.

El sentido prefigurante de Cristo, escondido en las ceremonias
cultuales del Antiguo Testamento, e incluso el sentido figurativo
del culto de! Nuevo Testamento es explicado asi:

Se llaman preceptos ceremoniales los que se ordenan al culto
de Dios. Mas, hay un doble culto de Dios: uno interior y otro exterior,

Toda vez que, estando compuesto el hombre de alma y cuerpo,
el alma y el cuerpo deben ser aplicados al culto de Dios de tal modo
que el alma cultive el interior y el cuerpo. el exterior, por eso se dice
en Sal, 83, 3: Mi corazéon y mi carne exultan en el Dios vivo. Y asi co-
mo el cuerpo se ordena a Dios por el alma, asi el culto externo esta
ordenado al interno.

Consiste, pues, el culto interior en que el alma se une a Dios por
el entendimiento y el afecto...

En el estado de bienaventuranza futura, el entendimiento verd la
misma verdad en si misma; por eso el culto externo no necesitara de
figura alguna, sino que consistird en la sola alabanza de Dios, que
procede del interior, por el conocimiento y el afecto; Isaias 51, 3: Re-
gocijo y alegria se encontraran en: ella, alabanza y son de canciones.

Mas, en el estado de vida presente, no podemos ver la divina
verdad en si misma, sino que es necesario que los rayos de esa ver-
dad divina nos iluminen con figuras sensibles (como dice Dionisio, 1
Cap. Cael. Hier.), pero de distintas maneras, segin sean distintos los
estados del conocimiento humano.

En la Ley Antigua no sélo no se habia manifestado la verdad divi-
na en si misma, sino que ni siquiera el camino para llegar a ella, co-
mo dice el Apobstol en Heb.:9, 8: De esta manera daba a entender el
Espiritu Santo que aun no estaba abierto el camino del santuario mien-
tras subsistiera la primera Tienda.

Por eso era necesario que el culto externo de la Ley Antigua no
sélo fuese figurativo de la verdad futura que se ha de manifestar en la
Patria, sino también de Cristo que es camino que lleva a la verdad
de la Patria.

Pero en el estado de la Ley Nueva este camino ya esta revelado,
por eso, no hay prefiguracion como si fuese futuro, sino conmemo-
racién a modo de pasado o presente. Porque solamente es figura de
la futura verdad de la Gloria, que ain no se ha revelado. Y esto es lo
que dice San Pablo en Heb. 10, 1: No contiene la ley mas que una
sombra de los bienes futuros, no la realidad.

La sombra es menos que la imagen. La verdad divina, pues, porte-
nece a la Ley Nueva como imagen y a la Ley Antigua como sombra.

-, q. 101, a. 2.



La gentilidad logra la “participacidn en la naturaleza divina” en
cuanto que sus miembros se hacen ciudadanos de Israel, y esa
ciudadania, que constituye al pueblo de Dios, se alcanza mediante
la participacion en la fe de Abraham cuyo objeto terminal es el
Cristo por venir.

Pues tu, gentil, fuiste cortado del olivo silvestre, o sea, de la gen-
tilidad, que era naturalmente infructuosa, no segin Dios hizo la natu-
raleza, sino en cuanto estaba corrompida por el pecado; Sab. 12, 10:
Su perversidad ingénita, su malicia innata. Efesios 2, 3: Eramos por
naturzleza hijos de la colera.

Para ser injertados en un olivo cultivado, esto es, en la fe de los
judios, contra tu naturai, o sea, contra el uso comin de la naturaleza.
Porque no se acostumbra injertar un arbol silvestre en un buen &rbol,
sino mas bien al contrario.

Ad Romanos L. lll, n. 910.

IV. ISRAEL ES CRISTO

El modelo acabado y perfecto de Israel ¢s Cristo. Es El, en
cuanto hombre, el israclita en sentido plenario, porque es el obje-
to de la Promesa nacida de la fe de Abraham.

Nétese, con todo, lo siguienie: si es verdad que espiritualmen-
te es perfecto, israelita, no lo es por su mera descendencia natural
del Patriarca toda vez cue, en lenguaje de Santo Tomds, si bien
su ‘“‘sustancia corpérea” es de Abraham, segtin su ‘‘razén semi-
nal” su origen estd en la Jerusalén Celestial.

Cristo es la razon de ser del Israel de Dios.

La razon de ser de la eieccién de Israel fue llevar la bendicién
de Dios a todo el mundo por los “descendientes de la fe”” de Abra-
ham como medio, por El Descendiente de esta fe, como causa. Ya
que dblo por la gracia de Cristo los hombres se incorporan a la fe
de Abraham.

Mientras los descendientes permanezcan en el orden de la
descendencia natural y no en el orden de la gracia, seran tan paga-
nos como la gentilidad idoléatrica. La culpabilidad de los judios estéa
en no comprender ni abrazar la fe de los santos del Antiguo Testa-
mento; se han arraigado en las sombras.

A mi entender, ya en el libro de Job se sefiala la falla de la
aspiritualidad judia. Job siente el hanor de ser justo. Dios le debe
n al, por ser justo, y por eso se tiene por interpretador de Diog.
Aprendida la leccion, se hace verdaderamente justo y confiesa:
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Sé que eres todopoderoso: ningtin proyecto es irrealizable.
Era yo el que empanaba el Consejo con razones sin sentido.

Si, he hablado sin inteligencia de maravillas que me superan y
que ignoro...

Yo te conocia solo de oidas, mas ahora te han visto mis ojos.

Por eso retracto mis palabras, me arrepiento en el polvo y la ce-
niza.

Cap. 42.

Comentando el texto de Rm. 9, 8: No todos los de Israel son
israelitas; el Santo Doctor ensefa:

Los judios se gloriaban principalmente de dos cosas: de Abra-
ham, que fue el primero que recibio la alianza de la circuncisién del
Senor; y de Jacob o Israel, en cuya posteridad se contaban como
pueblo de Dios. ..

Entonces, el Apéstol muestra su proposito. Primero, por compara-
cién con Jacob, diciendo: no todos los de Israel, los de Jacob segtn
la carne, son verdaderos israclitas, a los que pertenecen las promesas
de Dios, sino aquellos que son rectos y ven a Dios por la fe; Isaias
44, 2: j0h rectisimo, a quien Yo elegi! Por eso el Sefor dice de Na-
tanael (Jn. 1, 47): He aqui un verdadero israelita en quien no hay do-
blez. ..

Segundo, demuestra lo mismo por comparacién con Abraham. Di-
ce: ni por ser descendientes carnalmente de Abraham son espiritual-
mente hijos de éste, sino que tan soélo lo son los imitadores de la fe
y obras del Patriarca: Jn 8, 39: Si fuerais hijos de Abraham hariais las
obras de Abraham.

Ad Romanos L. 1l, n. 750.

Todos estos textos, y muchos mas que el Doctor Angélico es-
cribe comentando a San Pablo, nos muestran una verdad: Israel
no es una raza, Sino una vocacion. Por eso San Pablo llama a la
Iglesia “el Israel de Dios™ y Santo Tomés rubrica:

Es Israel de Dios, aquel que es espiritualmente Israel en la pre-
sencia de Dios.

Ad Galatas L. V, n. 376.

IVAN R. LUNA, Sch.P.



LA SANTISIMA VIRGEN
EN SAN ALBERTO MAGNO
Y EN SANTA CATALINA DE SIENA

1. SAN ALBERTO EL GRANDE

San Alberto nacié en Lauingen (Augsburg), Baviera. Hay divergencia,
entre los historiadores, acerca del afio de su nacimiento: la opinién mas
temprana da el de 1193 como probable, pero también se afirma que
pudo nacer hacia fines de 1206 o principios de 1207.

Tampoco hay certeza acerca de su verdadero nombre; segin los
datos mas antiguos habria pertenecido a la Casa de Bollstadt, por lo que
se llamaria Albrecht von Bollstadt, pero se ha conservado mas el nom-
bre con el que se lo conoce frecuentemente: Alberto Magno.

Tempranamente fue reclutado para la Orden de Predicadores (se

afirma que hacia-los 16 afos), junto con otros alemanes, por el Beato
Jordén de Sajonia, O. P. (1).

Parece que recibié el hébito en el importante centro intelectual
de Padua, continuando sus estudios en Colonia, hasta recibir el titulo
de Maestro de Teologia en Paris, para ser nombrado (quince afios des-
pués) Arzobispo de Ratisbona.

Padua, Colonia, Paris y Ratisbona, son las cuatro ciudades princi-
pales donde ‘actba: en 1245 se halla en Paris, ya Maestro, con un dis-
cipulo notable: Santo Tomas de Aquino; en 1248 es Regente del "Stu-
dium generale”, en Colonia; en 1254 es nombrado Provincial de su Or-
den para Alemania; y en 1260, el Papa Alejandro 1V le confia la Arqui-
diécesis de Ratisbona (Regensburg), cuyo cargo lo hacia, simultdnea-

(1) En el seno de la Orden de Predicadores existe una sucesién espiritual e inte-
lectual que parte del mismo Fundador, Santo Domingo de Guzmén, el cual introdujo
y formé al Beato Jordan de Sajonia, -quien lo sucedid, 2 su muerte, como Maestro
General v, a su vez, reclutd (entre un millar) a San Alberto Magno, el cual tuvo,
entre otros discipulos, a Sante Tomas de Aquino, quien prolongd su escuela, no sélo

en sus discfpulos inmediatos (Juan, Reginaldo, etc.), sino a todos los que, hasta los
presontes dlayg, ge ¢conocen como tomistas.



mente, archicanciller del Sacro Imperio Romano Germaénico y uno de
los tres electores eclesidsticos del mismo.

En un hombre de profunda actividad espiritual e intelectual como
61, dichos cargos resultaban inapropiados para cumplir con su vocacién
predilecta: la ensefianza universitaria y la investigacién. Dimite en 1262
y, luego de un tiempo en que se le encarga la predicacién de la Cru-
zada, se establece en Colonia para desarrollar su actividad plenamente.

Asiste al 1l Concilio de Lyon (1274), ya anciano, y muere en Colonia
el 15 de noviembre de 1280. De las cuatro ciudades mencionadas, es
ésta la que mayor tiempo lo retiene, al punto de que se piensa que
fue su Obispo (2), error frecuentemente repetido.

No es éste el Unico ni el més grave de los errores acerca de la vi-
da y obra de San Alberto: A menudo se lo ha asociado con las précti-
cas mas obscuras y supersticiosas de la Alquimia y la Astrologia de su
época, se le ha atribuido obras y discipulos que, aunque burdamente
apdcrifas, las unas, e inexistentes los otros, han tergiversado su caréc-
ter de riguroso cientifico, notable observador de la naturaleza y fiel
hijo de la Iglesia, caracteristicas que lo llevaron a rechazar firme-
mente las falsas interpretaciones del aristotelismo (3), a denunciar las
ridiculas concepciones de la ciencia de su época, y a cefiirse constante-
mente al glorioso lema de su Orden: “Veritas”.

El 16 de diciembre de 1931, fue canonizado y nombrado "Doctor
Universalis” por S. S. Pio XlI, y mediante la Epistola Decretal “In The-
sauris Sapientiae” (4) se extendié a la Iglesia universal su culto, que
ya habia sido concedido a distintas diécesis de Alemania por diversos
predecesores de este Papa.

Si su célebre discipulo, Santo Tomas de Aquino, fue el més gran-
de intérprete de un sano aristotelismo en lo que al aspecto filoséfico
corresponde, San Alberto lo precedié, ddndole las pautas, en lo que
a las ciencias naturales compete. Por eso es considerado el Patrono de
las mismas, ya que “se advierte en seguida que al parecer ninguna
ciencia ha escapado a su genio: ha disertado de la manera maés ‘lumi-
nosa sobre astronomia, cosmografia, meteorologia, climatologia, fisica,
mecénica, arquitectura, quimica, mineralogia, antropologia, zoclogia
y boténica. A estos trabajos se deben afiadir las diversas obras que
conciernen a los oficios, como acerca del hilado, navegacién, agricultu-
ra y de otras materias técnicas” (5).

También se ocupd, aunque superado por su discipulo Tomés, de

(2) Robles Dann, S. I. y Fernandez-Figares, S. 1., Afio Mariano, Ed. Apostolado
e 1a Prensa, Madrid, 1958. En la p. 766 de esta obra figura, equivocadamente, co-
mo "Obispo de Colonia”, e.g.

(3) CI. "In Thesauris Sapientiae”.

(1) FEpislola decretal de S. S. Pio XI: In Thesauris Sapientiae, Ed. del Cenlro
de Pstudlos Superiores “San Alberto Magno”, Bs. As., 1974

3) Cf. b, ed. cit.,, p. 6.




Filosofia y Teologia. Dentro de esta Ultima, nos limitaremos ahora al
aspecto particular de la Mariologia, precioso recinto de la ciencia teo-
légica.

1. San Alberto, mariélogo

El término “Mariologia” es relativamente reciente; por lo tanto,
el llamar mariélogo a San Alberto es una forma contemporénea de ex-
presarse, pero no por ello inapropiada: Fr. Rodolfo de Nimega, O. P.
lo llama “secretario y escriba de la Madre de Dios” (6), y Fr. Pedro de
Prusia, O. P. comenta: “Escribe acerca de Ella tan copiosamente, que
puede decirse no haber libro teolégico en que haya olvidado a su muy
amada” (7).

Pero esa no es Gnicamente la opinién de sus antiguos bidgrafos
(y miembros de su Orden). La ponderacién de su valor como Doctor
Mariano es constante en fodos los especialistas posteriores. ldénticos o
similares conceptos se encuentran en Mons. Bittfremieux, Mons. Campa-
na o en uno de los més célebres entre los contemporéneos, el R. P. Ros-
chini, O.S.M. (8), para tomar, abreviadamente, a los mas noforios ma-
ridlogos del presente siglo. Como comenta Fr. Pedro, ninguna de sus
obras teoldgicas deja de lado la consideracién de algin aspecto maria-
no, aunque a veces N0 muy extensamente.

Es que San Alberto manifiesta un afecto muy peculiar por la Ma-
dre de Dios, que mantiene paralelo a la modalidad propia de su Or-
den: es posible distinguir en él un aspecto mariano dominicano y un
aspecto mariano albertino, no excluyentes, y menos contradictorios, si-
no més bien coexistentes. El “estilo”, se podria decir, de la devocién
dominicana a Maria Santisima, es sumamente peculiar y se puede dis-
tinguir, no sélo en el miembro de la Primera Orden o en la religiosa
de la Segunda Orden, sino también en el Terciario, sea clérigo o laico.
Y ello se debe, naturalmente, a los innumerables y singulares privile-
gios con que ha querido favorecer Ella a la Familia Dominicana. Es una
actitud, més bien, de correspondencia o agradecimiento constante.

Y, por otra parte, el cardcter propio, individual, del estudioso, del
investigador situado en una época determinada, con un método propio
que, aunqgue caracteristico de su entorno histérico, contiene lineamien-
tos notablemente originales, que abrieron nuevas perspectivas y, lo
que es muy importante, se continuaron en la posteridad (sobretodo a
través de su discipulo Tomds); la sistematizacién teolégica debida a

(8) “La Cicncia Tomista”, nimero especial, publicado en ocasién de la canoni-
snelon de San Alberto y dedicado integramente a él. Cf. Fr. Vicente Beltran de He-
radin, O, P. (pp. 147 ss.), Salamanca, 1932.

(7) ¢f. Marial, de San Alberto Magno, op. cit. (prélogo, p. 10).

() H. 1", Roschini, O. S. M., La Madre de Dios segun la Fe y la ‘Teologia, EQ.
Apasloludo de 1n Prenga, v ed.,, Madrid, 1962, 2 tomos, passim. Mons. Bittremieux y
Mone  Campana, en Marlal (prologo), op, cit.
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San Alberto, que no ha sido considerada extensamente, en gran parte
porque la fama de su discipulo la ha hecho pasar algo inadvertida (9).

Las obras especificamente marianas atribuidas a San Alberto, “tra-
lados de las alabanzas a la Santisima Virgen” (10), han sido considera-
das por la critica y, en la actualidad, algunas, como la “Biblia Mariana”
v el "De Laudibus Beatae Mariae", se conviene que no corresponden a
su autoria (pese a que se incluyeron en las dos ediciones més an-
liguas de sus obras completas). La segunda se considera que es de Ri-
cardo de San Lorenzo, O. P., de modo que cuando el Papa Pio Xl se
refiere a “tratados de las alabanzas”, se entiende en general y no como
una referencia particular al “De Laudibus”, puesto que en 1931 ya se
opinaba que no era obra albertina.

En cuanto al “Compendium super Ave Maria”, no se duda de su
autenticidad (inclusive se sabe que es de la época inmediatamente pos-
terior a su dimisién como Arzobispo de Ratisbona, 1262-7), pero es
una obra mantenida durante mucho tiempo inédita y no se tiene cons-
lancia actual de haber sido editada. Se presume que si, por los pro-
yectos del “Albertus Magnus Institut” de Colonia, de incluirla en una
edicién completa y critica de todas sus obras (11).

Queda, finalmente, la principal obra mariolégica: el “Marial”, de
la cual no existe duda alguna acerca de su autoria y, aunque se trata
de una obra temprana (parece ser de 1245, aproximadamente), tiene
la ventaja de ser suficientemente extensa como para comprender la ma-
riologia albertina y haber sido considerablemente difundida (se conocen
cinco ediciones incunables y numerosas traducciones, inclusive al espafiol).

Se considerard pues, el “Marial” en su ftriple nota de auténtica,
suficientemente extensa, y exclusivamente mariana, para cumplir con
la finalidad propuesta en el presente ensayo, aun cuando se lo haga
con la brevedad requerida por el mismo.

2. El “Marial” de San Alberto

El término “Marial”, como queda dicho, es un sinénimo medieval
de Mariologia en ambos sentidos: como titulo de cualquier obra de ese
lema o como expresién de esa rama de la Teologia.

La obra es llamada “Mariale sive Quaestiones super Evangelium
‘Missus est angelus Gabriel’”, en la edicién Borgnet, Paris, 1890-99, y
licjura en el tomo 38 de la misma.

(#) Fr. M. Cuervo, O. P. “La Teologia como ciencia y la sistematizacion teold-
flrn, segin San Alberto Magno”, en “La Ciencia Tomista’”, op. cit. (p. 173).

(10) In Thesauris..., ed. cit,, p. 9.

(11) Segin los ultimos datos, el ‘“Albertus Magnus Institut” de Colonia, tenfa
(rn 1975), muy adelantado dicho proyecto. Existen otras dos ediciones de sus Obras
Cumpletas: la de Lyon, 1631, dekida a Jammy, y la de Paris, 1890-1899, debida a A.
orgnet. (Cf. Albert Garreau: San Alberto Magno, Desclée de Brouwer, Huenox
Alres, 1944).
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En la edicién Jammy, Lyon, 1631, figura en el tomo 20, con ¢l titulo
“Super Evangelium ‘Missus est’ Quaestiones CCXXX".

Comdnmente es conocida como el “MARIAL"”, simplemente (12).
San Alberto toma el pasaje de la Anunciacién en San Lucas, |, 26-37 vy,
con esos escasos doce versiculos como tema, desarrolla un tratado ma-
riolégico de 230 cuestiones, muesira de la riqueza especulativa de su
época y, no menos, del profundo afecto por la Madre Universal, de la
cual quiere saber lo més posible.

Las presentes consideraciones no tienen la pretensiéon de ser ex-
haustivas, en modo alguno, sino mas bien un término medio entre el
magnifico, pero breve prélogo del P. Serapio de Iragi, O.F.M. Cap. a la
edicién citada, y un estudio extenso y critico.

Dichas consideraciones se dividirdn en dos categorias: mariolégi-
cas y mariales.

Mariolégicas seran aquellas que correspondan a la Mariologia ac-
tual, para denotar el valor de Doctor Mariano y la actualidad de San
Alberto.

Mariales seran aquellas correspondientes a cuestiones de su época,
asuntfos no necesariamente profundos y, a veces, aparentemente ocio-
sos, pero que denotan su valor de hijo fiel y lleno de profundo afecto
hacia su Madre.

Comenzando por aquélias, se deberd considerar en primer término
el Principio fundamental y primero de la Mariologia. En ese sentido hay
mucha divergencia entre los autores: algunos consideran que no hay
un Unico principio, y otros, aun admitiéndolo, consideran que es com-
puesto. A este respecto, nos inclinamos al parecer del R. P. Roschini
(13), el cual considera un Unico principio formalmente uno y virtual-
mente completo: la Maternidad Universal. (Maria es Madre de Cristo,
el Hombre-Dios, y de su Cuerpo Mistico, esto es, del Creador y de las
criaturas).

Junto a este principio primario, Roschini admite cuatro principios se-
cundarios (pero también de car4cter fundamental, como aquél):

—El principio de singularidad: Siendo la Virgen Madre una
persona enteramente singular, trascendente a todas las demés y con-
tituyendo un orden aparte, reivindica para si privilegios enteramente
singulares que a ninguna otra pueden convenir.

(12) San Alberto Magno, Marial (‘‘Mariale sive quaestiones super Evangelium
‘Mlssus est Angelus Gabriel’ '), Emecé, Buenos Aires, 1948. En adelante, se citara
inta traduceién, que se tiene a la vista.

(LH 1. 1 Roschini, op. cit,, tomo I. “Los Principios fundamentales de la Mario-
logla™ (pp. 97-134).
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—El principio de conveniencia: Por su dignidad de Madre Uni-
versal, de Mediadora y Reina, se deben atribuir a la Virgen Maria to-
das las perfecciones que convienen realmente a dicha dignidad.

—El principio de eminencia: Todos los privilegios de naturaleza,
gracia y gloria que Dios ha concedido a los demés Santos, los ha de-
bido conceder de algin modo (equivalente o bien eminente) a la Vir-
gen Madre.

—El principio d= analogfa: A los distintos privilegios de la Huma-
nidad d=z Cristo corresponden en la Santisima Virgen Madre privilegios
andlogos, conforme a la condicién de cada uno.

Consideraremos, por lo tanto, el principio primario y los cuatro
secundarios en San Alberto, ciRéndonos exclusivamente al contenido
del “Marial” (14).

La Maternidad Universal:

“En la Anunciacién la Santisima Virgen fue elevada por entero a
la mayor aproximacién con Dios, de tal suerte que sélo convirtiéndose
en Dios podia subir més alto de lo que se elevd al ser Madre de Dios”
Q. X, 1, 6).

“...no puede concebirse gracia tan elevada como ser Madre de
Dios” (Q. XXXIV, V).

“El don de la Maternidad divina es cosa mejor que el don de la
Fe, de la Esperanza o de la Caridad, porque aquél incluye a estos
otros” (Q. I, 1, 7).

“...el don de la Maternidad divina incluia la bienaventuranza
eterna, y no al revés” (Q. CL, 4).

Estos cuatro pasajes del “Marial”, no estan citados como otros tantos
ejemplos de alabanza a la Maternidad, sino como muestras de la doc-
trina de San Alberto en cuanto al caracter fundamental y primario de
este principio. En lo que hace a la Maternidad del Cuerpo Mistico:

’

‘.. .empero ser hermano de Dios no es causa u origen de Dios,
sino sélo efecto de la accién del Hijo, procedente de la Madre de Dios”
(Q. CXLI, 5).

“...serfa mayor el que fuese Hijo de Dios, menor el que fuese
hijo de la Santisima Virgen Madre” (Q. CXLI, 9).

“...la de ser Madre de todos bajo un triple aspecto: por generacion
fue Madre de un solo Hombre, por regeneracién de todos los hombres,
y por imitacién de todas las virgenes” (Q. CLXVI).

(14) El Marial se cita segiin la edicibn mencionada en nota 12, por cuestiones
(QQ.) ¥y la numeracién romana de las mismas.
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El principio de singularidad:

”...fue exaltada sobre todos los coros de los Angeles y, por lo
tanto, méas alléd de las tres jerarquias; fuéle asignada una cuarta jerar-
quia, a la derecha, con su Hijo, esto es, en el puesto més excelente”
(Q. LXI, V).

Para comentar este principio basta con tomar tres momentos de la
vida de la Virgen: su concepcién, su virginidad permanente y su muer-
te, las tres singulares: su Concepcién Inmaculada, su Virginidad unida
a la Maternidad y su Asuncién final. De cada una se tomard un solo
ejemplo en el “Marial”:

.. .Contestamos que ello no fue posible; para eso hubiera tenido
que ser concebida de una virgen...” (Q. CLXIII, 1)

“Esto nos da a entender que la Madre de Dios habfa de juntar en
si la integridad de la virginidad con la fecundidad de la maternidad”
Q. XI, V).

"“Estos argumentos, autoridades y otfras razones que pudieran traer-
se, demuestran suficientemente que la Santisima Madre de Dios fue
asunta sobre los coros de los Angeles en cuerpo y alma. Para nosotros
ésta es una verdad indiscutible” (Q. CXXXII, 12).

De los tres pasajes elegidos, el primero se destaca por ser la més
clara negacién, en todo el “Marial”, de lo que hoy es dogma. Es sabi-
do que en esa época se negaba, por lo general, la Inmaculada Concep-
cién. Algunos tratan de disimular esa negacién (en San Alberto es de-
masiado clara como para disimularla); otros (generalmente editores),
simplemente la suprimen (15); otros, finalmente (como el autor del pré-
logo al “Marial”, Fr. Serapio de lIragi), consideran que dicha negacién
se fundaba en la alternativa de tener que negar una afirmacién de la
Escritura: “Pasd a todos los hombres la muerte de Adéan, en quien to-
dos pecaron” (Rom. V, 12). Sin embargo parece ser que la causa habria
estado en una aplicacién exagerada del “lema” aristotélico acerca de la
“virtud del término medio entre dos extremos”. Refiriéndose al pecado
original, San Alberto, en el “Marial”, dice claramente: “Enire no tener-
lo ni haberlo tenido jamés, y tenerlo y haberlo tenido, hay un término
medio: haberlo tenido en cierta manera y no tenerlo ahora. Esta fue la
pureza de la Virgen Maria, que sigue a la pureza de Cristo” (Q. CXXXVII,

El principio de conveniencia:

‘

‘...con la semejanza de la luz se expresa la elevada dignidad de
la Santisima Virgen” (Q. XXIX, IlI).

(15) Por ejemplo, en la traduccién espariola del Compendio de ‘Teologia de Santo
Tom4s de Aquino, debida al Dr. Dn. Leén Carbonero y Sol (Madrid, 1880) se supri-

me ¢l Cap. CCXXI1V, porque alli se niega dicho dogma aunque la traduccién argen-
tHan (Kd, Cultural, Bs, Alres, 1943), lo incluye.
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Para comentar este principio, tomaremos también tres textos que
dejan trasuntar la dignidad de Maria parangonada con la de Dios, su
dignidad en comparacién con la de las criaturas, y el caracter de su
dignidad.

“...la substancia o persona de la Santisima Virgen, después de
Dios, es la més alta y digna..."” (Q. LXX, 5).

’

...y excede a toda criatura. Luego también sus potencias, sus hé-
bitos y sus propiedades exceden a toda criatura” (Q. LXX, 5).

’

‘. ..pudo engendrar un Hijo, no sélo igual a Ella, sino infinita-
mente superior. Esto eleva también de una manera casi infinita la exce-
lencia de la Madre, pues todo &rbol se conoce por sus frutos; de ahi se
sigue que, si la buena calidad del fruto justiprecia al arbol, la bondad
infinita del fruto revela una bondad en cierto modo infinita en el 4rbol
que lo ha producido” (Q. CXCVII).

El R.P. Roschini sefiala el riesgo de confundir este principio tan le-
gitimo con el pseudo-principio de la posibilidad (“Dios pudo conferir a la
Virgen ciertos privilegios. .. luego, se los confirié”) (16). Ello podria con-
ducir a errores graves.

El principio de eminencia:

.. .fuera de ser Dios, no puede concebirse gracia tan elevada co-
mo ser Madre de Dios” (Q. XXXIV, V).

Nuevamente, para considerar este principio, traeremos a colacién
tres privilegios: el de naturaleza, el de gracia y el de gloria, que en Ma-
ria estdn en grado eminente. Elegimos, en el “Marial”, los pasajes si-
guientes:

“La Santa Virgen vino a la existencia obrando una naturaleza supe-
rior contra una inferior. Luego su concepcién fue sobrenatural” (Q.
CXXVI, 3).

. ..se anuncia a la Santisima Virgen la plenitud de gracia, origen
y medio de toda gracia y también causa de la que se ha de comunicar
al género humano, tanto en esta vida como en la otra” (Q. XXXIII, 11).

“El comienzo de la bienaventuranza se significa por la gracia, la con-
sumacion por la gloria” (id.). .. “por haber sido sublimada hasta el solio
real, ocupando un lugar junto al Rey de la gloria como Reina de miseri-
cordia” (Q. CLXXX).

Al referirse al hecho de que poseyd en grado eminente todo lo que
luvieron todos los Santos, San Alberto se pregunta si le correspondié la
aureola del martirio (Q. LXXVIII y LXXXI), a lo que responde afirmativa

(16) R. P. Roschini, op. cit., tomo I, p. 122,
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mente pero entendiéndolo en el sentido de que es Reina de los mértiies,
no de que haya sufrido el martirio.

El principio de analogia:

“Entre Dios y la Santisima Virgen se dio asociacién substancial, en
la humanidad; . . .asociacién cualitativa, pues en ambos hubo la semejan-
za de un solo querer; .. .asociacidon cuantitativa, pues Ella es Reina del
mismo reino del que su Hijo es Rey” (Q. CLXV).

Acé también escogeremos tres pasajes del “Marial”, para ilustrar
otras tantas analogias entre la Humanidad de Cristo y la de Maria, a sa-
ber: la Mediacién de Cristo y la Mediacién mariana, la Redencién de Cris-
to y la cooperacién mariana a la Redencién (Co-redencién), la Ascensién
y Glorificaciéon de Cristo y la Asuncién y Coronacién de Marfa:

“Acueducto admirable, ya que por él corren hacia abajo todas las
aguas de las gracias y vuelven a subir por el mismo” (Q. CLXIV).

“...Senhora de todas las criaturas... como Madre del Creador,
como cooperadora del Redentor, y como Reina de la creacién y de la
regeneracién” (Q. CLXVI).

2

‘. ..apoyada sobre el Amado, subié a los cielos en cuerpo vy al-
ma... como un ser superior, fue exaltada sobre todos los érdenes de
las puras criaturas” (Q. CXCIlI).

San Alberto tiene un pasaje, en la obra que estamos considerando,
donde se recurre a la vez al principio de eminencia y de analogia:

“De la gloria de Cristo en cuanto hombre poseia no tan sélo una
parte, sino el todo, con quien participé en la misma naturaleza, con
quien fue muy semejante en gracia y en gloria, a quien amé, lo mismo
que a su gloria, mas que a si misma y que todo lo suyo” (Q. CLXXXVIII).

Todo lo que antecede corresponde a las consideraciones que hemos
[lamado mariolégicas; en cuanto a las que denominamos mariales, por el
hecho de que no se pueden corresponder con una Mariologia al estilo
contemporéneo, las reflejaremos en unos cuantos ejemplos, algunos de
ellos profundos, ofros curiosos o ingeniosos:

Refiriéndose, por ejemplo, a los conocimientos que tuvo la Virgen,
se pregunta (y responde afirmativamente), si la Virgen conocié el Libro
de las Sentencias (Q. CX). Ello equivaldria a que un maridlogo contem-
pordneo se preguntase si la Virgen conocié la “Summa Theologica” de
Santo Toméas de Aquino (pues el Libro de las Sentencias cumplia un pa-
pel similar al de la “Suma” en la actualidad). Lo que podria parecer inge-
nuidad, movida por un indudable afecto a la Virgen Madre, no queda
alli sino que le sirve de ocasién para considerar algln asunto doctrinal.
Como el que, preguntdndose si conoci6é la Suma de Santo Tomés, termi-
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nara considerando el Tratado de Dios Trino y la cuestién de la perte-
nencia de la Virgen al orden de la unidn hipostatica.

Cuando se pregunta (Q. Cl) si la Virgen conoci6 el derecho, leyes
y decretos, compone un pasaje magnifico:

“1. El abogado manifiesta su sabiduria en tres cosas, a saber: en
conseguirlo todo, primero, de un juez justo y sabio; segundo, de un
contrincante astuto y sagaz; tercero, en una causa desesperada. Pero la
Santisima Virgen logré la apreciada sentencia de un Juez Sefior sapien-
tisimo; contra el demonio, enemigo el més astuto; en una causa deses-
perada; luego fue sapientisima abogada”.

“2. Es de sabios elegir un abogado sabio. Pero el mismo Espiritu
Santo, que todo lo sabe, nos eligié esta abogada. Luego fue sapienti-
sima”.

“3. Algunos abogados pueden esforzarse en probar sofisticamen-
te que lo injusto es justo; mas no pueden hacer que lo sea en realidad.
Pero la Santa Virgen logré esto con nuestra injusticia. Luego su alegato
incomparable superd sin medida al de cualquier otro”.

Sorprende al responder a la cuestidon acerca de quién impuso el
Nombre de Jests (Q. CCXVI), porque, aunque da cuatro posibilidades. . .
termina, no solamente aceptando las cuatro, sino dando el tiempo de
cada una:

“El nombre de Jesds lo impusieron Dios, el Angel, la Sefiora de to-
dos y José. Dios, suministrando la materia; el Angel, proclaméndolo; la
Sefiora, mandandolo imponer, y José, ejecutdndolo”.

“Luego nos consta cuadndo le fue impuesto el nombre: Dios desde
la eternidad; el Angel en la Anunciacién; nuestra Sefiora y José en la
Circuncision®.

Entre ofras cuestiones, se ocupa de la hora en que acontecié la
Anunciacién (Q. VII); de qué hacia la Virgen en ese momento (Q. Xll);
varias particularidades acerca de su persona: color de los ojos, cabellos,
cutis, etc.

Asimismo analiza detenidamente las palabras de que se sirvié el
Angel, aunque omite todo comentario a la respuesta de Maria: “He aqui
la esclava del Sefior; hdgase en mi segin tu palabra”, dejando incom-
pleto, inexplicablemente, el “Marial”. Suele completarse (como en la
trad. al espafiol) con lo que contiene su comentarlo al Evangelio segin
San Lucas (17).

Cuando considera si la Virgen recibié los Sacramentos todos (Q.
XXXV}, opina que recibié el Bautismo, haciendo analogia con la Purifi-

(17) Marial..., pp. 745-753.
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cacion: por humildad, sin necesitarlo. Sorprende, por ello, la negacién
de la Inmaculada Concepcién, segin se admite en otras partes. En si-
milar consideracién, cuando se resuelve por negar que la Santisima Vir-
gan haya recibido el Sacramento del Orden, se pregunta por qué las mu-
jeres no son promovidas a las Sagradas Ordenes (Q. XLIl) y da una res-
puesta diversa a la cldsica de su época, de sentido comUn y no ofensiva
para el “devoto sexo”.

Asuntos cuya solucién podria parecer obvia, como el de si la Vir-
gen tuvo Fe (Q. XLIV) lo ocupan extensa, pero no injustificadamente.

Asi, en general, la consideracién de los asuntos mariales podria
ocupar una extensidn cinco o seis veces mayor que la de los mariolégi-
cos, pero su valor no sobrepasa lo curioso o lo anecdético. Reiteramos
que lo que de ello se concluye es el profundo afecto que manifiesta por
su Madre, de la cual quiere saber todo, no con curiosidad cientifica (al
menos no exclusivamente), sino con intencién laudatoria.

Por otfra parte, hay divergencias en cuanto al carédcter del “Marial”:
segUn unos, obra ascética mechada de doctrina; segin otros, obra teo-
|6gica con las caracteristicas de su época. De cualquier modo, necesario
para comprender el pensamiento mariolégico del Santo.

II. SANTA CATALINA DE SIENA

Santa Catalina nacié en Siena, hija de Gidcomo Benincasa y de La-
pa di Nuccio Piagenti, en la tintoreria de Fontebranda (Contrada dell’Oca),
el 25 de marzo, dia de la Anunciacién, que en ese afio de 1347 coinci-
dié con el Domingo de Ramos; junto con otra hermana, gemela, que
murié apenas bautizada (con el nombre de Juana). Con ellas, los Be-
nincasa tuvieron, en total, 24 hijos.

La familia estuvo siempre muy ligada a los dominicos de Campo-
reggio, y un sobrino, Toméas della Fonte, que habia ido a vivir con ellos
al quedar huérfano (sobrino por una hermana mayor de Catalina), de-
cidié entrar en la Orden cuando Catalina tenfa unos seis afios. Esa de-
cisién fue fundamental para la Santa, tanto que, afios después, Fr. To-
més fue su confesor. En 1364 Catalina ingresd, permaneciendo laica,
a la Tercera Orden de Penitencia de Santo Domingo (la antigua Milicia
de Jesucristo, actualmente denominada Hermandad seglar, de la que
la Santa es Patrona). No fue religiosa, como a veces se cree; las religio-
sas (contemplativas) constituyen la Segunda Orden. Siguié viviendo
con su familia y se vinculé a intelectuales, artistas y religiosas, prepa-
réndose a la vida de accién. Después de sus Misticas Bodas con Jesu-
cristo (1366-67), ese grupo formaria lo que se llamé el Cenédculo Cata-
liniano (1368).

En 1370 consigue su primera conversién: Andrés de Bellanti, con-
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siclerdndose ese hecho como el inicio de su vida pUblica. Catalina, en
el breve resto de afios que le quedan, logra unir admirablemente la
nccion con la contemplacién. El mismo afo inicia la serie de sus céle-

bres cartas, medio fertilisimo de apostolado. En la actualidad, nos que-
dan 383.

Por su trato directo o epistolar, empieza a ser conocida y respeta-
da: en 1372 entra en fratativas por la paz de Italia con el legado pon-
Ilficio; uno de los enemigos del Papa, Visconti, quiere entrar en bue-
nos términos con ella; escribe al nuncio apostdlico acerca de los pro-
blemas de la Iglesia; predica la Cruzada.

En 1374 se propaga una grave peste en Siena, en la que Catalina
se destaca por su heroica e incansable afencién a los enfermos. Pierde
dos hermanos, una hermana y ocho sobrinos en la misma. En esas cir-
cunstancias conoce, junto al lecho de un enfermo, al noble capuano
Raimundo delle Vigne que poco después sucede a Fr. Tomés della Fon-
te como confesor y director espiritual de la Santa (18).

En ese mismo afio, 1374, asiste al Capitulo general de su Orden,
realizado en Florencia. En el afio siguiente acontece la impresion de las
Sagradas Llagas de la Pasidén en el cuerpo de la Santa. Redobla su pre-
clicacién de la Cruzada, se ocupa de la paz de las ciudades toscanas y

soluciona problemas politicos en Lucca. Escribe su primera carta a S. S.
Gregorio XI.

Sus dos grandes ideales para este mundo fueron: el regreso del
Papa a Roma y la predicacién de la Cruzada: el primero solucionaria
¢l grave problema de una Cristiandad dividida y el segundo traeria,
Indirectamente, la paz a Italia, al derivar a los facciosos en lucha hacia
una contienda que los uniria en una conquista noble.

En 1376 viaja a Avignon, representando a Florencia, en una mi-
8i6n ante el Papa, y aprovecha para intercederle por su regreso a Ro-
ma; convence al Duque de Anjou en favor de la Cruzada y de la po-

sibilidad de paz entre Inglaterra y Francia. Consigue la vuelta del Papa
a ltalia.

En 1378 cumple una misién papal, esta vez ante los florentinos.
luego se retira a Vallombrosa, donde encuentra el sosiego temporal
fue le permite escribir el “Didlogo de la Divina Providencia”, pero de
inmediato debe volver a la actividad: muerto el Papa, es elegido S. S.
tirbano VI, y ella debe unirse a la lucha por su legitimidad, ante la
rlaccién de un antipapa avifionés. Se abre de nuevo el cisma y, en ac-
tividad intensisima, recorre ltalia consiguiendo importantes triunfos a
lavor del Papado. Se dirige a Roma y asi se ve obligada a separarse

(18) Fr. Raimundo de Capua, O. P., es el Beato Raimundo delle Vigne, XXIII Maes-
tro tieneral de la Orden, descendiente de Pier delle Vigne, Canciller de Federico II.
"ue confesor de Santa Catalina después de Fr. Tomas della Fonte, O. P., luego de co-
nowerln junto al lecho de muerte de Matteo Cenni, el cual sobrevivié lucgo de ha-
Marle Ia Santa.
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definitivamente ds su confesor, coprotagonista de todas sus lides, tes-
tigo de sus triunfos y, posteriormente, el principal relator de su vida.

Con la aflicciéon profunda que le causé el cisma y el permanente
deseo del martirio (que la acompafié toda su vida), muere en Roma, el
domingo anterior a la Ascensién: 29 de abril de 1380, fecha en que
la Iglesia y su Orden conmemoraban a San Pedro de Verona, mértir
dominicano. El 25 de marzo, su 0ltimo cumpleafios en el mundo, cayé
en Pascua de Resurreccién.

El 29 de junio de 1461 fue canonizada por S. S. Pio II; el 13 de
abril de 1866 fue proclamada co-Protectora de Roma por S. S. Pio IX y el
4 de octubre de 1970, Doctora de la lglesia, por S. S. Pablo VI.

Su madre, Lapa, que tanto habia bregado al principio porque se
casara, la sobrevivid, quizéds porque la Divina Providencia quiso que
fuera testigo de lo que sofiaba Dios para su Santa hija.

La serafica virgen, Protectora del Papado, Esposa Mistica de Jesu-
cristo, no dejé escritos mariolégicos, pero llevé una vida tal que se
puede considerar de imitacién perfecta de la Madre Universal.

1. Maria en la vida de Santa Catalina

Consideraremos la influencia de Maria Santisima en la vida de
Santa Catalina en base a unos cuantos ejemplos destacables, advirtien-
do que es un tema susceptible de mayor extensién y profundidad; pe-
ro, naturalmente, nos restringiremos a las limitaciones de ensayo breve
que hemos querido dar a estas lineas.

La principal fuente para conocer la vida de la Santa es la biografia
de su confesor, el Beato Raimundo delle Vigne, O. P., llamado de Ca-
pua, que fue el XXIlI Maestro General de la Orden de Predicadores
(- 1399) y de cuya obra (19), son tributarios, en mayor o menor grado,
todos cuantos posteriormente se ocuparon de redactar la biografia de
Santa Catalina (20).

El Beato Raimundo comenta que cuando Catalina contaba siefe
sfios, hizo voto de perpetua castidad en presencia de la Virgen Maria,
después de haberlo pensado con detencién y haber orado mucho. El
compromiso fue ante una imagen de la Virgen, y Catalina conservé la
oracién empleada al efecto: “Oh beatisima y Santisima Virgen, que
fuiste la primera entre todas las mujeres en consagrar con voto perpe-
tuo tu virginidad a Dios, y que por esto te concedié ser Madre de su
mto Raimundo de Capua, O. P., Vida de Santa Catalina de Siena, Espasa-
Calpe, Bs. Aires, 1947. Curiosamente, en la edicién de Espasa-Calpe, figura como
autor “San Francisco” de Capua. No se conocen las razones de este error: no existe

ningin “San Francisco de Capua”, ni dentro, ni fuera de la Orden. La editorial in-
dleada retiré de sus catalogos dicha obra, en los ultimos afios.

(20) Con motivo del VI Centenario de Santa Catalina se ha traducido y publica-
do In magnifica obra de Johannes Jorgensen, Ed. Fontis, Bs. As. s/f.
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Unigénito Hijo. Pido a tu inefable piedad que no teniendo en cuenta

mis pecados y defectos te dignes concederme gracia tan grande...”
(271).

Segin se ve comprendibé tempranamente que un voto tal no pue-
de tener sentido si no estd unido y hecho en analogia a la Virginidad
de la que, por ello, es llamada Virgen de las virgenes.

En cuanto al misterio de la Maternidad de Maria, también Catalina
hizo de é| perfecta imitacién: madre espiritual, no sélo de los Terciarios
(de la cual es Patrona, aunque prefieren llamarla madre), ni sélo de sus
discipulos, que habitual y naturalmente la trataban de madre, sino
también de su propio confesor quien no obstante ejercer la direccién
espiritual sobre ella, solia recibir en reciprocidad sus consejos y fre-
cuentemente la trataba filialmente, como consta en muchas cartas (22).

Es sabido que la busqueda de la unién con Cristo implica la unién
con Maria. Baste un ejemplo, traido por Fr. Raimundo en su “Vita"”: en
ocasién de haber tenido Catalina una tentacién de soberbia mientras
oraba ante un crucifijo, la rechazé de inmediato invocando al Salvador,
no para que le suprimiese las tentaciones, sino para que le diera las
fuerzas necesarias y la asistiese en vencerlas. Dice su confesor que de
inmediato se le aparecié Marfa Santisima para reconfortarla con el
mismo medio por el que habia sufrido la tentacién, y la Santa quedd
llena de consuelo. La Santa se habfa dirigido al Hijo... y le respondié

la Madre: la unién mistica con el Hijo la tenia unida misticamente con
la Madre.

Para afirmar mejor esto se debe recordar el episodio que relata
su bibégrafo, en oportunidad de la muerte de Catalina: “La misma ma-
hana en que expird la Santa, habia yo ido a la iglesia de San Pedro
Mértir para celebrar alli la Santa Misa. Una vez celebrado el sacrificio
del altar, volvi a mi dormitorio con el fin de preparar mi pequefio equi-
paje, cuvando al pasar por delante de una imagen de la Virgen Santisi-
ma, recité en voz baja el Ave Maria, de acuerdo con la costumbre de
los religiosos, y permaneci alli arrodillado breves instantes. Entonces
oi una voz que no venia por el aire, sino que pronunciaba palabras
(ue llegaban a mi mente en forma directa y no por los oidos y que,
sin embargo, percibi de una manera tan clara y distinta como si las
hubiese oido... Pues bien, esta 'voz’' hizo llegar las siguientes pala
bras a mi mente: ‘No temas; estoy aqui por ti; estoy en el cielo por ti;
yo le protegeré y te defenderé; estate tranquilo; estoy aqui por ti... No
podia en aquel momento atribuirlas a nadie, sino a la Virgen Maria, a
(uien yo estaba saludando en aquel instante...” (23).

(21) Afio Mariano, ed. cit, p. 252.
(22) Cf. Cartas Espirituales y Cartas politicas.

(23) Beato Raimundo de Capua, O. P., Vida..., p. 190. La confirmacién de¢ que
» trolaba de Santa Catalina, la menciona poeco antes, p. 189, en la obra cmplendn
(trondueeidn al espaiiol), v. nota 19.
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No sabfa, en ese momento, Fr. Raimundo que Catalina habia muer-
to (se encontraba en Génova, y la Santa murié en Roma), pero la reite-
racién “estoy aqui por ti” y “estoy en el cielo por ti”, no podia ser atri-
buible a la Santisima Virgen, en modo alguno. El habia saludado a la
Madre y le contesté la hija. Cuando, posteriormente, se enteré de que
en su lecho de muerte Santa Catalina repetia insistentemente: “Acudid a
Fr. Raimundo. .. que no tema nada que pueda ocurrirle. .. le protegeré
en todos los peligros. ..”, reconocié con certidumbre que era la senen-
se la que le habia contestado y no la Madre de Dios, como pensé al
principio. Esta es una muestra evidente de la unién mistica de Catalina
con la Virgen Madre. Unién mistica que partia de las Bodas Misticas con
el Cordero y que confirman la imitacién perfecta de Maria, en que vivia
la Santa.

En las Bodas Misticas de Catalina con Jesucristo, Maria desempe-
fia un papel de testigo principal, similar al del sacerdote en cualquier
boda: es Ella la que toma la mano de la Santa (que entonces tenfa 20
afios) y la acerca al Sefior para que le coloque el mistico anillo En el
Convento de San Marcos (Florencia) existe una magnifica tabla de Ro-
dolfo del Ghirlandaio que representa los Misticos Esponsales: al centro,
la Santisima Virgen, flanqueada por su divino Hijo a la derecha y San-
ta Catalina a la izquierda, toméndoles de la mano, en el papel que ha-
ria un sacerdote, como testigo principal, rodeados todos por el Apos-
tol San Juan, Santo Domingo de Guzman, el Profeta-Rey David, como
testigos secundarios (24).

Pero ese es, simplemente, el caso de un artista que realiza su obra
inspirado en lo que cuenta el relato. Lo notable es que muchas veces
se representd a la Virgen con el rostro de Santa Catalina, como en el
busto en mérmol.de Neroccio Landi, existente en la ciudad natal (Siena),
quizas la més notable y clara de las obras realizadas en ese sentido (25).

En cuanto a las revelaciones que recibié de la Madre de Dios, se
consignan dos importantes: En ocasién de la peste de 1374, durante la
cval Catalina se destacd por su accidén infatigable en favor de los enfer-
mos, llegd un momento en que, a su vez, conirajo la terrible plaga. En-
tonces se le aparecié la Virgen para mostrarle las innumerables almas
que Dios tenia destinadas a que se salvaran por su medio y que aln no
moriria para poder cumplir esa mision.

También fue la Santisima Virgen quien le revelé que Raimundo de
Capua estaba designado para ser su confesor y director espiritual.

La devocién de Catalina a la Virgen Madre fue acordemente pro-
funda y peculiar: desde la forma, quizés insélita, en que solfa rezar el
Rosario en sus primeros afios, recorriendo una escalera, de rodillas, y

(21) Se puede ver una reproducciéon, e. g. en Fr, Ludovice Ferretti, O. P., 8. Ca-
terinn da Slenp, Ed, Ferrari, Roma, 1925, p. 33.
(n) Unn reproduceldon de dicho busto se puede ver en Ferretti, op. cit.,, p. 91,
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recitando un Ave Maria por cada escaldn, hasta su afirmacion: “Maria
es |la dispensadora de la misericordia y la portadora del fuego del amor
divino” (26), que no es simplemente una frase en una persona que, si
se caracterizd por algo, fue precisamente por el notable espiritu de mi-
sericordia que demostrd en todos sus actos y por ser toda ella una ver-
dadera Ilama viviente del fuego de amor divino.

Es evidente que en las ocasiones de gran urgencia acudia a la Ma-
dre Virgen con absoluta confianza, como en los dias angustiantes de
las luchas causadas por la rebelidn del antipapa Clemente VIl y sus
secuaces, en que inicié una cruzada de plegarias (destacandose nota-
blemente su “Compafia de la Virgen”, que supo contagiar a toda Siena
la fidelidad al verdadero Papa Urbano VI). Ante la gravedad del cisma,
invocaba a la Virgen, llamandola: “Templo de la Trinidad, portadora del
fuego, dispensadora de misericordia, germinatriz del fruto, dadora de
paz, fierra fructifera de la cual tenemos la fragante flor del Verbo Uni-
génito de Dios, carro de fuego que nos trajo el fuego escondido y vela-
do bajo la naturaleza de su Humanidad...” y recomendaba a la Reina
de cielos y tierra a “la dulce esposa de su dulcisimo Hijo” y al “Vicario
suyo y el pueblo todo... pese a que se haya rebelado contra la cabe-
za visible...”. Y, de un modo especial, pedia por sus hijos espirituales,
para que llegasen a ser “carbones encendidos, inflamados en la Caridad
de Dios y del préjimo”. Con estas palabras proclamaba su cruzada de
plegarias y, lamentando no poder combatir junto a los defensores del
legitimo Papa, se conformaba con “orar como Moisés, mientras el pue-
blo combatia... y mientras que él oraba, el pueblo vencia...” (pala-
bras a Federico da Balbiano, al exhortarlo a disponer sus cuatro mil
caballeros de la Compafiia de San Jorge, en favor de la causa del ver-
dadero Pontifice) (27).

Y cuando, a instancias suyas, da Balbiano y los de San Jorge reto-
maron el Castel Sant’Angelo que habian capturado los cismaticos, escri-
be al Papa: “Gozo porque esta dulcisima Madre, Maria, y el dulce Pe-
dro, Principe de los Apéstoles, os hayan devuelto a vuestro lugar...” (28).

Este hecho, la toma del Caste! Sant’Angelo por los fieles a S. S. Ur-
bano VI, acontecié un 29 de abril. Cuando la Santa ofrecia, apenas, unas
oraciones al modo de Moisés, privandose de participar de la lucha, lo
que en el fondo afioraba era poder derramar su sangre como testimonio,
expresando su profundo pesar de no poder alcanzar la gracia del mar-
lirio. Si sus dos grandes ideales para este mundo, pero referidos al otro,
lueron la Cruzada y el regreso del Papa a Roma, en lo que a ella
1espectaba, ciertamente su deseo del martirio era profundisimo y cons-
lanle. Poco antes de retirarse a Vallombrosa, antes del cisma, hubo opor-
lunidad de que perdiera la vida en una sedicién; poco después, en plena

(26) Robles y Fernandez-Figares, Ao Mariano, p. 251.
(47) Fr. Ferretti, S. Caterina..., p. 180.
128) b, p. 193.
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lucha por la legitimidad del Papa, fueron varias las oportunidades. . .
sin embargo, el martirio no se le concedid, aunque el Beato Raimundo,
al concluir su obra, la considera mértir de la Iglesia, por los multiples
sufrimientos que tuvo que soportar, dando algunas razones que, sin em-
bargo, no terminan de convencer puesto que la Iglesia declara martir
tan sélo al que derrama su sangre por la Verdad. También San Alberto
considera, en el “Marial”, que se tendria que dar el titulo de maértir
a la Virgen Corredentora, puesto que sufrié andlogamente a su Hijo en
la Pasién. Y, sin embargo, eso no es tampoco posible, en estricta ver-
dad, pues la Santisima Virgen no derramé nunca su sangre, ni siquiera
en la oportunidad mads propia para hacerlo (y esto, por el caracter mila-
groso del parto virginal). Sin embargo, es llamada la Reina de los Mar-
tires y, Santa Catalina, que nacié precisamente un 25 de marzo, dia de
la Anunciacién de Nuestra Sefiora, que siempre buscé una perfecta imi-
tacién de la Madre de Dios; Catalina, cuya virginidad se inicia frente a
una imagen de la Virgen de las virgenes y se continGa a lo largo de su
vida como en un reflejo de Aquélla; Catalina, que es llamada la Seré-
fica Virgen por su inflamado amor a Cristo, pero que enciende esa lla-
ma de amor en la Llama del Amor que descendié sobre Maria en Pen-
tecostés. .. es privada del anhelado martirio, quizds para que, también
en eso, se pareciese més perfectamente a la Madre.

Si la Divina Providencia le hubiera dado a optar a Catalina entre el
martirio y una vida de maés perfecta imitacién de Maria, ¢se podria ase-
gurar cuél de las vias habria elegido?

De los tres pilares en que se asienta la Fe: la devocién a la Sagrada
Eucaristia, la devocién al Santo Padre y la devocién a Maria Santisima,
hay pruebas sobradisimas de la adhesién de Catalina. Ella estuvo siem-
pre dispuesta a morir, y lo dese6 con fervor durante todos los momentos
de su vida; tuvo muchas oportunidades de morir por la Sagrada Eucaris-
tia o por la fidelidad al Papado... pero tuvo una sola oportunidad de

morir sin derramar |a sangre: la oportunidad de que su muerte se aseme-
jara a la de Marfa.

Como ya lo hemos dicho, Catalina muri6 en el dia de un martir de su
Orden, San Pedro de Verona; a éste Dios le quiso conceder la palma
del martirio, a aquélla le concedié el sacrificio de privarse del martirio
que, al fin y al cabo, partia del deseo humano de la Santa..., pero,

en cambio, le concedié la oportunidad de asemejarse e imitar mejor a
su Madre.

2. Maria en la obra de Santa Catalina

La separacién entre la vida y la obra de cualquier personaje es so-
lamente de razén, nunca puede ser real: gran parte de lo que se ha
expresado en las paginas anteriores es considerable, también, desde
al punto de vista de la obra; méaxime que, tratdndose de lo mariolégi-



co, Catalina no dejé escrito alguno, en particular, que se pudiera llamar
tal en el sentido especifico del término, como se ha podido, al contra-
rio, advertir en San Alberto.

Ademas, la finalidad de estas breves paginas es parangonar la
"mariologia” escrita del uno y la “mariologia” vivida de la ofra.

Sin embergo, se podria hacer un par de alusiones a la obra escrita
gue dej6 Catalina y se conoce en la actualidad.

Si analizamos las 382 cartas, espirituales y politicas, que han lle-
gado hasta nosotros, constantemente notamos que' Catalina las inicia
con el epigrafe: “Nel Nome di Cristo Crocifisso e di Maria dolce”. ..
en el Nombre de Cristo crucificado y la dulce Maria. Se comprende cé-
mo, teniendo en su mente ambos afectos, pudo escribir con la solvencia
que la caracteriza. La influencia espiritual y politica de sus cartas fue
incalculable, pues no sélo se debe considerar los efectos inmediatos
que produjeron, sino los mucho méas numerosos (aunque, quizas, no tan
notorios) que han venido produciendo en los seis siglos desde su muer-

te... Pues bien, ella quiso titular sus cartas en Nombre de Cristo y de
Maria (29).

Finalmente, para resumir, transcribamos una de las oraciones que
compuso la Santa en honor de la Virgen, justamente para la fiesta de
la Anunciacién. Se podréa percibir la notable actualidad de su texto, mo-
tivo por el cual la hemos elegido como muestra de su mariologia orante:

“A ti recurro, Maria, y te ofrezco mi peticién por la dulce Esposa de
Cristo, dulcisimo Hijo tuyo, y por su Vicario en la tierra, para que le
sea dada la luz, y con discrecién sepa reformar la Santa Iglesia. Que
se unan entre si las gentes y que el corazén del pueblo se conforme
con el de él... Hoy te pido con audacia, ya que es el dia de las gra-
cias, y sé que a ti, Maria, nada se te ha de negar” (30).

CONCLUSION

Hemos tomado los modelos de San Alberto, Doctor Universal, y
de Santa Catalina, Virgen y Doclora, para alabar a la Virgen Madre:

San Alberto ensefia la manera de honrar a la Madre de Dios tratan-
do de introducirse en las verdades reveladas acerca de Ella.

Santa Catalina ensefia la manera de honrar a la Madre de Dios tra-
lando de imitar su vida, viviendo dichas verdades.

(29) Santa Catalina de Siena, Cartas Espirituales, Emecé, Bs. Aires, 1947; Santa Cu-
talina de Siena, Cartas politicas, Losada, Bs. Aires, 1950.

(30) Robles y Fernéndez-Figares, Afio Mariano, p. 251.

— 108 —



Las dos maneras son complementarias, no se puede decir que una
sea preferible a la otra; en modo alguno podrian tener puntos en con-
tradiccién y, aunque la primera (San Alberto) es més propia de varones,
y la segunda (Santa Catalina) es mds propia de mujeres, esa propiedad
no es exclusiva y, menos auln, restrictiva. Se podria decir, mejor, que
la manera de San Alberto es mas frecuente entre los varones y la de
Santa Catalina se da mas frecuentemente en las muijeres. Lo cual no obsta
a que una mujer pueda escribir eficazmente acerca de Maria, y un hom-
bre busque una mayor y mejor imitacién de Nuestra Sefiora.

Por eso, aunque hemos tratado a ambos autores por separado,
queremos puntualizar en esta Gltima péagina la unién de ambos. El que
toma el camino de la Mariologia, terminard comprendiendo la necesidad
de realizar una cumplida imitacién de la vida de la Virgen, para mejor
acercarse al Verbo. El que opta por la imitacién de Maria, tarde o tem-
prano verd la necesidad de profundizar acerca de fodo lo que la doctri-
na implica acerca de Nuestra Sefiora.

JORGE VIANA DE SANTA CRUZ
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LA MUSICA ;DON DE DIOS
O MANIPULACION DEL HOMBRE?

“Entre los muchos y grandes dones con que Dios, en quien se ha-
Ila la armonia de la perfecta concordia y la suma coherencia, ha enrique-
cido al hombre creado a su imagen y semejanza, se debe contar la mo-
sica”, decia Pio XII.

Cada época, cada cultura, cada raza, haciendo uso de este don celes-
tial, ha elaborado distintas formas musicales que, como toda manifesta-
cidén del espiritu humano, han armonizado con su concepcién filoséfica de
Dios, del mundo, del hombre, y de sus reciprocas relaciones. ¢Basta esto
para legitimar cualquier expresién musical? 4Es suficiente que se adapte
a los valores reinantes en cada época histérica para que pueda ser consi-
derada como vélidamente humana? ;En qué radica su moralidad, su be-
neficencia o su nocividad?

A estas preguntas trataremos de responder en el presente articulo
pero partiendo de la base ineludible de que se han de “examinar a la
luz del supremo principio del fin Gltimo, norma sagrada e inviolable para
todo hombre y para toda accién humana”, como ensefiaba Pio XII.

1. CONCEPTOS GENERALES

Para irnos ubicando en el tema, comencemos por una descripcidén ge
neral del fendmeno musical.

1. EL TERMINO

La musica es un arte complejo, profundo y misterioso, un tanto
dificil de definir con las pobres y positivas categorias expresivas de
nuestro tiempo, demasiado desapegadas del lenguaje filoséfico (propia-
mente hablando, metafisico), el Unico que puede llegar a la esencia 0l-
tima de las cosas.

La misma voz latina “musica” parece manifestar este caracter bru-
moso. El término se deriva del griego “musiké techné”, arte de las mu-
18, Las Musas, en la mitologia griega, eran cada una de las nueve hi-
jo. de Jdplter y de Mnemdsine, patronas de las artes liberales. Poco a
poco fuoron pasando a designar el “numen”, la “inspiracion poética”,
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la “poesia”, etc. Esta conexién con la mitologia revela que para los an-
liguos griegos la musica era algo que se relacionaba estrechamente con
el mundo de los dioses y con la més alta esfera del hombre, es decir,
el espiritu.

Desligéndonos del bagaje mitolégico podemos decir con toda se-
guridad que se trata de un arte, y, especificamente, del arte de expo-
ner determinados sentimientos por medio de sonidos coordinados.

2. FORMALMENTE ES UN ARTE

Por “arte” comUnmente se entiende cierta virtud o habilidad para
producir algo. Es ante todo una actividad intelectual porque su accién
consiste en imprimir una idea en una materia. Es un hébito y como ftal
nos posibilita el obrar fécil, pronta y deleitablemente. Reside en nues-
tra inteligencia pero no en cuanto ésta considera la verdad para con-
templarla (que es lo que llamamos entendimiento especulativo) sino en
cuanto se dirige al obrar, a la accién (entendimiento practico). Se orde-
na, por tanto, a la produccién de algo.

Su funcién es imprimir en la materia la idea que el artifice tiene
en su espiritu. La materia difiere de acuerdo a la rama artistica que la
emplee: serd el marmol, la piedra, el bronce, en la escultura; las letras,
en la poesia; el color y la figura, en la pintura; los sonidos y el ritmo,
en la mosica.

El efecto propio y formal del arte es la belleza, el “pulchrum”. Se-
gun Santo Tomas, consiste la belleza en la debida proporcién (1), en con-
secuencia de la cual, los sentidos se deleitan en lo debidamente pro-
porcionado como en algo semejante a ellos.

Sin embargo, la muUsica es, dentro de las manifestaciones artisti-
cas, algo singular, que se distingue netamente de las artes comdnmen-
te denominadas pldsticas. La definicién de belleza, “id quod visum pla-
cet” (2), no puede aplicarse directamente a ella. La vista podria consi-
cderarse como una prolongacién y espiritualizacién del tacto: va de aden-
tro hacia afuera (movimiento centrifugo) dirigiéndose a un objeto exte-
rlor. En cambio, el oido sefiala un camino de interiorizacién. Aun cuan-
do la mUsica requiere el uso de imégenes visuales, lo propio de ella
es el tiempo, la duracién.

Por tanto, desde el punto de vista artistico, podriamos definir la
musica como la habilidad o virtud de combinar arménicamente los so-
nidos con un ritmo y proporcién adecuados que los hagan agradables
al sistema auditivo dirigido y elevado por la inteligencia.

(1) C£. 8. Th. I, q. 5, a. 5, ad 1.
(2) Ibid.
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3. ORIGEN DEL CANTO, DE LA MUSICA Y DEL BAILE

La misica es un fendmeno universal. No hay civilizacién, por anii-
gua que sea, cuyo primitivo patrimonio no cuente con ella. La tradicién
china, por ejemplo, atribuye su creacién a Ling-Luen, tres mil afos an-
tes de Jesucristo. En las fabulas indias se dice que el mismo Brahma,
también tres milenios antes de Cristo, hizo entrega a los hinddes de la
vina, instrumento de cuerda parecido al ladd. En la Mesopotamia se
han encontrado arpas de siete y més cuerdas, correspondientes a tiem-
pcs muy antiguos y pertenecientes a los sumerios, asumidas después y
perfeccionadas por los caldeos y también por los persas. Lo mismo pue-
de d=cirse de Egipto, ya que de los relieves de la época del esplendor
del Segundo Imperio puede deducirse cierta predileccién por las arpas
y flautas traverseras; luego también aparecen laddes, oboes y tambo-
res; toda esa musica estaba esencialmente al servicio del culto a los
muertos y a los dioses. En cuanto al pueblo de Israel, {as Sagradas Es-
crituras nos dan testimonio de que, desde los mas remotos tiempos, se
estilé la mUsica y la danza. La lista podria extenderse .indefinidamente,
pueblo por pueblo, abarcando a todos los grupos que han pisado este
planeta. Del Occidente nos ocuparemos en la parte histérica.

El hecho, estd, pues, universalmente constatado, pero cuando se
trata de determinar el origen del fendmeno las opiniones se dividen.

Asi, por ejemplo, Demécrito (520-460 a. C.) pretendid que la mu-
sica se habia originado en el intento del hombre por imitar el canto de
las aves, el murmullo de las aguas, el silencio de la brisa, etc. Su error
fue concebir al Hombre més como imitador que como creador (enten-
diendo esta palabra en sentido amplio). Pareceria més razonable aplicar
dicha teoria a la invencién de los instrumentos musicales pero no resul-
ta convincente su aplicacién al hecho mismo de la musica. La teoria de
Demécrito fue seguida por Lucrecio en el siglo | de nuestra era.

Més cercano a nosotros, Charles Robert Darwin (1809-1882) se ba-
s6 en el instinto amoroso, propio del animal, como inspirador de las
primeras manifestaciones musicales. En primer lugar, decia, queriendo
probar su aserto, los animales con sus sonidos guturales diferencian no-
toriamente mas sus pasiones de indole sexual y la euforia de sus triun-
fos que otras pasiones. En segundo lugar, durante los periodos de re-
produccién, los animales dejan oir ciertos sonidos distintos de los que
les son habituales y que, en algunos casos, podrian identificarse como
una especie de canto. Por Gltimo, la transmisién hereditaria de las es-
pecies animales al hombre, que Darwin preconiza en su difundida teo-
ria de la evolucidn, habria creado un tipo de subconciencia en este 0l-
timo, que constituiria la base de la primera actitud musical humana.

Sin considerar las agudas criticas que le han hecho los mismos na-
turalistas, bdstenos con observar lo puramente hipotético e infundado
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de sus argumentos, y considerar su falacia en el hecho de hallarse to-
lalmente condicionados a la comprobacién de su tan amplia y cansi-
nuamente refutada teoria evolucionista,

Podrigmos mencionar otras hipdtesis que han tenido-importantes
repercusiones en los Gltimos siglos, pero ello escaparfa a la finalidad
de este estudio; sin embargo, aunque fuera brevemente, quisiéramos
resefiar la teorfa de uno de los mdas renombrados musicos de la Ilama-
da corriente moderna, tanto por su influencia en nuestro siglo como
por manifestar claramente lo que puede aventurarse a afirmar la fanta-
ciencia guiada por las hipétesis evolucionistas y las supersticiones ocul-
listas occidentales. El autor en cuestién es Karlheinz Stockhausen, quien
textualmente dice:

“Estoy persuadido de que la sustancia bruta de que el hombre esté
compuesto proviene de la tierra, de los reinos mineral, vegetal y animal.
Pero al mismo tiempo, estoy convencido de que, hace 400.000 6 450.000
afios, unos seres venidos de otro punto del universo han traido al hom-
bre la cultura y también la musica. Desde mi infancia he tenido la intui-
cién de que no soy de aqui, de este planeta, y de que lo esencial de
mi misién en la Tierra consiste en establecer, a través de la musica,
unos lazos entre los terrestres y los extraterrestres” (3).

En verdad no vale la pena perder unos renglones en refutar tanta
irrisoria arbitrariedad.

Al margen de las explicaciones propuestas, sabemos que, entre to-
das las artes, la musica, junto con la danza, es probablemente una de
las mas antiguas. Siempre el hombre ha buscado comunicar sus estados
de &nimo, tratando de despertar sentimientos anélogos a los suyos en
la persona interpelada y esto es tarea propia del lenguaje. Ahora
bien, en la misma naturaleza humana hay elementos que se prestan
muy adecuadamente para estos fines: nos referimos a las manifestacio-
nes fonéticas con el juego de los gestos de la mimica, es decir, el can-
to y el baile, instrumentos sumamente propicios, como se comprueba
facilmente, para expresar admirablemente sentimientos que pueden ir
desde la exuberante euforia hasta sus contrarias manifestaciones de
honda tristeza y amargura.

Al decir que tal capacidad estd inserta en la misma naturaleza hu-
tmana, estamos diciendo que es un don de Dios, del mismo modo que
sta lo es. Y como don divino forma parte del tesoro que nos es partici-
pado por Dios, de quien somos imagen y semejanza. Sélo esta concep-
cién puede explicar su universalidad asi como la similitud (de sus for-
mas mas elementales) en culturas y civilizaciones diametralmente opues-
tas temporal, geogréfica y tradicionalmente.

Inclusive podriamos atrevernos (no sin poca audlacia) a declr que

(1) La mislcn contemporahen, Salvat Tdit., Barcelona, 1074, n 1o,



el canto y la muUsica encuentran su fuente, su vertiente y plenitud en
el mismo seno de Dios, siguiendo aquel aforismo filoséfico que dice
que todo lo participado estd en el Participante de manera eminente y
plena. ¢De qué manera puede darse esto? Quizads en la perfecta ar-
monia de Dios, uno y trino, que se une sin confundirse y se distingue
sin dividirse, como decia San Atanasio. Es el inefable amor que se ftri-
butan el Padre y el Hijo personalizdndose en el Espiritu Santo. De ese
Dios uno y trino participan inmediatamente los angeles que cantan al
unisono el Trisagio, el himno de alabanza eterna.

Las Sagradas Escrituras abundan en cénticos recordatorios o lauda-
torios de las gestas divinas; baste recordar los Salmos, el canto de Moi-
sés tras el cruce del Mar Rojo, el de Ana, el de la Virgen Santisima.
No en vano decia San Agustin que la mUsica es el arte de modular rec-
tamente para recuerdo de cosas grandes (4).

En orden a la misma finalidad se utilizaba antiguamente la danza:
también las Escrituras nos presentan a David y toda la casa de Israel dan-
zando delante del Arca de la Alianza en honor de Yavé, y acompafian-
dose de arpas, flautas, etc. Aunque estas expresiones no fueron exclu-
sivas del pueblo elegido, es indudable que en él conocieron un uso méas
recto.

En conclusién, afirmamos que la miésica (como el mismo hombre),
desligada de su dimensién teolégica, no puede explicarse en su sentido
Oltimo y plenario, no guedando otro remedio que dejarla relegada al
plano fenomenoclégico y préctico.

It. JALONES HISTORICOS

1. DESARROLLO Y DECADENCIA DE LA MUSICA

Podriamos distinguir cuatro niveles o esferas musicales que, a fal-
ta de una mejor clasificacién, denominaremos:

— musica espiritual

— musica romantica

— musica sensual

— muUsica magica-demoniaca.

El arte es la manifestacién de los méviles generales de toda la so-
ciedad; expresién de una cultura asi como de la situacién del hombre
ante el mundo y ante Dios, o del lazo de unién que media entre ambos.

Para el griego y el romano es el mismo hombre el principio, el centro y
el fin del universo en torno al cual gira la naturaleza (sometida a él) y

(4) C'it, por Mo XII en su Tne. Musicae sacrae discipling, n. 2,
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los mitilégicos diosecillos que se inmiscuyen en su vida, sea para favo-
recerlo o para operar en su contra,

Para el hombre medieval, en cambio, la vida es un transito, un ca-
mino donde no debe estacionarse; el ancla segura de su esperanza est
en Dios, y por eso, la expresion maés bella que caracteriza esta época, la
Catedral, revela vigorosamente esa tensién hacia el Infinito Trascendante.

A lo largo de toda la historia, la musica, como parte de la expre-
sion humana, se mostraré conforme a los ideales y modelos del hombre
de cada tiempo. En las sucesivas etapas de la historia uno de los cua-
tro niveles musicales anteriormente sefialados pretenderd para si la pri-
macia.

Ya mencionamos, de pasada, que la muUsica se dio en todas las cul-
turas orientales. Para simplificar tan arduo tema como el que aborda-
mos en este capitulo, nos limitaremos a considerar su evolucién —o in-
volucién — sélo en Occidente.

Y, por supuesto, hemos de comenzar por Grecia, madre de la ma-
yoria de nuestras tradicicnes filoséficas y artisticas, donde la musica tu-
vo gran importancia. Grecia fij6 con perfeccién sus sistemas, analizé
los ritmos, tratd sus problemas acUsticos, y, en fin, sobresalié por sus
grandes musicos que fueron, al mismo tiempo, poetas y trégicos, asi
como por la rica evolucién de su arte instrumental.

Roma fue, luego, la heredera de aquella cultura helénica a partir
de su decadencia hasta el advenimiento del cristianismo. La mUsica,
de carécter religioso en un principio, fue cambiando de orientacién, in-
fluida por cantantes y Lailarines persas, hindles y bésticas. La préctica
instfrumental se incrementd gracias a la gran cantidad de cantores e
instrumentistas, pero con escaso sentido artistico.

Llegd después el eristianismo. Es conocido que durante los primeros
tiempos, los cristianos introdujeron en su culto religioso la Palabra can-
tada, siendo esta manifestacién vocal la Unica musica en esa época y
aun después, basada en una mezcla o adaptacién de cantos hebreos, si-
rios y también griegos. El primer esteticista cristiano y, en cierto mo-
do, organizador de la primitiva liturgia cantada fue Clemente de Ale-
jandria (150-215) quien dejé sentado que la ¥nica musica que debia
adoptarse era la Palabra cantada con un alto sentido mistico, prohibien-
do los géneros empleados en la artificiosa sociedad patricia, considera-
clos por él como enervantes y afeminados.

Més tarde, San Ambrosio, obispo de Mildn (340-397), intensificd
la practica musical haciendo cantar “himnos” a la manera hebrea de
antifonas y responsorios. A él se debe el primer contacto que la Igle-
sla de Occidente establecié con la Iglesia bizantina, y que desembocé
en la creacién del canto Ilamado ambrosiano, primera gran liturgia cris-
tiano,
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Ocurre entonces la invasién bérbara y la atronadora caida de I
ma; todo lo que podia considerarse como culiura, ciencia y arle, o
fugi6é en los monasterios que heredaron el espiritu fundacional de San
Benito, influjo que valié a éste el titulo de “Padre de Occidente”. Sur
gen en esta época algunos tratados de musica, como por ejemplo el es-
crito por San Agustin, cbispo de Hipona.

Llegamos asi a Saa Gregorio Magno, que gobernd la nave de la
Iglesia desde el 590 al ¢04, y propagd por doguier lo que maés tarde se
llamaria (precisamente en su honor) “canto gregoriano”. Este perfodo
—la Alta Edad Media— llega hasta el siglo Xill. Es un canto de apa-
cble llaneza y exiremada suavidad. No tiene ritmo propio (que lo ape-
garfa demasiado a la tierra) ni elementos exirafios que perturben su
limpieza, serenidad y nobleza. Es, sin lugar a dudas, la cumbre mas al-
ta alcanzada en la espiritualizacién de la musica, y, por ende, su punto
mas perfecto.

En los siglos Xl y Xl empiezan a surgir grandes innovaciones que
van a ir transformando el caréacter de la musica, en aras de una cierta
preponderancia del arte laico, organizado en idioma romance, dispues-
fo con ritmo y rima: era el de los trovadores que durante el siglo Xl
alcanzd su cima en poemas que eran acompafiados por violas, arpas y
laddes.

Juntamente con este arte més refinado se va desarrollando la can-
cién popular, basada a menudo en las partes mas ritmicas del canfo gre-
goriano. Los instrumentos no se usaban solos sino como acompafa-
miento del canto.

Asimismo, alrededor del siglo X empezd a esbozarse ofro génera
musical, la polifonia, agregandose una segunda voz a la principal.

Hasta el momento, el canto (exceptuado el de los frovadores) ha-
bia conservado siempre cierto espiritu religioso. Al llegar la época del
Renzcimiento, los artistas trataron de rehuir todo lo que aparentara ser
resabio de la Edad Media, constituyéndose asi las bases de una culfura
laica. También en materia musical se observa claramente fal evolucién.

La musica llega a extremos de fluidez y expresividad con el co-
ro polifénico, en formas religiosas y profanas, lo que ird abriendo ca-
mino al arte insfrumental. La musica religiosa va perdiendo importan-
cia para grandes partes de la sociedad, incrementandose el caracter de-
marcadamente profano.

En lo que hace a los instrumentos, en los siglos XVI y XVII progre-
san rapidamente en su técnica de afinacidon y ejecucion. Se va
creando el “arte instrumental” propiamente dicho y los mdsicos se es-
rneran en el virtuosismo para manejarlos y asi poder competir con las
voces humanas.



Dando un gran salto y obviando muchos detalles pasamos ahora
a olro importante momento en la historia del arte. Nos referimos al
imovimiento barroco, que caracterizé al siglo XVII. La mdsica no alcan-
r6 lanta perfeccién y preciosismo como las demds artes de dicho pe-
rlodo. Sélo mas tarde lograria desarrollar un enorme caudal. técnico ex-
presivo.

Cabe dastacar aqui a Juan Sebastidn Bach (1685-1750), considera-
do por muchos criticos del arte como el mayor genio musical de la his-
loria. Bach es la culminacién del barroco histérico alemén (es decir, el
que se dio en la época en que suele encuadrarse tal periodo), pero no
asumié las caracteristicas del estilo barroco universal tal cual puede ob-
servarse en la escultura o la pintura (como por ejemplo el Gesl de los
jesuitas en Roma, o, mds cercanas a nosotros, las magnificas tallas es-
cultéricas realizadas por los guaranies en las Reducciones Jesuiticas de
Argentina, Brasil y Paraguay). Su misica pasma por la complejidad en
el contrapunto (uno de sus mas brillantes desarrollos), imponiéndase
una enorme sensacién de nobleza y majestad.

En el siglo XVIII surge una teoria filoséfica de gran influencia: el
racionalismo de Emmanuel Kant. Su influjo se deja notar también en
la mdsica con el Ilamado clasicismo mental. El “cldsico” se convierte en
una mente coordinadora y razcnadora de equilibrios mentales preexis-
lentes, los cuales deben ser transformados en arte musical. Sobresalen
en esta tarea Mozart y Haydn.

Las “formas” clasicas llegaron a convertirse en "“férmulas” de mo-
do que el arte musical llegd a correr el riesgo de hacerse rutina. Histé-
ricamente en este momento se verifica una vuelta a la naturaleza, tal
cual lo predicara Rousseau, asi como al individualismo dramético e in-
timista que se observa en la literatura de esta época tan exagerada-
mente sentimental. La muUsica abandona la abstraccién formal v se vuel-
ve hacia una comunicacién temperamental basada en emociones de
lipo sentimental. Es el romanticismo musical que triunfé en tres géne-
ra: la épera, el poema sinfénico y la microforma vocal o instrumental.

La personalidad del autor “debe brillar” en primer plano estable-
rléndose una especie de lucha por la originalidad a ultranza. Se co-
mienza a considerar que es més artista quien es mas innovador. El ro-
manticismo tiene un sentido netamente introspectivo y sentimental. Re-
rardemos aqui a Chopin, Schumann, etc.

Para este tiempo, Occidente ya ha dejado de ser una civilizacién
tInl ser (es decir, estable, fundada en conceptos y normas universales)
para convertirse en una ‘“civilizacién del devenir”, del movimiento (5).
lambién en la misica prendié el proceso disociador: que hiere todo

| arlc moderno. La mdsica moderna occidental se caracteriza por un
| e " S,

() No- Ingpiramos acd en las ideas de J. Evola, Cavalcare la tigre, Vanni Schel-
willer, Milano, 1971, pp. 157-164,
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desapego cada vez més neto de la que que la ha antecedido, tanto
de la que podriamos denominar melodramética, melédica y heroico-ro-

méntica, representada por Wagner y otfros, cuanto de la trégico-patéti-
ca de Beethoven.

Esta separacién se realizé por dos vias:

—Por la intelectualizacién: en la mUsica moderna el elemento ce-
rebral fue prevaleciendo con un decidido interés por la armonia. Esto
condujo a un radicalismo tecnicista. Es la tipica muUsica “seria” moderna.

—En segundo lugar por ei carécter fisico que manifiestan impor-
tantes corrientes de la muisica més reciente. De él se valié una expre-
sién musical esencialmente sinfonica, convertida en “preponderancia
descriptiva”, volcada en cierto sentido hacia la naturaleza, inclinada al
mundo de las cosas, de las acciones y de los impulsos elementales.

Esta segunda tendencia tomé inicio en la escuela rusa y el impre-
sionismo francés. Recordemos que este Uliimo corre paralelo a la co-
rriente que entre 1860 y 1870 nacibé en el campo pictérico, intentando
lograr las formas por medio del color, al punto de eludir la delimita-
cién del contorno o dibujo propiamenie dicho, dejando la impresién (de
ahi su nombre) de cosas que en realidad ‘no existen. El impresionismo
musical fue creado y practicamente agotado por Claude Debussy.

Esta segunda via se encontré con la primera. Podriamos citar co-
mo exponente de este encuentro al Strawinsky de los primeros tiem-
pos. La musica se convierte en puro ritmo, intensidad de un dinamismo
sonoro y timbrico en acto: “musica pura”. De ahi surge una particular
referencia a la danza. La musica-danza intentard sustituir a la musica-
canto.

Ulteriormente se da un paso mas: la bisqueda de una especie de
“espacializacién” del sonido. Representante caracteristico es Schoem-
berg, autor del expresionismo existencialista, musica llamada atonal.
Se abandona el sistema tonal tradicional para buscar el sonido en es-
tado puro y libre; casi una especie de nihilismo musical. Este movimien-
to es el llamado expresionismo, que surgié en Alemania a fines del
siglo XIX, reaccionando contra el impresionismo. Manifiesta un carac-
teristico gusto por la deformacién alucinante y grotesca (como se ob-
serva en algunas obras de Mahler). Marca la superacién (si podemos
usar la palabra) de lo que hasta aqui fue considerado convencional, pe-
ro a costa del desmantelamiento del orden preexistente.

Como en el mundo de la técnica y de la méquina también en el
de la musica la perfeccién técnica y la amplitud de los nuevos medios
han tenido como contrepartida el vacio, la desanimacién, la fantasma-
goria y el caos. De cualquier modo parece inconcebible que el lengua-
j= dodecafénico y el post-dodecafénico (que caracterizan a estas Ultimas
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corrientes que hemos mencionado) puedan servir de medios expresivos
a contenidos como los de la musica que los precedié. Su punto de par-
tida es la devastacién interior.

En cuanto a la confinuacién de la mosica-danza no hay que bus-
carla en el campo de la musica sinfénica sino en el de la misica de
baile, y propiamente en el jazz. Con razén se ha podido definir, dice
Julius Evola, la época actual como la del surgimiento de la masa, de la
economia y de la técnica omnipotente, al mismo tiempo que como la
época del jazz. Se resalta el puro elemento ritmico separado de la can-
cién: mysica fisica, poco aferrada al alma, y que tiende directamente a
mover el cuerpo. Diversamente de cuanto era propio en la anterior mu-
sica de baile europea, en el jazz, a la graciosidad, al salto, al transpor-
1e, v a la misma sensualidad ardorosa de aquella danza (como por ejem-
plo en el vals vienés), lo sustituye algo mecénico, disgregador, vy, al
mismo fiempo, primitivamente ex!atico, a veces paroxistico por el uso
de una reiterada obstinacién tematica. Tal actitud corresponde a un aflo-
ramiento de lo elemental en el mundo moderno que va encerrando di-
solutivamente a esta época. Es un recurso cel hombre de hoy, para
reaccionar ante la mera existencia practicista, arida y mecanizada, he-
cho de ritmo vy vitalidad elemental.

Es curioso y muy significativo que para engendrar tal reaccién el
hombre occidental no haya recurrido a creaciones originales ni utilizado
elementos folkléricos musicales europeos que contienen también un
gran complejo de expresiones ritmicas y auténtico dinamismo (como
por ejemplo la musica rumana, hingara, italiana, espafiola, etc.). Mas
bien ha ido a buscar los motivos de inspiracién en el patrimonio de una
de las razas mds atrasadas y exdticas: los negros y mestizos de la zo-
na tropical y subtropical. Segin F. Ortiz, uno de los principales estudio-
sos de la musica afrocubana (6), las principales manifestaciones de la
musica moderna tienen tal origen. Es una musica que ostenta una im-
pronta iipicamente primitiva y que en su origen se asociaba a oscuras
formas de éxtasis (salica de si) y éntasis (entrada en sf). La muésica africa-
na se vale principalmente de una técnica ordenada a producir formas
de aperturas extéticas y de posesién (entéticas).

Los estudiosos han visto que la caracteristica de tal musica es su
estructura polimétrica, elaborada de modo que los acentos estaticos que
marcan el ritmo estén en funcién constante de acentos extéticos; asi la
especial configuracién ritmica genera una tensién, como para alimentar
un éxtasis ininterrumpido. Son como las detenciones que tienden a li-
lhorar una energia o generar un impulso.

Los ritmos africanos elaborados segin esta técnica propiciaban la
"presencia” en los danzantes de determinados seres, como los “Orisha”
de los Yoruba o el “Loa” del Vudy en Haiti, los cuales se sustituian a

(6) Cf. J. Evola, op. cit., p. 162.
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sus personas y los movian. Esta potencialidad extatica y entética sub
siste en el jazz.

Julius Evalo sefala cuatro caracteristicas comunes a todas las ten-
dencias musicales modernas:

—Se trata de una mUsica fisica que tiende a incitar y mover di-
rectamente el cuerpo.

— Introduce algo miecdnico, disgregador, y, al mismo tiempo, pri-
mitivamente extatico hasta llegar a veces al paroxismo en el recurso a
la reiteracién temética.

—Prevalece en ella la reiteracién ohsesiva de un ritmo que lleva
a los ejecutantes a conforsiones paroxisticas del cuerpo y gritos desarti-
culados, encontrando eco en la masa de los oyentes que se asocian au-
llando histéricamente y se menean, también ellos, creando un clima co-
lectivo similar al de los ritos salvajes.

— Frecuentemente es acompafada por el uso de drogas, lo que
lleva a sus ejecutantes a un sostenido estado frenético de locura.

Concluyamos usando palabras del mismo Evola:

“Si tratta di aperture semi-estatiche e isteroidi di una informe con-
vulsa evasione, vuote di contenuto” (7).

2. A MODO DE RESUMEN CRITICO

a) En la mosica profana

Puede observarse cémo se ha ido dando un progresivo movimien-
to, primero, de desacralizacién, seguido inmediatamente por ofro de
desnaturalizacién musical.

Sin ignorar que en la Edad Media existié una mdsica propiamente
profana, no fue entonces disputado el primado de la musica sagrada,
que alcanzé su culmen (tanto por la espiritualidad de su melodia como
por el contenido teoldgico) con el canto gregoriano.

Aun cuando se mantuvieron los temas, se produjo un primer des-
lizamiento con la introducciéon de la polifonia al perderse la unidad,
destacada por la Unica voz del canto gregoriano.

Més decisivo resulta en este proceso el paso a la polifonia rena-
centista, que se vuelca més de lleno hacia lo profano. Después, con la
independizacién de los instrumentos, pasa a segundo lugar lo que de
por si es mas perfecto, cual es la voz humana. Desde entonces la mo-
sica fluctué entre la ornamentacién recargada del barroco y la forma-

(7) Ihid. p, 103,
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liclad del clasicismo. No negamos, ni mucho menos, que estas obras
sran artisticamente muy bellas, sino que lo que aqui estamos sefialan-
do es que aun en el dmbito de la belleza hay distintos grados de pro-
ximicdad con lo perfecto.

Ya con el romanticismo la musica deja de dirigirse a la inteligen-
cia para dedicarse a mover los sentimientos. Puede aplicarse aqui las
palabras de Jacques Maritain:

“Lo que hoy pedimos al arte... los griegos pedian... 2l vino 0 a
la celebraciéon de sus misterios: un delirio, una embriaguez” (8).

Y maés adelante:

“La belleza a la que tiende (el arte) produce una delectacion, pero
es la alta delectacion del espiritu, que es precisamente todo lo contra-
rio de lo que se llama el placer, o el cosquilleo agradable de la sensi-
bilidad; y si el arte trata de ‘gustar’ traiciona y se hace mentiroso. Asi-
mismo tiene por efecto producir la emocién, pero si apunta a la emo-
cion, al fenomeno afectivo, a remover las pasiones, el arte se adultera,
y tenemos ahi otro elemento de mentira que penetra en éI” (9).

En otro de sus libros, el mismo autor define magnificamente el ro-
manticismo como el

“religioso vaciamiento de la razén y de sus obras, el sagrado desen-
freno de la sensibilidad, la santa ostentacion del yo y la adoracién de
la primitividad natural, el panteismo como teologia y la excitacién como
regla de vida; conviene reconocer que Rousseau por su naturalismo mis-
tico, se halla en el principio inmediato de este mal del espiritu” (10).

Con esto queda abierta la puerta al mundo fantasmagérico, a la ne-
bulosa subjetivista del impresionismo. Y, como todos los extremos se
locan, surge cual reaccién el gusto grotesco y desmedido que abrird
camino (con el expresionismo) a la total desnaturalizacion de la muUsi-
car la mulsica de laboratorio (electrénica) o el “ruido con nombre de
imislca”; el culto por la melancolia deprimente, el pesimismo en casi
lodas las melodias modernas; lo sensual, el error y el pecado como te-
ma central defendido en la mayoria de las letras (droga, promiscuidad
shxual, homosexualidad, etc.) de las nuevas canciones de moda en
nuestro convulsionado siglo XX.

I) En la musica sacra

También la mUsica sacra ha sufrido una marcada decadencia, so-
hires lodo en las Ultimas dos décadas. Observdbamos anteriormente cé-
mn Clemente de Alejandria prohibia el uso de algunos géneros musi-

() Arte y Escolistica, Club de Leclores, Buenos Aires, 1972, p. 65.
) Ibid, p. 81,

(10} I'res reformadores, Difusion, Bucnos Alres, 1968, p. 131.



cales vigentes en la sociedad romana, a los que calificaba de enervan-
tes y afeminados; lo mismo hicieron San Juan Criséstomo en Oriente,
San Jerénimo y San Agustin en Occidente.

San Ambrosio, que dio forma al canto de la Iglesia desde su se-
de de Milan, en un tiempo en que aln subsistia el teatro pagano, evi-
t6 con el mayor cuidado imitar las melodias que lo acompafiaban. Por
el contrario, en los Ultimos tiempos no siempre se ha procedido asi.
Observamos que nho pocas veces se ha desacralizado la melodia, espe-
cialmente con la introduccién de ritmos profanos, infilirdndose en la
Iglesia musica ligera, scout, bailable y sensual con la consiguiente eli-
minacién de todo caracter sacro.

Asimismo, en cuanto a las letras, se advierte un proceso similar.
Encontramos por ejemplo:

—textos triviales: los intrascendentes, ligeros y chirles;

—en otro nivel, letras horizontalistas: insistencia casi exclusiva en
el amor al hombre, pero vaciado de contenido teologal, amor filantré-
pico y no caridad, manchado de pelagianismo;

—por fin, y en algunos casos, letras subversivas: la tendencia ho-

rizontalista termina por abrirse al marxismo, enrolandose en la gue-
rrilla (11).

En 1980 Juan Pablo Il alertaba contra esto:

“No se puede afirmar que ioda musica sea sacra por el hecho y
desde el momento en que se inserta en la liturgia; en esta actitud falta
el ‘sensus Ecclesiae’ sin el cual el canto, en lugar de ayudar a fundir
los espiritus en la caridad, puede ser fuente de malestar, de disipacion,
de rompimiento de lo sagrado, cuando no de division en la misma co-
munidad de los fieles” (12).

Se impone, por tanto, también a este respecto, usando expresio-

nes del mismo Pontifice, un golpe de timdn, en el sentido de una vuel-
ta a la

“plurisecular tradicion de la Iglesia que, al tributar el culto a la San-
tisima Trinidad, se ha servido de la musica y del canto para expresar
los mas profundos sentimientos religiosos del cristiano: la adoracién, la
accion de gracias, la suplica, la imprecacion, el dolor, el impulso espiri-
tual” (13);

*...recordando que no todo es valido, no todo es licito, no todo es
bueno; sino so6lo cuanto, en armonia de dignidad artistica y de superio-

(11) Cf, A. Saenz, Inversién de valores. La miusica sagrada. Tres falsos dilemas,
d, Mikael, N¢ 4, Parang, 1978, pp. 26-38.

(12) Homilin on ¢l Centenario de la Asociacion Senta Cecilia, L'Ogg. Rom., 3-10-
Mmoo, p. 19, n, W

(L) thid o A,
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ridad espiritual, puede expresar plenamente la fe, para gloria de Dios
y para edificacion del Cuerpo Mistico” (14).

Estos datos ya nos capacitan para investigar el influjo fisico y psi-
colégico de la muUsica. Como la tarea seria demasiado ingente nos li-
mitaremos tan sélo a las expresiones musicales modernas, que por si
ya representan alarmantes dificultades.

i, LA MUSICA Y SU INFLUJO EN EL HOMBRE

Es facilmente advertible la influencia profunda que la musica es
capaz de ejercer sobre el hombre. Dicho influjo puede ser tanto bené-
fico como maléfico. Esta extrafia virtud no pasé desapercibida aun pa-
ra las sociedades més antiguas: griegos, 4rabes, hebreos, hindtes dan
testimonio de ello, y sabemos por la historia que reiteradamente se le
at:ibuyé cierto poder curativo y mégico. Asi por ejemplo cuando un
mal espiritu asaltaba al rey Saul, de lIsrael, refiere la Sagrada Escritura
que buscaron un buen citarista y, al escucharlo, el monarca se mostré
aliviado (cf. 1 Sam. 16, 16.23).

En nuestros dias también se la utiliza cientificamente, de manera
especial en la musicoterapia. Un especialista nos define esta ciencia co-
mo:

‘“el uso dosificado de la musica en el tratamiento, la rehabilitacion,
la educacién y el adiestramiento de adultos y niflos que padecen tras-
tornos fisicos, mentales o emocionales. Es una funcién de la musica,
donde ésta no constituye un fin en si misma. Su efecto obedece... a
la influencia, sobre el hombre, de los sonidos..." (15).

La musica afecta el 4nimo porque contiene elementos sugestivos,
persuasivos y aun obligantes; cada uno de ellos influye de un modo es-
pecial. Tras bosquejarlos, los evaluaremos individualmente, y a conti-
nuacidén intentaremos esbozar los efectos que causan en conjunto.

1. ELEMENTOS MUSICALES

Aun en las formas més simples, la mUsica evoca “sensaciones”, “es-
lados de &nimo” y “emociones”. Puede también reflejar el sentimiento
cdlel momento o cambiarlo con su mera presencia. Asimismo es capaz
cde exaltar el estado animico o aplacarlo. Incluso los mismos ejecutan-
les son afectados por sus obras.

Podriamos distinguir cinco elementos constitutivos en toda obra
musical: la altura, la intensidad, el timbre, el intervalo y el ritmo,

(14) Thid. n. 3.
(15) J. Alvin, Musicoterapia, Paidds, Buenos Aires, 1967, p. 1.
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a) La altura

También llamada “frecuencia”. Es producida por el “nimero de
vibraciones por segundo” del sonido; generalmente actla sobre el hom-
bre en un nivel puramente fisico. Las vibraciones muy répidas consti-
tuyen un estimulo nervioso intenso, las mas lentas tienen un reflejo
relajador.

b) La intensidad

Depende de la "amplitud de las vibraciones”, lo cual afecta su vo-
lumen y su potencia. La intensidad puede ir de lo apenas ‘audible a lo
ensordecedor. De la intensidad depende una gran parte del efecto de
la musica.

Un gran volumen de mdsica durante un tiempo prolongado pro-
duce sobre ciertos oyentes un efecto satisfactorio de plenitud y quizés
les dé también un sentimiento de proteccién contra las interferencias
fisicas o psicolégicas. Observamos por ejemplo que el joven que siem-
pre lleva consigo una radio es a menudo un ser inseguro que busca
protecciéon contra el mundo que lo rodea.

El volumen débil logra producir una sensacién de intimidad. Re-
fleja quietud o serenidad lo cual puede irritar a un oyente que anhela
sensaciones fuertes. Al mismo tiempo, la suavidad, cuando se acompa-
fia del ritmo, puede dar la impresién de fuerza.

c) El timbre

Llamado también “color tonal”, depende de los "arménicos” pre-
sentes en cualquier sonido particular; es uno de los elementos mas
sugestivos de la musica. Tiene una significacién psicolégica profunda
por su poder de asociacién.

El timbre es un elemento no ritmico y puramente sensual, que
produce en el oyente una impresién agradable, aintelectual, que no es-
timula mecanismos defensivos. El efecto sensual del timbre ha sido
considerado en algunas épocas benéfico o dafiino, en gencral con refe-
rencia al terreno ético. Aristoteles, por ejemplo, refiere (16) que en
Atenas algunos instrumentos antiguos, tales como las dulcimeras o sal-
terios, eran en cierta época rechazados porque parecian simplemente
hacer cosquillas en los oidos del auditorio. Y é| mismo dice que

"'es preciso excluir de la ensefianza el uso de la flauta o de cual-
quier otro instrumento parecido, como el arpa, y todo lo que sea capaz
de excitar a los oyentes" (17).

(16) Cf. Politicn, L. V, cap. 6.
(D Clt, por S, Tomds, §, ‘th. T, g, 91, o, 2,
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El timbre y el compés de una voz que canta como solista, o de un
instrumento, pueden inducir cierta sensacién de comodidad o de ma-
lestar. La musica funeraria primitiva era cantada con una voz nasal pe-
culiar: el tipo de voz era, por lo general, lo que determinaba el carac-
ter de la melodia.

Advertimos hoy que el efecto fisico producido por el timbre pro-
pio de ciertos instrumentos de viento usados en el jazz crea un clima
definido sin el cual el elemento ritmico no seria tan eficaz. Nos refe-
rimos concretamente al saxofén.

d) El intervalo

Este elemento, basado en la distancia entre dos notas, estd estre-
chamente relacionado con la altura del sonido o su frecuencia. Consis-
te en la relacién entre dos sonidos musicales de una serie, y tiene co-
mo consecuencia la melodia y la armonia. (Recordemos que la melodia
es la combinacién sucesiva de los sonidos, y la armonia la combinacién
simultdnea de ellos). La combinacién de sonidos en series de intervalos
puede ser agradable o desagradable al ofdo. Segin las leyes de armo-
nia en nuestra musica occidental, ciertas notas son atraidas o rechaza-
das por otras determinadas, o aun indiferentes, segin la escala de so-
nidos a que pertenezcan.

e) El ritmo

Es un elemento vital, y especialmente de vida fisiolégica, que en-
contramos en el mismo cuerpo humano: el andar, la respiracién, las
pulsaciones, los movimientos méas sutiles provocados por reacciones
emotivas, por pensamientos, etc., estdn cargados de ritmo. Para San
Agustin es un “bello movimiento”, y Platén lo definié como la “ordena-
cioén del movimiento”.

Es el elemento més dindmico, y por eso el més obvio de la mUsi-
ca. Se combina con la altura o frecuencia y con el timbre, dédndoles un
significado final. Expresa una alternancia de tensién y relajamiento me-
diante acentos, pausas, golpes fuertes y débiles. Los diversos efectos
dzl ritmo son faciles de observar, y de gran diversidad, incluso opues-
tos entre si. El ritmo puede provocar una conducta histérica o inducir
suefio. Puede crear conciencia de movimiento o tener un efecto hipné-
tico. No es necesariamente el elemento percusivo evocado frecuente-
mente por esa palabra; existen, en la musica, ritmos suaves, discretos,
cle gran vitalidad.

El ritmo repetitivo y obsesivo puede deprimir psicolégicamente
cuando expresa una condicién neurética. También se relaciona simbdli-
camente con la voluntad y el autodominio.

Algunos ritmos primitivos se han desarrollado en una trama de
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complejidad que nuestra musica occidental no ha asimilado. Pero sa
bemos cada vez mejor cudl es el poder de la musica y el arte primiti-
vos para hacer surgir en nosotros los sentimientos que aquellos anida-
ban. Al comienzo de este siglo, en ambientes mas vulgares, se adoptd
el jazz negro americano, al tiempo que compositores modernos occi-
dentales, como Ravel y Strawinsky, fueron los primeros en asumir rit-
mos muy primitivos en su muy elaborada musica.

La forma musical es el elemento regulador de la musica; sigue un
orden intelectual, manteniendo, dentro de los limites del tiempo, las
emociones que provoca. Cuando la musica ritmica se repite indefinida-
mente sin el limite de la forma, tampoco se limitan sus efectos sobre
los instintos primitivos.

El frenesi de las danzas fribales de los brujos o de las orgias ba-
quicas, era producido por musica con ritmos indefinidos, repetitivos y
en conflicto, un tiempo maés rapido que el latido del corazén, y, a me-
nudo, con una velocidad creciente. Cuando esa musica ritmica toca los
instintos primitivos del hombre y los desata, el efecto puede ser una
conducta destructiva indomable.

La musica beat, que reemplazé al jazz en algunos auditorios, pare-
ce responder a la nostalgia de experiencias primitivas. El culto que la
generacién beat manifestd por el primitivismo y la espontaneidad, mas
que un producto de su hostilidad contra la inteligencia, no fue sino
una expresién de su patética pobreza de sentimientos.

Esquematizando lo dicho:

—la altura: tensiona o relaja,

—la intensidad: transmite plenitud o insatisfaccién,
—el| timbre: sugestiona o excita la sensualidad,
—el intervalo: agrada o desagrada,

—el ritmo: deprime, exalta, al tiempo que graba la musica en la
memoria sensitiva.

2. EFECTOS PSICOLOGICOS

Escribia el P. Eymieuv, S. J.:

“La miusica, a causa de la conmocion que produce en la fantasia,
en los sentidos y en los nervios, y por la misma falta de precision de
su idea, agranda las sensaciones presentes, despierta las adormecidas,
evoca otras ignoradas todavia, las agolpa, las mezcla, las inflama, las
transforma. Parece un hada. Es beneficiosa o malsana, segin los tiem-
pos, y, sobre todo, seglin el temperamento y antecedentes del artis-
ta" (18).

(i) Bl goblerno de s mismo, Difusion, Buenos Alres, 1951, p. 90.



En las diversas épocas de la historia, las reacciones que la musica
causbé en el hombre han sido fundamentalmente similares e influidas
por los mismos factores, a saber, la receptividad fisica del hombre al
sonido, su sensibilidad a la musica y su estado mental.

a) Como medio de comunicacién

Esta dimensién es incuestionable. La forma maés elemental de la
muUsica es el canto, y éste es el modo més elevado del lenguaje con el
que los hombres “pueden expresar totalmente sus conceptos”, como
dice Santo Toméas (19), ya que nada hay tan rico y que exprese con
tanta precisién los sentimientos variados e incluso contrarios.

Observando la funcién de algo tan conexo con el ambiente musi-
cal como es la danza, se refuerza lo que acabamos de afirmar. En
Oriente, sobre todo, se considera que cada uno de los gestos del cuer-
po estd ligado a un ritual antiquisimo. Nosotros podemos admirar su
esquisita elegancia, aunque no los comprendamos; sin embargo, cada
uno de esos movimientos, incluso el més simple y elemental, tienen un
significado preciso y muy concreto.

Se advierte hasta qué punto la musica puede ser un medio aptisi-
mo para transmitir cualquier tipo de mensaje con gran efectividad, he-
cho que la convierte en el elemento ineludible de las campafias publi-
citarias.

b) ldentificacién

El hombre que interpreta o imita los sonicos que oye, ilega a ser
parte del mundo de sonidos al que ha atribuido una significacién real
o simbdlica. Aristételes les decia que

“cuando el hombre oye sus imitaciones... se ve llevado a la sim-
patia (del griego: syn-pathos: com-pasién o asimilacién)... El ritmo y
la melodia proporcionan imitaciones del afecto y la ira, del vaior,y la
templanza... Las predisposiciones a sentir placer o dolor ante una ima-
gen no distan mucho de lo sentido ante la realidad...” (20).

Esto es facilmente comprobable: squién no se ha sorprendido en-
contrandose relativamente agitado o “petrificado” al escuchar una me-
lodia de suspenso; o inundado de paz y claridad al oir la descripcién
musical de un paisaje campestre, como por ejemplo en la sexta sinfo-
nia de Beethoven? Uno se encuentra, de pronto, situado en el centro
del escenario que ha configurado la obra musical.

¢) La asociacion
La musica es una de las tantas funciones del hombre real y comple-

(19) De Reg. Prine,, L. I, cap. I.
(20) Politica, L. VIII, cap. 5.
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jo. Esta se desenvuelve durante diferentes estados de animo y se rela-
ciona siempre con expresiones pasadas. El hombre absorbe los soni-
dos, a menudo en forma inconsciente, y los retiene en la mente; qui-
zas se frate de pasajes muy breves, que pueden traerle a la memoria
hechos, estados emocionales, o sensaciones asociadas con ella. Asimis-
mo, la musica puede traer sensaciones perceptuales tales como olores,
contactos o colores. Los efectos de esta caracteristica o potencialidad
musical pueden ser variadisimos.

En cuanto se pone en juego la imaginacién se hace uso del “sen-
tido figurado” de la musica, ya que la misma es rica en frecuentes alu-
siones pictéricas, algunas casi tactiles, dando la sensacién de movimien-
to, convirtiéndose en el complemento ideal para llevar a su plenitud la
capacidad imaginativa. Merced a ella, la imaginacién acaba realmente
por ser imagen-en-accién. Esto se presenta como irresistible tentacién
de poder transportarse a un mundo de ensuefio, irreal, un paraiso ma-
terialista donde, por un breve espacio de tiempo, el hombre se siente
capaz de proyectar sus anhelos de vértigo, accién y triunfo, al mismo
tiempo que sus bajos instintos. Una evasidén de la realidad, similar a la
que los j6venes buscan con las drogas psicoactivas (LSD, anfetaminas,
etc.), lo que explica la frecuencia con que los conjuntos musicales re-
curren a ellas para componer su musica.

d) Reflejos condicionados e hipnosis

Se entiende comUnmente por reflejos condicionados ciertas reac-
ciones nerviosas, musculares y otras, provocadas por impresiones exte-
riores.

Los grandes avances en esta técnica fueron desarrollados por los
cientificos rusos lvan Petrovich Pavlov, Luria y K. Platonov (21).

La historia de la psicologia nos recuerda que uno de los més cono-
cidos experimentos de Pavlov consistié en poner un perro frente a un
haz de luz al tiempo que se le ofrecia comida. Al principio segregaba
saliva, sin prestar atencién a la luz, pero con la repeticién del experi-
mento ferminé segregando la saliva cada vez que se encendia la luz
aunque no se le diera comida. Es decir que, al vez la luz, instintivamen-
te la relacionaba con la comida y actuaba en consecuencia. Solicitando
en aquel animal sano dos reflejos condicionados, uno de tipo inhibito-
rio y otro excitativo, se conseguia crear una neurosis artificial.

Esto, por supuesto, no se reduce solamente a luces y figuras. Pav-
lov mismo, por ejemplo, explica que también se puede producir simi-
lares efectos mediante los sonidos. Con la ayuda de un metrénomo,
comprobd que con freinta golpes por minuto establecia reflejos excita-
tivos, y con quince golpes los inhibitorios; de manera semejante, ha-

(21) Para este tema nos inspiramos en A. Boixadds, Revolucién y arte moderno,
t¥etlo, Buenos Alres, 1981, pp. 107-109.
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ciendo sonar simultdneamente o con rapida alternancia ciento veinte
golpes y sesenta golpes ritmicos, provocaba una neurosis artificial.

Esta técnica entra sobre todo por el ritmo, su elemento mas dina-
mico, que, como ya se dijo, puede producir tanto conductas histéricas
como suefio e, inclusive, efectos hipnéticos. Esto lo logran sobre todo
los cambios de ritmo. La polirritmia musical {propia de la musica deno-
minada progresiva) acentla la penetracion del mensaje aumentando,
por ejemplo, la intensidad de la respuesta del sujeto. Esta es una de
las peculiaridades de la nueva musica, particularmente del llamado “rock
4cido”, es decir, contar con una frecuencia (nGmero de vibraciones) cam-
biante de tres por cuatro y cinco por cuatro, en forma similar a los ex-
perimentos de Pavlov, a quien Lenin consideraba como el psicélogo
salvador de la revolucién rusa.

El doctor Joseph Crow, profesor de psicologia del Pacific Western
College, ha afirmado que el empleo del ritmo rock puede producir es-
lados hipnéticos, porque los jévenes escuchan cientos de veces la mis-
ma cancién, siendo la repeticidén la base de la hipnosis. Esto aumenta el
grado d= sugestionabilidad en el oyente, generando acciones futuras de
tipo imprevisible (22).

Tenemos experiencia de lo que acaece en los famosos festivales
de mdésica moderna. El autor que acabamos de citar menciona entre otros
el de New Port, en la isla de Wight, que se extendié durante cinco dias,
y en el que los asistentes adquirieron reflejos condicionados; cuando
escuchaban un rock abrian su corazén a la bandera vietcong y a la li-
beracién total del hombre; cuando escuchaban un pop sentian deseos
de matar un policfa. Y todo a través de las melodfas (23).

Algo semejante ocurrié en Paris (Octubre de 1955) cuando el ge-
rente del Olympia Music Hall debié Ilamar en su ayuda a la policia
porque el auditorio, excitado por el saxofén de una banda de jazz, se
habia puesto histérico destruyendo vidrios y asientos de la sala. El
doctor William Bryan, por su parte, analizando los discos grabados en
Estados Unidos para nifios, denuncié documentalmente que para fa-
bricarlos se habia utilizado las técnicas destructivas inspiradas en los
trabajos de hipnotismo del comunista K. Platonov.

Insistamos en el parentesco que establece J. Evola entre el jazz
(von fodos sus derivados y afines) y la musica cultual negra:

“Si, dada la desacralizaciéon de! ambiente y la inexistencia de cual-
quier marco institucional o tradicion ritual correspondiente, de la atmos-
fera adaptada y de la necesaria orientacion, no se puede pensar en
efectos especificos como los de la musica africana auténtica con su

(22) Cf. A. Boixadds, Arte y subversiOn, Areté, Buenos Aires, 1977, p. 48,
(23) Cf. ibid. p. 47.
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funcién evocatoria, sin embargo permanece siempre el efecto de una
especie de posesion difusa e informe, primitivista, de caracter colec-
tivo” (24).

3. EFECTOS FISIOLOGICOS

a) El sistema auditivo

Percibimos el sonido por nuestro aparato auditivo cuyos nervios
son puestos en accién y llevan su efecto a través de los canales tala-
micos y corticales. El sonido puede despertar la actividad del sistema
nervioso auténomo y provocar sensaciones a bajo nivel cerebral (25).

Ciertos elementos musicales afectan de manera definida nuestro
sistema nervioso. Los sonidos graves o agudos producen efectos corres-
pondientes sobre la tensién nerviosa o el relajamiento, no siempre vin-
culados con el carédcter general de la mUsica. La percepcidén de coniras-
tes abruptos, de 4speras disonancias inesperadas, requiere el ajuste ra-
pido de nuestro aparato auditivo que quizés no reaccione con la celeri-
dad necesaria. La velocidad o el volumen exagerado pueden sobrees-
timular los nervios e incluso producir un estado de dolor fisico, llegan-
do hasta la sordera.

b) Reaccion hormonal

Ante los estimulos sobre la imaginacién, puede ocurrir, o bien que
dejemos que la razén piense serenamente sobre el hecho, o, como se-
gunda alternativa, que demos rienda suelfa a la imaginacién, la cual
exigira: a) atencién plena a sus problemas, lo que traerd como conse-
cuencia la fijacién de esa idea a modo de obsesién y exageraciéon; b)
el refuerzo y la repeticién, al interpretar este estimulo, de los senti-
mientos negativos de iristeza y temor; esta es la causa principal de las
enfermedades psicosométicas (ya que por una experiencia muy fuerte
— por ejemplo, un gran peligro—~ suele instalarse un frauma psiquico);
¢) incrementar la emociéon grabando en el subconciente un sentimiento,
una tendencia permanente; cuando la mente se desocupe, la asaltarén
esos pensamientos, una y ofra vez, hasta causar inseguridad, tristeza y
cansancio.

Una tercera y Ultima variante ante estos estimulos es que la volun-
tad los acepte y secunde con su accidén. En este caso el hipotidlamo, que
frente a un estimulo pequefio lanza a la lucha, para preservar la salud,
a todo el sistema nervioso, transmite la alarma a la hipéfisis que con-
trola, directa o indirectamente, toda la fuerza hormonal del organismo.
ActGan entonces dos hormonas de manera especial:

(24) Cf, op, cit., p. 163,
(20) o't “Therapoutie Notes” on Musle and Medicine, Tondres, 1962, n, 4.
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—La adreno-cértico-tropa (ACTH): se dirige a la corteza de las
glandulas suprarrenales para activarlas. Alli hay treinta hormonas que,
al encontrarse en exceso en el organismo, por lo repetido o exagera-
do de las emociones, perturban y enferman; pueden producir Glceras,
desnutricién, hipertensién, insomnio, efc.

—La somatotropa (STH): el organismo la libera cuando sobrevie-
nen emociones depresivas como fristeza, frustracién, desesperacién, de-
saliento, indecisién. Este exceso de STH puede producir hipertensién,
artritis, asma, cansancio, efc.

Edgar Willems, que ha publicado numerosos trabajos sobre las
bases psicolégicas de la educacién musical, reconoce que

“El abuso de la musica desequilibrada produce efectos desagrada-
bies... Ciertas musicas modernas, y no pensamos tan so6lo en el jazz,
pueden provocar un desequilibrio en el sistema nervioso. En cambio,
muchas son las personas que al ofr buena musica han podido compro-
bar sus efectos terapéuticos™ (26).

Otros han estudiado maés los factores dindmicos de la musica, es-
pecialmente el ritmo que estimula la accién muscular e induce a actos
corporales. Asi clertas danzas primitivas, tales como las de guerra que
cantan los africanos, alientan y producen energia fisica.

La musica moderna de ambos tipos, rock y beat, asf como distin-
tas manifestaciones de la musica “seria”, han sido reconocidas reciente-
mente por eminentes médicos como significantes factores de tensién.
En la prestigiosa revista médica “Selecta” se describe esta misica como
rapto del auditorio, y la “Medical Tribune” sugiere que la mosica or-
questal moderna produce tensién nerviosa, inestabilidad, impotencia
y agresividad (exactamente las mismas consecuencias descriptas mas
arriba como una actividad hormonal descontrolada, abusiva y peligro-
sa). La revista “Selecta” explica cuidadosamente en qué consiste el
“rapto del auditorio” bajo los efectos de la nueva musica: la acelerada
fluencia de adrenalina y noradrenalina, asi como de &cido clorhidrico,
provocan espasmos infestinales y aumentos en la produccién fisica de
coagulantes con inminentes riesgos circulatorios de agresién y neurosis,
en detrimento del equilibrio del sistema nervioso vegetativo (27).

En una encuesta entre ejecutantes de tres grandes orquestas de
musica “seria”, la mayoria de los muUsicos entrevistados estaba conven-
cida de que su salud experimentaba un detrimento palpable como con-
secuencia de su participacién en recitales de muUsica contemporénea (28).

(26) Las bases psicolégicas de la educacién musical, Eudeba, Buenos Alres, 1961,
p. 100,

(27) Cf. A. Bolxadés, Arte y subversiéon..., p. 41.
(24) Ct. ibid,
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IV. INSTRUMENTALIZACION DE LA MUSICA MODERNA

1. EL MARXISMO

El hecho de utilizar la muUsica con fines absolutamente distintos de
los que la naturaleza de la misica impone, no es algo nuevo sino que
tiene antecedentes en la larga historia de Occidente. Asi, por ejemplo,
los trovadores de los paises de la langue d’Oc (Francia), a menudo en-
cubrian en sus cantos de amor mensajes esotéricos de la herejia politico-
religiosa de los céataros (29).

Este fendmeno se repite ahora con la musica psicodélica que, ba-
jo frases en apariencia incoherentes, transmite a los iniciados en el vo-
cabulario hippie, incitaciones al consumo de drogas, a la promiscuidad
sexval y a la revolucién (30).

La musica es uno de los tantos medios con que cuenta la técnica
denominada Psicopolitica, o sea, ciencia del lavado de cerebro. Esta
verdadera técnica de guerra revolucionaria es, como dice un manual
comunista, “la més eficaz, aunque sea la mas larga” (31).

En el mismo manual encontramos el siguiente programa:

“Nuestro primer paso decisivo es producir el caos méaximo en la
cultura enemiga. Nuestros propdsitos fructifican en el caos, en la des-
confianza, en la crisis econdmica y en la confusién cientifica... La fi-
losoffa y la corrupcion imperantes son nuestros mejores aliados” (32).

Esto es parte del discurso de Berla, jefe de la policia secreta en

tiempos de Stalin, a los estudiantes norteamericanos de la Universidad
de Lenin.

Dicho caos se logra minando la lealtad:

‘el hombre es ante todo leal consigo mismo, en segundo lugar fiel
a su grupo familiar... después es leal hacia sus amigos y al lugar
en que vive” (33).

Para destruir la lealtad consigo mismo, la tactica psicopolitica pro-
pone poner

“‘a su alcance diversas clases de drogas y bebidas alcohdlicas, elo-
giando su rebeldia, excitdndolos con literatura sexual y con las practi-
cas que se ensefian en la escuela de psicopolitica..., puede crearse
condiciones necesarias de caos, indolencia y envilecimiento para luego

(29) Cf. ibid. p. 45.

(30) Cf. ibid.

(31) Kennet Goff, Psicopolitica, Nuevo Orden, Buenos Aires, 1975, p. 48.
(32) Ibid, p. 29.

(33) Ibid. p. @3,



seducir a los adolescentes con el cebo de la libertad total que les ofre-
cera el comunismo” (34).

La musica es utilizada, con mas frecuencia de lo que pueda imagi-
narse, como transmisora de estos falsos ideales de vida.

Una revista destinada a los adolescentes (“Cheetah”) dice que si
las estructuras conocieran el verdadero significado de la musica mo-
derna, la proscribirian; pero sélo conocen la parte superficial de las pa-
labras, sin penetrar en su verdadero sentido. Afirma la revista que a
través de la musica se canaliza un caudal destructivo del orden social,
ya que una revolucién de las costumbres modificarad las estructuras tra-
clicionales y también producird un cambio socio-politico-econémico (35).

Para poner algin caso concreto mencionemos a un conjunto que
cs casi el simbolo de la muUsica moderna, los Beatles. En sus canciones
se encuentran féacilmente incitaciones sexuales, apologia de las drogas,
afaques contra la religién, alusiones politicas, etc. ¢Tendrd esto que ver
con la oleada marxista que menciondbamos? Dificil decirlo con exacti-
tud, pero al menos Paul Mc-Cartney, uno de sus ex-integrantes, es
miembro con carnet de la liga juvenil comunista, v como tal no puede
ignorar las directivas del partido (36).

En cuanto a nuestro pais, en la actual moda del rock nacional es
facil encontrar muchisimas canciones con letras subversivas tanto mo-
ral como politica y religiosamente hablando.

i Qué efectividad tiene esta técnica? Recordemos que el sonido
es una imagen auditiva que cumple una funcién motivante, una espe-
cie de sefiuelo frente al cual se despierta el apetito. A fravés de las
letras incitadoras, los ritmos excitantes, sensuales, frivolos, se conduce
a los oyentes al libertinaje sexual, la drogadiccién, etc.

A. Boixadds trae a colacion la afirmacién de Hoffman, principal
idedlogo de un grupo hippie:

“nos- enfrentamos abiertamente a la sociedad y debemos destruirla
con los medios de comunicacion mas que con las armas de fuego...
Cada guerrillero debe saber utilizar el terreno de la cultura que esta in-
tentando destruir”’ (37).

Por supuesto, no se trata aqui de afirmar que toda cancién de
musica moderna sea parte de un premeditado golpe comunista. Por el
vontrario, muchas son completamente vacias, sin sentido y absoluta-
mente chatas. Pero si corresponden perfectamente al espiritu cadtico,
convulsionado y rastrero de nuestra época. Son mas los idiotas Otiles

(34) Ibld.

(48) Cf. A. Boixadds, Arte y subversion..., p. 52.
(36) CI, ibid. p. 53.

() 1hid, p, 46,
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que los verdaderos ideblogos marxistas. La mayoria de las letras de
estas canciones, cuando no son verdaderamente alarmantes por su con-
tinua apologia de la degradacién moral més extrema, tienen al menos
un profundo conienido pesimista, o un optimismo utépico materialista
que, paradojalmente, cae también en el pesimismo, ya que todo lo es-
nera de esta vida, y de esta vida lo Unico seguro es la muerte.

Nuestra juventud no tiene, por lo general, ideales nobles, eleva-
dos; experimenta, contrariamente, anhelos rastreros, encarnados en sus
idolos (falsos dioses): cantantes histéricos o neurdticos, drogadictos,
danzarines epilépticos, etc. Y, como decfa Platdén, “concluyes por hacer
lo que apruebas en los demés”. Todo esto no es sino caldo de cultivo
para aquella filosofia que “fructifica en el caos, en la confusion®.

2. EL SATANISMO EN LA MUSICA

Toca ahora preguntarnos si la mudsica tiene alguna relaciéon con las
esferas angélicas (tanto con los espiritus puros que permanecieron fie-
les a Dios como con los que se rebelaron contra El y cayeron al infier-
no). No sélo debemos responder afirmativamente sino que sobran prue-
bas para sostener que dicha relacién constituye un tema candente y de
palpitante actualidad.

Mencionamos anteriormente los cuatro niveles que existen en la
musica: el espiritual, @l roméntico, el sensual y el magico-demoniaco.
Nos ocuparemos ahora de este Ultimo.

En la Sagrada Escritura se alude a la influencia que la mosica
puede desempefiar en la atraccién o repulsién de los espiritus angéli-
cos. En el primer libro de Samuel, por ejemplo, se dice que “David to-
caba el arpa, la tafifa con su mano, y Sadl sentia alivio y bienestar, pues
se retiraba de él el espiritu malo” (16, 23).

También dijimos ya que se empled y se sigue empleando para
producir aperturas extaticas pseudomisticas, en orden a preparar una
especie de posesién histeroide, colectiva o individual, y en algunos ca-
sos demoniaca, como por ejemplo, de los Orisha en los Yoruba o del
Loa en el Vudd.

4En dué terreno se da esta relacién? Puede ser tanto en el campo
de los instrumentos como en el de la voz humana o el ritmo, etc. Deta-
llemos un poco mas.

a) Los instrumentos

Podemos distinguir dos grupos netos de instrumentos: los de cuer-
da y los de viento y percusién.

Los de cuercda se mencionan en la Sagrada Escritura como los



mas indicados para alejar al demonio y proteger de él en cuanto invi-
tan a la alabanza divina. Por ejemplo: “Alabad a Yavé con la citara, en-
salzadle con el arpa de diez kuerdas... Tafied bien con jubilo la lira”
(Ps. 32,2); “Yo alabaré, Dios mio, al sonido del arpa, tu fidelidad; te
salmodiaré con la citara” (Ps. 70,22); “Oi una voz del cielo... era de
citaristas que tocaban sus citaras” (Ap. 14, 1).

—Los de viento y percusién. Tanto en la Biblia como en los mis-
terios profanos se los coloca en estrecha relacién con actos de temor y
de juicio. En la Biblia acompafian escenas judiciales, como en el Sinai
(cf. Ex. 20, 18), en Jericé (cf. Jos. 6, 4), y al fin de los tiempos (cf. Mt.
24, 31; 1 Cor. 15, 52). Pero esto no es exclusivo. También en muchos
pasajes aparecen relacionados con el culto a Dios y la sana alegria. San-
to Toméas aclara esto diciendo que

“en el Antiguo Testamento se utilizaban tales instrumentos porque
el pueblo era muy rudo e inclinado a las cosas carnales. Por lo mismo
habia que moverlo a devocidén a través de esos medios, asi como tam-
bién con promesas de bienes terrenos. Por otra parte estos instrumen-
tos tenian un sentido figurativo™” (38).

En cuanto a los misterios paganos, para los ritos de “entusiasmo”
sblo se utilizaban instrumentos como la flauta frigia, timpanos, cuernos
v la krétula, propios del culto de Cibeles y Dionisos. Los iniciados eran
por ellos llevados al éxtasis, al entusiasmo demoniaco y a la misma ob-
sesién diabdlica.

En lo que hace al conjunto de instrumentos varios debemos de-
cir que el cardcter y la eficacia de cada uno no se diluyen, sino que se
subordinan a uno en especial.

b) La danza

Fue complemento indispensable en los ritos paganos. Si bien pu-
do expresar la alegria religiosa (como en el caso del rey David bailan-
do delante del Arca de la Alianza) o una sana alegria profana (como en
lantos ofros casos en que puede servir de legitimo esparcimiento),
no pocas veces tuvo un cardcter mégico-demoniaco. Se dio ya con esta
Impostacién en los cultes precristianos; durante los primeros siglos del
cristianismo tomé fuerza en los cultos gnésticos. En la Edad Media se
practicé una especie de danza-frenesi que creaba psicosis de masas.
M.. tarde, en el siglo XVI, apareceréd en Holanda una secta danzarina,
los “corizantes”.

LY qué ocurre en nuestros dias? La referencia de los instrumen-
tos y de la danza a la figura del demonio pareceria haberse agudizado.
La influencia diabélica en la mdsica forma parte de la moda ocultista-

ci M. ‘Th, T1I0, q. 01, a, 2, ad 4.
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satanista, enraizandose en el espiritu supersticioso del desacralizado
hombre moderno. Citemos sélo algunos ejemplos.

Es conocido el caso de Charles Manson, jefe del conocido clan
Manson, que afios afrds cometiera espantosos asesinatos (de la actriz
Sharon Tate y el matrimonio La Bianca) en Estados Unidos. Tenian un
conjunto de rock (“Milky Way"), profundamente influenciado por los
Beatles. Como consta en el proceso judicial, mientras cometian los ase-
sinatos entonaban la cancién “Puercos” de los Beatles, y los distintos
actos realizados los muestran como inspirandose en pasajes de ese te-
ma musical. Se sabe que este conjunto tenia contactos con sectas ado-
radoras del demonio y llegd a crear un grupo que, bajo el nombre de
“lglesia Final”, rendia culto a Satanas (39).

Otro ejemplo lo encontramos en el grupo norteamericano “Black
Sabbath” quien en el dlbum “Maestro de la realidad” presenta al De-
monio como “Sefior de este mundo” que se apodera de las almas. En
vez del temor a la condenacién eterna, recomienda que el alma al mo-
rir se entregue a Satanas:

-— “El alma que tomé de ti, no quiere ser olvidada, ‘Sefior de este
Mundo’. El es tu confesor ahora... pero: Te volveras hacia mi
cuando te llegue el turno de morir”.

Dichas canciones subrayan la afirmaciéon de que Jesucristo no nos
puede salvar, que es demasiado tarde para volver a El; que ya no per-
donard los pecados, etc.

-— ‘“¢Han pensado ustedes que el alma podria ser salvada? Abran los
ojos y vean, dense cuenta quién es él (con minudscula). El uni-
co que .le puede salvar de todo odio y pecado... Pienso que es
demasiado tarde para volver atras”.

En otro lado se dice:

— “Satan con una risa abre las alas”; “Toma mi mano, soy Lucifer”.

Generalmente en sus canciones hablan de la belleza del svicidio,
la venganza, las drogas, los entierros, la depresién, etc.

Este culto satédnico también se propaga en las portadas de los dis-
cos. Por ejemplo, el best-seller del citado grupo que se titula “Sébado
maldito”, tiene a un lado, sobre una cama, un hombre desnudo, ataca-
do por una serpiente, aterrorizado. A su alrededor, otros hombres vy
mujeres desnudos proceden a torturarlo. Y todo parece pertenecer a
una terrible pesadilla de un suefio de drogadicto. Aparece Satan, y
hacia el centro del album, el nimero biblico 666, el Anticristo. En la
ofra cara de la cubierta aparece el mismo hombre atacado por la vi-

) CE. A Bolxaddr, Arte 'y subversion,,,, pp. 48-50.
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bora, ahora renacido, siendo recibido a la nueva vida por los demds,
con un ave Fénix (que segln la mitologia renacia de las llamas y las
cenizas); y el demonio ya no aparece tan terrible. El conjunto parece
simbolizar una victoria a través de la entrega a Satdn. Como éste, los
ejemplos abundan (40).

M4s curiosos y més graves son tal vez los casos investigados por
un critico norteamericanc, Paul Crouch, quien, haciendo funcionar un
tocadiscos en sentido inverso, escuchd extrafios juegos de palabras y
mensajes secretos (41). He aqui algunos:

*
— “Justo has descubierto el mensaje secreto del diablo; comunicate
con el viejo” (cancion ‘“Congratulations” del- grupo “Pink Floyd”).

— “La mausica es reversible, pero el tiempo no...; vuelve a Satan,
vuelve, vuelve” (cancion “Fire on high” del grupo “Electric Light
Orchestra’).

— ‘“Muéstrate, Satan, manifiéstate en nuestras voces” (cancion ‘‘Snow
blind” del grupo ‘Styx”).

— “Satén, Satéan, Satan, él es dios, él es dios, dios, dios” (y luego una
carcajada tremenda) (cancion “When the electricity come to Arkan-
sas” del grupo “Black Oak Arkansas).

— “Quiero ir al reino, quiero ir al infierno, al oeste de la tierra plana,
canto porque vivo con Satan. Dios me ha abandonado. No hay esca-
patoria, canto para mi dulce Satan, todo el poder es de mi Satan,
él nos dara el 666, tenéis que vivir para Satan” (cancién ‘‘Stairway
to Heaven” del grupo ‘“Led Zeppelin™).

Es lbégico preguntarse qué fines se imponen sus autores con estas
expresiones, pues normalmente nadie cae en la cuenta de ellas. Algu-
nos, buscando una explicacidén, han imaginado que el subconsciente se-
ria un ordenador de capacidad aUn desconocida, lo que tal vez pudiera
lograr que durante el suefio las canciones se descifren asimilandose
asi el mensaje. No es més que una hipdtesis, pero aun cuando no la
aceptemos, refleja la gravedad del problema. Lo que si podemos afir-
mar sin titubeos es que el Demonio es el Mono de Dios, y como tal
¢uiere imitar su Grandeza, aun con un culto propio, y si bien ya cuen-
tn con muchos adictos a misas negras, brujerias y satanismo, no por ello
cleja de hacer “proselitismo” a su manera: quienes escuchan y entonan
dlchas canciones (y todas las demés que aqui no se incluyen) iributan,
consciente o inconscientemente, homenaje a Satanés, lo adoran como
Dlos, y blasfeman sacrilegamente; es licito suponer, por tanto, que Lu-
cifor ha de obtener con ello una especial influencia sobre ejecutantes
y oyentes.

(10) NReid Judd, en “Family Renewal Magazine”. Mary Stone, en Revista “Inmacu-

lala™, (Publicados por los Grupos Difusores del Rosario D. L. 5844/82 y 5845/82, Van-
guarda 8. AL).

i)y Heallzndo en el Mary Griffin Show, de Estados Unidos, y aparecido en pe-
Haetleon como “ABC” v “La Voz”, de Espafia, y en “El heraldo de Méjlco”, Méjico,
pogtintlo semestro de 1981, cte.
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Nuestra sociedad se agita febrilmente como un pez fuera del agua,
pero al igual que un pez fuera del agua estd dando los Ultimos saltos
vitales de su amarga agonia.

CONCLUSION

¢ Puede alguien definir con precisiéon aquella misteriosa tiniebla que
en el Evangelio es denominada “espiritu del mundo” y cuya patética
maldad quedé de manifiesto cuando el mismo Jesls se negé a rezar por
ella? San Juan decia que es la concupiscencia de la carne, de los ojos,
y la soberbia de la vida. Es vivir conforme a las tendencias de la natu-
raleza, sin regatearle nada, sin dominarla. Es curiosidad y afén de go-
zar de todo. Es vanidad, gloria y éxitos mundanos. Es el gran anzuelo
del demonio.

Pero, ante todo, y sobre todo, es un espejismo, una falacia, una
mera apariencia corruptible.

Su sensvalidad afrapa. Su frivola alegria seduce. Es un gas letal
que se infiltra en todas las napas de la sociedad: el Estado, el colegio,
la familia, el claustro.

Su vertiginosidad de vida aniquila toda reflexién; su ensordecedor
bullicio impide la tranquila conversacién del espiritu humano. Su mate-
rialismo hedonista corrompe el alma.

Se infiltré en Grecia y ahogé el espiritu helénico; se encarné en Ro-
ma y la precipité en el caos. Hoy nuevamente la sociedad se revela
“inepta para defenderse de los abismos de la decadencia humana” (42).

No son muchos los que se atreven a enfrentarse a las caudalosas
aguas del gran rio de la degradacién. §Sera tal vez por lo que Alexandr
Solzhenitsyn llama “el declinar del coraie en Occidente”, la "pérdida de
todo wvestigio de virilidad” (43)?

Es indudable que los valientes no abundan. Tiene valor quien ven-
ce al error y al pecado en su propio corazén; quien se planta firme, sin
dejarse arrastrar por lo que es contrario a la razén y a la ley de Dios;
quien no se aferra a lo caduco, lo pasajero, lo que estd de moda, lo tran-
sitorio, sino quien fija su inteligencia y voluntad en los valores perma-
nentes, eternos y celestiales, los Unicos que le pueden dar la corona
de la victoria al concluir esta breve peregrinacién por la tierra.

Cuando la ciencia, el arte, la pintura, la musica o cualquier otra ex-
presién humana es inficionada por este veneno de lo que San Pablo lla-

(42) A. Solzhenitsyn, El suicidio de Occidente, Ed. Mikael, 2* ed., Farand, 1983,
p. 18,
(44) thid, p. 3



ma "el espiritu del mundo”, se vuelven conira el hombre para destruir-
lo, lo apartan del Reino de Dios hundiéndolo en el fango del error vy
del pecado. Solo subsiste quien obra con sabiduria, esto es, quien or-
denadamente usa de ellos para alcanzar a Dios, desechdndolos cuando
a este fin ni se subordinan ni sirven.

MIGUEL FUENTES
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LOUIS LACHANCE, El Derecho
y los Derechos del Hombre,
Rialp, Madrid, 1979, 274 pgs.

En los Ultimos afios el tema de los
derechos humanos ha dejado de ser
una preocupacion exclusiva de juris-
tas y filésofos para convertirse en un
“tema de actualidad”. Esta apertura
de la cuestién al gran publico la ha
convertido en tema de polémica en
los méas variados ambientes sociales,
y cualquier persona, por poco que
sepa de filosofia y de derecho, se sien-
te capacitada para dogmatizar sobre
el asunto, en los diarios, el cine, la
television.

La propaganda marxista no ha de
ser tampoco ajena al repentino inte-
rés de los medios de comunicacion
social. Es significativo que los gobier-
nos que mas duramente son atacados
por violaciones de derechos humanos
sean los que intentan extirpar de sus
paises el flagelo del comunismo,
mientras que se guarda silencio frente
a las tremendas perversidades come-
tidas por paises afines a esa ideolo-
gia.

Dejando de lado esta consideracion
vulgar y vulgarizadora de la cuestion,
hay que decir que el nicleo del pro-
blema de los derechos humanos o de-
rechos subjetivos, consiste en saber si
el hombre, por su sola condicién de
tal, puede exigir al gobernante el res-
peto y la proteccion de determinados
bienes, con . absoluta independencia
de lo que sobre ellos determine la
ley positiva.

Se han formado entre los juristas y
filésofos del derecho dos grandes co-
rrientes de pensamiento acerca del
problema. Por una parte, quienes sos-
tienen la existencia de dichos dere-
chos con total independencia de su
roconocimiento o rechazo por parte
dol ordon positivo. Por otra parte, los
jurlstus dependiontes do una concep-
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cién voluntarista del derecho niegan a
la persona toda facultad que no le
haya sido conferida por las leyes ci-
viles. Entre las muchas teorias que se
adscriben al primer grupo hay diver-
gencia en el modo de establecer cual
es el contenido de estos derechos;
0 sea, como se determinan y cudl es
la regla o medida que permite exigir
del poder publico la proteccién vy
respeto debidos.

En este libro, cuya primera edicion
es de 1959, el P. Lachance estudia
el tema en la obra de Santo Tomas
de Aquino.

Comienza su trabajo sefialando el
papel civilizador del derecho y el deci-
sivo aporte del derecho romano a la
integracién de la civilizacién occiden-
tal. Destacando la obra de Ciceron,
seflala el paulatino viraje de la cien-
cia juridica romana hacia el recono-
cimiento del derecho natural, lo que
permiti6 que pudiera ser asumida por
el cristianismo y, ain mads, servir de
base para el ordenamiento canoénico.

Siguiendo el rigor escolastico de
su maestro, el autor se explaya lar-
gamente demostrando que la ley na-
tural es el fundamento del orden ju-
ridico positivo. Este principio es pre-
cisamente el punto de partida que per-

mite al P. Lachance establecer la
existencia y contenido del derecho
subjetivo.

El primer principio de la ley natu-
ral es ““el bien debe seguirse y el mal
evitarse”. Como el primer bien del
hombre es la perfeccion que corres-
ponde a su naturaleza, se ve claro
que el primer mandato ético es la
obligacion de alcanzar la bondad mo-
ral.

Esta obligacién, que brota de la
naturaleza misma del hombre, debe
cumplirla con sus propios actos y na-
die puede reemplazarlo en la tarea.
Sin embargo, requiere para su cum-
plimiento una serie de condiciones
que escapan a la influencia exclusiva



de su propia persona. El hombre es
un ser social, y por ello el medio am-
biente favorable para lograr la per-
feccion debe serle otorgado por el
orden politico; y como este meadio
ambiente es condicién necesaria para
el desarrollo moral que tiene obliga-
cién de alcanzar, va de suyo que
puede exigirlo a la sociedad.

La prerrogativa o facultad de exi-
gir este respeto es lo que llamamos
“derechos humanos”, que surgen co-
mo una consecuencia necesaria de la
obligacién de alcanzar la meta de la
vida virtuosa. El derecho es pues
consiguiente al deber moral.

La ley natural, al mismo tiempo que
fundamenta y protege estas expecta-
tivas o derechos humanos, los cir-
cunscribe y los limita, porque al ha-
cerlos nacer de la misma esencia del
hombre, lo unico que puede exigir
la persona frente a la sociedad es
aquello que la conduce al bien, que
la hace rnas humana. Lo degradan-
te, lo que aparta al hombre de su
fin, nunca puede reclamar proteccion
frente al poder publico, bien sea ello,
por ejemplo, la pornografia, que des-
truye la sujecion de las pasiones a
las facultades superiores, sean los in-
lenlos de ‘liberacion femenina”, que
destruyen la familia, o sea el propo-
sito de implantar un régimen politico
que subvierta el orden que el Crea-
dor ha puesto en la vida social.

Pero la existencia real del derecho
subjetivo no implica que sea esa la
nocion juridica primaria. El derecho
©s propiamente el objeto de la vir-
tud de la justicia, es una realidad ob-
jotiva que media entre los sujetos de
In relacion juridica y determina en ca-
da caso la magnitud de lo que es
justo. So6lo en una segunda conside-
racion podemos atender a la facul-
tnd moral que tiene el beneficiario,
porque esta facultad moral depende
dol objeto, que es de donde recibe su
doterminacion y limites, como los ac-
toii de todas las virtudes.

Ll fenomeno de subjetlvizacion del
doracho, paralelo a la decadencia de
liv filosofia moderna, ha provocado la
corrupcion de la buena doctrina por
un doble capitulo. Por una parte ha
apnrtado a los juristas de esta con-
copelon realista, fundada en la natu-

raleza del hombre, para enrolarlos en
cambio en una explicacién que conce-
de mayor preponderancia a la liber-
tad. EI hombre, para el pensamiento
moderno, no es fundamentalmente un
ser racional sino un ser libre, y al
poner el acento especifico en la li-
bertad, al darle a la voluntad libre
prioridad ontolégica sobre la inteli-
gencia, han privado al ser humano
de toda posibilidad de contralor de
sus actos. La libertad separada de la
iluminacion de la inteligencia, no tie-
ne mas arbitro que ella misma en el
orden individual, y en el orden social
s6lo reconoce un limite en la liber-
tad ajena, con la que ha de ponerse
de acuerdo para posibilitar la paci-
fica convivencia.

Vemos cémo la ruptura con el ser y
el relativismo consiguiente han trai-
do un cambio radical en la concep-
cion de los derechos del hombre. Ya
no es la perfecciéon que el hombre
esta obligado a alcanzar la que de-
terminard qué derechos ha de exhi-
bir frente a la sociedad, sino que es
solamente la libertad, en una auto-
nomia que es puesta como esencial,
la que —en acuerdo con las demas
voluntades— determinara qué prerro-
gativas han de ser respetadas.

“Los derechos del hombre” no son
ya aquellas exigencias que surgen de
la misma esencia del hombre sino un
catdlogo de garantias elaborado ba-
jo los dictados de la voluntad popu-
lar, el imperio del gobernante o la
voluntad de algunas naciones, como
en el caso de la “Declaracién de los
Derechos Humanos’ de las Naciones
Unidas.

Por otra parte, la subjetivizacion
de la nocién de derecho ha llevado
a considerar a éste exclusivamente co-
mo facultad, como poder del hombre
frente a los demas hombres, en de-
trimento del “objeto de la justicia”.

Esta modificacién del concepto de
derecho se contradice absolutamente
con la nota de alteridad que le co-
rresponde. La relaciéon juridica debe
necesariamente darse entre dos perso-
nas, y es precisamente el derecho el
medio que permite determinar esta
relacion, y al cual deben subordinar-
se los sujetos, y, por ende, la facul-
tad que ellos poseen, que llamamos
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derecho subjetivo. Ello debe ser asi
porque la UGnica manera de adecuar
ambos términos del vinculo juridico
es someterlos a una medida comun y
objetiva, distinta de ellos mismos.

Ei P. Lachance demuestra esta prio-
ridad ontolégica del derecho —obje-
tivamente considerado— sobre la fa-
cultad de que goza el beneficiario, a
partir del analisis del acto humano.
El acto humano es solamente el que
proviene de la voluntad orientada por
la inteligencia, y encuentra en esta
exigencia racional su primer limite. El
acto, para ser humano, propiamente
debe consistir en una opcion racional.
Pero la razén sola no basta para re-
gular el devenir de la accién humana
porque, para formar el juicio moral,
ella necesita apoyarse en elementos
mdas inmediatos y concretos que los
principios de la ley natural y de la
ética. Estos elementos son el objeto,
el fin y las circunstancias.

La materia del acto, para ser real-
mente un objeto moral, ha de ser so-
pesada y evaluada por la razén. Debe
ser un auténtico dato racional, para
que la voluntad pueda adherirse a él
o rechazarlo, y constituir verdadera-
mente el acto humano.

Vemos asi como el poder de la vo-
luntad no es verdaderamente. poder
humano —es decir con dominio de
si— sino en el grado en que versa
sobre objetos racionales, los que
constituyen la medida, el molde al
que deben adecuarse las acciones
humanas.

En el caso de la virtud de la justi-
cia, este objeto racional es precisa-
mente el derecho, y por eso se ‘‘com-
ptenderd lo que nos cuesta admitir
que el derecho, objeto de la justicia,
se confunda con el aspecto psicol6-
gico o moral del dominium (sefiorio
del hombre sobre sus actos) que con-
siste en una disposicién moral de la
voluntad de la persona. ¢Cuél seria
entonces la medida de esta disposi-
cion moral? ¢(Como podra ser ella el
objeto de la justicia? ¢(Es que un po-
der que es coextensivo a todas las
partes de la moral y a todas las vir-
tudes podria especificar a una virtud
en particular?” (p. 187).

Fsto es el estado actual de la cues-
tion, ol drama do un derecho divor-

ciado de la justicia; frente a ello, el
P. Lachance nos presenta la solucién
tomista.

Los derechos humanos existen, vy
como tales deben ser reconocidos Yy
respetados por el Estado. Pero ellos
no responden a la nocién primaria de
derecho, que debe ser una realidad
objetiva independiente del beneficia-
rio, sino que constituyen una nocién
secundaria o derivada, pues la priori-
dad debe ser para lo justo objetivo.
La determinacién del alcance y con-
tenido de los mismos brota de la mis-
ma naturzleza humana, ya que son
requeridos por la obligacién moral de
alcanzar la perfecciéon, y nada que
interfiera con este deber puede ser
reclamadoc como un derecho del hom-
bre.

Recomendamos esia obra a todos
los que se interesan por los proble-
mas de la filosofia practica, pero so-
bre todo a los juristas y abogados
catélicos, porque si_realmenie quie-
ren servir a la causa de Cristo con las
armas del conocimiento juridico, tie-
nen que obtener las certezas que les
permitan sostener, con las luces de
la inteligencia, las verdades que co-
nocen por la fe. De lo contrario, siem-
pre conservardn en si mismos una
division entre la ciencia y la fe, per-
derdn el poder de conviccion, y asi
quedaran estériles todos sus esfuer-
zos por difundir la verdad del Evan-
gelio.

LUIS GONZALEZ GUERRICO

Seminarista de la Arquididcesis
r;i?e Parand, 2° Afio de Teologia

FRANCISCO JAVIER VOCOS, EIl
Gobernante, Cruz vy Fierro,
Buenos Aires, 1982, 108 pgs.

Con este silabario de doctrina po-
litica, el doctor Vocos pretende ‘“‘ofre-
cer una exposicidon breve y sencilla,
fundada en la filosofia tradicional,
que pueda ser entendida por el ma-
yor nimero de los que se preocupan
por el quehacer gubernativo”.

Comienza poniendo el fundamento
de la autoridad civil, seglin el magis-
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terio de las enciclicas Immorlale Dei,
Diuturnum lllud y Quas Primas. Dios,
por ser Creador de todas las cosas,
las ordena al fin que El mismo les ha
impuesto. La razon de este ordena-
miento existente en su mente, es la
Divina Providencia, y la ejecucién de
ella es el Gobierno Divino, que com-
prende a todo lo creado. Las autori-
dades de las naciones han recibido
de Dios una participacion en ese go-
bierno universal, y esta participacién
de la divina regencia es el fundamen-
to del poder politico.

Como consecuencia de esta depen-
dencia, la autoridad politica debe
subordinarse a la voluntad divina que
la limita y la determina con sus le-
yes, y con el orden puesto en el uni-
verso.

También la voluntad de los pueblos
debe respetar estas limitaciones. El
sufragio puede ser usado en la de-
terminacion de la forma de gobierno
y en la eleccion de los magistrados,
pero nunca convertirse en el funda-
mento del poder politico, y menos
ain en una potestad auténoma e in-
dependiente de toda regulacién supe-
rior, que pueda inclusive dictar le-
yes contrarias a ios preceptos de la
ley natural y guiar a la sociedad poli-
tica hacia un fin distinto del querido
por Dios.

Una decadencia paulatina ha aleja-
do a la politica de este recto orden,
tornandola con ello incapaz de alcan-
zar sus fines. El liberalismo politico,
que niega los derechos de Dios, ‘‘s6-
lo reconoce como primer principio de
autoridad ‘la soberania del pueblo’;
...su formulacién pura y simple co-
mo principio basico de la Constitucién
de un pais, comporta el gravisimo
orror de conferir a los representantes
dol pueblo la posibilidad de legislar
y gobcrnar contra lo dispuesto por las
leyes divinas, como ha ocurrido en
nuestro pais en materias tan delica-
dns como la familia y la educacién”.
I’or otra parte, lo mismo ocurre en los
1oglmenes totalitarios pues “todos
aquellos paises donde se ha colocado
nl lzstado como principio y fin de la
nociedad, ...con distintas modalida-
dos y aun en nombre de ideas contra-
puostas, parten de una concepcion
puramonte temporal y material de la
vidit humana con prescindencia abso-
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luta de toda vida sobrenatural y de
todo destino ultraterreno” (p. 16).

Esta alteracion del plan divino ha
colocado a la sociedad politica fuera
de sus carriles, haciendo que el es-
fuerzo por alcanzar la felicidad de los
ciudadanos se convierta en algo asi
como en un impulso contra natura
que convierte a la politica contempo-
rdnea en un esfuerzo estéril. Es por
eso que ‘el gobernante, aunque no
sea cristiano, tiene que entender su
papel dentro del orden de la natura-
leza y gobernar: de acuerdo con los
dictados de la razén, fuera de lo cual
entra en lo irrazonable, cuando no en
la perfecta incoherencia” (p. 17).

La politica exige del magistrado un
conjunto de cualidades que haga de
él una persona idénea para tan alta
misiéon. “La verdad es que gobernan-
te no puede ser cualquiera aunque
gane las elecciones més correctas po-
sibles” (p. 10).

Ante todo hay que exigir del politi-
co una armonia interior lograda por
la sujecion de las potencias inferio-
res a la inteligencia y la voluntad. El
hombre que no ha alcanzado todavia
este orden, que no es verdadero se-
fior de si mismo, no puede ser inves-
tido de autoridad. El que es incapaz
de dirigir su propia persona, dificil-
mente logrard conducir a los demaés
hacia el bien. Los vicios producen una
familiaridad con el mal moral, que
obscurece el juicio de la conciencia
para descubrir el bien, y debilita la
voluntad para tender hacia él. Por
otro lado, una gran parte de la efica-
cia de la acciéon politica esta en el
prestigio del gobernante, pues ‘se
ama y se obedece a quien se admi-
ra”, y el gobernante deshonrado por
su mala vida no podra ya provocar la
adhesién del pueblo.

Pero la simple rectitud moral es in-
suficiente para el ejercicio del man-
do. Es necesario ante todo una ver-
dadera vocacién politica, es decir un
llamado personal y directo del Creador
al desempefio de la funcién politica.
Esta vocacién se manifiesta en una
inclinacion natural hacia la cosa pu-
blica y, sobre todo, en la posesion
de las virtudes necesarias para el
ejercicio de la autoridad, principal-
mente la prudencia, que permitird olo



gir los medios convenientes y opor-
tunos, y la justicia, que presidirad el
reparto equitativo de bienes y digni-
dades.

En capitulos concisos pero densa-
mente doctrinales, continia el A. tra-
tando diversos temas que se vinculan
con la acciéon del gobernante: *“Go-
bierno justo y Gobierno despético”.
“La Prudencia Gubernativa”, “Expe-
riencia y Gobierno”, ‘“Necesidad cel
Razonamiento”, ‘‘Prevision y Circuns-
peccion”, “De la Precauciéon e Impe-
rio”, para concluir con lo que consti-
tuye el paradigma de la autoridad:
“El Gobernante Cristiano”.

Independientes de la exposicion
central sobre el gobernante, agrega
varios apéndices sobre lo que llama
“‘esclarecimientos necesarios”.

El primero de ellos, referente a la
dignidad y nobleza de la politica, pre-
tende corregir la deformada concep-
cién que tiene de ella la mayoria de
los ciudadanos. La politica es una
actividad desacreditada a punto tal
que muchas veces los movimientos
revolucionarios que han pretendido un
cambio neto en el rumbo de las na-
ciones se han presentado como ‘‘apo-
liticos”, designando con este califica-
tivo una absoluta independencia con
respecto a las personas que hacen de
la funcién politica una tarea y preocu-
pacion habituales.

La razéon de -este desprestigio es
para el doctor Vocos el fracaso del
demoliberalismo, ideologia predomi-
nante en nuestro siglo, y que para el
sentir coman de la gente es el Wni-
co régimen constitucional posible.

El liberalismo politico se funda en
dos graves errores: a) la imposibili-
dad de la inteligencia para conocer
la verdad y discernir lo bueno y, b)
la libertad como bien supremo del
horibre. A estos dos errores hay que
agregar la concepcién rousseauniana
de la bondad natural del hombre.

“Por no haber inteligencia capaz
de discernir lo conveniente entiende
(el demoliberalismo) que no queda
otro recurso que el de apoyarse en el
palpito de la mayoria de esos seres
que por haber nacido buenos tienen
quo acortar por instinto. Y por eso se
confla todo al voto do Ias mayoilas.

Lo quiere la mayoria, ya esta bien, y
lo que resuelve es verdadero y bue-
no”. “Lo mismo ocurre con el otro
principio. La libertad es un bien; pe-
ro no el mayor. Es un bien interme-
dio; es decir, un medio para alcan-
zar el Bien Supremo. La libertad de-
be usarse para elegir correctamente
y distinguir entre lo bueno y lo malo”
(p. 83). Estas fuerzas, liberadas de
todo freno, se volcaron hacia un bien-
estar rapido y carente de esfuerzo,
sin reparar demasiado en la licitud de
los medios, y por este camino total-
mente divorciado de la verdad y del
bien, es absolutamente imposible con-
ducir a la sociedad politica al cumpli-
miento de su fin.

Para que los hombres sin avergon-
zarse puedan abrazar la noble fun-
cién de la politica es necesario re-
chazar la mala politica, purificAndola
de toda connotacién desdorosa, y res-
taurar la verdadera, la politica del
Bien Comun, Unica capaz de lograr el
medio apto para que los hombres al-

cancen la felicidad, a través de la
vida virtuosa.

Ctro de los apéndices —"“Gobierno
Civil y Gobierno Militar’— considera

el repetido fracaso de los gobiernos
militares, y explica esta frustracion
por el intento de los soldados puestos
a gobernar de trasladar la organiza-
cion y método castrenses a la socie-
dad politica toda. El centro de la vi-
da militar es para- el doctor Vocos la
obediencia, la subordinacién ciega de
las jerarquias’ inferiores a las superio-
res, que son las que preven las posi-
bles alternativas y sus soluciones. En
la vida civil la obediencia no se pres-
ta en forma incondicional e inmediata
y, por otra parte, reina lo imprevisto,
el problema repentino que hay que
remediar, sin poder recurrir a solucio-
nes preestablecidas en ordenanzas y
reglamentos. El militar que pretende
transportar al gobierno civil las moda-
lidades del ejército, ve que sus es-
fuerzos fracasan, porque las circuns-
tancias no son las mismas, ya que
aqui la realidad cotidiana es general-
mente impensada, y porque los subor-
dinados no responden al mando con
la presteza con que lo hacen en la
milicia.

Esta explicacibn nos merece una
raespetuosa salvedad. En primer lugar,
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consideramos que al acentuar tan
luertemente la subordinacidén se pier-
do de vista el caracter tuitivo de las
I"'uerzas Armadas. El ejército, por ser
un o6rgano del Estado, es el mismo
Estado en cuanto combatiente, y a se-
mejanza de él estd ordenado al Bien
Coman. Mas aln, es el guardidan de
dicho bien, amenazado por los enemi-
gos exteriores e interiores (cf. Suma
Teolégica, l-ll, g. 50, a. 4, ad 2 y 3).
l.a acentuacion excesiva en la obe-
diencia va en desmedro de la ordena-
cién al Bien Comun que le da al ejér-
cito su justificacion ética y los limi-
tes de su obrar, y este apartamiento
puede llegar a generar una milicia in-
diferente al bien de la Patria y a la
justicia de la causa que le mandan
dofender, abriéndose asi el rumbo
hacia cualquier iniquidad.

Por otra parte los militares no siem-
pre han fracasado en la conduccion
politica de un pais; la historia nos
trae la memoria de grandes militares
(ue fueron a la vez politicos destaca-
dos. La razén del fracaso o del éxito
del militar politico no nos parece sea
tanto su adaptacion o inadaptacion
a1l medio civil cuanto la bondad del
proyecto que su inteligencia haya con-
cebido para la Nacion. La autoridad
politica es un poder unificador, que
debe conducir a los hombres hacia un
Gnico fin, el Bien Comun Inmanente,
en cuya posesion podrdn, como ya
hemos dicho, alcanzar la felicidad na-
tural a que estdn llamados. Pero no
cualquier filosofia politica puede ser-
vir de fundamento a esta potencia uni-
ficadora, y un gobierno inficionado,
por ejemplo, de liberalismo, nunca se-
rd capaz de regir la sociedad hacia
su fin, ni siquiera por la fuerza de las
armas, ya que esta ideologia tiende
do suyo a la disgregacion y a la
dosunién. Lo mismo ocurrird si el go-
hierno militar estd inspirado en un
modelo totalitario, ya que la nocion
do bien comin desaparece aqui para
dar lugar exclusivamente al Estado,
que es la Unica realidad que cuenta
como fin y que absorbe a las perso-
nns que lo integran.

Este reparo no logra empafar el
mérito del libro que recomendamos a
lodos los que busquen una orienta-
clon segura y fiel al Magisterio de la

Iglesia para esta época de transfor-
maciones politicas.

LUIS GONZALEZ GUERRICO
Seminarista de la Arquidiécesis
de Parand, 2° Ano de Teologia

CLAUDIO SANCHEZ - ALBOR-
NOZ, De la Andalucia islamica
a la de hoy, Rlalp, Madrid, 1983,
138 pgs.

Sanchez-Albornoz, eminente medie-
valista, catedratico de la Universidad
de Madrid y de la de Buenos Aires,
no requiere presentacion entre noso-
tros.

En el presente libro retne varios
escritos - suyos provocados por la In-
dignacién. Porque a veces la indigna-
cion puede llegar a ser un excitante
para la inteligencia. El viejo escritor
se sintio exasperado por “las noticias
que me llegaban de Espafia acerca
de la actitud de muchos andaluces
que se dejan seducir por el pasado
islamico de sus tierras y ponen en
paréntesis su integral espanolia” (p. 9).
Fue un historiador espafiol quien le
llevo tales noticias a su lecho de en-
fermo: Cordoba de Espafia estaba lle-
na de carteles de propaganda Islami-
ca y su alcalde habia cedido para
mezquita el antiguo convento de las
Clarisas; asimismo el alcalde de Gra-
nada se habia negado a participar en
las fiestas de la Reconquista de la
ciudad, por entender que se rememo-
raba el aniversario de un dia aciago
para la historia granadina; y en Sevi-
lla habian aparecido algunos panfle-
tos protestando por el culto de una
‘“secta’” —Ila religién catélica— res-
ponsable del asesinato de millones de
musulmanes andaluces.

El A. recuerda a los iracundos an-
daluces que cuando en el afio 711 los
musulmanes conquistaron Espana, gra-
cias a la traicién de una parte de la
nobleza visigoda y con la entusiasta
intervencion de los judios, Andalucla
tenia ya mas de mil afios de magnifi-
ca historia cultural prerromana, roma-
na y visigética; y que el arte hispano-
arabe no hizo sino continuar las an-
tiguas tradiciones andaluzas; incluso



seria preisl@mico el tan tipico arco de
herradura. Y, ademas, advierte, no hay
que olvidar que el Islam, desde co-
mienzos del siglo XVI, coincidiendo
con su expulsion de Espafia, ha pade-
cido una noche cultural de casi me-
dio milenio. Mas aln, apenas si que-
dan nietos de moros en Andalucia,
porque fueron integralmente arroja-
dos de ella en el siglo X!, y fue re-
poblada integralmente por cristianos
del norte y del centro, del reino de
Leén y Castilla.

Sefiala S. A. que en modo alguno
desconoce los verdaderos aportes de
los musulmanes, ni los mueve hostili-
dad alguna al Islam. Baste para pro-
barlo los titulos de varias de sus
obras: ‘‘La Espaifia musulmana”, “El
Islam de Espafia y el Occidente”, etc.
Incluso en uno de sus libros destacd
las proyecciones que la presencia del
islamismo en Espafia tuvo en la forja
del espiritu hispéanico.

Sin embargo tal admiracion por el
aporte arabe en modo alguno puede
ser causa de una minusvaloracién de
los largos siglos que median entre la
batalla de Covadonga y la rendicion
de Granada, época que se ha dado
en llamar de la Reconquista. EI Qui-
jote y el Sancho, “un caballero y un
labrador: he aqui la encarnacién béli-
ca de la bélica Castilla reconquista-
dora” (p. 54). Era légico que los ca-
tolicos nortefios intentaran reconquis-
tar la patria perdida. ‘‘La maravilla de
la Reconquista, ilustrada con increi-
ble heroismo, no sélo forjé nuestro
talante, nos hizo capaces de realizar
nuestras hazafias americanas, con-
quistando el mundo nuevo para Espa-
fla, para la civilizacion occidental y
para Cristo sobre todo. La Reconquis-
ta nos llevé a ser la espada de Dios
sobre la tierra frente a turcos y here-
jes. La Reconquista es la clave de la
historia de- Espafia” (p. 33). Sin la
victoria sobre el invasor —lograda en
batalla multisecular del 722 al 1492
—, nunca se hubiera descubierto el
sepulcro de Santiago, ni se habrian
construido los templos prerroménicos
ni pintado los frescos del romanico
catalan, ni se hubieran elevado las
espléndidas catedrales de Santiago,
Burgos y Toledo; ni se habria escrito
¢l Poema del Mio Cid, “ni habria sur-
yido la leyenda de don Juan, porque

en las sociedades islamicas las mujo-
res se compran, se venden o se ne-
gocian, no se seducen” (p. 38).

Libro apasionado, que quizas exa-
gere un poco las tintas sobre las mé&-
culas islamicas, pero de un espafiol
cuyo liberalismo no lo ha llevado a
renegar de la grandeza incuestiona-
blemente catdlica de su Patria. “Que
nadie alegue la tradicion remota de
la mezquita de Cdrdoba para conver-
tirla en centro del culto musulman.
Fue originariamente un templo cristia-
no confiscado a los cordobeses por
Abd al-Rahman i. Ha vuelto a ser lo
que fue. Que nadie, nadie pretenda
reconvertirla al culio mahometano”
(p. 32).

El libro se completa con una selec-
cion de textos de autores arabes que
reveian algunas de las sombras de la
Espafia islamica, y sirven de apoyatu-
ra a los argumentos esgrimidos en la
chra. La conclusion es tajante: “Para
mal de Espafia entraron los islamitas
en ella y para nuestro bien fueron
vencidos y expulsados. Demos los es-
paiioles gracias a Dios por habernos
librado del Islam” (p. 23).

P. ALFREDO SAENZ

VLADIMIR BUKOVSKY, El dolor
dz la libertad, Emecé, Buenos
Aires, 1983, 241 pgs.

Diciembre de 1976. Pinochet, presi-
dente de Chile, llega a un acuerdo
con el soviético Breznev. Objeto: li-
berar al comunista chileno Luis Cor-
valan con la condicién de que se pon-
ga en libertad al joven disidente ruso
Viadimir Bukovsky. Desde ese momen-
to, Bukovsky vive en Occidente, re-
corriendo casi todos los paises de
Europa, asi como los Estados Unidos.

Este libro, mas que un anecdotario
de su vida, quiere expresar su ‘“‘im-
presién sobre Occidente”. Su conclu-
sién es que ‘“Occidente no existe”.
Ese Occidente que ¢l habia imaginado
mientras estaba en la URSS, un Occi-
dente capaz de hacer frente a esos
malditos soviéticos opresores, un Oc-
cidente que defendia a quienes lucha-
bari contra el poder comunista, un Oc-
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~idente con valores elevados, dignos
de que, si fuese necesario, se diese
por ellos la vida, ese tal Occidente
irmaginado NO EXISTE.

Tras una experiencia tan amarga,
V.B. se pone a escribir este libro don-
de intenta describir la sociedad occi-
dental tal como la descubrid, tal co-
mo es: marcada por una crisis de va-
lores (cf. p. 77); cuya atmoésfera rei-
nante es la despreocupaciéon, donde
los jéovenes dan la impresion de es-
tar de feria o de fiesta (cf. p. 77); en
que los niflos que andan por las ca-
lles dan muestras de cinismo (cf. p.
86); donde parece reinar una suerte
e ‘“ingenuidad” respecto a presuntos
problemas que resultan de veras in-
significantes: ‘‘quejas sobre embote-
llamientos a las horas punta, sobre los
regimenes dietéticos’’ (p. 86); una so-
cizdad ignorante de la situacién de
sus hermanos del Oriente pues mu-
chos creen que en el socialismo el
hombre se alimenta de néctar, cual
una abeja (cf. p. 86); para quien la
publicidad es una “diosa’” (cf. p. 56);
que no tiene nocién de lo que real-
mente es un “problema” y por eso
todo es exageradamente elevado a la
categoria dz ‘“‘crisis” (cf. p. 88); don-
de nadie se echa la culpa a si mis-
mo sino que todo se lo atribuye al
Estado; una sociedad que siempre se
queja, pide y exige, que no sabe lo
que vale la libertad, pues no le ha
costado nada tenerla (cf. p. 91); con
una burocracia monstruosa, aceptada
por la poblacién con una docilidad
increible; que quiere todo, menos tra-
bajar (cf. p. 113); en fin, un mundo
que con excesiva facilidad se aferra a
diversos mitos, por ejemplo ‘‘de la
fuerza, la paz, el progreso’”, ‘de la
insensibilidad soviética”, etc.

Para el A. “en la actualidad (el so-
cialismo) se ha consumado...” (p.
184). Tal es su experiencia en el mun-
do de la URSS. Pero, para su sor-
presa, el Occidente mira al socialis-
mo con ojos esperanzados. Aquello a
lo que no pocos tienden en Occiden-
lo ya se experimenté negativamente en
Rusia. Sélo hay diferencia en el tiem-
po: ‘“‘aqui quiza tarde un siglo entero
on consumarse’” (p. 180).

Lo peor es el espiritu de dimisién
que impera on Occidente frente al
onomigo de todo lo divino y lo huma-

no. No se quiere luchar contra este
enemigo. EE. UU. tendria los medios
para hacerle frente. Pero siente mie-
do y es ciego, tratando a los sovié-
ticos en igualdad de condiciones:
“son buenos”, “Rusia quiere la paz”,
son caballeros (cf. p. 219). Ni siquie-
ra han aprendido a reconocer al ene-
migo. Las vacas, si ven al lobo, se
defienden... en esto Occidente pare-
ce ser peor que las vacas (cf. p. 199).
La realidad es que la URSS vive an-
clada en la falsedad. Mas aun, con su
infiltracion en el mundo occidental, va
corrompiendo todo lo que en él auln
resta de cultura tradicional. Los occi-
dentales no hacen sino alimentar a
Rusia para que los devore (cf. p. 204).

Muchos leerdn este libro y no les
interesara; otros dirdn: jqué mal an-
damos!, pero no haran nada. Dios
quiera que por lo menos algunos de
sus lectores se den cuenta del gran
problema que en él se plantea, y que
lean con esperanza las palabras del
A.: "Aqui, en Occidente, hay una so-
ciedad sana que sigue resistiendo’ (p.
170); que comprendan hasta qué pun-
to es urgente encarar la lucha contra
el comunismo ateo, mortal pestilen-
cia para la sociedad (Leon XllI), sata-
nico azote (Pio Xl), intrinsecamente
perverso (Pio Xll); que adviertan que
de lo que se trata no es primaria-
mente de una lucha politica, econé-
mica, armamentista, sino religiosa,
teoldgica; y que no serd posible ven-
cer doctrinal ni politicamente al co-
munismo enarbolando la bandera de
su padre, el liberalismo que priva en
Occidente. En fin, que muchos nos
decidamos a militar, activa y cons-
cientemente, en la Iglesia de Cristo,
y que todos: Obispos, sacerdotes, re-
ligiosos, seminaristas, esposos, jove-
nes y adultos trabajemos por implan-
tar el reinado de Jesucristo; por for-
mar una sociedad cristiana, la Cris-
tiandad, que implica el reconocimien-
to publico de la divinidad de Jesucris-
to y de la lIglesia. Que trabajemos
primero por la santidad personal, se-
gundo, mediante la formaciéon espiri-
tual, intelectual y humana, y tercero,
con la accion, para que Cristo reine
en las familias y en las escuelas, en
la politica y en la cultura, en la eco-
nomia y el arte, en las diversiones y
en el trabajo, en una palabra, n
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toda la sociedad. Todo es de Cristo
y todo sera para Cristo.

La lectura de las obras de Solzhe-
nitsyn, de Bukovsky, y de otros disi-
dentes de la URSS nos llevan siem-
pre a la misma conclusion: La histo-
ria debe ser colocada bajo el signo
de Cristo. Frente al dominio del Anti-
cristo no cabe otra opcién. La Cris-
tiandad debe configurar en la unidad
de los pueblos el misterio central de
Cristo: la Encarnacion, de modo que
respetando la distincién del orden es-
pintual y del orden temporal, sin con-
fundirlos, sepa asimismo conjugarlos
en unidad sustancial.

PABLO GHILARDINI
Seminarista de la Diécesis de
San Justo, 3er. Ao de Filosofia

TATIANA MERLO FLORES DE
EZCURRA - ANA MARIA REY,
La Televisién ¢forma o defor-
ma? Investigacion con 2.000 ni-
fios argentinos, Ediciones Cul-
turales Argentinas, Secretaria de
Cultura de la Presidencia de la
Naciéon, Buenos Aires, 1983,
184 pgs.

Una vez me pidieron que predicara
para niflos de escuelas primarias, y
que les hablara sobre los medios de
comunicacién. Lo hice recurriendo a
la conocida fabula de Esopo, donde
concluye que la lengua puede ser lo
peor y lo mejor. La lengua —dije—
sirve para rezarle a Dios y para in-
sultar al vecino, para decirle a ma-
ma que la queremos y para sacarle
el cuero a los demés, para decir la
verdad o para mentir y estafar.

Asi son los medios de comunica-
cién, asi es la TV, que es como una
lengua muy larga que llega hasta la
casa y hasta cada uno de ustedes.
Podria servir para ensefarnos muchas
cosas buenas y lindas pero, por des-
gracia, en general no la usan para
eso.

Es como una lengua que a ustedes
les estan pasando por el cerebro. Y
hay dos clases de lenguas: la de la
vaca, que es un animal tonto, y la
del chancho, que es un animal sucio.

Cuando ustedes ven programas ton-
tos, es la vaca la que les esta lamien-
do el cerebro, cuando ven avisos y
programas sucios, le toca el turno al
cerdo. Y hay chicos que pasan asi
seis horas por dia, volviéndose de a
poquito sucios y tontos.

Hablé con un poco de bronca. Me
habian fijado el tema porque era la
Jornada Mundial de las Comunicacio-
nes Sociales, y me parecia que le
estaban dando mas importancia que
a la Ascension del Sefor, que se ce-
lebra el mismo dia.

Algunos datos que usé me venian
a la cabeza recordando conversacio-
nes con mi cufada Tatiana que —aun-
que socidloga— es muy buena perso-
na y trabajaba entonces en la inves-
tigacién que, hoy concluida, presen-
ta como coautora de este libro.

A diferencia de mi alegato pasio-
nal y de lo que podria sugerir el ti-
tulo, se trata de un estudio objetivo,
que no pretende emitir juicios de va-
lor sino constatar hechos, es decir,
determinar cientificamente lo que to-
dos sabemos por intuicion: que la TV
influye en los nifos, y analiza alcan-
ces, modos y significados de esta
influencia.

La investigacion fue realizada so-
bre una muestra representativa de
2.000 nifos, escolares de entre 32 y
7¢ grado, que concurren a 40 escue-
las —elegidas por sorteo— de la Ca-
pital Federal.

El analisis de los datos computa-
dos —Ila obra explica en detalle la
metodologia utilizada— se realizé en
tres etapas. La primera apunté a de-
terminar el tiempo de permanencia
de los nifos frente al televisor. La se-
gunda miraba a los programas y per-
sonajes preferidos. De estas dos eta-
pas surgié la necesidad de una terce-
ra en la que se considerara a los ni-
flos en grupos con caracteristicas si-
milares, introduciendo aqui la varia-
ble *“clase social”, pues resulta evi-
dente que a los diversos ambientes
sociales responde una integracién di-
ferenciada del mensaje televisivo uni-
co.

La obra expon2 en primer lugar las

conclusiones més importantes de ca-
da una de estas tres etapas de la in-
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vestigacidn, para explicitar luego en
cinco apéndices (en los que se pre-
sentan los principales cuadros y gra-
ficos) diversos aspectos del desarro-
llo de la misma.

Entre las varias conclusiones nos
parece de especial interés sefalar
que, mientras los nifios con buenos
vinculos familiares buscan ante todo
en la TV entretenimiento e informa-
cion, los nifios con carencias familia-
res y grupales utilizan la TV como
mecanismo compensador de estas ca-
rencias. Esta compensacion se da me-
diante una proyeccién o transferencia
por la que los nifios se identifican con
personajes que responden a las ca-
racteristicas de su problematica per-
sonal, y a los que toman como mo-
delos o arquetipos.

Bastaria esta sola conclusién para
indicar la preocupante seriedad de la
siguiente reflexion de las AA.: ‘“‘Los
resultados no indican que la T.V. ten-
ga necesariamente una influencia ne-
gativa, por el contrario, el hecho de
que a través de ella el nifio pueda
socializarse y compensar carencias
tanto personales como sociales, ha-
cen de este medio un instrumento Util
y sumamente eficaz, lo importante es
ver si los contenidos transmitidos lle-
van a una socializacion que tenga co-
mo consecuencia una mejor adapta-
cion del nifio con su medio circundan-
te, orientandolo hacia el desarrollo
de nuevas capacidades y no creen ex-
pectativas o modelos contrapuestos a
nuestra propia realidad que sdélo pue-
den acarrear frustraciones en el fu-
turo proximo™ (pp. 37 s.).

Subrayamos la palabra ‘“contenidos”
porque pensamos que ella nos per-
mite pasar del cuantitativo anélisis so-
ciolégico a una valoracion cualitativa
del problema. Baste seiialar, por ejem-
plo, que ‘“‘los programas cuyos perso-
najes son considerados por los nifios
«omo posibles modelos, acaparan la
preferencia de un 66% de la audien-
cia infantil. Entre éstos, la mayoria
nwon series de origen extranjero” (p.
19). De inmediato nos vienen a la
imaginacion miriadas de lenguas va-
cunas y porcinas y nos aprieta el al-
nie una angustiosa sensacién, tanto
humana y moral como patriética.

1 sto libro marace todo ologio como

fruto de un largo, arduo y paciente
trabajo de investigacion. Merece la
atenciéon de los educadores y en par-
ticular de quienes encontraran en él
la base documental y cientifica para
uiteriores conclusiones. Es un llama-
do de alerta sobre una problemética
de la que en gran parte depende la
orientacion de nuestro futuro.

P. ALBERTO EZCURRA

CARLOS IGNACIO MASSINI, La
prudencia juridica. Introduccion
a la gnoseologia del derecho,
Abeledo-Perrot, Buenos Aires,
1983, 235 pgs.

El ejercicio de toda virtud supone
el conocimiento del bien que se pre-
fende realizar. La practica del bien va,
pues, precedida de una actividad cog-
noscitiva que busca establecer dicho
bien, y discernir los medios adecua-
dos para realizarlo.

Es éste un conocimiento préctico;
ya que no busca el conocer por cono-
cer sino para actuar en consecuencia.

Como todo conocimiento, su objeto
es la verdad; pero la verdad como
operable, bajo la forma de bien; que al
hombre no le basta conocer, sino que
debe obrar para su propia perfeccion.

En la practica de la virtud de la
justicia, el bien que se debe realizar
es el derecho, es decir lo justo.

Esta obra estd dedicada al conoci-
miento de la investigacion que el ju-
rista debe realizar para la determina-
cion de lo justo. Retne cuatro ensa-
yos publicados en diferentes oportu-
nidades v distintas publicaciones; jun-
tos en este volumen, cubren toda la
gnoseologia del derecho en sus dife-
rentes niveles: desde el conocimiento
de lo justo universal, hasta la deter-
minacién de lo justo en el comporta-
miento humano concreto.

El conjunto de la actividad gnoseo-
légica destinada a la practica de la
virtud de la justicia, es analizado por
el A. en este volumen bajo el titulo
de ‘“la prudencia juridica”, que es ob-
jeto de especial y atinado esludio en
el primero de los ensayos.
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Aqui, el A. rescata el caracter pro-
tagénico de ta virtud de la pruden-
cia —tan olvidado hoy— sobre las
restantes virtudes morales. Nos recuer-
da, asi, que la préactica de la justicia
—vy de toda virtud—, ademas del bien
—objeto de la misma—, presupone
la verdad, y ésta el ser, ante quien
debe inclinarse con docilidad para
que su imperio concluya en el actuar
justo y no arbitrario.

Corresponde a la inteligencia el co-
nocer y dirigir el obrar humano. Re-
quiere pues, una perfeccién habitual
que la potencia para ‘“‘determinar e im-
pulsar la conducta del hombre hacia su
bien integral”. Tal es la funcién de la
prudencia. Virtud intelectual, que ha-
bilita a la inteligencia —en su aplica-
cién a la politica, a la moral, al dere-
cho— para actuar eficazmente, ‘ya
sea a modo de causa ejemplar —nor-
ma o regla del obrar—, ya sea como
causa motora o impulsora de ese obrar
humano. De este modo se hace posi-
ble concretar en la accion los princi-
pios primeros o segundos del orden
practico, aplicandolos a las circuns-
tancias particulares en que ha de cum-
plirse la conducta. Y como se trata
de una materia referida intrinsecamen-
te al bien del hombre, el prudente no
s6lo hace bign la obra, sino que se
hace bien a si mismo, se perfecciona
en su dimensién mas especifica, por
lo que la prudencia se inscribe —ade-
méas— en el cuadro de las virtudes
morales”.

El A. revaloriza asi el sentido de la
virtud de la prudencia, cuyo concepto
tanto se ha obscurecido hoy, en el
uso comun. Es frecuente en su em-
pleo una mas o menos velada equi-
valencia con la mediocridad, timidez
o equilibrismo; no complicarse la vi-
da, comodidad o cobardia.

En el campo del derecho, la fun-
cién propia de la prudencia es delimi-
tar el contenido de lo justo debido en
una situacion concreta. Para ello re-
querira de la deliberacion. La ldégica
y el arte de razonar bien —que la
prudencia supone—, son medios
subordinados al objstivo final: la de-
terminaciéon de lo justo en la situa-
ciéon concreta. A la deliberacién, in-
lorpretacion y silogismo practico que
concluye on lu sontoncla, dedica el

A. sendos y acertados capitulos de
su primer ensayo.

En el segundo trabajo, Massini tra-
ta de la ciencia del derecho. A ésta
le corresponde el conocimiento de lo
justo universal, que es imprescindible
para la existencia de lo justo singu-
lar ya que, como dice Kalinowski en
el prélogo de la obra, lo singular se
concibe concretizando lo universal.

Al estudiar la ciencia del derecho,
el A. hace la critica de la concepcién
moderna de la ciencia, donde campea
el monismo que, frente al saber juri-
dico, puede reaccionar de dos mane-
ras: a) considerarlo acientifico, b) adap-
tarlo a los canones de la ciencia par-
ticular que en el momento se consi-
dere paradigma de cientificidad.

Frente a esto, la concepcién aris-
totélico-reaiista de la ciencia, predica
de la misma un concepto anélogo,
aplicable a distintos conocimientos,
pero cuyo denominador comin es que
se traten de saberes explicativos, por
las causas, con un objeto universal y
necesario. El A. analiza dichos requi-
sitos y su verificacion en la ciencia
juridica. Esta disciplina hace su estu-
dio desde la perspectiva de los prin-
cipios universales. Para ello, depende
de la Filosofia Juridica, aunque no
se confunde con la misma.

El tercer ensayo estd dedicado a
demostrar la necesidad e importancia
de la Filosofia Juridica, como disci-
plina que estudia los principios juridi-
cos universales y las exigencias pri-
meras del derecho natural.

El A. analiza en primer lugar la ac-
titud positivista, de la que realiza una
acertada critica por su incapacidad
para abarcar la compleja realidad ju-
ridica, por empecinarse en la acepta-
cion ciega de ciertos contenidos nor-
mativos, limitdndose a expllcitar la
ley, y por su dificultad para valorar
las realidades juridicas.

El Gltimo ensayo estd dedicado al
conocimiento practico. Se hace aqui
un acertado estudio de.la naturaleza
del conocimiento, de la distincién en-
tre el saber practico y el especulati-
vo, sin olvidar la continuidad que en-
tre ambos existe.

El A. pone de relieve la vinculacién



del conocer y del deber con el ser;
clave de béveda no sélo de este en-
sayo, sino de toda la obra en su con-
junto, para concluir: "En definitiva,
todo se reduce a ser...; ser verdade-
ro, ser conocido, ser humano, ser be-
llo. Y todo el ser no es sino una par-
ticipacion del Ser, aquel de quien El
mismo dio la definicién: Yo soy el
que soy. Fuera de El, caemos en el
abismo de la nada y pierde su senti-
do la realidad, el obrar humano, la
politica, el derecho, la economia, y
todo lo gue el hombre hace o descu-
bre en el breve camino de su vida
en el mundo”.

Esta obra, a nuestro juicio, constitu-
ye una valiosa colaboracién para el
conocimiento preciso de la gnoseolo-
gia del derecho. Afirmar este saber
en la concepcién realista del conoci-
miento, es presupuesto indispensable
para que el derecho tenga el senti-
do de lo justo.

Los cuatro ensayos reunidos en es-
te volumen son de inestimable ayuda
para retomar el camino que, como dice
Massini, ‘“conduce del ser al obrar,
y del obrar al Ser, fin dltimo al que
se ordena la totalidad de la praxis
humana'.

SILVIO J. FARINA
Seminarista de la Arquidiécesis
de Parand, 29 Afio de Teologia

GRAHAM GREENE,
Quijote, Emecé,
1983, 222 pgs.

Monseior
Buenos Aires,

Los amigos del Quijote tenemos aqui
unit versién del Ingenioso Hidalgo
"muy siglo XX', en mas de un senti-
do.

Ln primer lugar, por la adaptacion
de los personsjes: el Quijote de esta
novela es un cura de aldea, Sancho
Panza un alcalde, un materialista. ..
dialéctico, y Rocinante es el desven-
cljado y fiel... Fiat espafol.

Los ‘“‘razonables” que contradicen
nl oxchntrlco son el Cbispo y su muy
conocto secretario, recién ordenado; y
los mollnos de viento con los que va

a chocar son... nada menos que la
Guardia Civil y el Opus Dei.

Lanzados ambos a la aventura, el
Parroco del Toboso de vacaciones y
el ex alcalde comunista, montados en
el solidario jamelgo de lata, ocurren
imuchas cosas, generosarnente rocia-
das del mejor vino manchego (en es-
to el Quijote ha progresado, para al-
gunos) y de interesantes contrapuntos
entre la fe del cura (vacilante de a
ratos, en drama interior muy greene-
riano) v la del alcalde (fe marxista
con sus incoherencias y aburguesa-
mientos).

Decimos de esta versién o “relec-
tura” del Cervantes que es “muy si-
glo XX, también, por las concesiones
del A. al gusto ‘destapado” de la
época, especialmente en la Espafia
post-franquista. Ignoro si ciertas ex-
presiones que Cervantes pone en bo-
ca del airado caballero (“grandisimo
hideputa. . .”, et huiusmodi) habran si-
do en su momento prohibidos para
menores de 18 afios. Pero algunas es-
cenas que se describen aqui —inne-
cesariamente, a mi juicio— si lo son,
a medida que el sencillo cura, que
nunca habia salido del pueblito, va
descubriendo mundos y submundos
de la mano de su inescrupuloso y pa-
radéjico amigo, entre burdeles y por-
no-cines.

No es, obviamente, un libro para
apiender moral, ni la hagiografia de
un trotamundos testigo de la fe (no
le pidamos vidas de santos a Graham
Greene). Ni siquiera una novela ches-
tettoniana.

Tal vez pueda decirse simplemente
que es, en el gran estilo del A., un
divertido homenaje del ‘sens of hu-
mour” al gran clasico de la literatura
hispénica.

P. JORGE BENSON

PEDRO RODRIGUEZ - RAUL
LANCETTI, El Catecismo Roma-
no: fueates e historia del texto
y de ta redaccién, EUNSA, Pam-
plona, 1982, 504 pgs.

El siglo XVI ha sido testigo de una
amplia renovacion catequética en ol
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seno de la lglesia Catdlica, en la
que el Concilio de Trento quiso te-
ner una importante participacion. El
Catechismus ad parochos —Ilamado
también Catecismo de Trento o Ca-
tecismo Romano —fue determinante
en la orientacion futura de esta ta-
rea pastoral. Pero su excepcional im-
portancia radica, sobre todo, en ser
la exposicién unitaria y complexiva
de la doctrina de la fe hecha por la
lglesia con ocasion del gran conflicto
desencadenado por Lutero y los Re-
formadores. De aqui su interés tan-
to para la teologia dogmatica como
para la historia de los dogmas.

El Catecismo Romano, redactado
por orden del Concillo de Trento y
promulgado por el Papa San Pio V
el aflo 1566, es un gran documento
dificil de sobrevalorar: nunca de mo-
do tan solemne la lglesia se ha pro-
nunciado acerca de io que debe ser
ensefiado a los fieles y del espiritu
con que debe hacerse. Juan Pablo i,
en su reciente exhortacion ‘Cateche-
si tradendae”, Ilama al Catecismo Ro-
mano ‘‘obra preclarisima, sintesis de
la doctrina cristiana y de la teologia
tradicional para uso de los sacerdo-
tes” (n. 13), y el Cardenal Ratzinger,
en una conferencia que se reproduce
en este mismo numero de MIKAEL,
sefiala su vigencia para nuestro tiem-
po.

La obra que ahora se publica vie-
ne a ofrecer una guia metodoldgica
para la investigacion cientifica del Ca-
tecismo Romano, presentando las ba-
ses criticas para su estudio teoldgico.
En este sentido, son tres los temas
analizados que dan origen -a otros
tantos capitulos que componen el li-
bro. En primer lugar se expone el ori-
gen del Catecismo Romano y la his-
toria de su posterior elaboracioén, pa-
ra establecer desde alli su talante
propio y su disefio general. En el se-
gundo capitulo se estudian las fuen-
tes redaccionales y literarias emplea-
das por la comisién redactora en la
elaboracion del Catecismo, estable-
ciendo el patrimonio documental con
el que esta relacionado de manera in-
mediata el Catecismo Romano. Por
ultimo, en el tercer capitulo, se toca
un tema practicamente inédito: la his-
torln del texto, donde se estudia la

evolucion operada en el texto del Ca-
tecismo y la optica teoldgica con que
se lo recibe en las sucesivas edicio-
nes. Los autores sefialan, en conse-
cuencia, el grado de fidelidad de cada
una de ellas al texto original. Este
capitulo viene a constituirse en una
introduccién a la futura edicién criti-
ca del Catecismo. La exposicion an-
terior es completada con nueve apén-
dices documentales.

La investigacién que ahora se pu-
blica es fruto de un manejo practica-
mente exhaustivo de todo el patrimo-
nio de fuentes y bibliografia sobre el
tema conocido hasta el momento. Cons-
tituye, en este sentido, un punto de
llegada de toda la investigacion pre-
cedente, y, al mismo tiempo, es una
guia de acceso a ese patrimonio pa-
ra quien quiera profundizar en la sig-
nificacion del Catecismo Romano.

Avanzando desde ahi, los autores
han podido establecer nuevas fuentes
teoldgicas y documentales que no eran
conocidas hasta el momento. En este
sentido es notable comprobar, por
ejemplo, como entra en el cuadro de
autores y redactores la figura del hu-
manista italiano Mariano Vittori, lo que
permite a los autores sefialar el tipo
de trabajo redaccional que lleva al
texto definitivo.

En el capitulo de fuentes se regis-
tra otra novedad: .la comprobacion
cientifica —-junto al Catecismo de Bar-
tolomé de Carranza— de que el Com-
mentarium in IV Sententiarum, de Do-
mingo de Soto, ha de ser considerado
fuente redaccional y teoldgica del Ca-
tecismo Romano. La aportacién tiene
un valor en si misma, pero, sobre to-
do, posibilita la determinacion del gra-
do de influencia de las diversas fuen-
tes conocidas hasta el momento y una
jerarquizacion de todo ese patrimonio
documental en orden a la compren-
sion del Catecismo.

La amplia bibliografia consignada al
final del libro sirve para determinar
el marco de referencia desde el que
hay que partir en las posteriores in-
vestigaciones.

C. B.
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FULVIO RAMOS - HERNAN PO-
DESTA, Formacién moral y civi-
ca, Cruzamante, Buenos Aires,
1983, 112 pgs.

Este texto, adecuado a los conteni-
dos minimos del ciclo basico para el
nivel medio de la asignatura Forma-
cion Moral y Civica, completa el de
Quintana y Graneros, al que ya nos
referimos en estas paginas (cf. Ml-
KAEL 30, pp. 158 s.), que presentaba
los principios basicos de la moral
fundarnental y el tema de la familia.

La presente obra se divide en dos
partes. En la primera, titulada “El
hombre y sus realizaciones politicas”,
trata del hombre, el estado, el bien
comun, la autoridad, las formas de
gobierno y los derechos del hombre.
La segunda parte: “Ei hombre y sus
reglizaciones econdmicas” se refie-
re a la relacién de la economia con
la moral, a la funcién del Estado en
la economia, a la propiedad privada,
la empresa, las asociaciones gremia-
les y los cuerpos intermedios, para
concluir con una breve presentacion
del Capitalismo, el Marxismo y la Doc-
trina Social de la Iglesia.

Es precisamente la Doctrina Social
Catdlica la que inspira el contenido
de este modesto volumen, recomenda-
ble por la rectitud de sus principios,
la claridad de su estilo, el valor di-
dactico en la presentacion de la ma-
teria.

Puede resultar Gtil no sélo como
texto para la enseflanza media, sino
para el estudio en grupos y movimien-
tos de jovenes que quieran acercarse
a los temas politicos y econdémicos
orieniados por las ensefianzas socia-
les de la lalesia.

A. E.

P. FAUSTO CASA, Los primeros
viernes. Hora santa en la noche
de pasion, Claretiana, Buenos
Aires, 1983, 128 pgs.

Docla el Papa Pio Xl en su célebro
anciclicn sobre el Sagrado Corazdn

"El culto que debe rendirse al Sagra-
do Corazén de JesUs es digno de ser
considerado como la practica ideal
de todo el cristianismo... En efecto,
este culto no es, en substancia, mas
que el culto del amor "que Dios nos
profesa en Jesus; y al mismo tiempo
la practica de nuestro amor por Dios
y por los hombres” (‘‘Haurietis aquas”).

También Pablo VI confirma la vigen-
cia e importancia de este culto: “El
culto al Sagrado Corazéon debe ser
considerado por todos como un mo-
delo nobilisimo y digno de verdadera
piedad hacia Jesucristo, rey y centro
de los corazones, cabeza del cuerpo
que es la lIglesia... Y, dado que el
Concilio Ecuménico recomienda viva-
mente los ejercicios piadosos del pue-
blo cristiano, especialmente cuando
son practicados por voluntad de la
Sede Apostdlica, nos parece que esta
devocidén debe ser fervientemente in-
culcada” (Carta Apostodlica “Investiga-
biles divitias”).

El presente devocionario pretende
ser una contribucién para poner en
practica estas grandes directivas de
la Iglesia: presenta asi diversas cele-
braciones en honor del Sagrado Cora-
zén de JeslUs para el ‘primer viernes
de mes, dia consagrado particular-
mente a El por la devocidén cristiana.

El desarrollo de estas celebracio-
nes estd en armonia con las mas re-
cientes disposiciones de la Sede Apos-
tolica, y en particular con las normas
que regulan el culto eucaristico fuera
de la Misa. Estas normas disponen
que curante la exposicion del Santisi-
mo Sacramento se dedique un tiempo
conveniente a la lectura de la pala-
bra de Dios, a la meditacion, a los
cantos y al silencio sagrado (cf. “Eu-
charistiae Sacramentum” 89 y 90).

Al final del libro, se presenta tam-
bién un esgquema para la celebracion
de la Hora Santa en la noche de Pa-
sion. Este piadoso ejercicio esta es-
trechamente ligado al culto del Sagra-
do Corazoén; por lo tanto, con oportu-
nas adaptaciones, se puede repetir
también en otros viernes del afo.

La seleccion de lecturas y oraciones
03 buena, las traducciones y el estilo
cortoclos, avilando lanto las melosas
dulzonarins banocns como las chabn



canerias a la moda. El libro puede
resultar atil también para la novena
del Sagrado Corazén y para uso de-
vocional privado.

J. K.

ALFREDO MARIA PEREZ OLI-
VER, Diario de un testigo, Cla-
retiana, Buenos Aires, 1982, 63
pPgs.

En diversas ocasiones hemos pro-
curado sefialar en estas paginas la
importancia que tiene, sobre todo pa-
ra los jovenes, la lectura de las ‘‘vi-
tas ejemplares”. Porque la captacion
viva del ideal resulta mas facil para
el joven mediante el conocimiento de
quienes lo han hecho carne en su
vida.

En esta educacion por ejemplos, el
héroe y el santo aparecen como los
mas altos modelos de vida. EI héroe,
como sintesis de las virtudes huma-
nas, el santo, como encarnacion de
las virtudes divinas. Pero ambos mo-
delos se encuentran, se compenetran,
pues la santidad supone el ejercicio
heroico de las virtudes, y es santo
también el cristiano que sirve heroica-
mente a la belleza, el bien y la verdad,
dondequiera se hallen estos reflejos
divinos.

No sélo se encuentran el héroe vy
el santo sino que, en el martir, se
identifican. Porque el martirio es a un
tiempo el acto supremo de la fortale-
za heroica y el més noble de la cari-
dad cristiana: nadie tiene amor maés
grande que quien es capaz de dar
su vida.

Pero en nuestro tiempo de medias
tintas, de cobardia y de compromisos,
de igualitarismo nivelador y de dialo-
gismo hipécrita, el santo y el héroe
han sido reemplazados por los idolos
del deporte y la TV y por los santo-
nes del humanismo democratista; y el
martir se ha transformado en un re-
proche vivo, en un testigo molesto,
sobre el que resulta mas cdmodo
echar un cuidadoso manto de silen-
cio,

Por ello resulta extraordinario que

alguien se acuerde de los martires de
Espafa. Aunque para hacerlo se sien-
ta obligado a dar explicaciones, a
avergonzarse del triunfalismo, a ce-
der a los gustos de la ‘‘sensibilidad
actual” y a tomar distancias del “cai-
dos por Dios y por Espaha"”. Porque
aunque hoy se lo quiera enturbiar,
lo de Espafia fue demasiado limpio
y claro: de una parte el odio satanico
del Anticristo, de la otra la sangre de
los martires y el coraje de quienes
se alzaron para defender la Fe y la
Patria, con la legitimacion del Epis-
copado y la bendicién de Roma.

En este contexto tiene lugar el mar-
tirio de los claretiarios de Barbastro
(Huesca), aqui relatado bajo la forma
de un diario ficticio, que respeta la
autenticidad histérica y el A. confie-
sa haber encontrado en el fondo de
su corazon. 51 misioneros martires,
jévenes en su gran mayoria, victimas
del odio marxista: odio de la fe, de
la Iglesia, del sacerdocio. Sacerdotes,
hermanos, estudiantes, que van a la
muerte cantando, que perdonan a sus
enemigos, Yy cuyos corazones genero-
sos desbordan de entusiasmo en los
Gltimos jvivas! a Cristo Rey, al Cora-
z6n de Maria, a la Congregacion, a
la Espaiia Catdlica.

Que no tema el A. Quienes lean
estas paginas breves han de vibrar
con la misma fe pura y valiente de
los martires, y el Sefior no dejara de
sembrar en algin corazén limpio se-
millas y deseo del martirio, para el
dia en que se alcen nuevamente las
banderas, y la milicia de Cristo nos
llame al sacrificio en el supremo tes-
timonio.

P. ALBERTO EZCURRA

HENR! HELLO, La verdad so-
bre ia Inquisicion, Iction, Bue-
nos Aires, 1981, 116 pgs.

La Inquisicion. Es ésta una de esas
palabras que el mundo moderno ha
imbuido de una carga psicoldgica ab-
solutamente negativa, como para po-
ner con ello un lacre sobre un viejo
arcon y encerrar toda una realidad
grande en su tiempo y que ahora sélo



sirve para evocar, a juicio de Voltai-
re, '...ese sangriento tribunal, ese
afrentoso monumento del poder mo-
nacal”’ (p. 8).

Este libro es valiente. El A., de los
Hermanos de San Vicente de Paul, no
se deja intimidar por la desaproba-
ciéon de la *opinidn comin errénea”.
Asi en el prefacio advierte: ‘“Vere-
mos que el principio de la Inquisicién
es justo. Recordaremos el derecho
de la Iglesia y el deber de los pasto-
res. Diremos cual fue, desde el ori-
gen, la practica de la Iglesia. Luego
de una breve explicacién acerca del
procedimiento secreto, nos referiremos
al tribunal del Inquisidor de la per-
versidad herética’” (p. 10).

Y lo hace. Muestra cémo la Inqui-
sicion en sus origenes es un produc-
to, no de una mente sadica y depra-
vada, sino de la caridad de los pas-
tores de la Iglesia que vigilan celosa-
mente a su grey para que no se in-
ficione, ni la enfermedad la lleve a
la disgregacién, que implica en ulti-
mad instancia la muerte de la socie-
dad.

Historicamente, el tribunal de la
Inquisicion aparece en el siglo Xl
como defensa contra la escandalosa
anarquia de la herejia albigense. Aqui
hay que tener en cuenta las leyes vi-
genies durante esa época, asi como
ol rigor de las penalidades de los tri-
bunales civiles, los cuales conside-
raban aun como delito los crimenes
contra la religion. Al decir del P. La-
cordaire, entre el tribunal de la con-
lesion y el civil, “...el Papa quiso
astablecer un tribunal intermedio, un
tribunal que pudiese perdonar, modi-
ficar incluso la pena ya establecida,
ongandrar remordimiento en el crimi-
nal y seguir ese remordimiento paso
a paso mediante la bondad; un tribu-
nol que cambiase el suplicio en peni-
loncia...” (cit. p. 50).

Una segunda parte del libro, por
cviorto bien documentada, trata en es-
pacial de la Inquisiciéon espaifiola, ins-
lilulda en el siglo XV, tan calurosa-
monta alabada por los Pontifices, y
quo fructificé on el siglo de oro es-
panol,

A osle respoclo cita Helio aque-
Il polabras quo De Maistre pone en
hocn do un gontilhombre  espaiiol:

“Vosotros sois miopes; no veis mas
que un solo punto. Nuestros legisla-
dores miraban desde lo alto y veian
el conjunto. En los comienzos del
siglo XVI, ellos vieron humear, por
asi decir, a Europa; con el objeto de
sustraerse al incendio general, re-
currieron a la Inquisiciéon... Un bar-
co flotaria sobre la sangre que vues-
tros novadores hicieron derramar...
A vosotros, ignorantes presuntuosos,
que no previsteis nada y que bafas-
teis en sangre a Europa; a vosotros
os toca censurar a nuestros reyes.. .
es la Inquisicion la que salvé a Es-
paia” (p. 103).

En efecto, Espaiia se vio libre de
las sangrientas luchas fratricidas que
introdujo la Reforma en el norte de
Europa. ‘“Instituida para la defensa
de la religién y de la patria, la Inqui-
sicion salvé la fe de Espana; ahorré
a la nacién el azote de las guerras
civiles e impidid la ruina total” (p. 80).

Los que se escandalizan, por igno-
rancia, de la Santa Inquisicién, ni si-
quiera se inmutan ante “la inquisicién
moderna [la del poder oculto de la
centra-lglesia] .. .hidra gigantesca que
absorbe y devora todas las fuerzas
vivas de las naciones, a las que enla-
za en sus innumerables tentaculos. La
antigua Inquisicién ejercia su vigilan-
cia en pro de la salvacién de las al-
mas, para la paz social, para el reina-
do de Dios. Esta opera sistematica-
mente contra los intereses de las al-
mas y de los pueblos, para el reina-
do de la Bestia humana rebelada con-
tra el Sefior y contra su Cristo” (pp.
112-113).

* X Kk

—Y, ¢hoy es posible la Inquisicién?
-—No. Hoy queda descartada la po-
sibilidad.
—¢¢Y de ser posible?
—Seria un holocausto.
* Kk Kk

—¢Y doctor?

—Pues bien, el cancer estd muy ex-
tendido y ramificado. Extirpar es im-
posible.

—¢Qué hacer?

—Dos cosas: primero fortalecer y
revitalizar las células sanas, evitando
que las degeneradas las incomuni-
quen y ahoguen.
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—¢Y luego?

—Luego, y desde ya, rezar. Nunca
se descarta la posibilidad del mila-
gro. De no ser asi, que lo que aln es-
tA sano no sea llevado a la corrup-
cioén.

* Kk %

—¢Y esto, esta en el librito?

—No. Esto ultimo no estd en el
librito. Lo que est4 en el librito es la
verdad sobre la Inquisicion; y este li-
brito deberia estar en la biblioteca
de todo aquel que quiera opinar se-
riamente sobre el tema.

TOMAS ORELL
Seminarista de la Diécesis de
San Luis, 2° Afio de Teologia

TOMAS L. PUJADAS, Santa Ma-
ria Goretti, Claretiana, Buenos
Aires, 1983, 226 pgs.

El Jubileo del Afio Santo ha dado
ocasiéon para que Juan Pablo Il vuel-
va a recordarnos el gran mal de nues-
tro tiempo que consiste en la pérdida
del sentido del pecado, pérdida que
“estd vinculada con la mas radical y
secreta del sentido de Dios” (Aloc.
23-X11-1982). Insiste el Santo Padre en
la necesidad de redescubrir el senti-
do del pecado, descubrimiento al que
ha de corresponder una ‘revaloriza-
cion de la vida de gracia” (“Aperite
portas Redemptori”, 8). No hay que
confundir este ‘‘sentido” con el senti-
miento psicolégico de culpabilidad.
Pertenece al plano superior de la con-
ciencia que conoce y reconoce el pe-
cado, sobre todo en su dimensién teo-
légica como “ofensa hecha a Dios
justo y misericordioso, que exige ser
convenientemente expiado en ésta o
en la otra vida” (ib.).

—"No, Alejandro; esto no esta bien.
No se puede hacer. Esto es pecado.
Dios no lo quiere”: Son las palabras
de Maria Goretti, la nina de doce
afios, que preferira la muerte antes
que verse mancillada en su pureza, y
que hacen de ella imagen viva y fulgu-
rante del sentido del pecado y del
amor de Dios y de su gracia.

Maria Goretti es una santa para
nuestro tiempo, al menos por lo que
expresa la paradoja chestertoniana de
que ‘‘cada generacion es convertida
por el santo que mas la contradice”.
Nuestro tiempo se caracteriza por el
desborde del sexo, hecho instinto
desordenado y pasion irrefrenable,
desborde justificado por socidlogos
y psicologos que lo consideran un
progreso y una liberacion de todos
los “tablies”. Por eso necesita el men-
saje de una voz inocente que le diga
con firmeza: —"“No. Es pecado. Vas
al infierno...”

Los Goretti son una familia de cam-
pesinos pobres, sin escuela, que con
durisimo trabajo apenas consiguen
arrancar a la tierra de los pantanos
pontinos el pan necesario para sobre-
vivir. Tienen una sola riqueza, la fe
que da sentido a la vida, al dolor y
la muerte, y que en Asunta, la madre
de Maria, muestra ribetes de verda-
dero heroismo. La preocupacion uni-
lateral por el desarrollo econémico
nos vuelve hoy incapaces de compren-
der que puedan existir estos diaman-
tes ocultos bajo la dura cascara de
la miseria, o de pensar que el campe-
sino, trasladado a la fabrica del subur-
bio, pueda convertirse en un subde-
sarrollado espiritual.

Maria Goretti recibié la primera co-
munién a los doce afios, poco antes
de su muerte, pero se confesaba ya
desde los seis afos. La formacion re-
cibida de su madre, sabia analfabeta,
la completa con la asistencia al cate-
cismo, que le exige recorrer largas
distancias. Aprendié aquel viejo cate-
cismo al que Gilson llamaba ‘‘teolo-
gia en comprimidos”, donde las ver-
dades acerca del pecado y los novi-
simos se ensefiaban sin complejos ni
retaceos. Hoy son demasiados los que
piensan que hablar a los nifios del
pecado y del infierno puede “trauma-
tizarlos” y los que pretenden demo-
rar la confesién hasta bien entrada la
adolescencia, guiados por tedlogos
que, como Haring, niegan que se pue-
da cometer pecado mortal antes de
los catorce afos. (Qué hubiera sido
de Maria Goretti en manos de estos
“pastoralistas” y formada en la doctri-
na aguada de tantos catecismos ‘‘gra-
duados” y ‘“‘vivenclnlos"?
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Gracias a Dios se formé en la soli-
da doctrina, que arraigé en el fértil
terreno de la tradicion familiar catéli-
ca. En ella crecieron juntas la forta-
loza y la caridad. Por eso prefirio mo-
rir antes que pecar, y por eso fue ca-
paz de morir perdonando a su ase-
sino.

Estas reflexiones surgieron en no-
sotros al leer esta hermosa vida de
ls Santa. El A. recorri6 los lugares

donde transcurrio la vida de Maria y
escribié su obra sobre el testimonio
directo de diversas personas que la
conocieron, entre los que tienen par-
ticular interés el de Asunta —la ma-
dre— y el de Alejandro Serenelli —el
asesino y penitente.

El estilo del libro es llano, directo,
de lectura facil y agradable. Resulta
reacomendable para todos, pues a na-
die dejara de hacer algun bien, de
comunicar alguna gracia. Conocer la
vida de los santos nos lleva a admi-
rarlos y alabar a Dios en ellos, su
obra mas perfecta. Pero la admira-
cion trae connaturalmente al deseo
de imitacion, y la imitacién de los
santos es camino seguro para la imi-
tacion de Cristo. Y en la conformidad
con Cristo consiste la perfeccién de
la vida cristiana.

P. ALBERTO EZCURRA

HERMANAS OBRERAS CATE-
QUISTAS DE JESUS SACRA-
MENTADO, Una vida de fe y
amor, Buenos Aires, 1981, 172

pgs.

La Congregacion de Hermanas Ca-
toquistas de JeslUs Sacramentado vio
In luz en el afio 1935. Sus fundado-
1+ fueron Monsefor José Anibal Ver-
dnguer (primer Obispo de Mendoza),
suyan biografia ya se comenté en es-
lnn columnas (cf. MIKAEL n¢ 17, p.
140), y la Madre Teresa de Carrillo,
cuyn “vida" tenemos el gusto de
prasentar hoy, a raiz del presente li-
bio que ha llegado a nuestras manos
con ol titulo de “Una vida de fe y
amor”, titulo sabiamente elegido ya
que resume lo que fue la vida de la
I undadora.

I n una lranquila tarde portefia, una

1hH8

familia descendia de un barco pro-
cedente de Espana. El padre: Rafael
Carrillo. La madre: Loreto Lloria, viu-
da de Duval. Los hijos: Luis y Con-
suelo Duval. Silenciosamente, con los
ojos cargados de esperanzas, se in-
ternaron en las calles de la ya popu-
losa Buenos Aires. Alli nacieron cinco
hijos méas: Maria Teresa (nuestra bio-
grafiada), Rafael, Maria de los Ange-
les, Roberto y Maria Loreto. Rafael
Carrillo no amas6 grandes riquezas,
pero hizo estudiar a sus hijos. Las
nifas fueron todas. maestras, y ejercie-
ron en escuelas de la Capital y de la
Provincia de Buenos Aires. Los varo-
nes siguieron diversos profesorados.
La Sra. Loreto era una mujer de mu-
cha fe y asidua oracion. Y todos los
hijos fueron bebiendo esa fe desde
los brazos de sus padres, desarrollan-
dola serenamente en un hogar donde
Dios era el centro (acompasada por
el rezo del rosario todas las tardes),
y madurandola por una profunda vi-
da sacramental asi como por el ejem-
plo y consejos de sus padres. Fami-
lia catédlica, como muchas que vinie-
ron de nuestra Madre Patria, familias
que supieron encarnar aquellas pala-
bras: ‘‘Ama al Sefior con todo tu co-
razén y al préjimo como lo ama Dios'.

Teresa naciéo el 5 de febrero de
1887 y fue bautizada en el templo de
San Pedro Gonzdlez Telmo. ElI 8 de
diciembre sus padres la consagraron
a la Santisima Virgen. Pocos afos
después, ya por si misma, al caer de
la tarde, arrodillada sobre las gasta-
das baldosas de su casa, junto con
todos sus hermanos, repetia cotidia-
namente la tradicional oracién: “Con
Dios me acuesto, con Dios me levan-
to, con la Virgen Maria y -el Espiritu
Sanio”. Siendo aln pequefa, la fa-
milia se traslado al barrio de la Boca,
y alli, cumplidos los cinco afos, co-
menzo sus estudios primarios. A los
nueve, sus padres vuelven a cambiar
de domicilio, y ella inicia su prepara-
cion para la primera comunion y con-
firmacion en el Colegio de las Herma-
nas Vicentinas, recibiendo ambos sa-
cramentos el 16 de octubre de 1898.

Sus padres, haciendo cualquier sa-
crificio y sin dar tiempo a otras re-
flexiones, la inscriben en la Escuela
Normal de Profesoras N¢ 1 (hoy Ben-
jamin Zorrilla). “Comenzé —cuenta su



hermana Angela— a perfilarse en ella
un gran amor por el estudio, su afan
por aprender y sobre todo el deseo
incontenible de sobresalir por su pre-
paracion y altas notas. No perdia un
minuto de tiempo y cuando el dia no
le alcanzaba se quedaba hasta altas
horas de la noche...” (cit. p. 37). Y
asi fue cursando sus estudios brillan-
temente. A la fogosidad y decision,
tan propias de los espafnoles, unia
una clara inteligencia. Tenia diecisie-
te afos. Fue entonces cuando murio
su madre, y ella, como hija mayor, se
convirtio en nueva mama. Aquel hogar
alegre y bullanguero fue sumiéndose
en el silencio: Loreto, la menor, in-
gresé en la Congregacion de Herma-
nas Dominicas, y parti6 a Espafa, An-
gela contrajo matrimonio, y también
sus dos hermanos. Teresa quedo so-
la junto a su padre. “Se hallaba en la
hermosa primavera de la vida, con to-
dos sus encantos, dotada fisica y
moralmente de todo lo que a esa edad
puede poseerse y desearse; pero ella
no se dejo seducir. Fue siempre tan
sencilla y poco amante de las galas
mundanas, no porque no le gustaran
los buenos vestidos, las joyas y finos
perfumes; sino porque los considera-
ba superfluos y reitidos con el espi-
ritu cristiano, que debe estar dispues-
to a privaciones y ‘ser generoso con
el necesitado” (pp. 40-41).

Maestra ya al frente de un grado
comenzé a manifestarse en ella un
gran amor por la verdad. Enemiga acé-
rrima de la mentira, ni siquiera apro-
baba las mentiras piadosas. ‘“Poseedo-
ra de ese maravilloso ingenio de po-
ner a Dios en las almas de sus nifios
y también de sus compafieras maes-
tras que casi en su totalidad eran
contrarias o indiferentes” (p. 43). Ha-
biendo estudiado el francés, comenzo
a traducir articulos de una revista,
referentes a Santa Teresita, ayudando
asi a difundir la devocion a dicha
Santa. ‘“Cuando mas tarde no tenia
grados a su cargo, sino que trabajaba
en la direccion como secretaria, con-
siguié que se le permitiese la entrada
a los sacerdotes, para que instruye-
ran a los nifios y los prepararan pa-
ra la primera comunién, y ella, jugan-
dose el todo por el todo, se queda-
ba en la escuela para ayudar en la
catequesis que se impartia fuera de

hora. Fue en esto la mano derecha
del P. Agustin Nores S. J., quien fue
un gran apéstol de la catequesis en
las escuelas, y solia decir: ‘Oh, si en
cada escuela del Estado hubiera una
maestra como la seforita Carrillo. Sin
esto, los yuyos de la ignorancia reli-
giosa nos llegardn hasta la coroni-
lla’ ” (p. 46).

Un joven apuesto, por ese tiempo,
solicité la mano de Teresa a través
de su padre. Pero ella disuadié a am-
bos, convenciéndolos de su firme re-
solucién de consagrar su vida a solo
Dios. La Cruz comenzaba a pesar: en-
loquecié su hermano Roberto y ella
se hizo cargo de él, y lo tuvo bajo su
cuidado hasta su muerte. Habiendo
pasado su padre a mejor vida, ella
puso en practica su determinacion de
consagrarse a Dios. Las Dominicas de
la Anunciata la invitaban, a través de
su hermana, pero a su director espi-
ritual, el P. Moreau, asuncionista, le
parecia que Dios tenia para ella otros
planes. Dicho sacerdote habia conce-
bido el proyecto de fundar una Con-
gregacion cuya piedra fundamental
fuese Teresa Carrillo. Mucho le cos-
t6 convencerla; ella se sentia incapaz.
Pero cuando, tras largas horas de ora-
cion, se dio cuenta de que era la vo-
iuntad de Dios, dijo su ‘fiat”. Teresa
ofrecié su casa para la naciente co-
munidad. ElI P. Moreau, por su parte,
invit6 a varias de sus dirigidas para
que acompafasen a Teresa en la nue-
va congregacion: Elena, lsabel, Luisa.
Era el afo 1933.

Por ese tiempo llegé a la Argentina
el Padre General de los Asuncionistas,
y el P. Moreau aprovechd para solici-
tarle autorizacién para fundar el nue-
vo Instituto. EI General no sélo no lo
autorizd, sino que lo trasladé a Chile.
Habia que esperar... pero no mucho.
Pronto llegé una carta diciendo que la
fundacién se realizaria en Mendoza,
bajo la direccion de Monsefor José
Anibal Verdaguer.

En febrero de 1935 un tren cruzaba
la Patria de este a oeste. Ya en Men-
doza, las jovenes alquilaron un de-
partamento en calle Ayacucho y...
comenzaron a vivir para Dios. En mar-
zo de ese afio, Teresa se presento, por
primera vez, ante Mons. Verdaguer, y
conversaron sobre la Congregacion y

159



las Constituciones. El Obispo de Men-
doza le encargé que las terminara
cuanto antes y que él mismo iria a
buscarlas. Y no se contenté con ello
sino que les consiguié una casa en
Godoy Cruz, donde se trasladaron.
Esa seria la Casa Madre, que irradia-
ria tanto calor y luz celestial no sélo
en nuestra Patria sino fuera de ella.
El dia 15 de agosto fue un dia memo-
rable. Dos mujeres dejaban los vesti-
dos del siglo, y revestian, para siem-
pre, unos simples habitos negros, sim-
bolos de su entrega total.

La Navidad de 1935, a pesar de
celebrarse tan lejos de sus seres que-
ridos, fue para ellas un dia muy fe-
liz, pues nuevas comparferas entraron
a engrosar las filas de la naciente
Congregacion. Ahora el trabajo apos-
télico se comenzaria a hacer con mas
regularidad: ensefianza del catecismo,
ayuda al cura parroco del lugar, misio-
nes temporales a los pueblos, socorro
material y espiritual a los necesitados,
etc. Dios se valié de esta pequefa
comunidad para mantener viva la fe
y la esperanza del pueblo de Godoy
Cruz, ya que la comuna habia sido
entregada a los socialistas-comunistas,
que dieron numerosas muestras de su
ateismo y de su odio encarnizado a
la Iglesia.

Las misiones por los distintos pue-
blos cobraron un auge creciente, y a
raiz de una de ellas se realizé una
nueva fundacién, esta vez en Maipu.
Era el afio 1940. Ese mismo afio mo-
ria el Fundador. Seis afos después la
Congregaciéon volvia a sus raices,
Buenos Aires. Se fundé una casa en
Nuestra Sefiora del Perpetuo Socorro;
luego el Hogar Ambrosio Olmos, y San
Vicente de Paul.

Pero la salud de la Fundadora se
Iba minando poco a poco. Cuando ape-
nas el barco habia soltado amarras,
su Capitana ya estaba por dejarlo, no
8ln saber, como el viejo Gamaliel, que
aquello era obra de Dios, y que aun
nln olla seguiria hacia adelante. La
ojformedad era del corazén, y el mé-
dico dictaminé reposo absoluto. En
noptlombro de 1958 se le paralizé el
Indo dorocho y no pudo hablar mas.
I'n Cruz pasaba mucho, pero el amor
pusbit mfAs  adn, consumiendo su
cuetpo y nu alma, hasta quedar ago-

tada el dia de su

muerte.

3 de octubre,

La Congregacion se fue extendien-
do mas y mas. Actualmente sus hijas
dirigen doce obras repartidas en Ar-
gentina, Chile, Uruguay y Paraguay.
Tienen hogares de nifios y nifias huér-
fanas, de ancianos, de jovenes; casas
de retiros y catequesis; Academias de
distintos ramos; y realizan misiones
en pueblos de los cuatro paises.

Conocemos personalmente a varias
de las Hermanas que integran esta
Congregacion. Y no podemos menos
de preguntarnos: “Si asi son las hijas,
{como habra sido la madre?”

JORGE DANIEL GOMEZ
Seminarista de la Arquidiocesis
de Parana, 3er. Afio de Filosofia

VICENTE M. BERNADOT, O. P.,
La Virgen Maria en nuestra vi-
da, Claretiana, Buenos Aires,
1982, 200 pgs.

Se podria decir que una de las le-
yes mas constantes de la gracia es
cifrable en aquella frase del evange-
lio: “Encontraréis al Nifio con su Ma-
dre" (Mt. 2, 11). San Buenaventura de-
cia que ‘“no se encuentra nunca a
Cristo mas que con Maria y por Ma-
ria... El que lo busca lejos de Maria
lo busca en vano” (cit. p. 13). El fru-
to de la devocién a Maria es Jesucris-
to, ensefiaba San Luis Grignion de
Montfort.

El P. Bernadot ha escrito este sus-
cinto pero sustancioso libro, donde
muestra que la Santisima Virgen esta
como en el punto de confluencia de
dos direcciones: una de ellas mira
hacia Cristo, su Hijo, y la otra hacia
nosotros, los hombres.

Ya a partir de su “fiat” inicial, que
hace eco al formidable ‘“fiat” de la
primera creacion, su vida no es inte-
ligible si se la separa de la de su Hi-
jo divino. Resulta imposible seguir los
pasos redentores de la vida de Cristo
sin encontrar a su Madre. Asi como
Jesus fue dado por el Padre celestial
a Maria, asi ella entendié que no de-
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bia acaparar ese divino tesoro sino
ofrecerlo para la salvacion del mundo.
Tal entrega quedd simbolizada espe-
cialmente en el misterio de la Presen-
tacion de su Hijo en el templo. Alli
el anciano Simeodn puso ante sus ojos
la perspectiva de la cruz. Podria de-
cirse que en el curso de sus largos
afos de convivencia en Nazaret no
haria sino ocuparse del divino nifio
y adolescente, pero como lo haria un
sacerdote, preparando, durante ese lar-
go ofertorio, a la victima de la futu-
ra inmolacion. “Como Abraham subia
la montafia donde debia inmolar a su
hijo, Maria andaba cada dia un paso
hacia el Calvario” (p. 26). Era nece-
sario, ensefiaba Bossuet, que Maria
se uniese al Padre eterno y de comtun
acuerdo entregasen a su Hijo comun
al suplicio (cit. p. 29, nota 21). Tal
es la actitud de la Madre, ya desde
los primeros vagidos de su Hijo, co-
mo ella misma lo manifestara en una
revelacion a Santa Brigida: ‘“‘Cada vez
que veia a mi Hijo, cada vez que lo
envolvia en los pafales, cada vez
que consideraba sus manos y sus pies,
otras tantas se veia mi alma atravesa-
da como por una nueva espada: me
parecia verlo ya crucificado” (cit. p.
169). Toda la obra de la Redencion
fue una obra de amor pero también
lo fue de dolor 'y, como escribia San
Alberto Magno, ‘‘cuando el amor no
tiene limites, tampoco los tiene el do-
lor” (cit. p. 168).

Deciamos mas arriba que la Santi-
sima Virgen, ademas de mirar siem-
pre hacia su Hijo, jaméas perdio de vis-
ta el otro gran motivo de su afecto
corredentor: sus hijos, los hombres.
Porque el misterio de la Encarnacién
en cierta manera no ha terminado:
Cristo debe seguir encarnandose en
cada uno de sus miembros de modo
que éstos puedan repetir lo del Apds-
tol: ““Ya no:vivo yo, sino que Cristo
vive en mi”. Pues bien, ese misterio
de la encarnacion continuada no po-
drd cumplirse sin Maria. Desde el
anuncio del angel, ella comprendié
que “llamada a ser la madre del Verbo
encarnado, debia concebirlo en su
totalidad, como lo diria San Agustin,
en la cabeza y en los miembros, y
que su maternidad no alcanzaria su
plena perfeccién méas que en el alum-
bramiento de Cristo todo entero” (p.

23). Si su primer alumbramiento, en
Belén, lo fue en indecible alegria, el
segundo lo realiza a través de una
inenarrable agonia, ya que nos en-
gendrd radicalmente al pie de la cruz.
“Con su carne y con su leche formo
el cuerpo personal de Cristo: con su
corazén y con su amor activo forma
su cuerpo mistico” (p. 33).

Acertadamente sefiala el A. que la
maternidad espiritual de Nuestra Se-
flora se concreta en los sacramentos.
Porque si la Iglesia es madre al difun-
dir la vida divina por los sacramentos,
especialmente por la Eucaristia, y no
siendo los sacramentos sino la comu-
nicacion de la vida de Cristo, se ad-
vierte el papel que en ellos cumple
Nuestra Sefiora. ““;Qué son, en defi-
nitiva, los sacramentos, sino la huma-
nidad de Cristo empleandose en santi-
ficarnos?” (p. 63). Muy oportuna re-
sulta a este respecto la frase que Ma-
ria le habria dirigido al P. Hermann
y que el A. trae aqui a colacion: “Ven
a comer el pan que yo he amasado
con la leche virginal de mi sangre
virginal; a beber el vino que he ex-
traido de mi sangre purisima”. Y se-
fialandole la custodia, le dijo: “Este
es mi fruto, la eucaristia” (cit. p. 65).

Madre de la Iglesia, la llama el A.,
adelantandose tres décadas a la de-
claracién de Pablo VI. Maternidad que
prosigue incansablemente desde el
cielo, como ‘‘omnipotentia supplex’.
Porque en el cielo, los elegidos cono-
cen, en la vision del Verbo, todo lo
que puede interesarles sobre la tie-
rra, segin la mision que en ella hayan
desempefado. El oficio maternal de
Nuestra Sefiora no se clausura pues
con su Transito a las alturas, sino que
desde alli, y conociendo la vocacion
especifica y las necesidades de cada
uno de nosotros, sigue desplegando
su oficio corredentor y maternal. “To-
do cuanto ha recibido es para darlo”
(p. 91). No en vano es la madre del
Buen Pastor, que conoce por su nom-
bre a cada una de sus ovejas. Berna-
dot aplica a la Santisima Virgen, co-
mo por otra parte lo hace la liturgia,
aquel texto de la Escritura: “Yo esta-
ba jugando en la presencia de Dios
en todo tiempo... y mis delicias es-
tan con los hijos de los hombres”
(Prov. 8, 30-31). Su intercesion es ‘'un



jueqo” para ella, parte de su liturgia
celeste.

El A. concluye este precioso librito
exhortdndonos al abandono en las
manos de Nuestra Sefiora, viviendo
con ella, por ella y en ella. Con ella,
ante todo, lo cual resulta facil si de
veras la amamos; ella siempre esta
con nosotros porque su amor nos en-
vuelve, porque nos distribuye la gra-
cia, porque su intercesion es nuestra
fuerza. Vivir por ella, pues es nues-
tra mediadora, la que suple nuestras
adoraciones y nuestros méritos. Vivir
sobre todo en ella, penetrando en su
interior, o dejandola ocupar el nues-
tro; ya que ‘mientras estamos en la
vida de la gracia, nos hallamos en el
pzriodo de alumbramiento, de forma-
cion. ¢(No es la gracia el germen de
la gloria? Hasta los santos son nifios
ante ella” (p. 35).

Excelente esta obrita que tanto bien
puede hacer a sus lectores. A una
piedad auténtica, tierna al tiempo
que recia, une el A. un sélido conoci-
miento teoldgico, como se puede ad-
vertir por los autores que cita con
mas frecuencia: los Santos Padres,
Santo Toméas, San Francisco de Sales,
Berulle, Bossuet, Faber, y otros de
solida doctrina.

P. ALFREDO SAENZ

JUAN SCAVIA, s.d. b, 100 Lec-
ciones de Historia Sagrada, Cla-
retiana, Buenos Aires, 1982, 250
pgs.

“La catequesis —nos ensefia Juan
Pablo I[l— esta intimamente unida a
la vida de la Iglesia!.. y ha sido
siempre para la Iglesia un deber sa-
grado y un derecho imprescriptible”
(Catochesi tradendae, n. 13 y 14). Por
lo quo debe obviamente ser la prin-
cipal preocupaciéon de los pastores
(cf. Ib. n. 15 s.).

l.on pastores seglin el corazén de
Dlos npaclentan el rebafio con la cien-
cla y la doctrina (cf. Jer. 3, 15). Ejem-
plo vivo de ello fue San Pablo quien
llego «v axclamar con celo inextingui-

ble: “jiAy de mi si no evangelizare!”,
encarnando asi la urgencia del manda-
to divino de Jesus: “Ild y ensefiad”
(Mt. 28, 19).

Si la Iglesia invita e insiste con
ahinco en la ensefanza de la cateque-
sis y pide se consagren a esta tarea
los mejores recursos en hombres y
energias es porque conoce por demas
su vital importancia. San Pio X cons-
tataba con dolor las nefastas conse-
cuencias de la ignorancia religiosa,
indicando que su principal remedio
no seria otro que la ensefianza de las
principales verdades de la Doctrina
Cristiana. “...Si la fe languidece en
nuestros dias ~—dice en su Enc. Acer-
bo nimis— y hasta parece casi muer-
ta en su gran mayoria, es que se ha
cumplido descuidadamente, o se ha
omitido del todo, la obligacién de en-
sefiar las verdades contenidas en el
Catecismo”.

Recibimos pues con gozo la obra
del P. Scavia, de inestimable valor
para la ensefianza de la Doctrina, La
Historia Sagrada no es un accesorio
pedagégico simplemente, ni un mero
complemento de la Catequesis sino
que ocupa en ella un lugar central
y privilegiado.

La Sagrada Escritura y la Cateque-
sis estan intimamente ligadas ya que,
como ensefia San Jerdnimo, ‘‘cono-
cer las Escrituras es conocer al mis-
mo Cristo”. La Sagrada Biblia nos
descubre el insondable “Misterio de
Cristo”, en figura, en promesa y en
realidad. “De Mi hablaron Moisés y
los profetas”, dijo el Sefor (cf. Lc. 24,
27; Jn. 5, 45 s.). De ahi que las pagi-
nas divinas sean inagotables como
inagotable es el Amor de Dios.

La Catequesis extrae su contenido
y su vigor, su perennidad y sabor a
vida eterna de la Palabra de Dios. Su
alma es la Palabra divina de modo
que el catequista transmite algo que
le es dado y le trasciende, algo emi-
nentemente sagrado y por ende aje-
no a cualquier profanacion. Pre-
tender pues desligar la presentacion
de las principales verdades religiosas
de la Palabra que les da vida y sen-
tido ser4 siempre una escision ilegi-
tima y mortal.

Juan Pablo Il, en el documento an-
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tes citado, nos lo dice con suma cla-
ridad: “La catequesis extraera siempre
su contenido de la fuente viva de la
Palabra de Dios, transmitida median-
te la Tradicion y la Escritura, dado
que, ‘la Tradicién y la Escritura cons-
tituyen el deposito sagrado de la Pa-
labra de Dios, confiado a la lglesia’,
como nos lo ha recordado el Conci-
lio Vaticano Il al desear que ‘el mi-
nisterio de la Palabra, que incluye la
predicacion pastoral, la catequesis, to-
da la instruccion cristiana... reciba
d2 la Palabra de la Escritura alimento
saludable y por ella dé frutos de san-
tidad’ (Dei Verbum, n. 10 y 24)". Y,
mas adelante, sigue diciendo: “Hablar
de la Tradicion y de la Escritura co-
mo fuentes de la catequesis es subra-
yar que ésta ha de estar totalmente
impregnada por el pensamiento, el
espiritu y actitudes biblicas y evan-
gélicas a través de un contacto asi-
duo con los textos mismos; es tam-
bién recordar que la catequesis sera
tanto mas rica y eficaz cuanto mas
lea los textos con la inteligencia y e!
corazén de la lIglesia y cuanto mas
se inspire en la reflexién y en la vi-
da dos veces milenaria de la Igle-
sia” (Catechesi tradendae, n. 27).

El valor de la ensefanza de la His-
toria Sagrada se hace patente cuan-
do se considera que las intervenciones
de Dios en la historia son el objeto
central de nuestra fe. La Biblia, co-
mo nota J. Daniélou en su libro “Los
Santos paganos del Antiguo Testamen-
to”, ‘“es la historia de las grandes
obras, de las mirabilia, realizadas por
Dios en el cosmos y en la historia.
Desde el principio nos pone en pre-
sencia de un Dios que interviene en
la historia humana. La Encarnacién
se nos presentara como la culminacién
de esta accion, la cual empieza con
los origenes del mundo”.

Esto que venimos indicando resul-
{a obvio para cualquier persona con
fe y sentido comuln. Sin embargo, es
lamentable constatar cdmo en muchos
ambientes de la catequesis moderna
se abandona el estudio de la Historia
Sagrada tal como nos la ensefaron
nuestros padres, en pro de una exége-
sis atrevida que diseca lo sobrenatural.

Por mas novedosas y originales que
parezcan ciertas posiciones, por nues-

tra parte preferimos seguir las nor-
mas del buen sentir. Hay que obede-
cer a Dios antes que a los hombres,
hay que creerle a la Iglesia antes que
a los librepensadores. Debemos pres-
tar atencion a los Doctores de siem-
pre y a los grandes criticos y exé-
getas, cefrando el oido a la verbo-
rragia de los amantes de la fanta-cien-
cia.

El presente libro constituye una ex-
celente introduccién a la Escritura pa-
ra el pueblo fiel. En una serie de 100
lecciones, el A. va delineando las
principales verdades biblicas, de ma-
nera clara y muy llevadera. Asimismo
inserta textos de uno y otro Testa-
mento en cada lecciéon, de modo que
aparezca patente la unidad y admira-
ble armonia del plan divino. Y a fin
de facilitar la tarea de aprendizaje,
afiade para cada clase diversas pre-
guntas con el fin de recordar y medi-
tar el tema de que se ha tratado.

MNo en vano decia recientemente el
Papa: “Una cierta memorizacién de
las palabras de Jesus, de pasajes
biblicos importantes, de los diez man-
damientos, de férmulas de profesion
de fe, de textos liturgicos, de algu-
nas oraciones esenciales, de nociones
claves de la doctrina... lejos de ser
contraria a la dignidad de los jévenes
cristianos, o de constituir un obstacu-
lo para el didlogo personal con el Se-
fior, es una verdadera necesidad co-
mo lo han recordado con vigor los
padres sinodales. Hay que ser realis-
tas. Estas flores por asi decir, de la
fe y de la piedad no brotan en los
espacios desérticos de una cateque-
sis sin memoria. Lo esencial es que
¢s0s textos memorizados sean inte-
riorizados y entendidos progresiva-
mente en su profundidad, para que
sean fuente de vida cristiana personal
y comunitaria” (Catechesi tradendae,
n. 55).

Felicitamos pues a Ed. Claretiana
por la presente reedicion de “100 Lec-
ciones de Historia Sagrada”. Hubiéra-
mos preferido que conservaran las
ilustraciones que acompafnaron a las
primeras ediciones de esta obra, es-
pecialmente las que aparecen en la
edicion a cargo de Ed. Salesiana, Li-
ma, Perl, verdaderas laminas sacras,
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tan aptas para introducir al lector en
ol rolato biblico.

Ojald se difundan las Lecciones Sa-
gradas en todos los centros de forma-
cion cristiana porque la Iglesia crece
y se edifica por el alimento de la Pa-
labra y de la Eucaristia.

JUAN DANIEL PETRINO
Seminarista de la Di6cesis de
San Luis, 3er. Afo de Teologia

AURELIO PRUDENCIO, Obras
Completas, La Editorial Catéli-
ca (B. A. C.), Madrid, 1981, 826
pgs.

Bienvenida esta edicion bilingie de
las ovbras de Prudencio, preparada
por Alfonso Ortega e Isidoro Rodri-
quoez.

Aurelio Prudencio Clemente, “el poe-
ta lirico mas inspirado que vio el mun-
do latino después de Horacio y antes
dol Dante”, al decir de Menéndez y
Palayo, nacié el afio 348 en Tarrago-
nd, en el seno de una familia cristia-
na, hispanorromana y bien acomoda-
dn. Tras seguir la carrera de la ma-
qlistratura, y de haber sido por dos
voces gobernador de provincia, fue
honrado por el emperador Teodosio,
también espafol, con un alto cargo
Imprecisado, que corond su cursus
honorum. Sin embargo, y a pesar de
habor alcanzado esta cima politica,
llogéb un momento en que acabo6 por
porcibir la vaciedad de la vida mun-
dnnn que hasta entonces habia lleva-
do y se decidié a consagrar el resto
do sus dias a alabar a Dios con la
pousla, Etapa ineludible de la vida
ila P’rudencio es su viaje a Roma, cu-
yo. monumentos antiguos y cristianos
Jdojarlan en su animo una imborrable
improgion. Después del ano 405 se
plordo toda huella de su vida, desco-
noctondose la fecha de su muerte.

Liv wdliclon original de las obras de
IMudoncio fue cuidada personalmente

por ol proplo poeta, como claramen-
to no doduce dol prélogo y del epi-
logo. puostos,  rospectivamente,  al

ptinciplo y ol tin do la coleccién. El

prélogo, tras una breve autobiogra-~
fia, ofrece la clave que permite pene-
trar en el espiritu de su produccion
literaria, al tiempo que sugiere los
titulos de sus trabajos: “Al fin, empe-
ro, de mi vida, despojese’ de su lo-
cura el alma pecadora; a Dios alabe,
al menos, con su voz, si ya no pue-
de con obras meritorias. Los dias pa-
se en himnos de continuo y no haya
noche alguna sin que al Sefor cele-
bre; luche contra las heregjias, la fe
catdlica descubra; templos y culto
de los paganos menosprecie; ruina,
Roma, a tus idolos infiera; canciones
a los martires consagre, loanzas dig-
nas a los apostoles” (Praefatio 4,
34-42).

Las obras que nos ha dejado tie-
nen todas titulos griegos, segun una
moda bastante antigua en la literatu-
ra latina. Enumerémoslas, segin se
las incluye en la presente edicion.
Ante todo el Catemérinon o libro de
los himnos cotidianos, coleccion de
doce poesias liricas destinadas a san-
tificar las diversas horas del dia o
fiestas del afo; los poemas, escritos
en metros clasicos, al estilo de Hora-
cio, tienen inspiracion liturgica, si bien
no estaban directamente destinados al
uso cultual. Sin embargo la Iglesia
ha incluido varios de dichos himnos
en su Oficio Divino, como por ejem-
plo “Ales diei nuntius”, “Nox et tene-
brae et nubila”, “O sola magnarum ur-
bium”, “Quicumque Christum quaeri-
tis”, “Salvete flores martyrum”. La se-
gunda obra es Apoteosis, poema di-
dactico-polémico ordenado a exponer
la verdad que conduce a la salvacion
entre tantos errores que llevan a la per-
dicién. Tras una refutacién poética
de diversas herejias (patripasianos,
sabelianos, judios, marcionitas, ebio-
nitas y arrianos), Prudencio canta el
triunfo (o apoteosis) de la naturale-
za humana en Jesucristo. Luego se
transcribe la Hamartigenia, poema que,
como lo indica su titulo, expone el
origen del pecado; trata Prudencio es-
ta delicada materia no al modo de
una exposicién teolodgica, sino de una
vigorosa polémica contra Marcién y
el dualismo de los gnésticos, mos-
trando cémo el origen del mal no es-
td en Dios sino en el abuso que el
hombre hace de su libertad. La Psico-
maguia o ‘“combate del alma” es un
poemn de género épico, ol mas glo



lioso de los géneros poéticos que no
podia faltar en el orgénico corpus
de poesia cristiana que Prudencio se
propuso claramente ofrecer; alli se
pinta con vivos colores no ya las
batallas que se entablan con las ar-
mas, sino el combate espiritual o la
lucha entie los diversos vicios y las
virtudes que se les oponen, asi co-
mo los medios que unos y otras em-
plean para dominar al hombre. Siguen
los dos libros Contra Simaco, com-
puesios en Roma, hacia el 402. Ha-
bian transcurrido casi veinte afnos
de la controversia que enfrentara al
enérgico senador pagano con el no
menos enérgico obispo de Milan, San
Ambrosio. Retomando Simaco sus de-
mandas, Prudencio le sale al cruce.
No se sabe qué admirar mas en este
alegato, si el lirismo del poeta o Ia
energia del filésofo. En el primero
de esos libros el A. se propone com-
batir en general al Paganismo que no
acababa de morir, y el segundo Ilo
dedica a refutar la famosa interpe-
lacion que Simaco dirigiera al Sena-
do a fin de que se restableciera el
culto pagano y se volviera a entroni-
zar en el Senado la estatua de la dio-
sa Victoria, simbolo de la antigua
grandeza de la Roma pagana. El si-
guiente libro. el Peristéfanon o “libro
de las coronas”, incluye 14 himnos
en honor de los martires cristianos,
en su mayor parte espairioles, que al-
canzaron la corona de la victoria;
aqui Prudencio’ obtiene sus momentos
liricos mas logrados. Cierra nuestro
volumen el Ditoqueo, palabra de di-
ficil traduccién, que ilustra escenas
y personajes biblicos, 24 del Antiguo
Testamento y 25 del Nuevo; al pare-
cer estos versos sirvieron para ins-
pirar ulteriores inscripciones en reta-
blos, templos o imagenes.

Estamos pues ante una especie de
“suma poética”. Cabria aca pregun-
tarse si ld poesia es capaz de servir
a la expresion de la fe. Numerosos
autores de la antigiedad cristiana
opinaron que no, entre ellos Tertulia-
no y Minucio Félix, quienes creian
ver en ella una reminiscencia de la
lirica pagana. No asi Prudencio, que
tanto desed la asuncién de todo lo
valedero de! paganismo en la nueva
sintesis cristiana, la cristianizacion
de la antigliedad clasica con la luz
del Evangelio. Ningin empleo del

tiempo de su ancianidad pareclé me-
jor a nuestro vate que la glorificacion
de Dios a través de sus poemas:
otros, dice, podran dar a Dios los
bienes de su santa conciencia; algin
acaudalado distribuird sus riquezas
entre los pobres, “mas yo, sin ha-
cienda y sin santidad, ofrezco a Dios
ligeros yambicos y circulares tro-
queos”. Y agrega, lleno de humildad:
“Dios acepta también las pobres can-
ciones, pues en los palacios de los
potentados, junto a una anfora des-
lumbrante de plata y pedreria, se en-
cuentra una modesta vasija de barro”.
Por infimo que le parezca su servi-
cio a Dios, éste constituird la felici-
dad de su vida. La poesia sera para
él un acto de culio, un sacrificio; la
ve como un instrumento apropiado
para la santificacion personal, como
camino apto para la instrucciéon y
salvacion de los hombres, pero, so-
bre todo, como medio sublime para
alabar a Dios. Gracias a esta visidn
genial del papel de la poesia, Pruden-
cio ha sabido reconciliar el cristia-
nismo con la lirica antigua, hecho de
fundamental trascendencia para la ci-
vilizacién de Occidente, y punto de
partida para la concepcion poética de
ja Cristiandad medieval. El es “el Ho-
racio, Virgilio, Lucrecio, Pindaro, Ju-
venal cristiano” (p. 51 de la intr.). Lo
que Santo Tomas llevara a cabo en
el campo de la filosofia, él lo realizd
en el de la poesia.

Por todo esto,” su figura ha venci-
do a los siglos. No en vano fue el
poeta cristiano de Occidente hasta que
el protestantismo rompio la unidad es-
piritual de Europa. “El ha sido el edu-
cador de las naciones europeas, pre-
ceptor de pueblos, abadias y catedra-
les hasta que el Renacimiento lo re-
dujo a poeta de circulos privilegia-
dos” (p. 53 de la intr). Los autores
de la introduccién subrayan su in-
fluencia en diversos personajes de la
historia: Sidonio Apolinar, San Avito,
Gregorio de Tours, San Beda, Alcui-
no, Rabano Mauro, Bruno de Colonia,
Adan de San Victor. Su supervivencia
se manifiesta también, segin ya lo in-
sinuamos, en la elaboracién de los
textos litlrgicos, sobre todo a través
de la adopcion de varios de sus him-
nos, principalmente en la liturgia mo-
zarabe, que incluyd un buen numero
de los mismos. Supervivencia asimis-

— 165 —



mo artistica, ya que sus poemas han
prestado ideas y colores a las artes
plasticas durante varios siglos, tanto
en la imagineria guerrera del Medioe-
vo, cuando en la poesia y pintura
navidefias, en los dramas litirgicos
medievales, y en las miniaturas que
representan los combates entre vi-
cios y virtudes, segin se ve en las
fachadas de las iglesias romanicas y
g6ticas asi como en la representacion
que Giotto hiciera de las virtudes en
la basilica de San Francisco, en Asis,
hasta llegar a los autos sacramentales
de Calderén y de Lope. Supervivencia
finalmente en el campo ascético ins-
pirando sus poemas numerosos libros
que tratan del combate espiritual. A
través de su influjo Espaia se hizo
ecuménica.

Las ultimas ediciones de sus obras
completas fueron la de A. Dressel
(Leipzig 1860), la de Lanfranchi (Tu-
rin 1896), y la de J. Bergman en el
“Corpus Scriptorum Ecclesiasticorum
Latinorum” (Viena 1926), no facilmen-
te asequibles. Se imponia pues esta
nueva edicion del gran poeta hispa-
nico del periodo patristico.

P. ALFREDO SAENZ

SAN ISIDORO DE SEVILLA,
Etimolagias, 2 vols.,, La Edito-
rial Catolica (B.A.C.), Madrid,
tomo |, 1982, 853 pgs., tomo
I, 1983, 614 pgs.

Gloria grande es, sin duda, para Es-
pafla que el periodo- de los Padres
do la Iglesia de Occidente se clau-
sure con un hijo suyo, que es al mis-
mo tiempo, en expresiéon de Menéndez
y Pelayo, “‘uno de esos espiritus vas-
tos y sintéticos que llevan de frente
lodos los conocimientos humanos, y
cifran, compendian y resumen en si
tocddlo el esplendor y la civilizaciéon de
unn época’. Tal fue San Isidoro, her-
mnno menor de otra luminaria de la
hispanidad, San Leandro. Si bien na-
c¢ld on Cartagena, ente 550 y 570,
dosdo nlfio se instalé en Sevilla, y
on ontn ciudad recibié la primera edu-
cnclon do su hermano que le profe-
aabn antrafnblo carifio. Pronto llegd

a aventajar en ciencia a su maestro,
haciendo grandes progresos en las
lenguas latina, griega y hebrea, en
las disciplinas filoséficas, y en todas
las ciencias humanas y divinas. Gran-
des son los elogios que “del talento,
elocuencia y virtud de San Isidoro
nos dejaron San Braulio y San llde-
fonso, sus discipulos predilectos. A la
muerte de San Leandro, ocurrida ha-
cia el afio 600, San Isidoro fue nom-
brado para sucederle como obispo.
Uno de sus principales cuidados pas-
torales fue la instruccion de la juven-
tud que se preparaba para el sacer-
docio, perfeccionando la organizacién
de una Escuela Superior en Sevilla
(iniciada ya por su antecesor), que
sirvi6 de modelo a muchas erigidas
después en Toledo, Zaragoza, Barce-
lona, Braga, Cérdoba, Vich y otros
lugares. Celebré dos Concilios pro-
vinciales en Sevilla, para salir al pa-
so a diversas herejias que habian
brotado en su tierra bética. Pero don-
de mas brillé6 San lIsidoro fue presi-
diendo el Concilio IV de Toledo, a fi-
nes del 633, uno de los monumentos
mas grandiosos de aquella época, y
como tal venerado no solamente por
la Iglesia de Espafia sino por la Igle-
sia universal, que aun hoy mantiene
no pocas de sus disposiciones. Lleno
de méritos, San Isidoro murié en 636.

La presente edicion bilinglle de la
principal de sus obras, Etimologias,
estd precedida de una introduccién
general, realmente excelente y casi
exhaustiva, que debemos a Manuel C.
Diaz y Diaz, Catedratico de Filolo-
gia Latina en la Universidad de San-
tiago de Compostela. El estudioso
erudito nos: describe alli el marco his-
térico que prepar6 y acompafié la
agitada vida de nuestro Santo; y an-
te todo la coyuntura politica visigo-
tica: los sucesos de¢ la ¢poca de Leo-
vigildo, Hermenegildo y Recaredo; la
situacion religiosa: la organizacion
eclesiastica de las distintas regiones
de Hispania, la religiosidad y morali-
dad del pueblo; la coyuntura social:
la dificil convivencia de hispanorro-
manos, bizantinos, judios, visigodos y
suevos; la vida econdémica; el ambien-
te cultural, en sus diversos niveles:
ensefianza elemental, docencia supe-
rior, las bibliotecas particulares. Tan
amplio estudio de casi cien pAginas
era necesario para enmarcar In figu-
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ra del Santo Doctor, gloria de la Es-
pafa visigodtica. Tras dicho analisis, el
autor de la introducciéon se aboca al
estudio de la persona de lIsidoro: su
nacimiento, su familia, su formacion,
3u g@piscopado, su muerte y su culto.
Y luego de sus escritos. San lIsidoro
ha dejado a la posteridad diversas
obras exegéticas, dogmaticas, morales,
histéricas, litirgicas y un nutrido epis-
tolario. La que ocupa estos dos to-
mos es sus Etimologias, su obra maes-
tra, la que le ha conquistado la uni-
versal fama de que goza. La termino
en los Ultimos afios de su vida, a ins-
tancias de San Braulio, a quien en-
cargé que la corrigiese, ya que por
falta de salud se encontraba imposi-
bilitado de hacerlo. Le dio el titulo
con que hoy la conocemos, porque
lo primero que ofrece en cada anali-
sis es la etimologia u origen de las
palabras que trata de definir, si bien
—es menester reconocerlo— algu-
nas de esas etimologias no dejan de
ser algo arbitrarias, o al menos poco
seguras. La divisién de las Etimolo-
gias en veinte “libros” fue obra de
San Braulio.

Los titulos de los diversos *“libros"”
daran al lector una mejor idea del
contenido de esta monumental obra.

En el libro ), que se titula Acerca
de la gramatica, después de exponer
la diferencia que existe entre la cien-
cia y el arte, analiza cada una de las
partes de la oracién, explica las prin-
cipales composiciones poéticas, y se-
flala en qué difieren la historia y la
fabula.

En el Il, Acerca de la retérica y la
dialéctica, valiéndose de un antiguo
simil, compara la primera con la ma-
no abierta, y la segunda con la ma-
no cerrada, queriendo con ello de-
cir que la dialéctica es concisa en
sus formas, y la retérica amplia en su
expresién;. luego define la filosofia,
estudia las ‘‘categorias’” de Aristote-
les y la teoria del silogismo.

En el Ill trata Acerca de la mate-
matica, estudiando alli la aritmética,
la geometria, la musica y la astrono-
mia.

En el IV se ocupa Acerca de la me-
dicina, que divide en tres escuelas, la
de Apolo, la de Esculapio y la de
Hipocrates (médlca, ompirica y racio-
nal),

El libro V, Acerca de las leyes y
los tiempos, trata de los autores de
las leyes, de la diferencia que hay
entre derecho, ley y costumbre, se
pregunta acerca del derecho natural,
civil y militar; muchos de sus concep-
tos sirvieron mas tarde de introduc-
cion al “Fuero Juzgo”. La segunda
parte versa sobre la cronologia.

El libro VI, De los libros y oficios
eclesiasticos, contiene noticias so-
bre los autores y nombres de los li-
bros sagrados, asi como de las bi-
bliotecas y manuscritos de que se va-
lian los copistas; trata asimismo del
ciclo pascual y de les oficios divinos.

El libro Vil, Acerca de Dios, los an-
geles y los fieles. es esencialmente
teoldgico; alli explica los nombres
que los judios daban a Dios, y luego
lo que son los angeles, los patriarcas,
los profetas, los apdstoles, los marti-
res, los monjes y los fieles.

En el libro VIl habla Acerca de la
lglesia y las sectas, estudiando la di-
ferencia entre la Iglesia y la Sinago-
ga; analiza asimismo lo que es la fe,
la herejia v el cisma, las herejias de
los judios y de los cristianos, los fi-
losofos de los gentiles, los poetas,
los magos y los dioses de los genti-
les.

El libro I1X versa Acerca de las len-
guas, pueblos, reinos, milicia, ciuda-
des y parentescos.

El libro X, Acerca de las palabras,
es un diccionario etimolégico por or-
den alfabético.

En el libro X| trata Acerca del hom-
bre y los seres prodigiosos, estudian-
do la estructura del cuerpo humano,
las edades del hombre, y los porten-
tos de la naturaleza.

El libro XlIl, Acerca de los anima-
les, es un tratado de zoologia.

El libro Xlll, Acerca del mundo y
sus partes, tiene por objeto dar algu-
nas noticias de astronomia y cosmo-
grafia.

En el libro XIV, Acerca de la tie-
rra y sus partes, explica las regiones
de la tierra, continentes, islas y mon-
tafas.

En el libro XV, Acerca de los edi-
ficios y los campos, da noticia de las
principales ciudades del mundo, sobre
todo de Oriente, asi como de sus
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monumentos y de sus campos circun-
dantes.

El libro XVI, Acerca de las piedras
y los metales, es un tratado de mi-
neralogia, pesos y medidas.

En el libro XVII, Acerca de la agri-
cultura, trata del cultivo de los cam-
pos y de los arboles.

El libro XVIil, Acerca de la guerra
y los juegos, se ocupa de los comba-
tes, de las distintas armas, y de los
espectaculos.

En el libro XIX, Acerca de las na-
ves, edificios y vestidos, trata de los
barcos y de su construccion, de la
fabrica y adornos de los edificios, de
los trajes.

El ultimo libro, el XX, versa Acerca
de las provisiones y de los utensilios
domeésticos y rasticos.

Como se ve, una obra verdadera-
mente “universal”, con increible aco-
pio de datos y notable sobriedad de
expresion. Esta enciclopedia de la
edad visigotica revela una erudicion
realmente ciclopea. Mas que un libro,
una verdadera biblioteca. Con sus
Etimologias, Isidoro se ha esforzado
por salvar todos los datos de la cultu-
ra antigua, grecorromana, integrando-
la en la vision cristiana. Como se di-
ce en la Introduccion general, lIsido-
ro se preocup6 por ‘“ofrecer a la so-
ciedad de la monarquia visigoda, que
ora ia que tenia delante y a la que
queria primordialmente servir, un so-
porte, una columna firme en qué apo-
yarse para que la herrumbre del tiem-
po no lograra hundir una cultura im-
prescindible para la constitucién del
reino, que en buena parte ayudd a
disefiar contra viento y marea de mu-
chos de sus contemporaneos, reino
306lo posible por la vinculacion de His-
pania —en este caso los hispanorro-
manos, con cultura antigua milena-
rla— con el vigoroso y potente pue-
blo godo, dentro del marco cristia-
no" (T. 1., p. 214).

Formidable la presente edicion de
Etimologias que nos ofrece la B.A.C.,
cuya version espafola y notas se de-
ben a José Oroz Reta y a Manuel-A.
Marcos Casquero, ambos profesores
do Filologia Latina, el primero en la
UIniversidad Pontificia de Salamanca,
y al sogundo en la Universidad de la

misma ciudad. ElI Ultimo volumen
se cierra con un impresionante indice
“enciclopédico”, él también: indice
general, de nombres, geografico, bo-
tanico, zooldégico, de piedras y meta-
les, de palabras griegas, de lugares
citados en el texto y en las notas.

P. ALFREDO SAENZ

SAN ELREDO DE RIEVAL, Ca-
ridad- Amistad, Monasterio Tra-
pense de Azul-Ed. Claretiana,
Buenos Aires, 1982, 360 pgs.

Nos ofrece este volumen dos obras
de San Elredo, Abad de Rleval, con-
temporaneo de San Bernardo y uno
de sus discipulos preferidos.

El Espejo de la Caridad es la pri-
mera de ellas, escrita por Elredo a
instancias de San Bernardo quien le
ordena bajo obediencia ‘‘que no di-
fieras anotar aquellas cosas que te
son conocidas por la diaria medita-
cién, acerca de la excelencia de la
caridad, de su fruto y de su orden...”
(p. 51). Desarrolla San Elredo en su
obra toda una doctrina de la vida
cristiana. Para esto se remonta a la
creacién, haciendo suya la doctrina
agustiniana de la imagen trinitaria en
el hombre; por el pecado el hombre
afeé6 esa imagen, que en la nueva
economia ha de ser renovada por
Cristo; insiste en la necesidad y gra-
tuidad de la gracia que ‘no obra si-
no en el libre albedrio” y presenta
la caridad como aquello a lo que
tienden todas las creaturas racionales
e irracionales, ‘‘ya que todas tienden
al sabado, es decir al descanso”
(p. 92). De una manera espccial el
hombre est4d llamado a este descan-
so sabatico en la caridad. Descanso
que se logra mediante una via de pu-
rificacién, que San Elredo describe a
través de la ley de distincion de los
sadbados, en base a la legislacion mo-
saica, pues “hay en la Ley tres tiem-
pos consagrados al descanso sabéti-
co, el séptimo dia, el séptimo afio vy,
después de siete veces siete, el quin-
cuagésimo afo” (p. 183). Ahora bien,
a estos tres sdbados corresponde un
triple amor: “El amor de si es para
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el hombre del primer s&bado, el amor
del préjimo es el segundo, y el amor
de Dios es el sabado de los sabados.
Pero existe ademas un sabado espi-
ritual que es descanso del alma, paz
del cuerpo y tranquilidad del espiritu.
Y este sadbado a veces se experimen-
ta en el propio amor y otras toma la
dulzura del amor fraterno; pero don-
de se perfecciona con el mas alto
grado es en el amor a Dios” (pp.
184-5). Debemos tener en cuenta que
si bien estas tres clases de amor se
distinguen claramente ‘“hay entre ellas
una admirable conexién, de manera
que cada una se encuentra en las
otras y todas en cada una” aunque
“el amor de Dios es como el alma
de los otros amores; él posee la ple-
nitud en si mismo, comunica a los
otros con su sola presencia su esen-
cia vital y al retirarse produce la muer-
te” (p. 185).

Se podria sefialar ademéas en esta
obra otras consideraciones valiosas
como la doctrina de las tres ‘‘visita-
ciones”, que serian las tres purifica-
ciones de la vida interior, o las dis-
tinciones y consejos sobre los diver-
sos tipos de afectos o amores; pero
digamos simplemente que Elredo se
muestra un verdadero maestro de la
vida espiritual, gracias a la experien-
cia propia y la 'de aquellos a quienes
dirigia espiritualmente.

En la segunda obra el A. desarro-
lla el tema de La Amistad Espiritual.
Es el primer tratado sobre esta ma-
teria que se ha escrito en el Occiden-
te cristiano. Antes de él, dicho tema
s6lo se encontraba en una de las
“Colaciones” de Casiano y en frases
aisladas de los Padres, aunque en la
antigliedad clasica ya habia sido tra-
tado por Cicerdén, en su obra *“De
Amicitia”. San Elredo toma su esque-
ma de esta ultima obra, y afirma con
Ciceron que “la amistad es tener un
mismo sentir, con benevolencia y ca-
ridad, acerca de las cosas humanas
y divinas” (p. 275) aunque ‘consta
que Tulio ignoraba la virtud de la ver-
dadera amistad, pues desconocia del
todo a Cristo, que es su principio y
su fin” (p. 274). A pesar de su bre-
vedad, el A. no deja de tratar todo
lo referente a la amistad espiritual:
su origen, que es la naturaleza huma-
na, los distintos tipos de amistad, car-
nal, mundana y espiritual, los limites

de la verdadera amistad, sus enemi-
gos, como elegir al amigo, como pro-
barlo, y una serie de consejos y con-
sideraciones que sélo pueden brotar
de alguien que ha tenido la experien-
cia de una auténtica amistad.

Esperamos que esta coleccion siga
adelante con la publicaciéon de sus
obras que a la par de hacernos gus-
tar la sabiduria de los santos monjes
nos presenta la estampa de aquellos
que tuvieron el don de dirigir con su
doctrina espiritual a los que quieren
seguir el camino de Cristo.

MARCELO GALLARDO
Seminarista de la Didcesis de
San Justo, 1er. Ao de Teologia

ALBERTO CATURELL!, La me-
tafisica cristiana en el pensa-
miento occidental, Cruzamante,
Buenos Aires, 1983, 157 pgs.

El presente libro pretende ser una
“meditaciéon sobre la naturaleza de la
metafisica cristiana, sus contenidos
esenciales y sus métodos de ense-
fanza” (p. 8). Frente a actuales co-
rrientes que van desde minusvalorar
el pensamiento cristiano, hasta no re-
conocerle el caracter de verdadera y
estricta filosofia, el prof. Caturelli in-
tenta ‘““‘mostrar el progreso que el Cris-
tianismo significé para la filosofia co-
mo filosofia’.

La idea central es la siguiente: la
filosofia antigua, aun con Aristételes,
no podia alcanzar verdades fundamen-
tales de naturaleza filoséfica por ele-
mentos no filoséficos que estaban en
ella subyacentes, a saber, un tras-
fondo mitico presente en toda la fi-
losofia griega y del que no logré des-
prenderse, precisamente por ser el
mito anterior al ejercicio de la argu-
mentacién racional. Esta filosofia an-
tigua fue debidamente desmitificada y
transfigurada por obra del pensamien-
to biblico. “No se trata de que los
contenidos de la tradicién biblica cris-
tiana sean, simplemente, expresados
por medio de la estructura concep-
tual griega, sino que fue la estructura
conceptual griega desmitificada vy
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transfigurada por su encuentro con la
tradicién biblica, hasta el punto de lo-
grar un estado totalmente nuevo, sin
dejar de ser griega (...) El cristianis-
mo no anuld el pensamiento filosodfico
antiguo sino que lo potencio y salvd
coino filosofia. Y tanto es asi que la
cultura griega logré su plena heleni-
dad gracias al cristianismo” (p. 31).
De donde, concluye el A, ‘la metafisi-
ca verdadera es la metafisica cristia-
na... porque soélo a la luz de la Re-
velacién cristiana ha alcanzado plena-
mente su objeto” (p. 49).

La filosofia moderna, ensefia Catu-
relli, es un intento por volver a esa
actitud mitica anterior a la filosofia
cristiana. No se trata de un avance si-
no de un retroceso, y, podriamos aven-
turarnos a decir, de un retroceso cul-
pable. Lo que Santo Tomas dice de
los filésofos antiguos, que ‘‘paulati-
namente y como a tientas llegaron al
conocimiento de la verdad” (S. Th. I,
44, 2), ya no puede aplicarse a la
filosofia moderna que carga sobre si
!a responsabilidad de haber conocido
la verdad tan ardientemente buscada
durante siglos de pensamiento. Aque-
llo qite Clement llama “la nostalgia de
la sabiduria” podria ser mas propia-
mente denominado ‘la apostasia de
Ia inteligencia”. Pues en la filosofia
moderna, en la “nueva gnosis’’, como
la denomina el A., “las viejas ideas
del gnosticismo, de la llustracién, de
la masoneria, logran aqui cierta ple-
nitud” (p. 78).

La inteligencia ha quasdado conta-
minada; més aun, “aquello que ha si-
do ‘tocado’ es el hombre mismo des-
de que el pensamiento es lo mas no-
ble que hay en élI"” (p. 71). Se ha "'to-
cado” (con-taminado) su naturaleza
contemplativa, ‘la inteligencia ha si-
do mancillada por el ‘espiritu del mun-
do’ y reducida a la esclavitud del tem-
poralismo exterior” (p. 79). Se trata
de un proceso de inmanencia que co-
mienza con el nominalismo de Occam.
A partir de Descartes el pensar, como
acto de la razén, es medida y crite-
rio de la verdad del ser. Con Hegel
llega a su cumbre ‘el Pleroma de la
razén’”, movimiento en el cual “la hu-
manidad se auto-diviniza y el hombre
0 convierte en Dios” (p. 54). Marx
sélo ‘'saca las consecuencias del mo-
nisino mitico hegeliano convertido en
monismo de la materia” (ib.), pasando

asi del pleroma de la razén a ‘“la Pri-
macia de la praxis” en la cual ‘“no
quedan ya rastros de la actividad con-
templativa de la inteligencia que se
ha trocado en la razén como praxis
revolucionaria, esencialmente activa
(...) El hombre, porque se ‘salva’ por
el trabajo, se salva a si mismo, y
por eso... dicho con las tremendas
palabras de Marx, ‘el hombre es el
ser supremo para el hombre’' ” (p. 76).
Pleroma de la razén, Pleroma de la
materia, Pleroma de la experiencia
“‘que ha de tragar definitivamente a la
filosofia y al verdadero pensamiento
humano” (p. 135), Pleroma de la Na-
da con el nihilismo ‘‘que corroe la
médula misma del mundo de. Occiden-
te” (p. 136): tales son las etapas de
este proceso decadente y revolucio-
nario.

Ante esta antifilosofia, la filosofia
cristiana se presenta como la Unica
realista y por ende la Gnica verdadera.
Se impone defenderla y defender el
aporte de la Revelacion. En la intima
relacién entre causalidad y creacion
esta el punto de partida de la sinte-
sis de Santo Tomas de Aquino. Pero,
“de rechazar el pensamiento moderno
el tema de la creacion, debe retornar
a los mitos antiguos del ser compac-
to, uno, inmanente a si mismo, al eter-
no retorno y a la necesidad universal,
ya superados (desmitificados) precisa-
mente por la metafisica cristiana”
(p. 89). Asimismo '‘todos los elemen-
tos de una completa antropologia que
puede y debe asumir las instancias (y
las falencias) del pensamiento actual,
se encuentran en Santo Tomas, sobre
todo si se la contempla desde el pun-
to de vista metafisico’” (p. 92).

Frente a la autosuficiencia del pen-
samiento inmanentista que hace del
hombre el Dios para el hombre, la fi-
losofia realista nos lleva a reconocer
que ‘el hombre es no-flrme, es decir,
infirmus o metafisicamente ‘enfermo’”
(p. 119). Por eso toda filosofia que
quiera ser tal, ha de plantearse el te-
ma de la muerte, la meditatio mortis,
no tomandola ‘‘como mera cesacion
de mi vida somaética, sino como el
inevitable ultimo presente del tiempo
del existente humano” (p. 124). Ello
la llevara a considerar el tema de la
inmortalidad, ya que no hacerlo “es
limitarse a comprobar el ‘hecho’ de
la muerte y abandonar el problema’
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(p. 127). La filosofia como meditatio
mortis se convierte en mediatio im-
mortalitatis.

¢Qué debera hacer el filésofo cris-
tiano en presencia de una situacion
semejante? Como hoy ‘“la desacrali-
zacion por el inmanentismo parece
haber llegado a su maximo nivel (...)
un esfuerzo persistente y sin desma-
yos por re-sacralizarlo todo es la uni-
ca actitud que corresponde al pensa-
miento auténticamente cristiano” (p.
64). Deberd comprender, sin sombra
de vacilaciones, que el uUnico desem-
boque posible para este proceso de
inmanentizacion es la autoaniquilacion,
ya que el inmanentismo ha cometido
una radical agresion a la realidad.
¢, Qué debera pues hacer? Desmitificar
la filosofia moderna mostrando “las
contradicciones internas del inmanen-
tismo en todas sus formas que, por
prejuicios anticristianos cuando no por
un odio misterioso a la Revelacién de
Cristo, erige al hombre, como en el
gnosticismo antiguo, en Salvador de
si mismo” (p. 65).

Esta obra, fruto de un amor apa-
sionado por la Verdad, es plenamen-
te recomendable a todos los que quie-
ran formarse en la recta doctrina.

TRISTAN M. PEREZ
Seminarista de la Arquidiécesis
de Salta, 2?2 Afio de Teologia

HORACIO BOJORGE S. J., Sig-
nos de su victoria, Ed. Diego
de Torres, San Miguel (Buenos
Aires), 1983, 124 pgs.

No podemos sino alabar este inte-
resante libro, escrito por quien es
profesor de Antiguo Testamento en la
Facultad de Teologia de San Miguel.
El A., tras rechazar los errores que
hoy circulan acerca de la vida religio-
sa, analiza el carisma de los religio-
sos a la luz de la Sagrada Escritura.
Porque es indudable que la vida reli-
giosa ha sufrido duros embates, inclu-
so de parte de conocidos tedlogos.
Bojorge enuncia algunos de tales
asortos: la vida religiosa no tiene fun-
damanto on la Eacritura, la vida religio-
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sa es el resultado de contaminaciones
estoicas o maniqueas sufridas tardia-
mente por la Iglesia, los votos nada
agregan a la consagracion bautismal
(exceptuada la castidad), podria dar-
s& una vida religiosa sin votos, comu-
nidades sin superiores, comunidades
mixtas... “La proliferacién y difusion
de estas equivocadas opiniones, que
se dan a veces como doctrinas teol6-
gicas serias y fundadas y que esta-
rian fuera de discusion, ha causado
—sobre todo en la década del seten-
ta— y sigue causando dafos graves.
tsto hace que sea urgente salir del
impasse al que parecen haber llegado
los tedlogos, si no todos, por lo me-
nos los que hasta ahora han logrado
audiencia y difusién en estos temas”
(p. 15). Agudamente observa el A. que
tales errores no estan lejos de los
que antafo ensefiara Lutero, al soste-
ner que los votos religiosos no se apo-
vaban en la Escritura, mas aan, que
eran contrarios a la Escritura, a la
libertad evangélica y a la caridad, *“mu-
chos topicos que con pocas variantes
se vuelven a escuchar en nuestros
dias acerca de la Vida Religiosa”
(p. 16), afirmandose por ejemplo que
los votos impiden la madurez de la
persona o cosas semejantes. Hay que
ser cauto, agrega Bojorge: ‘“San Ig-
nacio nos ha enseflado a no temer
tento los ataques frontales y abier-
tos, las impugnaciones violentas, co-
mo las de Lutero, cuanto las presen-
taciones a lo Erasmo, no desprovistas
de sugestion devota y revestidas de
un espiritualismo de apariencia inob-
jetable” (pp. 17-18). Erasmo es un ex-
ponente de ese tipo de inteligencias
que se inclinan a explicar una forma
a partir de sus deformaciones: la ra-
z6n a partir de la locura, la vida re-
ligiosa a partir de los pecados de
los religiosos (cf. p. 51).

Frente a tales errores de no pocos
tedlogos contemporaneos, el A., movi-
do por la caridad de la verdad y su
evidente amor a la vida religiosa, in-
tentard mostrar como ésta no soélo
no se opone a la Sagrada Escritura
sino que encuentra en ella su mas
solido fundamento. Guiado por el Ma-
gisterio y la Tradicién —como corres-
ponde a todo escriturista que se pre-
cie de sar catdlico— se propone ‘“‘co-
locar la Vidn Religiosa a la luz y so-
bre el Invtondo de un gran capitulo



de la teologia biblica: La Guerra San-
ta” (p. 25). Bien sabe que no es esa
ia Unica clave que permite conocer el
sentido de la vida religiosa, ya que
ésta es también contemplacién, co-
munién, anticipacién  escatoldgica,
etc., pero ha elegido tratarla desde
ese prisma hoy bastante olvidado.

Los Santos Padres conciben toda la
vida cristiana como un rudo combate,
como una participacion del fiel en la
lucha y la victoria de Cristo. Bojorge
va estudiando los diversos lugares del
Antiguo Testamento donde la historia
de la salvacién se muestra bajo la
forma de una guerra (la salida de
Egipto, Josué, los Jueces, los Maca-
beos) y donde Dios se manifiesta co-
mo ‘el Senor de los Ejércitos’; lue-
go analiza diversos textos del Nuevo
Testamento (los nombres de Jesus, sus
palabras de victoria sobre el mundo,
las exhortaciones de San Pablo al
combate). Todas esas “paginas béli-
cas"” del Antiguo y del Nuevo Testa-
mento ‘“‘pueden ayudar a quienes es-
tén tentados y a punto de perder el
sentido de la Iglesia militante, del
combate espiritual y apostdlico, de la
lucha contra el mal” (p. 36). Pues
bien, “si la Iglesia es un ejército
(Iglesia militante y triunfante) y los
cristianos son soldados de Cristo, los
religiosos son como banderas, o sig-
nos que Dios pone al frente de su
ejército” (p. 29).

Segun el Concilio Vaticano Il la nor-
ma ultima de la vida religiosa es el
seqguimiento de Cristo. Ahora bien, co-
mo lo demuestra acabadamente el A.,
el ‘“‘seguimiento” es un 1érmino bibli-
co que tanto en el Antiguo como en
@l Nuevo Testamento pertenece al vo-
cabulario de la Guerra Santa (cf. pp.
38-46). Y asi no resulta extrafio que
los maestros de la vida religiosa pre-
senten el seguimiento de Cristo en
continuidad con la espiritualidad mar-
tirial.

En el siguiente capitulo Bojorge con-
sidera la vida religiosa como signo
de la victoria de Dios, expresién que
da titulo a la presente obra. La vi-
da religiosa puede ser cntendida co-
mo signo a la luz de los signos de
victcria en las Guerras de Yahvéh
y a la luz del signo de la Victoria
de Dios que es Cristo mismo. Estos
analisis son quizas los mas logrados

del libro. Bojorge va mostrando cémo,
segun el testimonio de la Sagrada Es-
critura, Dios se complace en vencer con
la indigencia, en entregar al podero-
SO0 enemigo en manos de una mujer
(cf. Jud. 4, 9), en combatir con pocos
contra una multitud grande y fuerte
(cf. 1 Mac. 3, 17-19). Todas las victo-
rias veterotestamentarias confluyen en
la Victoria definitiva de Aquel que pu-
dgo decir: “Yo he vencido al mundo”
(Jn. 186, 33). La victoria de Cristo, a
través del despojo y de la humildad,
seria “la sefal” que Dios daria al
mundo: ““Escucha, casa de David: no
tenéis pequefio combate con los hom-
bres porque Dios os otorga el com-
bate. El Sefor mismo va a daros una
senal. He aqui que una virgen ha con-
cebido y va a dar a luz un hijo, y le
pondra por nombre Emmanuel” (Is. 7,
13-14). A partir de esa victoria de Cris-
10, mediante el signo de la virginidad
humilde de su Madre, se ha difundido
en la tierra dicha victoria especialmen-
te a través de la vida religiosa. El re-
ligioso, como soldado de Cristo, debe
ser puro y virgen. Por mediacién de
su castidad, Dios quiere hacer parti-
cularmente visible su victoria sobre el
mundo. A los religicsos Dios ‘“los po-
ne como signos, marcandolos en su
carne con una particular semejanza
carisméatica con la carne de Cristo”
(p. 103). El religioso, hecho signo de
victoria, irradia hacia afuera la razon
de su esperanza: ‘“La mas terrible
tentacion para el cristiano es creer que
el mal es mds fuerte que el bien.
Que el principe de este mundo pue-
de ser mas poderoso que Cristo Rey.
Y esa tentacién lo acecha especial-
mente cuando lo asalta la tribulacién.
Cuando no sélo ve, sino que expe-
rimenta en carne propia, el asalto del
mal. El espectaculo del mundo y del
abismo del corazén humano, propio o
ajeno, es a menudo motivo de vértigo
;coémo es que Cristo ha triunfado?
Frente a esos antisignos, el Espiritu
Santo obra, en la Iglesia, como un
signo visible de la victoria de. Cristo,
el milagro de la Vida Religiosa” (p.
104). No en vano dice San Pablo que
“la debilidad divina es méas fuerte que
la fuerza de los hombres” (1 Cor. 1,
25).

Finalmente el A. analiza el sentido
de los tres votos mostrando cémo de-
ben entenderse también a la luz do
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las exigencias de la Guerra de Yahvéh,
Leyendo la “Regla de la Comunidad”
de Qumram, el A. cree encontrar en
la doctrina de los dos espiritus una
base que explica el sentido del celi-
bato entre los esenios como expresién
de la guerra religiosa y cosmica que
el monje ha de librar; la obediencia
se muestra alli cual exigencia guerre-
ra para todo ejército que quiera ser
disciplinado y efectivo en la batalla;
la pobreza, como despojo que da agi-
lidad al combatiente de Dios. En Deut.
20, 1-9 descubre Bojorge la sustan-
cia de lo que él llama “la teologia
de la guerra santa”, hecha homilia en
boca del sacerdote. “‘La Guerra Santa
es casi como una liturgia, como un sa-
criiicio en el Templo. A Dios no sélo
se le rinde culto con ‘holocaustos y
sacrificios’ sino luchando contra sus
enemigos, y sobre todo obedeciéndo-
lo y siguiéndolo. Por eso la arenga
del sacerdote comienza con las mis-
mas palabras ‘Escucha Israel’ que sue-
len encabezar las invitaciones a la
obediencia a Dios en cosas muy im-
portantes: los decélogos, las leyes di-
vinas... En las dos palabras ‘Guerra-
Santa’, el énfasis estd cayendo en la
segunda: ‘Santa’. Es una accién reli-
giosa” (p. 114). Sin embargo, como
los escribas anuncian al pueblo, hay
“tres impedimentes” para ir a la Gue-
rra Santa (la posesion, el matrimonio,
la autonomia), tres motivos de temor,
ya que la guerra exige hombres deci-
didos a todo, hombres que no ten-
gan nada que perder. En la misma li-
nea, JesUs quiere discipulos asi, que
lo dejen todo por El. Y Pablo decia
que “nadie que se dedica a la milicia
se enreda en las cosas de esta vida,
si quiere complacer al que lo alis-
t6” (2 Tim. 2, 3-4). Asi pues, agrega
el A., la triada de los consejos evan-
gélicos —base de los votos religio-
sos— ‘‘cobra dentro del contexto de
la guerra santa, todo su sentido, co-
o una expresién de la decision, de

la voluntariedad, de la libérrima de-
cision, de entregarse radicalmente, en-
teramente, al combate de Cristo” (p.
118). Y concluye: “Para comprender
el sentido de la triada, hay que reco-
locarla en su contexto propio: la teo-
logia de la Guerra Santa, y de su
prolongacién en el combate y victoria
de Cristo y del cristiano” (p. 121).

En fin, un libro excelente y lleno
de sugerencias. En una época en que
la vida religiosa sufre una de las cri-
sis mé&s graves de su historia, el P.
Bojorge no ha temido salir al encuen-
1o de los mitos contemporaneos, aun
cuando éstos se vean sostenidos por
tedlogos de fama internacional. Ha
hecho obra de sabio, no sélo expo-
niendo la verdad sino también desen-
mascarando el error. En una palabra,
ha usado, al decir de San Ignacio de
Antioquia, ‘la caridad como lanza”
(Ad Polic. VI, 2). Es cierto que, como
lo sefiala con ecuanimidad, el aspec-
to combatiente no es el Unico que
caracteriza a la vida religiosa: “En
Cristo, en la Iglesia, en |a Vida Reli-
giosa, confluyen y se combinan los
temas de la Guerra Santa y los del
culto o servicio divino. Comunién y
holocausto. Guerra y Paz. La Palabra
de Dios es a la vez pan y espada.
El combate de Cristo es vigilia y ora-
cion en el Huerto. La prueba del cris-
tiano, no se resuelve con la espada
de Pedro sino en el ‘velad y orad pa-
ra que no caigais en el combate de
la tentacién’. La Guerra Santa, es en
la Vida Religiosa, combate espiritual
y apostdlico. Oracién y Accion, ac-
cidn que es oracién y oracion que es
accion. El soldado de Cristo, lo es
en la predicaciéon y en la celebracion
de la Eucaristia, y en la adoracion ante
el Santisimo. Todo en él, es culto di-
vino y todo en él es combate” (pp.
123-124).

P. ALFREDO SAENZ

173



l.ibros Recibidos

— GATTO, Luis Francisco, Amada inmortal. Odas y canciones, Ediciones Bo-
tella al Mar, Buenos Aires, 1983, 78 pgs.

— AA. VV., Mons. Joseinaria Escriva de Balaguer y el Opus Dei, en el 50 ani-
versario de su fundacion, Obra colectiva dirigida por Pedro Rodriguez, Pio
G. Alves de Sousa y José Manuel Zumaquero, EUNSA, Pamplona, 1982,
497 pgs.

— RODRIGUEZ, Pedro - LANZETTI, Raul, El Catecismo Romano: fuentes e
historia del texto y de la redaccion, EUNSA, Pamplona, 1982, 498 pgs.

— MERLO FLORES DE EZCURRA, Tatiana - REY, Ana Maria, La Television
cforma o deforma? Investigaciones con 2.00C mniiios argentinos, Ediciones
Culturales Argentinas de la Secretaria de Cultura, Buenos Aires, 1983,
184 pgs.

— SUAREZ, Federico, Las Cortes de Cadiz, Rialp, Madrid, 1982, 219 pgs.

— SANCHEZ-ALBORNOZ, Claudio, De la Andalucia isiamica a la de hoy, Rialp,
Madrid, 1983, 138 pgs.

— BARCELON E. - BERNAL L. - TEIXERA D., Insercion de los religiosos en
la lIglesia particular, CAR, Buenos Aires, 1982, 94 pgs.

— CLAR, Espiritualidad del sacerdote-religioso. Integracion de carisma religio-
so y ministerio, CAR, Buenos Aires, 1982, 96 pgs.

— DIEHL, Luis Ernesto, Al partir el pan, Guadalupe, Buenos Aires, 1982, 317
pgs.

— ESQUERDA BIFET, Juan, La Virgen de nuestro ‘“‘si” misionero, Guadalupe,
Buenos Aires, 1982, 80 pgs.

— ESQUERDA BIFET, Juan, Oracion y compromiso misionero, Guadalupe, Bue-
nos Aires, 1982, 96 pgs.

— LEVORATTI, Armando J., La Biblia para los politicos y gobernantes, Gua-
dalupe, Buenos Aires, 1982, 64 pgs.

— FERNANDEZ SABATE, Edgardo, Lecciones de Filosofia, 2 volimenes, 22
ed., Guadalupe, Buenos Aires, 1982, 195 y 192 pgs. resp.

— RIVERA, Luis Fernando, Antropologia existenciaria, Guadalupe, Buenos Ai-
res, 1983, 198 pgs.

— RUPPEL, Clemente, Los cabellos de la Medusa, Guadalupe, Buenos Aires,
1982, 112 pgs.

— TRIVINO, Pbro. Julio, Escenificacion comunitaria de los misterios del santo
rosario, Guadalupe, Buenos Aires, 1982, 60 pgs.

— BERNADOT, Vicente M. O.P., La Virgen Maria en nuestra vida, Claretiana,
Buenos Aires, 1982, 198 pgs.

— CASA P., Fausto, Los primeros viernes y hora santa en la noche de la pa-
sion, Claretiana, Buenos Aires, 1983, 128 pgs.

— DIAZ, Alejandro Francisco O.F. M., La Sonrisa de Dios. Comentario a la
bendicion de San Francisco, Claretiana, Buenos Aires, 1982, 143 pgs.
LUCIANI, Albino, Pensamientos sobre la Familia, Claretiana, Buenos Aires,
1983, 85 pgs.

OLIVERA, Bernardo, En Maria. Catecismo mariano contemplativo, Claretia-
na, Buenos Aires, 1983, 124 pgs.

ORELLANO, Francisco H., Adolescencia. Tiempo de crecer y tiempo de creer,
Claretiana, Buenos Aires, 1982, 75 pgs.

PEREZ OLIVER, Alfredo Ma. cmf, Diario de un testigo, Claretiana, Buenos
Alros, 1982, 63 pgs.

174



— SALAS, Tomés A., Nos retiramos ccn JesGs. Meditaciones para tu retiro
espiritual con Cristo, Claretiana, Buenos Aires, 1983, 84 pgs.

— Un Monje de la Iglesia Ortodoxa, La invocacion del Nombre de Jesus, Cla-
retiana, Buenos Aires, 1982, 62 pgs.

— GAROFALO, Salvatore, San Pedro, Claretiana, Buenos Aires, 1982, 79 pgs.

— GAROFALO Salvatore, San Pablo, Claretiana, Buenos Aires, 1982, 86 pgs.

— GUARNIERI, Rosanna, Santa Catalina de Siena, Claretiana, Buenos Aires,
1983, 125 pgs.

— PUJADAS, Tomas L., Santa Maria Goretti, Claretiana, Buenos Aires, 1983,
226 pgs.

— RUBIO, Manuel, Dios con nosotros. Manual de Formacion Biblica, Claretia-
na-Paulinas, Buenos Aires, 1982, 322 pgs.

— SCAVIA, Juan s.d.b.,, 100 lecciones de Historia Sagrada, Claretiana, Bue-
nos Aires, 1982, 205 pgs.

— CAPPELLUTI, Leonardo, Pequeiia iglesia y gran escuela. Exhortacion apos-
tolica “Familiaris Coasortio”: texto y comentario, Claretiana, Buenos Aires,
1983, 180 pgs.

— Equipo Episcopal de Catequesis de la Conferencia Episcopal Argentina,
Bases para la Catequesis de Adolescentes. Sequnda etapa, Claretiana, Bue-
nos Aires, 1982, 187 pgs.

— PUJOL, Juan Alfredo O.F.M., “...y habito entre nosotros...” Ciclo “C",
Claretiana-Ediciones Franciscanas, Buenos Aires-Rosario, 1982, 356 pgs.
— RAMALLO, Jorge Maria, Los grupos politicos en la Revolucion de Mayo,

Macchi, Buenos Aires, 1983, 110 pgs.

— ACCION CATOLICA ARGENTINA, Criterios cristianos para la accion poli-
tica, Claretiana, Buenos Aires, 1983, 151 pgs.

— GAMBRA, Rafael, El silencio de Dios, Libreria Huemul, Buenos Aires, 1983,
140 pgs.

— NEYRA, Juan Carlos, Los baguales y Piaton, Libreria Huemul, Buenos Aires,
1983, 190 pgs.

— ABLEWICZ, Jerzy, Seréis mis testigos, Rialp, Madrid, 1983, 365 pgs.

— LLIGADAS VENDRELL, Josep, La eficacia de los sacramentos “ex opere
operato’” en la doctrina del Concilio de Trento, Facultad de Teologia de
Barcelona, Barcelona, 1983, 270 pgs.

— BUTZ, Arthur B., La fabula del “Holocausto”, Rioplatense, Buenos Aires,
1983, 24 pgs.

— MEINVIELLE, Julio, El poder destructivo de la dialéctica comunista, 32 ed.,
Cruz y Fierro, Buenos Aires, 1982, 240 pgs.

— MEINVIELLE, Julio, El judio en el misterio de la historia, 62 ed., Cruz y Fie-
rro, Buenos Aires, 1982, 132 pgs.



ESTE LIBRO SE IMPRIMIO EN
ESTABLECIMIENTO GRAFICO
ACOSTA IINOS.
BELGRANO 4027 - SANTA FE






PRINCIPIOS FUNDAMENTALES
DEL SEMINARIO DE PARANA

1. — En lo que toca a LO ESPIRITUAL. Este Semina-
rio tendra su centro en Cristo, y orientara toda su vida en
orden a lograr una indisoluble uniéon con El. Sera, por
ello, un Seminario profundamente eucaristico. La filial de-
vocion a la Santisima Virgen sera también un sello distin-
tivo del mismo. Los seminaristas se ejercitaran asidua y
empenosamente en la practica de las virtudes, dando pri-
macia a la vida de oracién y de caridad, en base a la
doctrina y el ejemplo de los maestros reconocidos de la
vida espiritual. Esta espiritualidad no sera la de un simple
laico sino la de alguien que estd llamado al sacerdocio y,
por consiguiente, a ir preformando desde ahora la imagen
de Cristo Sacerdote.

2. — En lo que toca a LO DOCTRINAL. Este Seminario
pondra especial cuidado en la transmision .de la integra doc-
trina de la Iglesia Catolica expresada en su Magisterio or-
dinario y extraordinario. La doctrina de Santo Tomaés, tan-
to en el campo de las ciencias sagradas como en el de la
filosofia, constituira el ntcleo de su ensefanza.

3. — En lo que toca a LO DISCIPLINAR. Este Semi-
nario quiere formar a sus seminaristas en un estilo de viril
disciplina que haga posible un ambiente de estudio, de si-
lencio, de sacrificio y de ejercicio practico de la obediencia.

4. — En lo que toca a LO PASTORAL. Este Seminario
desea iniciar a sus seminaristas en la practica del apostola-
do. Tal iniciacién serd moderada y conforme a las exigen-
cias de una formacion progresiva.



