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La mort dans la doctrine de saint Augustin

Le biocosmos se caractérise entre auires par cela que la vie
y est indissolublement accouplée & la mort. L’homme, en tant que
pariie intégrante du monde animé, est soumis a la loi de la destruc-
tion et de ia mort. 1l nest donc pas étonnant que la probiématique
de fa mort soit un théme durable de l'art, de la littérature, de, la phi-
-losophie, de la religion et de la. science. Nombreux sont les pen-
seurs qui, avec Platon a leur téte, définissaient la philosophie com-
me meditatio mortis. Le motif de la mort. Le motif de la mort ap-
paraissait par maintes fois dans les écrits du platonicien chrétien,
St. Augustin (354-430). Dans la littérature ‘mondiale, il y a peu de
descriptons aussi poignantes que ces fragmens des Confessions ou
'auteur représente sa douleur aprés la perte de son ami de jeu-
nesse. Sa mort a été un ‘choc psychique pour le jeune Augustin
qui existentialement. avait ressenti P'inévitabilité du départ de ce
monde. Dans les Confessions, nous lisons ces paroles émouvan-
tes: “Cette douleur enténébra mon coeur, et partout je ne voyais
gue mort. La patrie m’était un suplice, la maison paternelle un
étrange tourment, tout ce que j'avais partagé avec lui s’était tour-
né sans lui en torture atroce. Mes yeux le réclamaient de tous les
coOtés, et on me ie donnait pas, et je haissais toutes choses, parce
gu’elles ne I'avaient pas et ne pouvaient plus me dire: ‘Le voici, il
va venir’, comme quand il vivait et qu’il était absent. J'étais deve-
nu moi-méme pour moi une immense question” . La mort de I'ami
a posé devant Augustin, avec toute son acuité, le probléme du sens
de la vie et du sens de la mort humaine. Plus tard, il avait vécu la
mort de sa mére, Monique ®. - Mais alors, il était déja préparé spiri-
tuellement a la réception de ce fait dans la’ perspectwe de I'escha-
tologie chrétienne.

1. Confes. 44,9 PL 32,697. Bibliothéque - Augustinenne. Oeuvres de St.
Augustin, t. XIII. Trad. de E. Tréhorel et G. Bouissou, Paris 1962, Desclée
de Brouwer, p. 421,423.

2. "Voir:- Con,fes 9,11,27-28 PL 32, '775 T776.
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La thématique de la mort est un motif relativement fréquent
des écrits de St. Augustin, aussi peut étonner le fait que la littéra-
lure consacrée a ce théme soit si pauvre. J. Choron, 'auteur de la
monographie Death and Western Thought, a complétement omis
le penseur chrétien antique®. Quelques auteurs ont abordé le pro-
bléme de la mort chez St. Augustin dans le contexte d’autres pro-
blemes: M. N. Beyenka discutait le probléme de la consolation*,
R. Florez écrivait sur la mort et V'immortalité , J. Volia s'intéressait
a.la relation entre la mort et la rédemption® Les analyses de ces
auteurs, bien que précieuses, - surtout celles de Flokez, - n’épui-
sent pas tous les moments essentiels de la pensée philosophique
et théologique d'Augustin. C’est pourquoi il semble utile de reve-
nir sur ce théme. Dans rotre article, nous nous intéresserons a la
notion de la mort (1}, au probléme de sa genése (Il), au sens de ia
mort (H1), et au probléme de I'attitude chrétienne envers elle (1V).

I. La notion de la mort

Les écrits de I’Evéque d’Hippone contiennent la différencia-
tion de la mort physique et le mort spirituelle. La premiére signifie
la mort du corps, la seconde - la mort de I'ame’. Actuellement; il
s’agit de la mort comprise en son sens propve, c’est - & - dire de
fa mort physique. Augustin I’envisageait aussi bien sur le plan
philosophique que théologique, mais les analyses concernant l'as-
pect biologico-médical font défaut. Probablement, son savoir du
domaine médical était assez pauvre®, c'est pourquoi les détermi-
nations concernant le phénoméne de la mort humaine sous l'as-
pect médical manquent. L’asse'rtion que la mort-est la perte du
sentiment et de la conscience, ne dépasse pas le cadre de I'expé-
rience courante’. Assez sommaire est une autre définition de la
mort, comme privatio vitae¥. Cette caractéristique négative de la

3. ‘New York 1963. L’auteur ne mentionne St. Augustin que deux
fois, en indigquant la convergence de son idée avec celles d’Heidegger.

4. Consolation in Saint Augustin, Washington 1950.°

5. Muerte e inmortalidad en el pensamiento de San Agustin, “La
Ciudad de Dios” 174/1961/, p. 449-482.

6. La redenzione della morte nel christiano secondo S. Agostino, Roma
1956-1957.

7. De civ. Dei 13,2 PL 41, 377.

8. Voir: BA, t. XLVIII, Paris 1972, p. 710-714.

9. Trin. 13,8,11 PL 42, 1022.

10. Hyromnesticon conira Pelag. el Coelest. 14,5 PL 451616..
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mort est- a la limite du savoir pré-scientifique et de 1a philosophie.
La.mort-est la privation de.la vie, ta-lésion-de ‘quelque chose d'es-
sentiel dans la nature humaine: Elle est méme un anéantissement
relatif de 'homme, et notamment de: son "élément - matériel-biolo-
gique ™.

St. Augustin, en déterminant le phénoméme de la mort de hom-
me, la définissait le plus souvent en tant-que séparation de 'ame
et.du corps. “Mors nempe... separatio:est animae -a- corpore” ™
Cette définition de la mort estliée, comme il semble, a 1athéorie
d’Aristote du hylémorphisme. La notipon. de “séparation” est analo-
gue. & la notion d’“union” de I’ame au corps dans la totalité dela
personne humaine,L c’est pourquoi -la mort dans les différentes con-
ceptions de 'homme est comprise différemment. Certains énoncés
du penseur chrétien antique. ont un_ profil platonicien. Lorsqu’il dé-
crivait la mort de sa mére, il employa la formulation suivante: Cetite
ame religieuse et pieuse se détacha du corps” . A une autre occa-
sion il se servitd'une expression totalement platonicienne: “Mors...
id es ab hoc corpore omnimoda fuga et elapsio” . Une telle expres-
sion se lie a I'anthropologie de Platon, dans linterprétation duquel
le corps est “une prison” pour I’ame. Dans la conception augusti-
nienne de I’homme, il existe sans doute des éléments de platonis-
me, néanmoins 'expression ci-dessus est plutét & comprendre en
catégories éthiques et religieuses qu’en catégories ontologiques.
Caractéristique est son commentaire -au Livre de la Genése, ou
Augustin délimitait I'était de 'homme avant le péché originel . et
celui aprés le péché®. A I'époque premiére, c’est-a-dire avant le
péché des premiers parents, 'union du corps et de I'ame était
quelque chose de naturel. Sous cet égard, la séparation de I’ame
et du corps, aussi bien temporaire que d’autant ~plus, définitive,
n’'était point désirable. A cause de cela, également, la vérite révé-
lée de la résurrection des corps fut si_volontiers acceptée par le
christianisme. Avant le péché originel, le corps n’était donc pas
“une prison” pour I'ame, mais présentait un cOmposant naturel de
fa pe'rsonne humaine. “Servitude” de I'ame n’est pas le corps,

11. Voir: De 1lib. arb. 3,6,18-19 PL 32, 1281. )
12. Enar. in ps. 48, sermo 2,2 PL 36,556. Voir: De civ. Dei 13,6 PL 41,
381; De consolatione mortuorum, sermo 2,1 PL 40,1163. )
13. Confes. 9,11,28 PL 32,776.
- 14. ~ De quant. an. 33,76 PL 32,1077.
15. De Gen. ad litt. 7,27,38 PL 34,369; 12,35,68 PI 34,483-484.
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mais le péché. Les conséquences négatives du péché concernent
aussi bien I'ame que le corps®. A la lumiére de ces explications,
ii faut comprendre la définition augustinienne de la mort en tant
gue “libération” ou “fuite” du corps.

La mort, en tant que séparation de I'ame et du corps, entrai-
ne la lésion des structuires essentielles de la personne humaine, et
avant tout, la biologico-physique décomposition du corps. Augus-
tin, en apercevant I'analogie entre la mort physique et la mort spiri-
tuelle de 'homme, affirme: “Or la mort de I’ame c’est I'impiété, et
fa mort du corps c’est la corvuptibilité qui entraine la séparation
de I’ame d'avec ie corps. L’ame abandonnée de Dieu meurt; ainsi
meurt le corps abandonné par I’ame. L'une perd la sagesse et I'au-
tre perd la vie” Y. Et donc la mort est pour St. Augustm sépafration
de I'ame d’avec le corps, anéantissement du corps matériel, “libé-
ration” de I'ame, perte de la conscience, négation et absence de
vie. La majorité de ces définitions concoivent le phénoméne de la
mort dans I'aspect philosophico-ontologique, certaines dans l'as-
pect éthique.

St. Augustin_caractérisait le phénoméne de la mort humaine
aussi dans l'aspect psychologique-phénoménologique. Ce profil est
spécialement distinct dans le “De civitaie Dei”, ol nous trouvons
intéressante analyse des termes: vivant, mourant, mort™. Au cour
de ses considérations, 'auteur affirme que “Les hommes seront,
non avant la mort ni aprés, mais toujours dans la mort; et dés lors,
jamais vivants, jamais morts, mais toujours mourants. Jamais, en
effet, i’ n’y aura pour 'homme de pire malheur dans la mort, que
ia ol la mort elle-méme sera immortelie” . Le dernielr fragment de
'énoncé concerne la mort spirituelle, mais en principe, l'analyse
présente une large importance du phénoméne de la mort physigue
de 'homme. L’homme, en tant que possesseur d’un colrps matériel,
est toujours dans la perspective de perte de ia vie ou devant la
mort. “En fait, dés I'instant ol 'on commence & vivre en un corps

16. “Potest dici et corpus nostrum carcer, non quia carcer est quod
Deus fecit, sed quia paenale et mortale”. Enar. in ps. 146,18 PL 37, 1843.

117. Trm 4,35 PL 42, 890, BA, t. XV. Trad. M. Mellet et Th. Camelot
Paris 1955, p. 349. -

18. De civ. Dei 13,11,1-2 PL 41, 384-385. .

19. De civ. Dei 13, 112 PL 41, 385 BA, t. XXXV. Trad. B. Dombart et
A. Kalb, Paris 1959, p. 281
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destiné @ mourir, il n'est aucun acte qui ne soit un.-acheminement
vers la mort. Car I'effet de l'instabilité du corps durant toute cet-
te... est de tendre vers la mort” ®. En.sommant ses réflexions,
Augustin affirme: “Nihil sit aliud tempus vitae huius;.guam  cursus
ad mortem” ®. La mort n’est donc pas uniquement le moment de
la fin de la vie, mais un processus, la totalit¢ de la vie humaine
de son essence se di}rigeant vers la fin. Une telle conception de la
mort se sépare des explications purement biologiques, en attirant
{’attention sur le profil psychique-personnel de ce phénoméne. Les
énoncés d’Augustin rappellent les écrits de M. Heidegger, qui dé-
tinissait la vie humaine comme “Sein-zum-Tode” % Les’anaiyses de
Pauteur de “Sein und. Zeit”, concernant la problématique de Ila
mcht, sont en une mesure sérieuse une répétition et une continua-
tion des analyses se trouvant dans De civitaie Dei et dans les au-
tres oeuvres de I’Evéque d'Hippone. Les deux penseurs, le chré-
tien antique et le moderne, concevaient le phénoméne de la mort
en catégories ontologiques et psychologiques, en voyant en ellela
perspective durable de la vie humaine. La mort appartient a la con-
dition humaine, sa perspective iréelle accompagne I'homme depuis
le moment de sa naissance.

Dans les écrits du penseur chrétien antique, le phénoméne
de la mort, a c6té de l'aspect philosophique et psychologique, ap-
parait aussi dans 'aspect théologique. Le dernier aspect concerne
e plan surnaturel de la vie de I'homme, lié & la possession de ia
grace et détruit par le péché. C'est la seconde mort (mors secun-
da) qui est separatio animae a Deo®. La notion de la “seconde
mort” était employée par Lactance et d’autres auteurs du christia-
nisme précoce. Maintes fois, St. Augustin se servait de cette no-
tion, en lui donnant diverses nuances de signification . Ce terme
signifie parfois I’état de péché et la perte de la grace par un hom-
me vivant ®, Une autre fois, il s’agil de rupture définitive de I’hom-
me avec Dieu, dans la conséquence de quoi, “I'ame séparée de

20. Ibidem 13,10 PL 41,383; BA, t. XXXV, p. 271.

21. Ibidem.

22. Sein und Zeit, Halle 1941, 234,240, 245 247.

23. Emnar. in ps. 48, sermo 2,2 PL 36, 556.

24. Voir: J. C. Plumpe, Mors secunda, dans: Melanges Joseph de Ghe-
llinck, Gembloux 1951, t.I, p. 387-403; BA, t. XXXV, p. 526-529..

25. “Mortui sunt omnes- inﬁdeles, omnes iniqui; corpore vivunt, sed
corde exstincti sunt”. Enar. in ps. 70, sermo 2,3 PL 36,893.
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Dieu, mais unie au corps, subit des peines - éternelles”*. Le sens
théologique de*la mort, bien qu’essentiel, pour Augustin, joue ‘un
rdleé’ secondaire dans nos analyses. Ve ’

H. ~‘Genése:dela mort-. ST

Le phénoméne de la mort posséde un caractére universel.' Au-
gustin: affirme, que ces hommes uniquement vont I'éviter, qui Vi
vront au dernier moment de I'existence du monde?. Ce penseur,
en parlant de la' genése de la mort, a difféirencié ses doubles ‘cau-
ses: ‘naturelles et ‘théologiques. Les causes naturelles sont liées &
ta nature de‘la’ personne humaine comme totalité psychophysique.
Le commentairé au Livre de la Genése comprend une assertion ca-
ractéristique et ‘fapidaire: “Moirtalis ergo erat conditione corporis
animalis, immortalis autem beneficio Conditoris” *. L’homme, en
tant qu’étre cdrporel-matériel; est mortel. Ainsi est la loi de la na-
ture, que ce qui est matériel et animé, est soumis au processus de
vieillissement et de dépérissement. L’'immortalité du corps a été
Pun des dons extraordinaires que Dieu avait accordé aux premiers
hommes. De la liaison organique de la nature et de ’homme avec la
mort parle le traité De Trinitate ol nous lisons: “Quant au corps, qui
est comme ‘I'homme extérieur’ plus cette vie présente se prolonge
et plus il se corrompt sous I'effet de I’age, de la maladie, de tant de
peines, jusqu'a la derniére enfin, qui pour tout le monde n'a qu’un
nom: la mort” ®. La mort, ainsi que I'époque de la vieillesse, ses
maux physiques, sont la conséquence de la matério-biologique di-
mension de ’homme. “Au sujet du corps- ce n'est pas tant la dis-
parition de I’ame que la précarité de la chair et du sang qui le des-
tine a la mort” ®. Les énoncés ci-dessus prouvent, que St. Augustin
concevait le probléme de la mort —son universalité et sa nécessi-
té— aussi sur le plan naturel-ontologique. L’homme meurt, car son
corps matériel et animé est soumis aux processus de developpe-

26. De civ. Dei 13,12 PL 41,386.

27. Ibidem 20,20,2-3 PL 41, 688-689.
28. De Gen. ad litl. 6,25,36 PL 34,354.

29, Trin. 4,3,5 PL 42,890; BA,t.XV, p. 349.
30. Ibidem; BA,t.XV, p. 351.
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ment et de décomposition. L’homme, congu comme partie de la
nature, ne peut:ne .pas mourir. La maoirt est hee la nature humaine.

La notion de la nature chez St. Augustln se présente en plu-
sieurs acceptions. D’abord, il faut dlstmguer la nature de I’'homme
d’avant le péché originel, et celle dapres. D’abord existait la na-
ture “premiére” qui comprenait —en outre des qualités naturelles—
ies dons extraordinaires de Dieu. Le péche a affaibli les possibili-
tés de la nature humamecest la seconde nature ™. Augustin, en
pensant a Ietape de la premlere nature, écrivait: “li est donc
clair pour les chrétiens sincérement attachés & la foi catholique
que la mort méme du corps ne nous a pas été infligée par une loi
de nature” = Ce n’est pas |& une contestation de la thése, —précé-
demment acceptée— que la mort est une conséquence de I'exis-
tence du corps matériel dans le cadre de la personne humaine.
L’auteur pense uniquement a la nature humaine, gratifiée par Dieu
d'une série de priviléges, et entre autres, aussi de celui de I'immor-
talité du corps. Or le péché des premiers parents a entrainé I'an-
nulation des dons extraordinaiires et c’est ainsi que l'on peut dire
que la mort est conséquence du péché ®. La vie immortelle étaitun
don de Dieu, cependant la mort était la peine pour le péché com-
mis®, Et donc, elle n’est pas I'oeuvre de Dieu, mais de I'homme.
Augustin affirmait aussi que la mort —en tant que privatio vitae—
ne peut venir de Dieu, qui est cause efficiente de natures positives,
et non de privations *.

L'Evéque d’'Hippone, en admettant que la mort du corps était
ia conséquence du péché originel, introduisit la différenciation en-
tre la “mortalité” et la “mort”. Adam -——comme homme et posses-
seur d’un corps matériel—, était mortel, mais n’était pas obligé de
mouirir . Dans sa nature contingente; il y avait la possibilité de

31. De dic. quaest. ad Simpl, 1,11 PL 40,107; De lib. arb.3,19,54 PL 32,
1297; voir: Ch. Boyer, La notion de nature chez saint Augustin, dans
Essais anciens et nouveaux sur la doctrine de saint Augustin, Milano 1970,
p. 215-228.

.- 32~ De.civ. Dei- 13,15 PL 41,387; BA, 2.XXXV, p. 287. -

-83. Trin. 3,3 PL 42,872; De civ. Dei 132 PL 41 377-3178.

34. Retract. 1,21,2 PL 32 618.

35 “Mors itaque privatio vitae est, nomen tantum habens, non es-
sentiam: et ideo Deus ejus auctor esse diei non potest. Quidquid enim
Deum fecisse dicimus, habet essentiam, id est, species est”. Hypomnesti-
con conlra- Pelag. et Coelest. 1,45 PL 45,1616.
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mourir, mais en état d'une nature privilégiée par Dieu, elle ne se
serait jamais réalisée. Si donc il n’avait pas .commis le péché, il
ne serait pas mort, c'est-a-dire son corps ne serait pas sepaire de
’ame et il ne serait pas SOUITNS ala putrefactlon

Conséquence du péché, outre la mort, sont aussi les souffran-
ces physiques et psychiques de. I'homme ¥. D’habitude, elles préce-
dent le moment de la mort, et accompagnent le vie humaine. La
souffrance peut s’intensifier, disparaitre ou se renouveler, mais son
existence n’est pas liée inévitablement au fait de la mort®. Augus-
tin accentuait la différence des phénoménes de la souffrance et de
ia mort. Les deux phénoménes appartiennent & la condition de la
nature humaine, affaiblie par le péché originel.

Ill. Le sens de la mort

Si la mort est en fait la destinée de I’homme, la question essen-
tielle se pose: est-elle un non-sens global et manifeste, ou est-elle
d’une maniére quelconque, sensée? St. Augustin, comme chrétien,
reconnaissait le sens de la vie humaine. Si donc elle doit inévita-
blement finir par la mort du corps, alors indirectement il semblait
aussi reconnaitre le sens de la mort. Mais peut-on parler d’'un quel-
conque sens de la mort, qui est anéantissement de la personnahte
humaine et fin de sa durée en structure precedente’?

Actuellement célébre est la théorie de I'“option finale”. A ses
partisans principaux appartiennent L. Boros, J. Pieper et R. Trois-
fontaines. lls soutiennent que 'homme est, au moment de la mort,
enfin capable de prendre une pleinement consciente ei- entiére-
ment libre “derniére décision” envers.Dieu. Dans cette interpréta-
tion, la mort doit étre le moment culminant de I'évolution de “I'hom-
me intérieur”, bien qu'elle soit en méme temps anéantissement de
“I'nomme extérieur”. Boros, en justifiant son attitude envers la na-
ture et le réle de la mort, se référe de St. Augustin®. Ses éctrits

36. “Sed ipsum mortale non est factum mortuum nisi propter pec-
catum”, De peccatorum meritis et remissione 1,4,1 PL 44,112; voir: Con-
tra sec. Juliani responsionem imp. opus 6,12 PL 45,152.
: 37. De lib.ard. 3,20,55 PL 32,1297;°M. Huftier, Le tragique de la con-
dition chrélienne chez samt Augustm, Paris - Roma 1964, p. 224 2217.

38. De civ. Dei 21,3 PL 41,710-712.

39. L. Boros, Mystenumi mortzs Freiburg im Br 1962 p: 9.
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permettent-ils une -telle interprétation du phénomeéne de la mori?
Certains pensent que oui®. Dans notre conviction, la théorie de
""option finale” ne trouve pas de bases réelles dans sa philosophie
et sa théologie. ‘ o

La théorie mentionnée reconnait le sens ontologique de la
mort. La mort de chaqué homme est interprétée comme I'étape de
sa plus haute évolution spirituelle. Elle serait, malgré le dépéris-
sement de la vie biologique, un complément dans le processus de
I’auto-perfectionnement personnel de I'homme. Alors la mort pos-
seéde un profil positif, et il faut I'attendre avec joie. Or St. Augustin
estime autrement la fonction de la mort. Dans le De Trinitate, en
référant les opinions de Cicéron dans son écrit perdu-Hortensius,
il écrit: “La mort nous sera douce, & nous qui aurons accompli. no-
tre tache d’homme, et nous nous éteindrons sans regrets: ce sera
comme le repos de la vie” #. Cicéron, inspiré par la philosophie
des stoiciens, apergoit dans le phénoméne de la mort des aspects
positifs. 1l encourage a 'attendre dans la paix de 'esprit. L’Evéque
d’'Hippone, malgré toute sa considération pour le penseur romain,
polémise avec sa conception de la mort. Il écrit notamment: “Je
m’étonne qu’un si grand esprit, s'adressant a des hommes adon-
nés a la philosophie qui rend heureux par la contemplation de la
vérité, leur promette que, une fois accomplie leur tadche d’homme,
fa mort leur sera douce, méme si ce qui fait 'objet de nos pensées
et de nos affections est mortel et caduc: comme si mourait alors
et disparaissait quelque  chose que nous n’aimions pas, bien plus,
que nous haissions de tout coeur au point de la voir disparaitre
avec joie” #. Dans cette interprétation, la mort n’est pas quelque
chose de positif, et c’est ainsi qu’il est difficile de I'attendre avec
tranquillité et avec joie. Elle ne donne rien & I'nomme, elle est
anéantissement de la vie,.putréfaction du corps, et relatif non-étre.

Dans un pareil esprit, le probiéme de la mort est discuté dans
les autres écrits d’Augustin. Il affirme que le plus souvent, I'hom-
me craint la mort. La crainte de la mort n'est nullement le résultat

——

40. Voir: BA,t.XXXV, p. 515-517. C’est une note anonyme, un com-
mentaire au 13e livre du De civitate Dei, suggérant la convergence de la
théorie de I"‘option finale” avec les écrits d’Augustin. Et c’est Justement
cela gue nous contestons.

41, Trin. 14,19,26 PL 42,1056; BA,t.XVI, p. 417.

42, Ibidem.
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de..préjugés, mais résulte.de la-nature de I’homme, désirant ‘une
existence ultérieure #.-Dans: le: De civitate Dei, nous trouvons I'ob-
servation, .que la :mort-est le-mal’ de 'hnomme, car elle: est un pro-
cessus contraire a la vie “.Un peu plus loin, la thése apparait que
la mort n ‘est bonne pour personne *. La maniére dargumentatlon
pour une telle attitude mérite Iattentlon Or, la mort —en tant que
separatlon de I'dme du corus— est un aneantlssement de la natu-
re psychophyanue de I'homme, souvent elle apporte ‘avec elle les
séuffrances physiques et psychlques enfin elle est ‘une mterruptlon
brutale de 1a suite de I'existence humaine. Une telle caractéristi-
que de la mort est expressément négative, c'est po‘ukdUOi elle ex-
clut I'acceptation de la- théorie de 1'“option finale”. Cette théorie
traite la mort en tant qu'étape’ de I'évolution la plus: haute de la
personnalité: humaine. L’Evéque d’Hippone écrit * autrement sur: le
théme de la ‘mort et 'sur son réle dans la vie-de I'homme. IlI' distin-
gue notamment le processus de-“mouirir” du moment -final de “la
mort”-*. Le premier, I'agonie, est toujours :un- mal d’existence pour
I'hnemme, cependant la mort comprise comme définitif terme.de la
vie, est bonne ou mauvaise, en dépendance de: la'valeur morale et
religieuse de toute la vie. La ‘mort des ‘gens bons est définitivement
un certdin "bien, la mort des-mauvais esttoujours quelque chose de
mal. Touté la vie est essentielle dans la relation: entre 'homme et
Dieu, aussi ne faut-il pas traiter la mort seule: comme le moment de
la plus haute évolution de la personne humaine: La mort, concue
en elle-méme, est toujours un mal ontique. Le sens‘et' ie “bien” de
la: mort s’actualise uniquement en sa:liaison:avec: la.vie;.

Les écrits de St. Augustin autorisent la conclusmn que la mort
de 'homme n’a pas de sens ontique. Ce n'est pas equnvalent avec
la contestatlon d'un quelconque sens de'la mort; car ce serait une
cqntesta‘uon du sens de I'existence humaine. La mort, bien qu’elle
soit un mal ontologique, peut recevoir un sens éthique-eschatologi-
que: Cette approbation du.sens de la:mort.ne se fait pas automati-

43. “Mortem quippe horret, non opinio, sed natura”. Sermo 112,1,1
PL 38,936.

44, De civ. Dei 13,4 PL 41,379.

45, Ibidem 13,6 PL 41, 381, ;

46. “Proinde si non dedignarls dicere, quod te cerno nescire,.mors
in morientibus omnibus:-mala est; in mortuis-autem quibusdam mala,
quibusdam bona. Hoc secuti sunt, qui de bono mortis-laudabiles dlsputa-
tiones etiam litteris mandaverunt” Contra:sec. Juliani. responszonem imp.
opus 6,27 PL 45,1575. . .
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quement, mais dépend-de la nature de 'homme, le plus souvent: dé

tout e contexte de sa vie. La bonté.de Dieu fait que la mort, pré-

sentant un:mal —en tant -que peine pour le péché—: peut enfin se

transformer en.-un bien.de I'homme . Caractéristique est  |'asser-

tion de St. Augustin. "Mais quelle que soit chez les mourants ia

douleur qui-fait perdre tout sentiment, si elle: est pieusement et

saintement supportée, elle augmente le mérite: de la patience, elle

ne perd pas le nom de peine” ®. La mort est. donc une peine -—un

mal, mais regue en esprit chrétien, elle peut &ire une occasion a
'approfondissement spirituel. La mort du corps, y inclus I'élément
de l'agonie dramatique, est. une épreuve de la foi et de la fidélité .
de 'homme envers Dieu®. C'est alors qu'apparait ia patience et:le

courage de I'hnomme, ou bien l'entiére faiblesse de son esprit.

Le sens de la mort moral et eschatologique se lie & la recon-
naissance de l'inmortalité de 'homme et a la croyance a la résu-
rrection. St. Augustin, en se rapportant aux textes bibliques, affir-
me que nous verrons Dieu alors “quand nous aurons payé la dette
de la mort et ‘requ la promesse de la résurrection” ®. Si la mort
était la fin absolue et définitive de 'homme, alors la vie humaine
serait privée de tout espoir motivé et lui donnant un sens. Si ce-
pendant V'immatériel “moi” humain ne meurt pas, alors la mort bio-
logique n’annule pas le sens de la personne humaine. “L’ame n’est
donc ‘pas une harmonie toute physique. La mort ne peut frapper
les étres immuables. Donc I’ame vit a jamais, soit qu'elle soit elle-
méme raison, soit que la raison lui soit inséparablement unie” ®.
Laffirmation de I'immortalité est la condition de retrouver le sens
éthique-eschatologique dans ce qui est un non-sens ontologique,
c’est-a-dire dans la mott.

La théorie de I'“option finale” interpréte la mort en tant que
le plus adéquat, ou méme unique moment de se déclarer pour Dieu.
St. ‘Augustin caractérise la nature de la mort d’'une maniére diffé-
rente, en différenciant et en opposant la derniére étape de la vie

47. Contra duas epist. Pelagianorum 4,3,6 PL 44,613-614.

48. De civ. Dei 13,6 PL 41,381; BA;t.XXXV, p. 265.

49. Epist. 157,3 PL 33,683; .De peccatorum meritis et remissione 2, 32,
52 - 36,58 PL 44, 182-186.

50. Trin. 2,17,28 PL 42,864. . .

51. De immort. an. 2,2 PL 32,1022; BA,t,V. Trad. P. Labriolle, Pa-
ris° 1948, p. 175. Voir: G. Verbeke, Spiritualité et immortalité de I'ame
chez saint Augustin, dans: Augustinus Magister, t.I, Paris 1954, p. 329-
334. .
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d’hommes mauvais et d'hommes bons. Le mal de I’existence qu’est
la mort se métamorphose en-bien moral seulement chez les gens
qui savent payer avec le bien pour le mal, qui répondent & fa' hai-
ne par 'amour, qui sont fidé'es jusqu’'a la fin & la vérité . La “bon-
ne” mort n’a lieu que lorsqu’elle est précédée d'une bonne vie. Au-
gustin fait une observation amére, que beaucoup de gens ressen-
tent la peur de la mort, mais en méme temps ils ne craignent pas
de mener une vie mauvaise. Le chrétien doit avant tout se soucier
de la bonne vie, et alors chaque genre de mort sera un passage
vers un bonheur éternel ®. Bien que la mort présente toujours un
mal d’existence pour la personne humaine, cependant recue dans
i'esprit de I'espérance chrétienne d'une vie éternelle, elle acquiert
un sens eschatologique. :

IV. L’attitude du chrétien devant la mort

La mort n’est pas un phénoméne accidentel, concernant les in-
dividus, mais une perspective perpétuelle de tous. L’homme, en
tant qu’ontique union de I'dme et du corps, se trouve toujours de-
vant une réelle possibilité de mort*®. Cela éveille sa peur, car la na-
ture répugne & l'anéantissement.. L'épicuréisme et le stoicisme,
connus d’Augustin, contestaient I'individuelle immortalité de I'nom-
me. Simultanément, ils recommandaient [’atiitude d'impassibilité
intérieure envers la mort, en suggérant de surmonter la crainte et
de se débarrasser de tout désir®. Epicure et Epiciete affirmaient
que ce n'est pas la mort méme qui est le plus gran mal, —bien
qu’elle soit anéantissement— mais la crainte de la mort. A 'hom-
me, et surtout au philosophe, convient une attitude d’équilibre
d’esprit envers la mort, I'acceptation intérieure et “libre” de cette
perspective, voire lattente de la mort. '

St. Augustin polémise avec une telle “philosophie de la ‘mort”.

52. Quaest. in Pentateuchum 1,49 PL 34,811; Contra sec. Juliani res-
pon. imp. opus 6,27 PL 45, 1575.

53. “Mori male times, male vivere non times. Corrige male vivere, ti-
me male mori. Sed noli timere: non potest male mori, qui bene vixerit,
...Jd age, ut bonam vitam habeas; e quaecumque occasio fuerit ut exeas
de hoc corpore, exis ad requiem, exis ad beatitudinem, quae not habet ti-
morem nec finem”. De diseiplina christiana 12,13 PL 40,676-677.

54. Voir: De civ. Dei 13,9-11 PL 41, 382-385. )

55. Epicure,  Letter to Menoecus, dans: W.J. Oates, The Stoic and
Epicurean Philosophers, . New York 1940, p. 30-31; Epictéte, Entretiens, 1I,
1, ed. J. Souilhé, Paris 1948-1949. :
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D’abord, étant sur le terrain du réalisme psychologique, il recon-
nait le.naturel de la peur humaine. Dans les Confessions, il décrit
son prope état d’ame, lorsqu’il était fatigué par la vie, mais simui-
tanément, il craignait la mort ®.- La mort est toujours terrible- pour
I’lhomme, qui fuit 'anéantissement dg.son existence. Nous trouvons
une. polémique essentielle avec [Iattitude - épicurienne-stoicienne
dans le fivre XIlI! de I'oeuvre De Trinitate. L’auteur y démontre l'im-
possibilité de vaincre la peur de la mort dans le cadre de ia philo-
sophie du naturalisme et de Fimmanentisme; un tel essai est daille-
urs engagé dans des inconséquences. Plein d’ironie est I’énoncé
suivant d’Augustin: “Voila tout le bonheur —dérisoire s'il n’était pi-
toyable— de mortels orgueilleux, qui se glorifient de vivre comme
ils veulent, parce que c'est volontairement qu’ils supportent avec
patience des maux qu’ils voudraient éviter. C'est, dit-on, le sage
conseil que donnait Térence: 'Puisque ne peut se réaliser ce que
tu veux, il faut vouloir ce que tu peux'. Parole pleine de sens, per-
sonne ne le nie; mais conseil donné.a un malheureux, pour 'empé-
cher d’étre plus malheureux” ¥. La crainte de la mont est trop na-
turelle et forte, pour que ’homme soit capable de la désirer sciem-
ment et “librement”. L’attitude d’'une calme distance envers la mort,
chére aux stoiciens, ne résoud pas le probléme du sens de la vie
humaine. La seule domination de l'inquiétude psychique ne donne
pas le bonheur & 'homme, elle ne peut que prévenir un plus grand
malheur.

Les méditations suivantes de St. Augustin se réféerent au fait
que la perspective de la mort —en tant que fin de la vie et des va-
jeurs y attenantes— fait 'homme malheureux. Le regard naturalis-
te sur le phénoméne de la mort exclut la définitive résolution du
probléme, aussi ne donne-t-il pas de bonheur authentique. “Tous
ies hommes veulent donc étre heureux: s'ils le veulent vraiment, ils
veulent aussi, par le fait méme, étre immortels; autrement, ils ne
pourraient &tre heureux” ®. Les stoiciens postulaient la conserva-
tion du calme intérieur devant la perspective de la mort, mais est-
ce 1a une proposition réelle? En théorie, chaque homme peut pren-
dre une attitude triple envers le phénoméne de la mort: la craindre,

56. “Sed in me nescio quis affectus nimis huic contrarius ortus erat,
et taedium vivendi erat in me gravissimum, et moriendi metus”. Confes.
4,6,11 PL 32, 697.

- 57. Trin. 13,7,10 PL 42,1021; BAtXVI p. 293.

58. Trin. 138 11 PL 42,1022; BAtXVI p. 295.
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la-desirer, étre impassible. Augustin considére tour a tour les alter-
nations particulieres. Si-la mort vient contre la volonié: de ’homme,
alors cela exclut :le:bonheur. “Si nul n'est heureux " qu’il ‘n’ait: ce
qu’il veut, combien moins: encore.celui qui se voit enlever contre
son -gré, non. pas les honneurs; les richesses ou toute autre chose,
mais la vie heureuse elle-méme qu’il perd” .-l faut aussi exclure
la ‘deuxiéme- alternative, d’aprés-laquelle 'homme “désire” la ‘mort
dimalgré cela, il conserve ie bonheur. L’'auteur de De Trinitate-af-
firme " judicieusement qu’une telle vie qu'on désire perdre, ne-.peut
étre définie comme authentiquement heureuse.:- “Reste  la- troisiéme
hypothése: I'homme heureux -serait dans -I'indifférence, c'est-a-dire
perdrait la vie heureuse, quand:par la mort il perd toute vie, .sans
y répugner comme sans le souhaiter, le coeur paisible, prét a vivre,
comme a mourir. Mais cette vie n’est pas non plus vraiment -heureu-
'se,  qui ne mérite pas Famour.de. celui qu’elle rend heureux” ®. Les
analyses de I'Evéque d'Hippone indiquent -avec: justesse l'impuis-
sance et I'absurdité.de la  philosophie épicurienne et stoicienne.
L’argumentation ‘verbale et sophiste. ne: donne pas de base a vain-
cre la peur de la ‘mort. Si on traite'la mort comme entiére-destruc-
{ion de 'homme, alors il faut en dernierlieu reconnaitre '€ non-sens
de la vie humaine. Et la philosophie des non-sensn’est pas la ‘ma-
tiere indiquée pour.former la félicitologie.

Augustin prend une autre attitude envers:la mort, une attltude
d’espérance, appuyée sur la conviction de l'immortalité du “moi”
psychique-intérieur de ’homme. |l ‘apergoit et il-comprend l'existen-
ce de la peur de la mort qui approche, mais il la surmonte a 'aide
de motifs philosophiques et théologiques. La motivation philosophi-
que de l'attitude d'espérance est liée principalement avec la thése
de I'immortalité de I'’ame humaine. Les chrétiens surmontent. aussi
la peur de la mort, car ils croient & la résurrection future. La. foi est
la cause que la mort —malgré son horreur— peut étre attendue
comme le début de la vie éternelle en unité avec Dieu . La foi. vive
des premiers martyrs étaft 'source de courage en vue de la mort et
des souffrances liées a elle ™. La foi en la résurrection s’appuie sur
la vérité de la mort et de la résurrection de Jésus-Christ. :Le Fils

59, Ibidem.: T
" 60. Ibidem PL 42, 1022 1023 BAtXVI p 297
61. Enar. in ps. 102,14 PL 37,1328.
62. De consolatione mortuorum sermo 2,4-5 PL 40, 1164 1166 De pec-
catorum meritis et remissione 2,31,51-52 PL. 44,182-183..
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de Dieu,. “revétu d'une -chair mortelle, ne mourant que par elle; ne
ressuscitant que par elle, par elle seule il s’est mis-a 'unisson avec
nous pour la mort et la résurrection, en se faisan* par elle sacre-
ment pour. 'homme intérieur et exemple pour ’homme extérieur” %
La résurrection du Christ posséde une double fonction relativement
aux hommes:; 1.° elle est annonce et “modéle” de notre résurrec-
tion,-2.° elle est signe de la puissance de Dieu et source de grace.

“La mort est un mal ontologique également pour le chrétien,
mais congue dans le contexte de la mort du Fils de Dieu, elle prend
d’autres dimensions. La mort de 'homme est “anéantie” et surmon-
tée par l'offrande de la mort du Christ *. Garant de notre résurrec-
tion, qui est destruction de la mort, se porte le Christ souffrant et
ressuscité. Son -agonie douloureuse est encouragement a 'accepta-
tion intérieure de la mort et des souffrances vy liées. St. Augustin
comprend la crainte de la-mort et il s’en accuse lui-méme. Mais si-
multanément il indique que le chrétien devrait sentir la peur devant
une -“mauvaise” mort, et non devant la mort comme telle. L’'homme,
en s’intériorisant dans les mystéres de Dieu, peut surmonter la peur
de la mort. “Et, pour que I’Ame soit moins embarrassée d’adherer
tout entiére a l'intégrale vérité, on désire comme supréme récom-
pense cette mort qu’on redoutait auparavant (la mort) c’est-a-dire
la fuite, I'évasion hors de ce corps-ci” ®. L'attitude d’Augustin chré-
tien envers le probléme de la mort est entiérement différente de ce-
lle que recommadaient les stoiciens. Il n’ignorait ni-ne minimalisait
pas le fait de la peur de la mort qui accompagne la vie humaine.
En méme temps, cependant, il donnait des arguments rationnels,
philosophiques et théologiques, permettant de surmonter cette
peur. L’affirmation de Iimmortalité de 1’dme et Ia foi en la résurrec-
tion permettent au chrétien d'accepter la mort.

St. Augustin tire de ses analyses la conclusion suivante: Si la
mort est inévitable, il faut donc tacher que ce soit une “bonne
mort”. Toujours possible, méme & I'heure de la mort, est la réorien-
tation intérieure de 'homme. Mais le plus souvent, la “bonne mort”
suit une bonne vie . Eprouver religieusement le mystére de la mort

63. Trin. 4,3,6 PL 42,891; BAtXV p. 351.

64. Trin, 4,2,4 PL 42, 889

65. Ibidem 4,3,6 PL 42 891.

66. De quant. an. 33,76 PL 32,1077; BA,t.V, 387. Voir: L. Ballay,
Der Hoffnungsbegriff bei Augustznus Munchen 1963 p 171 280 :

67. De civ. Dei 1,11 PL 41,25-26. i
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et de la résurrection du Christ est le meilleure preparatlon a l'en-
trée dans le mystére de la mort. :

L’Evéque d'Hippone attire encore [I’attention des vivants sur
leurs devoirs envers les morts. Ce sont des devoirs doubles, con-
cernant aussi bien le corps que I'ame. lI existe un devoir d’enseve-
lir avec respect le corps du mort; en faveur de ce devoir parlent
ies raisons autant éthiques et psychologiques que bibliques®. Le
second devoir élémentaire du chrétien est la priére a I'intention du
décédé. Monique, mourante, la demandait a ses fils.

La conception de ia mort chez St. Augustin, bien qu’elle con-
tienne des éléments pas assez travaillés mérite l'attention de di-
vers points de vue. D'abord, c’est une heureuse union de la des-
cription phénoménologique de la mort avec la profondeur de I'ana-
lyse philosophique et théologique de sa nature, son origine et sa
fonction. Le trait positif de cette conception est l'intégration du réa-
lisme psychologique a l'optimisme doctrinal modéré. Le penseur
chrétien antique a observé la parfois tragique dimension de vivre
la mort chez les humains, mais simultanément il a indiqué les pré-
misses doctrinales autorisant les chrétiens a prendre l'attitude de
'espoir. Caractéristiques en cette matiére sont les paroles d'Au-
gustin écrites aprés la perte de sa mére: “Mais pour ma mére, ce
n’était ni une mort misérable, ni une mort totale” ®. La foi en I'im-
mortaiiié et la réssurrection transforme la peur et la douleur de ia
mort en espoir de I'attente. La solution du probléme de la mort, es-
quissée par l'auteur du De Trinitate, différe essentiellement des
principes de la théorie contemporaine de I'“option finale”. Le pen-
seur que nous référons, bien qu’il eGt vu la gravité du moment de
la mort, ne dépréciait cependant pas la totalité de la vie humaine.
Uniquement une bonne vie est en état de transformer le mal onti-
que de la mort en un bien éthique-religieux. Dans I'interprétation de
St. Augustin, la mort, bien qu’elle soit sur le plan ontologique une
destruction et une privation, cependant, congue dans le contexte
de la mort et de la résurrection du Christ, elle prend un sens escha-

tologique.
S. KOWALOZYK

Katolicki Uniwersytet Lubelski

68. Ibidem 1,13 PL 41, 27-28.
69. Confes. 9,12,29 PL 32,776.



La pastoral de la confesi6n en las conciones
de sto. Tomas de Villanueva

. EL PECADO COMO PERDIDA DE LA AMISTAD“CON DIOS
A.  La doble dimensién del hombre en Sto. Toméas de Villanueva

La consideracion del pecado, como respuesta negativa del
obrar voluntario del hombre a! Dios que le llama, exige como presu-
puesto indispensable el estudio de la antropologia que S. Tomas
de Villanueva desarrolla en sus Conciones.

El conocimiento de la constitucién y propiedades de la- perso-
na humana nos capacitara para una comprension mas profunda del
contenido del adjetivo “voluntario”.

Su antropologia gira en torno a la consideracién del hombre
como “imagen de Dios”, esplendenie en Adan y entenebrecida en
sus descendientes a consecuncia del pecado. De aqui el primer
apartado: “El hombre imagen de Dios”.

El primer hombre peca y desde ese momento una finalizacién
nueva, contraria a la inicial y propia de la “imagen de Dios”, ejer-
ce su atraccién sobre el hombre. Es el “mysterium iniquitatis”. Con-
siguientemente el segundo apartado se titulara “El “mysterium ini-
quitatis” en el hombre”. ‘

El bautizado se enfrenta, pues, a una doble solicitacion. El
hombre es libre para aceptar una y rechazar la otra, pero la elec-
cién es absolutamente necesaria. Sera el tercer apartado: “El
equilibrio en la realizacién humana del propio destino”.

1. El hombre imagen de Dios

El hombre como “imagen de Dios” constituye el punto de par-
lida del estudio sobre e! pecado. Acorde con su tiempo no encuen-
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tra problema alguno en la doble narracion del Génesis sobre el ori-
gen del hombre. No tiene cabida la idea evolucionista, ni tampoco
el poligenismo cuando se trata del hombre. Descubre al hombre co-
mo efecto inmediato de la accién creadora de Dios. Cautiva la
contemplacnén de las imagenes con que subraya Ia exclus:va ac-
cién divina en. el -nacer del hombre. ‘

Ciertamente Dios’lo ha creado todo. Pero ello: no impide que
fa accion creadora divina se ex-prese de manera singular en el
hombre. Con estilo peculiar hilvana cuantos textos biblicos se re-
iacionan de algun modo con la creaciéon del hombre. Mientras las
causas segundas intervienen :en el surgir de las cosas en generali,
Dios se muestra celosamente exclusivista en la creacién del hom-
bre. Dios cre6 ciertos elementos que, en continua evolucién, origi-
nan otras cosas. Explica que el mar, bajo la divina voluntad orde-
nadora, produce los peces; la tierra, las plantas, etc. ‘Pero ni el
mar, ni la tierra, ni el aire, ni el fuego producen al hombre. Este es
efecto sélo de Dios. Admitida, pues, la evolucién en el ambito de
los seres irracionales, la corta ante el abismo que separa a estos
del hombre.

Repetidamente intenta precisar la singular intervencidon divina
en el origen del hombre. La describe con trazos impresionantes e
indelebles. Se representa el mundo como un inmenso altar, copia
de Dios, en animadas imagenes. Su autor es toda una escuela, di-
tigida por un experto maestro: Dios. Felizmente sorprende al pin-
tor-jefe, Dios, en la tarea de asignar el trabajo a cada cual. Td
dice a uno, realizaras la imagen de S. Juan; a un segundo le en-
carga la de S. Pedro y un tercero plasmara aquelia de la Magdale-
na. Son las imagenes laterales del altar: las cosas; porque la cen-
tral, e/ hombre, en la que se centraran las miradas y motivara las
criticas al mismo tiempo que dara el nombre al inmenso altar, se-
r4 la expresion y testimonio de la genial inspiracion del director
de la escuela: Dios. No- permite colaboracién alguna. Se la reserva
exclusivamente. Asi el hombre lleva impreso el sello divino, comin
a toda criatura, con tales caracteres de singularidad que le distan-
cian de todos los demas seres. Porque el hombre ademés de ser
criatura de Dios, en esto |gua| que todos los demas seres, es tam-
bién “imagen” y “semejanza” suya’.

1. In fer. III post. Dom. 111 Quadrag. c. II n. 5-7, t. 1, 40-42; In Dom.
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Es. un concepto frecuentemente repetido .por el Santo ‘como
base de toda la antropologia y-'de su-complejo-doctrinal acerca.del
pecado y- de la conversion? De aqui deduce también las magmfl-
cag _consecuencias que |mpregnan toda su predncacnon

No es faonl preCISar en qué: consiste esta * 1magen de DIOS en
el hombre "El texto fundamental se encuentra en una de. sus- predl-
caciones cuaresma;es En la naturaleza «del alma aflrma hemos-de
encontrar la “imagen” de Dios en ‘el _hombre; Dios es . espmtu y
consiguientemente libre, mcorruptlble SImple ‘indivisible;. . etc.; . y
el alma también. La “semejanza”, en cambio, la realiza, el hombre
a través de sus actos: Como Dlos‘Se conoce, y: conoce todo lo de-
més en Si, y se ama a Si mismo.y todo’lo demas, asi el alma se
conoce y ama a si misma.y todo lo: demas. . .

lLa “|magen es indeleble. La seme;anza puede perderse re-
conqmstarse y perfeccionarse en cualquier momento: ‘La “imagen”
es. algo ontolégico, natural, pero- dinémico. Es prmcnplo de un . di-
namismo que la constringe a su propio __d_esarrollp, ayudada por-los
dones’ gratuitamente recibidos. A su vez la “imagen” prdpércibna
al hombre cuanto le ‘exige: su realizacion, la realizacion de la “se-
mejanza” El Santo acude, para expllcarlo al simil del famélico que
posee un silo repleto de grano. Jamds podra olvidar su hambre y
el grano que puede saciarlo, hasta que convenientemente prepara-
do-haga uso de ello. Entonces el famélico ha saciado su apetito. La
“imagen” desempefia un papel semejante. Convierte al ‘hombre en
un ser “capax Dei”, mas aln: la“imagen” es esa “capacitas Dei”.
Como capacidad el hombre es y no es, ya que nos advierte de al-
go que poseemos y no podemos perder pero, al mismo: tlempo nos
presenta un programa.a desarrollar. Porque . eI hombre concreto
——--capac:tas Dei”— es tendencia a ese Dios- que puede llenarle.
ASI ‘el hombre es' una exnstencua dindmica, ‘en vnas de reahzacnon3

IAdv c. VIIn 5-6, t.-II, 46-47; InDom IT Adv. c. In '7 t. I 59-60; In
Dom XX post Pent, n..1-5, t. III, 288-294.

.Cito. 1a - edicién’ Divi Thomae a Villanova Archzemscom Valentznz cog-
,nomento eleemosynarii ex Ordine Eremitarum S.P.N. Augustini opera .om-
-nia.: Cura, studio, sumptibusque PP. Augustinianorum Provmtiae SSm1 No-
mims Tesu Insularum Philippinatrum, Manilae 18821-1897: .
w2 In Dom. XVII post  Pent. ¢, I.n:.4, t. III, 196-197; In Dom XXII
post Pent. n. 2-6,t. III, 290-294; In Dom. II Quadrag c. II n. 6 t TII, 472.

~i3. In Dom. XXII post Pent. n. 1- 5, t. 1II, 288-294.

“Sed adhuc attende: Deus enim’ facturus hominem, duo dimt Facia-
mus; inquit;: hominem ad imaginem et simillitudinem: nostram- (Gen.- 1,26).
Adiimaginem quantum ad naturam;.ad simillifudinet. quantum ad qua-
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No -es una “capacitas” indeterminada. Es “capacitas Dej”, se-
alando asf ella misma el.objeio’hacia el que tiende: Dios*. De aqui

litates. Primo consideranda natura; nam anima non est visibilis neque
tangibilis: spiritus ipsa est, et Deus etiam spiritus. In omni loco est Deus,
qui partes ipse non habet, secundum quas dividi possit, et ideo ubicum-
que Deus est, totus est; et idem suo modo animae contigit, de qua theolo-
gi dicunt, quod tota est in toto corpore et tota in qualibet parte. Est igi-
tur anima Deo similis quantum ad naturam; est etiam creatam ad simil-
litudinem eius quantum ad qualitates et actus; sicut enim se cognoscit,
ita se cognoscit anima; et sicut Deus alia a se in seipso cognoscit, ita
anima alia a se distincta in seipsa cognosecit, sicut coelum, stellas, etc...
Deus item diligit se, et alia a se; ita anima. Si ergo talem fecit Deus ani-
mam, nonne tibi videtur magni ipsam esse valoris et pretii? Ita quidem
et hinc est ipsam tam magnam esse, ut solus Deus capacitatem eius im-
plere possit et satiare, Hoc quo magis intelligas, quaero a te: si famescis
et horreum plenum tritico domo habes, famen fortassis, pelles memoria,
aut etiam possesione horrei? Non utique; quomodo ergo, aut quando sa-
tiaberis? Quando alimentum eXx tritico confectum sit in stomacho; honor,
divitiae, appetitus vindictae et similia satiabunt animam? Non quia omnia
haec extra stomachum animae manent. Si ergo animam satiare vis, ama;
pone intra te aliquid quod in anima intrare possit; sed scito quod in ani-
mam intrare potest solus Deus; unde David dicebat (Ps. 17,15), “satiabor
cum apparuent gloria tua”. Et nota quod non dixerit gIorlam mundi, di-
vitias eius, pompam et similia, sed gloriam Dei, quia illa sola, et n1h11
aliud praeter illam, est potens satiare animam. Si videres hominem; qui
ut repleret aqua vas amplissimum, acciperet tantum et mitteret in illud
tres, quattuorve guttas, nonne illum fatuum iudicares, qu1 tan exiguoli-
quore vas tale implendum putaret? Iuste sic putares, quia quod vas quod-
cumque impleturum est aut in maiore aut saltem in aequah cum vase
quantitate debet esse; vide igitur, anima, quia vas es capacissimum, Dei
manu fabricatum, et quia Deus ipse te .fecit, talis es natura, ut nisi intra
te ponatur quod vel aequet te, vel excedat, impossibile sit ut satieris. So-
lus ergo Deus, qui te inmensum excedit, satiare te potest; unde divitiae,
honor et quidquid in mundo est, parum tibi est, satiare te non potest”
(In fer. III post Dom. I1I Quadrag. c. II n. 7, t. II, 41-42).

“Comparatio. Sicut, licet quaelibet chorda instrumenti bonam per se,
sed iuneta aliis, optiman facit harmoniam; sie, si rerum ordinem cognos-
ceremus, nihil superfluum, nihil diminutum, omnia suis locis et tempori-
bus accommodata, mirabilem facit harmoniam. Si motus coeli et ordinem
et influentias astrorum et inferiorum inde surgentiam virtutes; optima
melodia. Intellexisti? Gaudium accidentale de hoc beatis. Quilibet nostrum
suorum temporum videt vicissitudines, quasi unam chordam tangit; in die
iudicii, quando omnia luce clarescent, et rerum dispositiones et ordo ap-
parebit, tunc mirabilis facies rerum monstrabitur, et temporum harmo-
nia; sicut. si esset hic multae pulchrae imagines nec, incenso lumine om-
nes admiraremus, qui modo in tenebris sumus, tunc aperta et occulta cor-
dium pandentur, ‘et iuditia Dei coghoscentur, quaemodo..abscondita sunt.
Unum tamen mirabile ponderat Ambrosius (De Inst. Virg. 3,40 PL. 16,
324) quod de solo homine non dicitur. et erat valde bonum”. Cur hoc de
speciosissima omnium creatura corporali tacuit Deus? Quia bonitas. ho-
minis .non in fabrica consistit sed in opere: expectavit opus ut laudaret”
(In Dom. XI post Pent. n. 3, t.III. 156-157) Cfr. A. TurraDpO, “La teologia
de la caridad en S. Tomaéas’ de Villanueva, maestro de la: espintuahdad
agustiniana”: La Ciudad de: Dios 171 (1958) 564-598.

4. “Neque minor sapientia, si te agnoveris quo ad animam: est gquip-
pe ingenua et nobilis creatura, perpetua et inmortalis, angelo simillissi-
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gue la imagen- de Dios se convierte en el fundamento de la interio-
ridad. Una mtenondad que, replegandole sobre si mismo, le hace
conocedor de su autentlco puesto en |a creacién y ‘de la misién de
las cosas: mstrumentqs de didlogo en su caminar-hacia.Dios.

Ha acudido a la imagen del pintor para expresar el sello que
Dios imprimiera en el hombre mediante su accién creadora. Mas
como toda comparacién, también ésta es incompleta. Porque to-
da “imagen” remite a quien la contempla a pensar en el autor de
la misma. La imagen plasmada en el cuadro es algo inanimado. En
cambio, sobre el hombre, “imagen” viviente de Dios y capaz de co-
nocer y amar, pesa la obligaciéon de ponerse, él mismo, en rela-
cién con su autor. Este es el programa que-le asigna al hombre su
propio “ser imagen de Dios”. Interiorizacién para conocerse a Ssi
mismo vy en tal conocimiento descubrir la necesidad de interiorizar
a Dios por conocimiento y amor. Se conocerd a si mismo como
una capacidad inmensa que, por ser imagen de Dios, sélo El pue-
de colmar. Las cosas son simples migajas® Del conocimiento bro-
tar4 el amor. Toda imagen que conociera al propio pintor y la be-
lieza de que le adornara, experimentaria la necesidad de una con-
sagracion total al amor, alabanza y reverencia del propio realiza-

dor.

“Cuan digno y justo es, oh Sefior, que te ame la obra de
tus manos. Fue don gratuito. Carecias de toda necesidad de
€l, y sin embargo le creaste. ¢A quién, pues, debia dirigirse?
¢Si un pintor realizara un bellisimo cuadro y le dotara de sen-
tidos para conocer la propia belleza y al pintor que con tan-
ta largeza se la donara, cuil no seria su amor? ¢No emplearia
dia y noche en darle gracias? Pues, ti, oh hombre, eres itha-
‘gen de tan grande y admirable pintor no s6lo porque te crea-

——

ma, ad imaginem -Dei facta, Dei capax, futura quandoque civis coelorum
et angelorum socia: “Habemus, quippe, thesaurum istum in vasis fictili-
bus”, ut ait Apostolus (II Cor. 4, 7). O anima, si cognosceres excellentiam
et dignitatem tuam tan perpetuam, et ineffabilem gloriam, et sublimita-
tem quam expectas! Quomodo dedigneris deiicere te ad amorem et cupi-
ditatem horum terrenorum lucrorum! Quomodo horreres foedare tuam
pulchritudinem foedo isto luto libidinum!... (In Dom. IT Adv. ¢c. I, n. 3, t.
I, 9.

“Q vere animae magna excellentiae! Magnum prodigium! Amplius
quam si totum mare vasculo claudas. Quid maius Deo? Infinitus est. Quid
minus anima? Omnium spirituum ultima est; et tamen Dei capax est,
quem licet capiat non concludit...” (In Dom. Septuag. c.V, n.8, t.1,227).

~ “Tres magnae dignitates in homine: prima, quod ad imaginem Dei
est; secunda, quod capax Dei-est; tertia, quod liber est. O quantus est ho-
mgo, qui Deum capit!...” (In fer, IV Cinerum c.III n.4, t.1,317).
5. In fer. I post Dom. III Quadrag. c.II n.7, t.II, 42.
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© - ra sino. también .porque ‘en, ti.se pJnto’a si: mismo; has sido
.creado a su imagen. para que tu semejanza. con El fuera un
“‘motivo mds ‘fuerte de amor: ¢De’cudn grande crimen seris
.- reo; si olvidas tal gracia -y tan:gran beneficio? A El le-debes
cuanto eres, . cuanto puedes, cuanto sabes, en una palabra,
todo. ¢A qulén se ‘deben los fritos sino a quién plantoé el ar-
bol? Por, tanto debes amar a Aquel que.te dot6 de la facultad
de amar; debés consagrar tus pensamientos a “Aquel que te
©dio la facultad de entender y tus'deseos a Aquel:que te: adernéd
-rde. la- potencia de desear, Si no. diriges a EL fodos :tus pensa-
mlentos, o no le entregas todo tu amor; si algo deseas, sabes,
-haces o0 piensas én algo que no sea El-o por El, ere§ ladrén 'y
no es.tuyo lo que das”S, o - P

Asi, pues, la “imagen de Dios” en el hombre esta :pregon‘ando
su dependencia de Dios, grita-a voces. la relacion ontoldgica -que
une al hombre con Dios y, a su.-vez, le ex-plicita sus consecuen-
cias.

“Ademas ‘el hombre se mueve en el mundo de’las cosas y tam-
bién estas son portadoras de mensaje. Se representa el mundo ‘ma-
terial como el inmenso y ordenado palacio divino’ y -casa del hom-

6. n Dom XVII post Pent. c¢. I n. 4 t III 196-197; In Dom. XXII
post Pent. n. 15, t. III;, 288-294.

- “Natura njihil- otiosum: dimittit; natu,ra omnibus statuit finem et in
illum semper omnia tendunt. Ecce coelum per momentum non qulescit a
motu indito; stellae influunt continuo et illuminant noctem; sol diem;
elementa, mixta semper producunt; terra si cessat a motu, non cessat a
germine florum, herbarum et messium; arbusta vere producunt flores, fron-
des, fructus, hieme vero alimenta sumunt'in radice; animalia continuis ac-
tionibus occupantur; et si nocte dormiunt, naturales vires cibum assuptum
decoquunt; motivae vires quiete restaurantur. Dic mihi, quid in tota na-
tura otiosum? Quae virtus cessat ab opere? Quae res operatione caret?
‘Adamas trahit ferrum; saphirus purgat occulum: et ita'in virtutibus her-
barum pones exemplum Quid dico de natura? Ipse naturae Conditor non
est otiosus; nam de se dicit (Joh. 5,17): “Pater meus usque modo operatur,
et ego operor”, nam quae operatus sum ‘creando, continue operor conser-
vando: sicut enim lumen a sole, ita omnis criatura a Creatore; et ut ait
propheta Habacue (15): Unum opus ego facio, “quod nemo credet cum na-
rrabitur” quod intelligitur de opere Iricarnationis. Sed etiam angelus otio-
sus non est (Ps. 84,5): “Beati qui habitant- in domo tua Domine, in saecu-
la saeculorum laudabunt te”. Si nihil otiosum in mundo, o hommes, “qu1d
hic statis tota die otiosi? Nihil in otio, et solus homo erit otiosus? Qui mi-
nus debet esse, erit otiosus. Non ita lego de coeteris sicut de homine; so-
lius hominis proprius est labor. Psalmus (17,5): “In labore hominum nen
sunt”. Posuit Deus hominem in paradiso ut operaretur ibi: in paradiso
operaturus eras et requiesces in exilio. Vide Augustinum (Super Genesim
(De Gen. ad Lit. VIII, 8,16 PL. 34, 379, CSEL. 28, I, 255-256) et S. Thomas.
Ecce soli homini dicitur (Gen. 3,1T): “In sudore vultus tul vesceris pane”
nam, -quae ratio otii, ubi tanta causa negotii. Ecce obligat te et misericor-
dia. ‘Ecce fecit te, alit te, protegit te: omnia dedit tibi. 8i modicum hoc
est agonem, labores, passionem, mortem, sepulturam eius? gua laude quo
servitio, qua devotlone quo amore, qua tnbulatlone, pro ipso rependam""
(In Dom. Septuag. ¢. IV n. 4, t. 1, 220-221).

7. In Dom. IAdchnGtI:i
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bre ¥ -pero también como el gran altar en el que:Dios ‘se manifiesta
al-hombre a través de las'imagenes de la creacién ®. Las cosas to-
das, en’su-lenguaje callado de:ofrecimiento ininterrumpido  de sus
frutos al Servicio del hombre, le gritan: Reconoce: al dador y mués-
trale tu gratitud ™. 'Y el hombre ciertamente puedé comprender su
lengudje, mejor, es el Gnico- capacitado para comprenderle®.

+ En conclusién: El‘hombre por ser “imagen” de Dios dice rela-
cién a Dios. Relacion y dependencia continuamente recordados en
el mensaje del mundo de las cosas y. en la obra conservadora de
Dios. ‘A su:vez el “ser imagen” de Dios reviste. el caracter de be-
neficio, -que exige una .correspondencia: La transformacion de esa
dependencia objetiva de Dios en dependencia :subjetiva. Urge al
hombre a que -en'su interioridad conozca su dependencia: de Dios v,
conocida, procure realizarla mediante el amor: transformado- .en un
canto de agradecimiento y gratitud a la generosidad .divina. - - |

..La “semejanza” del hombre es realizable mediante; la: confor-
macién de toda la actividad libre del hombre, conocimiento vy, amor.,
con las exigencias ontolégicas del ser humano. La “semejanza” no
consiste en los dones gratuitos, ni snmplemente en los actos hu-
manos de conocimiento y amor. El hombre, ayudado por la gracia,
crea su “semejanza” cuando sus actos logran ser expresion ade-
cuada de la constitucion ontologlca de que proceden Ahora com-
prendemos gue la “imagen” sea inamisible, mientras que la “seme-
janza” podemos perderla, recuperarla y perfeccionarla ‘hasta la re-
velacién final de los huos de Dios, porque el hombre-* imagen” pue-
de aceptar ‘(“semejanza”) la ihvitaciéon de Dios o rechazarla (pér-
dida de la “semejanza”) El hombre puede transformar su estar
objetivamente ordenado a Dios (“capax Dei”) en un encuentro per-
sonai.con El, pero también puede, a pesar de la. omnlpotenma di-
vina y la- dependencia humana, frustrar totalmente el plan

8. “Creavit Deus primum mundum, quasi domus hominis, et, facta
domo,. condidit habitatorem, coelum, terram, arbusta, animalia, mundum,
multo pulchiorem, solem fulgentiorem Hei, hei Omnia infieit ‘peccatum:
coelum et elementa et herbarum virtutes, ﬁt agnoscens “duantim Deo dist
pliceat peccatum” (In Dom. Septuag. ¢. III n. 1, t.1, 212).

9. ..quid putas mundus iste est, nisi magnum quoddam altare, Dei
not1t1am per varias imagines hominibus repraesentans” (In fer. III post
Dom. III Quadrag. c. III n. 6, t. II, 41). In Dom XI post Peéent. n. 2 .11,
155

--10. InDomIVAdchn2t1115 ]

11. In Dom. Séxag. c. V m. 11, t. T, 268. .

12. In-Dom. I Adp. ¢. I'n. 3, t. 1, 1-2; In dom. XXIIpostPent n 1,
t. III, 293-294.
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Dios impuso al hombre un precepto de facil cumplimiento: .la
-abstencién del fruto: del. arbol de la vida. No era una tentacién.
Dios, en su infinita sabiduria, le ofrecia la mejor de !as oportuni-
dades para que se realizara como persona abriéndose a Dios como
respuesta a su llamada. El Sefior esperaba que el hombre, al ser
consciente de los dones recibidos, rompiera en un canto de ala-
banza y acciéon de gracias, expresion de obediencia y reconoci-
miento de dependencia ®. Tal precepto constringia al hombre a una
elecciéon entre Dios y si mismo, entre el amor a Dios y el amor a
si mismo. E! primer hombre, que gozaba de l!a justicia original y
de una “coasistencia” divina de que nos habla Sto. Tomas de Vi-
llanueva *, se encontraba en condiciones inmejorables para pene-
trar en lo profundo del mensaje de la naturaleza humana y respon-
der debidamente. La consciencia de tales posibilidades sedujo al
orgullo humano y el Dios, que habia arriesgado su plan sometién-
dole a la libertad humana, recibié un catastréfico no. Era el peca-
do original, el pecado del primer hombre.

A partir de este momento la imagen de Dios en el hombre apa-
rece obnubilada, privada de su esplendorosa belleza. Su “seme-
janza” habia desaparecido. A titulo de. solidaridad, fundada en la
descendencia de Adan¥, todo hombre presenta en su “imagen” la

Porque era libre y se encontraba en condiciones inmejorables: “O
quam pulcher erat tunc homo, quam felix! Primo, libertate sui; secundo
dominio sui integro; tertio, intelligentia pura et grandi; quarto, consortio
angelorum; quinto, inmortalitate. Adduxit Dominus ad eum omnia anima-
lia, ut ei obedientiam praestarent tanquam domino et ut nomina eis im-
ponerent. Quam sapiens, qui iuxta proprietatem indidit nomen unicuique
conveniens” (In Dom. Septuag. c. III, n. 1, t.I, 213).

13. In Dom. Septuag. c. III n. 2, t. I, 214.

“Accepit praeceptum de non comedendo non quia pomum malum sed quia
obedientia bona, et ut recognosceret superiorem” (In Dom. Passionis ¢. IV
n. 3, t.II, 166). .

14, “Quattuor damna in interioribus, laesio in naturalibus per rebel-
lionem appetitus ad voluntatem: Cor meum conturbatum, substractio gra-
tiarum et originalis iustitiae, gratiae Dei et coassistentiae dominicae: de-
rehqult me virtus mea; caecitas intellectus tan in cognitione naturali, quan
in revelata; lumen occulorum 1psum non est mecum; amissio patriae coe-
lestis et angelorum societatis: amici mei adversum me apropinquaverunt”
(In Dom. I Adv. ¢. VI n. 2, t. I, 39).

15. In Dom. Quingueg. c. III n. 4, t. I, 288; In fer. VI post Dom. III
Quadrag ¢. n. 8, t. II, 56. .

“Pater Adam omne patrlmomum et haereditatem nostram pro nobis
sibi a Deo datam consumpsit, scilicet, gratiam, virtutes et dona; pauperes
ergo fecit spiritualium donorum, et ita nascimur pauperes, dicente Apos-
tolo (I Tim. 6,7); “Nihil 1ntu11mus in hune mundum” (In Dom Septuay. c.
IV n. 1, t. I, 219).
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mancha del primer pecado 'y :sufre la esclavitud, con todas las con-
secuencias, del “mysterium iniquitatis”, que aquel introdujera *.
La humanidad entera vivia la impotencia de trasladar al de la
operacioén especificamente humana su relacién ontolégica con Dios.
No podia reconquistar la “semejanza”. La “imagen” de Dios en el
hombre cobra de nuevo valor. Es presentada. como fundamento del
cristocentrismo de toda conversién después de la caida en el pe-
cado. Nada pudieron los patriarcas, ni Moisés, ni los profetas. La
redencién del hombre, “imagen” de Dios, sélo podia ser obra del
Divino Samaritano, Hijo de Dios e Imagen. perfecta y consustan-
ciai con el Padre”. Hermosisimas son las imagenes que dedica a
la descripcion del combate entablado entre Cristo y las potencias
del ma!, introducidas en el mundo por el pecado ®. Encarnacion y
muerte redentoras son las dos fases de la encarnizada lucha que
enfrentara al Principe de la gloria, el Verbo Encarnado, ansioso de
la redencion de la humanidad, la joven pudorosa que habia senti-
do la garra atrozmente ultrajante de Satan. La naturaleza humana,
belleza sin igual en su origen y reflejo de la armonia divina, pre-
sentaba una afrentosa marca que, viviendo alejada de su Creador,
era incapaz de borrar®. Se entabla una batalla que traspasa los li-
mites de una contienda privada. Intervienen la divinidad y la huma-
nidad en la persona del Verbo y la presencian los 4ngeles y tam-
bién fas fuerzas del mal®. Triunfé Cristo, el nuevo David, y Dios
pudo alegrarse con la reconquista de su obra predilecta. Era una
nueva llamada a todos los descendientes de Adan por la que Dios

16. In Dom. I Adv. ¢. VI n. 2, t. I, 39; In Dom. Passionis c¢. VI n. 4,
t. II, 166-167; In Dom. Septuag. c. I n. 1, t. 1, 200; In fer. IV post Dom. I
Quadrag. c¢. VII n. 2, t. I, 381. v ’
) “Gratis vos vendidit doemoni pater vester Adam; gratis vos redemit
pater vester Christus; gratis vos subiecit potestati doemonum genitor ves-
ter; nam, quaeso, ubi praemium, ubi pretium?, quid ei dedit doemon pro
vobis?, pro scientia mali, pro experimento mali? Hoce effert doemon; hac
denique praestitit. Alias mendax et pater mendatii: in hoe verax extitit,
quod stipendium pececati sui nobis reliquit in haereditatem pro miserabili
‘servitute, qua servimus tyranno”. (In fer. VI post Dom. III Quadrag. c. 111
n. 5, t. I, 61). .

17. In Dom. I Adv. ¢. VI n. 2, t. I, 39-40; In Dom. Il Adv. c. I'n. 7, t.
I, 60; In Dom. I Adv. ¢. VII n. 2-6, t. I, 44-47.

18. In Dom. I Quadrag. ¢. I n. 1-8, t. I, 334-342; In Dom. I Quadrag.
e. II n. 1-4, t. I, 342-346; In Dom. I Quadrag. c. III n. 2-4, t. I, 346-350; In
Dom. I Quadrag.c. VIII n. 3, t. I, 381; In Dom:. I Quadrag. c. VIII n.1, t. I,

374. . :
19. In Dom. I Quadrag. c. I n. 1,t. 1, 334; In Dom. I Quadrag. ¢. VIII

n. 3, t. I, 381
20. In Dom. I Quadrag. c. VII n. I, t. I, 374.
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repetia;’suinvitaciéon-al. didlogo: amoroso que :la humanidad: recha:
zara en’ et primer ‘hombre. Es un’segundo titulo ‘qué; inserito:-en:ta
persona huhmana; le habla de su pertenencia a Dios. Un -doble’ titu-
lo; pues, liga :ahora al hombre conDios. Titulo de creacién:y. titulo
de redencioén, en nada inferior al primero y si mas laborioso, ya que
el primero .es efecto de ‘una sentencia divina: creadora, -mientras
que ‘el seguhdo eXlgIO como fuente originante la muerte del Dios-
Hombre 2 o o .

La redencién'bfrece al hombre la ayuda nece’s'a‘ria para la fes-
tauraCién“ 'de su “imagen” ‘mediante la realizacion de la “semejan-
za” y le trdza, al mismo t:empo el camino a seguir en tal rehabli
litacion 2 ,

El “hombre tieﬁe, pues, de nuevo abierto el didlogo con Dioé.
Le corresporide hablar. Y de nuevo nos encaramos con ‘el misterio;
porque la apropiacién de los méritos redentores ha de ser tarea
individual realizada mediante el bautismo. Pero el bautismo mis-
mo es ya la gran eleccién del hombre, que solamente realizara con
la ayuda de la gracia. v o

Efectivamente el hombre responde en el bautismo a la llama—
da de su naturaleza (creacnon), wgonzada por su'repeticion en la
muerte redentora de Cristo. Asi hace efectiva la magnifica solida-
ridad de los hombres con Cristo e inicia el caminar transformante
de la “imagen' del hombre terreno que Adan le legara en la del
hombre celeste en Cristo ®.

El bautlsmo no se-agota con la liberacion de los lazos que le
impedian actuar en conformidad con su dinamismo natural. El bau-
tismo. principalmente:es un -entrar en la nueva- economia de la Re-
dencién y comprometerse en la realizacion de 1a “semejanza” con
Dios, tal como le exige el ser “imagen” de Dios. Este doble aspec-
to del bautismo lo expone claramente Sto. Tomés de Villanueva,
aunque no iguale a‘los minuciosos estudlos de los auteres moder-
nps. Hace una breve alusion .a’ las promesas bautismales, a la in-
mersidon en el agua, a la uncién, ala entrega de la vestidura -blan-
ca y al simbolismo de la luz. Aqui ha encontrado la ocasion pro-

' 91. "In Dom. III Quadrag. c. IV n. 3, t. II, 26; ‘In Dom. II Adv.-c. I
n. 8-9, t.I, 60-62; In Dom. Septuag. c. I n, 2 t. II, 202 In Dom. I1 Qua,drag
c. IV n. 3, t. II, 26.

22. “In-fer IV post Dom. III Quadrag. ¢. I n. 8-9, t. II, 56- 5'7 In fer
VI post Dom. III Quadrag. c. III n. 4, t. II, 61.

23. In fer VI post Dom. IIT Quadrag c. In. 6,1 II, 56-57
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picia.para exponer: que- el bautismo es .la..respuesta :del hombre,
por si o por ‘sus:.padrinos, a la llamada:de .Dios. El candidato, re-
nunciando. y .apartandose ‘del “mysterium iniquitatis”, pide ser con-
tado entre. 10s"seguidores.de Cristo. Es:la. gran-determinacién hu-
‘mana.-Y como. si-el peticionario no. hubiera penetrado en -el pro-
fundo- significado de ella, la Iglesia -se esfuerza en hacérselo com-
prender cén el rito de la inmersion. :

C“Tu, oh cristiano, eres consepultado con Cristo para que

a El s6lo consagres. tu vida. Siguen 1a uncién por la que el cris-
tiano es consagrado templo vivo de Dios; la luciente eandela

de 1a vida nueva, animada por la caridad y el blanco vestido

. _bautismal, expresion de la inocencia recibida en la liberacion
‘del pecado”: - e ‘ : :

El bautismo es la gran promesa de.fidelidad eterna y consa-
graciéon a Dios, por-la que el pecador, sumergido en el misterio re-
dentor y agregado a la.comunidad cristiana, recobrara la concien-
cia de ser “imagen” de Dios, de las exigencias que ello comporta
y de las posibilidades de realizarlas®.

2°—E! “mysterium iniquitatis” en el hombre

El sentido dinamico de la promesa bautismal se hace visible an-
te la presencia del “mysterium iniquitatis”.

La nueva economia de la redencidén es una realidad consola-
dora, pero la existencia del “mysterium iniquitatis” es también una
realidad de experiencia continuada. La consecuencia del primer pe-
cado fue la interiorizacion en cada hombre del “mystetium iniqui-
tatis” por medio de lo que los te6logos designan “fomes pecca-

24. “Secundo oportet et cognoscas quis es conditione sive professio-
ne, nempe christianus. Et quid est esse christianum, nisi esse discipulum
Christi, de schola Christi, militem Christi, imitatorem Christi? Hanc quip-
pe regulam professus es, scilicet christianismum: unde oportet te vitam
agere christianam. Ad hoc autem tria debes considerare: professionem
tuam, regulam tuam quam professus es, et exemplar regulae, cui tu debeas
conformare. Professio tua altissima est: si eam bene consideres, ut credo,
totus contremisces. Ecce in baptismo, quando professus es hanc regulam,
et patrini tui quasi fideiussores tui, tuo nomine tecum astiterunt coram
Domino in Ecclesia, primo interrogatus est; abrenuntias Satanae et om-
nibus pompis eius? Ex eore illorum respondisti: abrenuntio; non enim po-
teras Deo servire et doemoni; et ideo annumerandus familiae Christi, opor-
tuit primum te adiurare contrarium. Deinde inmersus es in aquam et Do-
mino consepultus, ut soli illi vivas qui suam vitam dedit pro te mortuus
mundo. Deinde tertio unctus chrismate et ole sancto, et sanctificatus et
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ti” %, El triunfo de Cristo sobre la muerte. y el pecado no fue tal
que liberara al hombre de su eleccion responsable frente al peca-
do. Le redujo a una situacion tal que, aun haciendo sentir su peso,
no pudiera imponer su dominio sin la colaboracién del mismo hom-

re: “Nuestra redencién es una realidad pero ain no se ha ‘mani-
festado; estd incoada, pero ain no es perfecta, mejor, es perfecta
en cuanto al mérito, mas no en cuanto a los efectos...” .

El “mysterium iniquitatis” sigue siendo una realidad ain des-
pués de la obra redentora. Despliega la fuerza suficiente para su-
mir al cristiano en la duda sobre la eficacia de la redencion y en
la desorientacion. Se opone a la plena realizacién de los hijos de
Dios y mantiene al hombre en una tensién continua, llamando in-
cansablemente a las puertas de la voluntad humana. Actlta en la
oscuridad minando la cuidadosa respuesta a los requerimientos in-
ternos de Dios y hasta derribando facilmente las defensas natura-
les, si no encueniran un soélido apoyo sobrenatural #. Interiorizado
en el hombre por el consentimiento en el pecado avanza, por su
tendencia a la repeticion, asombrosamente en la conquista del hom-
bre* y le somete a una humillante esclavitud, ante la cual las ti-
ranfas humanas no pasan de simples reflejos ®.

Sto. Tomas de Viillanueva se sirve de las mas variadas iméage-
nes. A veces lo describe como un vendaval irresistible .cuyo unico
muro de contencion es la palabra —la llamada— de Dios®; algo

Domino in tabernaculum, domicilium et sanctuarium sempiternum. Quar-
to indutus es veste candida, et dictum est tibi: accipe vestem candidam,
inmaculatam, quam proferas ante tribunal Christi; per quam designatur
innocentia baptismalis, quae tibi data est, mundato originali peccato. Quin-
to data est tibi lucerna ardens, quae designat fidem caritate formatam,
gquam pollicitus et incensam conservare usque ad mortem. Ecce tuam pro-
fessionem! an servaveris eam tu videris...” (In Dom. III Adv. c. I n. 4,
t. I, 93-94).

25. In fer. IV post Dom. I Quadrag. c. II n. 13, t.I, 416.

26. “Facta est ergo iam reparatio, sed nondum propalata; incohata
est, sed nondum perfecta, immo perfecta quidem iam merito, sed nondum
effectu; siquidem “Salvatorem expectamus D. N. J. Christum, qui refor-
mavit corpus humilitatis nostrae, configuratum corpori claritatis suae”
(Phil. 3,20). Venit Salvator animarum, venit iterum salvatore corporum:
iam viva est radix, sed nondum rami viviﬁcati” (In Dom. I Adv. c. VII n.
7, t. I, 48).

97. In Dom. I Adv. ¢, VII n. 6, t. I, 47-48; In fer. IV post Dom. I Qua-
drag. c. II n. 13, t. I, 415-416; In Dom III Quadrag c. IT n. 5, t. I, 12; In
fer II post Dom IV Quadrag c. I n. 4 t. II, 110-111.

28. In Dom. Passionis c¢. IV n. 3, t. 11, 158; In fer. II post Dom. IV
Quadrag. c. II n. 8, t. II, 95.

28. In fer. VI post Dom. IV Quadrag c. IT n. 4 t. II, 116-117; In Dom.
I Adv. c. VII n. 5, t. I, 46.
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gue ensordece, vulnera el alma, la endurece e:inhabilita para toda
obra buena ®. Es el terreno pedregoso que impide la adecuada aco-
gida de la semilla divina de la gracia ®.

Los habituados, segin la denominaciéon del pensamiento tra-
dicional, posibilitan fa mas clara constatacion del dinamismo ex-
tensivo del “mysterium iniquitatis” interiorizado en el hombre por
el consentimiento. Sus facultades, que deberian ser causa de los
actos de retorno a Dios, quedan inutilizadas con v13tas a desem-
pefar su papel:

“Aquel enfermo que hacia treinta y ocho afios que yacia
en el lecho, representa al pecador que vive endurecido y obs-
tinado en su pecado, cuyo corazon carece de fuerza para pen-
sar, cuya boca no se abre a la alabanza y cuyas manos son
estériles en acciones, y aun cuando esté préximo a la piscina,
nunca es curado, porque no desciende a ella” %,

Algunos pecadores, los qué pecan por debilidad, experimen-
tan de manera tan implacable el poderio del pecado que caen co-
mo dominados por una necesidad, no absoluta ni irresistible, pero
si tal que sus victimas son “non tam miseri quam miserandi” *,

Sto. Tomas de Villanueva afirma explicitamente la dinamicidad
del pecado al hablar de los efectos del sacramento de la peniten-
cia. Un pecado llama a otro, dice, porque el alma que ha traspa-
sado el umbral de las tinieblas no .se avergiienza de adentrarse ca-
da vez mas en la oscuridad. Descuidada la confesiéon del primer
pecado, éste prosigue su accién hasta destruir las defensas que
se oponen a su avance y hundirle en el profundo de la desgracia *.
El pecado actia algo asi como la levadura en una masa. Realiza
su obra en cuatro etapas: “consensus, opus, consuetudo, contemp-
tus” *, Cuantos se encuentran en el primer o segundo estadio fa-
cilmente son perdonados, ya.que la fermentacién ain no ha logra-

30. In Dom. Sexag. c. III n. 4, t. I, 252-253; In Dom. Sexag. ¢. I n. 1
t. I, 242.

31. In Dom. Passionis ¢. IT n. 9, t. II, 149.

32. In Dom. Sexag. c¢. III n. 8- 11 t. I 254-257; In Dom. Passzoms c.
II n. 9, t. II, 149.

33. In fer. VI post Dom. I Quadrag c. I n 4, t. I, 445,

34. In fer. VI post Dom. I Quadrag. ¢. I n. 6 t. I 447; In Dom. III
Quadrag. c¢. III n. 6, t.II, 22-23; In Dom. III Quadrag. c. IV n. 5, t. II, 27-
28. .

35. In Dom. Passionis ¢. IV n. 3, t. II, 158.
36. In fer. VI post Dom. IV Quadrag. c. II n. 4, t. II, 116.
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do profundidad. Los encuadrados en el tercer estadio se enfrentan
con graves:dificultades, y- quienes ya han alcanzado la veta del
cuarto estadio dificilmente seran- perdonados. No porque Dios no
sea misericordioso, sino porque el gue desprecia a Dios merece
ser despreciado por EI*..

El recidivo manifiesta la potencia del pecado en su maximo
rendimiento. Todas sus facultades quedan entenebrecidas y puede
llegar a tal grado que la voz de ‘'su conciencia resulte impercepti-
ble. Es el formidable castillo, dotado con abundancia de argumen-
taciones falaces, que impiden toda posible infiltracion de las ins-
piraciones divinas, aunque sin negar la omnipotencia divina.

Ei “mysterium iniquitatis” hace de la tentacion la compariera
inseparable del hombre. Vencida la primera se presentara ia se-
gunda, y rechazada ésta, dispdéngase a afrontar la tercera. Vivir en
la carne y no sentir sus estimulos es un contrasentido. La pureza
cristiana no consiste en la ausencia de tentaciones, sino en la su-
peracién de las mismas. El alma se vera tanto més acosada cuan-
to méas delicadamente responda a los deseos del Sefior®. No le
interesan a Satan los mundanos, los que facilmente se someten a
sus caprichos. Prefiere a los miembros  activos. La tentacion se
inicia precisamente con el entregarse a Cristo y va incrementando-
se a medida que el denario de la gracia recibida despliega su efi-
cacia. Como si cuanto mas se distanciara del mundo, tanto mas
sintiera su peso ®.

3.° El equilibrio en la realizacién humana del propio destino

Dos fuerzas de ilimitada potencialidad se disputan la posesién
del ser humano incompleto. Ambos, Cristo y Satan, exigen una en-
trega total *. Entre ellos, y también entre sus miembros, impera la

———d

37. In fer. VI post Dom. IV Quadrag. c. III n. 6, t. II, 132; In fer. VI
post Dom. IV Quadrag. c. II n. 4, t. II, 116-117.

38. In Dom. I Quadrag. c. IV n. 2, t. I, 135; In Dom. I Quadrag. c. VI
n. 2-3, t. I, 364-366; In Dom. I Quadrag. c. VIII n. 3, t. I, 381; In Dom. I
Quadrag. ¢. IV n. 1, t. I, 350; In fer. post Dom. I Quadrag. ¢. II n. 13, t. I,
415-416; In Dom. III Quadrag. c. I n. 9, t. 2, 8-9.

39. In Dom. I Quadrag. c. V n. 1, t. I, 358-359; In fer. post Dom. I
Quadrag. c¢. IT n. 13, 415-416; In Dom. III Quadrag. c. I n. 9.

40. In Dom. I Quadrag. c. IIT n. 4, t. I, 349-350; In Dom. I Quadrag.
c. IV n. 2, t. I, 351-352.
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mas absoluta -incompatibilidad * de doctrina **, de'programa* y:-:de
desenlace “. Tal situacion obliga al hombre: & una‘eleéeisn: continua-
da * porque 'la libertad convierte al hombre en un:ser-ambivalen-
te: capaz de realizar plenamente su desting,y también ‘de entregar-
le al mas lamentable fracaso . Ni el pecado puedé triunfar: i ‘Cris-
to asentara su reinado sin el consentimiento humano . El "hombre
es libre y “totus mundus non potest facere vim arbitri” *. Urge,
pues, que el bautizado, consohdadas sus fuerzas naturaies cori las
~adquiridas y con la gracia, transforme su vida en una eleccién y
adhesion cada vez mas intima & Cristo frente al “mysterium iniqui-
tatis” ¥. Yaen el bautismo recibe todos los medios necesarios- pa-
ra conseguir este fin. Ademéas Dios, los santos, la lglesia triunfante,
estdn siempre dispuestos a prestarle su ayuda a la menor indica:
cién. Por otra parte, Cristo nos ha trazado en su vida mortal el ca-
mino a seguir en medio de la tentacion “ Y el pecado no consiste
en la tentacion, sino en el consentimiento ¥, ‘que ninguha potencia
puede arrancar al libre albedrio ®. Si el bautizado cae, peca: “tua

41. In fer. post Dom. IV Quadrag. ¢. IT n. 5, t. II, 93- 94 In Dom. Se-
zag. ¢. I n. 4, t. I, 245-246; In Dom. Sexag. ¢. III n. 10, t. I, 256; In fer.
111 .post. Dom. 1 Quadmg. c. IT n. 3, t. I, 390.

'42. In Dom. I Quinguag. ¢. II n. 7, t. I, 282-283; In fer. Il post Dom.
1V -Quadrag. c. II n, 4-5, t. II, 93-94; In Dom. I Adv. c. VII n., 12, t. I, 52.

. 43. In Dom. I Adv. c. IV n. 6, t. I, 28-29.

‘44, In Dom. I Adv. c. IV n. 6, t. I, 28-29.; In Dom. Septuag. c¢. V.'n. 8-9,
t. I, 226-227.

45. In Dom. I Adv. ¢. I n. 3-4, t. I, 1-2. .

46. In Dom. III Quadrag. c¢. IV n. 6, t. II, 28-29.

“Homo taliter conditus est, ut ratione arbitrii possit supra se¢ ascen-
dere ad angelicam dignitatem, aut infra se ad brutalem indignitatem,
imo sie factus est, ut possit esse quod velit, ideo dicitur a Pico de Miran-
dola chamaleon, quia se potest ut vult. Angelus terminatus
ad unum, non potest in aliud configurari, homo potest, quamvis haee po-
testas . 1mpotent1a sit, nee¢ ideo maior potestas in homine, quam in- angelo
sed malior infirmitas arguitur” (In fer. IV Cinerum c. III n. 3, t. I, 317),
47 In Dom. I Quadrag. ¢. I n. 4, t. I, 338; In Dom. I Quadmg c. VI
n. 12, t. I, 372-273; In Dom. I Quadrag c. VIII n. 4, t. I, 375-376; fn Dom.
I Quadrag C. IV n. 3, t. II, 25-26.

48. In Dom. III Quadrag. c. IV n. 6, t. II 28-29.

49, In Dom. II Adv. ¢. II n. 3, t. I, 67 68; In fer. IV post Dom. I Qua-~
drag. c¢. III n. 1-2, t. I, 449-450.

50. In Dom. Quadrag. c. VI n. 12, t. I, 372-373; In Dom I Quadrag.
c. IV. n.6, t. I, 356.

51. In Dom. IV post Epiph. c. II n. 6, t. I, 190-191; In Dom I Adv (A
VII'n. 6, t. I, 47-48; In Dom. I Adv. c. VII, t. I, 380; In Dom. I Quadrag.
¢. VI n. 2, t. I, 364- 365 In fer. V post Dom. IIT Quadrag n. 2, t. II 45.

52.° In Dom I Quadmg c. IV n. 6, t. II, 28-29. )
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culpa, tua superbia”, concluye casi despiadadamente, “tua inertia
victus es ac propterea iustissimas poenas victus lues” ®.

Si el pecado es una decision libre y voluntaria y el “mysterium
iniquitatis” opera sin interrupcién, es necesario reactualizar en ca-
da momento propicio aquella primera opcién tomada en el bautis-
mao. ’ :

B. El pecado en la predicacién del Santo

Ahora explicitaremos la oposicidon existente entre el pecado y
la antropologia delineada en las paginas anteriores: E/ pecado co-
mo un rehusar la llamada divina al desarrollo de la imagen.

En el segundo apartado matizaremos un poco méas esa oposi-
cion calificandola de ingratitud e injusticia: El pecado como-ingra-
titud e injusticia para con Dios. '

Finalmente el pecado-transgresion origina un desorden que,
partiendo del propio pecador, se extiende a toda la creacion: As-
pecto anticomunitario del pecado.

1. El pecado como un rechazar la llamada divina al desarrollo
de la imagen.

El hombre, “imagen” de Dios y “capax Dei” logra su plenitud
en la medida en que enriquece progresivamente la “imagen” con
la “semejanza” creada con un actuar consciente y libre. La presen-
cia de la “semejanza” dota a la “imagen” de esplendor y bellezay,
paralelamente, con su ausencia languidece y se desdibujan sus
contornos *. Asi el pecado, en cuanto que causa-la pérdida de la
“semejanza”, viola !la naturaleza humana, no entendida bioldgica-
mente, sino_en cuanto “imagen” de Dios y “capax Dei”.

Sto. Toméas de Villanueva también formula explicitamente esta
idea al considerar que el ser espiritual del hombre, su naturaleza
espiritual, es “quasi regula tuorum actuum”.

Si es hombre ha de llevar una vida racional que el Santo iden-
tifica con la vida virtuosa. Ser virtuoso es la manifestaciéon acorde

53. 'In Dom. 1 Quadrag. ¢. VI n. 12, t. I, 372-373; In Dom. I Quadrag.

c. I, n 4, t I, 338
54. In fer. IV Cinerum c. 1I n. 3-4, t. I, 302-303; In Dom. I Quadrag.

c. I n. 2, t. I, 348; In Dom. I Adv. c. VII n. 5, t. 1, 46-47; In Dom. Il Adv.
¢. In 7t 1, 59-60.
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con lo que el hombre es en realidad, al igual que de toda ptanta
esperamos el fruto que le corresponde. Y, sin embargo ;jqué ‘es el
pecado? Es un aborto de la naturaleza y su falsificacion. El peca-
dor no conserva de hombre mas que su aspecto externo. El peca-
do le convierte en zorra, puerco, mulo, dice con expresiones - que
suenan a raras. El. pecado es una realidad tan brutalmente destruc-
tora que solamente puede explicarlo la ignorancia de la dignidad
humana y de la finalidad a que est4 llamado el hombre. Ofuscacién
y ceguera que contrajo el hombre en el pecado de Adan. Pecar es
rebajarse, envilecerse y entregarse a la abyeccién; es, dice tosca~
mente, convertirse en una bestia *.

- La “imagen” de Dios imprime en el hombre un movimiento de
interiyorizacién base del propio conocimiento y de su situaciéon en-
tre Dios y la creacion irracional para elevarse finalmente al co-
nocimiento y amor de Dios. ,

El pecado es exteriorizacion, propia ignorancia, perderse en
las cosas, impidiendo asi la elevacion desde el conocimiento de
si mismo al conocimiento y amor de Dios ¥.

Mientras el alma intelectiva desarrolla su vida en conformidad
con su naturaleza racional a través de los actos de conhocimiento
y amor, el pecado ejercita todos estos actos “in contrarium” ¥.

Por ello el alma se siente insatisfecha y decepcionada con los

55. In Dom. III Adv. ¢. III n. 5, t. I, 108-109; In Dom. [Il Adv. ¢. 1 n.
3, t. I, 91-92; In Dom. Sexag. c. V, n. 13, t. I, 269; In Dom. II Quadrayg. c.
IIn 2, t. 1, 4677-468.

“Monia secundum genus suum germinant; et quale est semen tale est
fructus; quomodo tu solus degeneras? Non secundum genus tuum semi-
nas solus: ex Peo. nafus seecundum spiritum, non de spiritu,.sed de carne
metis corruptionem..Dei semina recipis, fructum doemoni reddis. Quare
non sicut seminatus est ager animi tui, sic germinat. Ecce ad similitudi-
nem Dei factus, Dei radicem habes, et fructus mortis emittis? Cur non
operam sequuntur naturam? Cur non secundum naturae genus est germen
operationis? Herba generi respondet suo; tu non respondes generi tuo:
tritici granum sparsum terrae generis sui granum reddit, et:tu degeneras:
fruges non adulterant sui sinceritatem seminis, tu adulteras puritatem
animae, vigorem mentis, corporis castitatem. Fecit Deus hominem de li-
mo; ecce agrum; dedit ei spiritum; ecce semen agri; et in anima “inspi-
rav1t splraculum vitae. Ecce in carnis agro animam, spiritum coelestem
* seminavit, et in agro animae spiraculum gratiae seminavit...” (In Dom

Sexag. ¢. V, n. 26, t. I, 273). . .

56. In Dom. III Adv. c. I n. 3, t. I, 91-92.

57. In Dom. Septuag. c. IV n. 5, t. I, 222,
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resultados obtenidos .del’ mal empleo de las' criaturas. El pecade
esla frustracnon de la naturaleza humana . :

‘La anomalia del pecado resalta ‘con mayores dimensiones,
cuando consideramos al pecador como cristiano. En éste ya no és
‘suficiente que actlie como criatura racional. Sus actos también de-
ben ‘manifestarsé: conformes con su profesién, que es la emitida,
personalmente o por sus padrinos, en el bautismo. Alli, .consepulta-
do con Cristo; renuncié a Satanas y prometié vivir solamente.para
Cristo. El santo 6leo. le consagré templo viviente del Altisimo.y re-
cibio la vestidura blanca, simbolo de la. inocencia_reconquifétada,
y la luz ardiente de la caridad. En el pecado, por el contrario,. ce-
de a los halagos del mundo, expulsa a Cristo, profana su templo,
desaparece la. caridad y la candida vestidura bautismal sufre la
mancha del pecado.. Donde esta Cristo no opera el pecado, y ia
adhesion al pecado es la expulsidon de Cristo ®.

Si ya por el hecho de la creaciéon el cristiano quedaba esen-
cialmente obligado al.trabajo, que en el contexto de la obra del
Santo se identifica con el esfuerzo por transformar en.frelacion .de
amor la unién que existe entre todo efecto.y su causa jcuanto mas
el cristiano que se mueve en la economia de la redencién, un se-
gundo titulo legitimo de los derechos de Dios sobre el hombre! La
Cruz vencié al pecado Reparé su mal. Pero fue una reparacnén
incoada, no perfeccionada; perfecta en cuanto a los méritos, mas
no en:cuanto a sus efectos. La Cruz vencié a la muerte, pero su
victoria aiin no se ha manifestado. Vive en el tronco, mas los ra-
mos aln no han conseguido la plenitud de la vida. He aqui el pa-
pel del hombre: desarrollar poco a poco esta vida, realizar en nos-
otros la manifestacion progresiva de la victoria de la- Cruz, llevar
los .méritos redentores en cada uno de nosotros a su plenitud efec-
tiva, prepararse a si mismo, como ramo del arbol de Cristo, a la
revelacion final de los huos de DIOS Tarea anulada por el pecado
que impide la colabaracion humana con la obra divina. La obra
destructora del pecado aparecera en toda su amplitud en el altimo

58 In Dom. Septuag c. Vn. 89t I, 226—22’7

“Unde anima suo nativo illo potu ciboque privata semper arida, satl-
bunda, famelica, per corporeas creaturas vagatur, mendicans ab els aguae
guttulas ut refrigeret sitim suam.. > (In fer. VI post Dom. III Quadrag.
c. IIT n. 2, t. II, 64).

59. In Dom IIT Adv. c. II n. 4 5, t. I 93- 95 In Dom. Septuag c. IV
n. 2, t. I, 220.
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dia, en el que los santos ' brillardn esplendorosos en el mismo re-
dentor, mientras en los pecadores ese “pignus’, esa: “spes viva’,
recibida en el bautismo, aparecera infecunda, al igual que: la confi-
guracion con la: muerte y resurrecciéon de Cristo que' dicho sdcra-
mento iniciara ®. AR : R

2. El pecado como ingratitud e injusticia para con Dios

El pecado, para Sto. Tomas de Villanueva, es' sencillamente la
ingratitud ®. Cuanto ‘mas bellos son los trazos con que describe- al
Padre bondadoso, tanto mas vivas serdn las imagenes con' las: que
identifica el pecado con J/a ingratitud. Nos resulta incomprensible
que el honrado médico, afanoso en su servicio sanitario, no reciba
mas que reproches y recriminaciones ®. Pensemos en la- ingratitud
humana que mas se haya grabado en nuestra vida personai y, des-
crita por un santo que vivia intimamente unido a Dios y hasta ha-
bia gustado sus finezas. Ese seria el camino que mejor conduci-

60. In Dom. Adv. c. V n. 3, t. I, 32-33; In Dom. I Adv. c. II n. 11-12,
t. I, 16-17; In Dom. I Adv. c. IV n. 6-7,.t. I, 28-30. _ ‘

61. “Considera pondus peccati, quantum est, quod Filium Dei traxit
ad terram! quantus erat morbus, quanta miseria quae tali medicina in-
diguit? Bernardus (In Nativ. Dom. Serm. 3, 5 PL. 183, 125): “Ex qualitate
remedii morbi aestimo quantitatem”. Filius Dei iubetur occidere, ut pre-
tioso sanguinis sui balsamo meis vulneribus mederetur. Et Augustinus in
sermone Epiphaniae: “Quam gravis sit peccati, et quam dura conditio
prodit remedii magnitudo: emplastrum vulnus, infirmitatem medicina de-
tegit. Considerat etiam qualis sit illa gloria quam expectamus, et, quam ne
amitteremus, talia dignatus est pati. Quanta nobis contulit gratis Deus?:
gratis coelum, terram et omnia quae videntur, et pro illa gloria tantum
pretium requisivit. eius valorem, magnitudinem et excellentiam recognos-
ce. Vide etiam quanta sit illa damnatio quam ut tu non substineres, Filius
Dei tanta dignatus est pati. Ecce quis venit, propter quid venit et ad quid
venit. Haec audis, homo, et taces? Haec audis, et dissimulas? Vides et non
tinniunt ambae aures tuae? Haec audis et non procidis et non trepidas,
et non expavescis et non otus prae gaudio et laetitia dissolveris? O pela-
gus mysteriorum!, o profunditatem intransvadibilem sapientiae Dei!, et
quis non submergitur in ea? et quid primum dicam, fratres? unde inci-
piam? Deficit sensus, haeret lingua, stupet intellectus! O charitatem’ exi-
miam! o amorem excessivum! o pietatem! o benignitatem! o dignatio-
nem! o bonitatem! o sapientiam! o inaestimabilem bonorum omnium in-
finitatem! ut servum redimeres Filium  tradidisti, propter vermiculum
propter formicam de terra. Et quid est, homo, Domine, quia sic magnifi-
cas eum? aut filius hominis quia sic reputas eum?, qua, obsecro sapientia,
quo consilio, qua ratione, qua causa, Filium unigenitum tradis dilectissi-
mum, charissimum in crucem et mortem, ut hominem ingratum, praevari-
catorem, tui contemptorem; recuperes et salves? quid magis admirabi-
mur, fratres, -Patrem donantem; an Filium acceptantem?” (In° Dom. IT
Adv. c. IV n. 4, t. I, 82-83). :

62. In Dom. IV Adv. c. III n. 3, t. I, 127.



392 . : ZACARIAS HERRERO - 20

ria a la comprensién del pecado como fa ingratitud. Porque el .pe-
cado esla méas despiadada negativa atoda iniciativa divina con mi-
‘ras a establecer la comunidad de amor a la que se orienta la na-
turaleza' humana. Bondad, paciencia y omnipotencia divina se coor-
dinan estrechamente en la blsqueda de la conversiéon del hombre.
Dios espera paternalmente, le prepara la huida de las ocasiones,
le amonesta con reprensiones, remordimientos y amorosos casti-
gos. Todo es inatil. Estan frente a frente la misericordia divina y
{a malicia del pecado que domina en el hombre. Multiplicacién de
pecados, aumento de beneficios; crimenes mas graves, mayor cle-
mencia divina; en la densa oscuridad, fulgurantes destellos de la
gracia divina. Descarado desafio y deliberado excitar la ira del
juez, frente a un misericordioso disimulo del Sefior que parece ig-
norar aquello que no quisiera castigar %,

l.a ingratitud del actuar pecaminoso humano, lo mismo que su
gravedad, se capta mejor cuando se recuerda que el pecado es la
causa que destruye el mas perfecto plan divino de reconquista del
hombre, su criatura. Plan divino que reviste la modalidad de gra-
cia y don magnifico para el hombre. E| santo, comentando algunos
versillos ‘de Isaias (5, 3-4) y de Miqueas (6,3) hace hablar asi a
Dios:

“Yo te he creado. Yo te he creado. Yo te he redimido con
mis llagas y mi muerte. Te he dado mi doctrina como guia
en la busquela de la verdad. Te envié mi Espiritu del cielo y
puse mis angeles a tu servicio y a los santos te los propuse

—

63. In fer. V post Dom. I Quadrag. c. III n. 1, t. I, 437-438; In fer. IV
post Dom. II Quadrag. n. 2, t. I, 493:494.

“Quartum principale quod debet praecedere confessionem, est dolor
et tristitia de peccatis. Die, primo quomodo excitandus est dolor. Consi-
dera, peccator Dei bonitatem, patientiam, tolerantiam; quandiu te expec-
tavit, quoties paternaliter te admonuit, quoties procuravit tibi undique
occasiones ut fugeres a peccato; inspirationem, remorsus, reprehensiones,
flagella pia, ut ad ipsum te converteres. Dic Deo tuo: vicisti me, Domine,
et victus sum: Fortior me fuisti et invaluisti, vicit misericordia tua mali-
tiam meam: multiplicavi peccata, multiplicabas beneficia: adauxi ecrimina,
auxisti clementiam. Si fugiebam, retinebas, si cadebam, levabas; si torpe-
bam, excitabas, si obcaecaban animam, tu ‘illuminabas, si offendebam,
dimitiebas. O admiranda contentio bonitatis Dei et malitiae meae! Vicit
tamen, ut aequum erat, clementia tua, vicit miserando. Quasi ex professo
et ultro deliberate iram iudicis irritabam, et dum iram concito, misericor-
diam impendis; dum magis ingratus et profanus tua praecepta contemno,
tu magis tuam misericordiam auges. Peccabam et dissimulabas et non vi-
dere te fingebas, quod nolles visum castigare. Hei me miserum! Hei me
vilissin%um et abiectum mancipium peccati! (Im Dom. IV Adv. ¢. VII n. 4
t. I, 143-144).
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como ensefianza :viviente. Juzgad, pues, angeles; juzgad tam-
bién vosotros los santos entre mi vifia y mi obra. {Qué més
podia hacer? ¢Cudl es la causa que os movié a preferir la
colaboraciéon con el enemigo mio y vuestro? Preferiste obede-
cer al enemigo en medio del trabajo y la angustia, antes que
obedecer, en medio de la bondad y paz internas, a un Dios
que te habia colmado de tantos beneficios y preparado tal
gloria. Tuve hambre y no me disteis de comer. Tuve sed y no
me disteis de beber. jAy! de aquellos que deban oir tal recri-
minacién. (Qué seri de ti, oh cristiano, cuando levantes los
ojos para contemplar las cicatrices de tu Redentor? ¢su sa-
cratisima humanidad y la Cruz refulgente en las alturas?
¢Cémo te atreverds a considerar tanta misericordia, tanta
bondad, tanta dignaciéon suya y tanta ingratitud tuya? ¢so-
bre todo cuando por tu malicia no te fueron provechosas?
iOh, como lloraras!, y hasta querrias desgarrar tus carnes con
tus propios dientes, como dice el salmo (Ps. 110,11): “Lo ve el
malvado y se irrita, cruje los dientes y se consume...”, ¥y el
Apocalipsis (10,7): “y plafiiran sobre ¢l todas las tribus de la
tierra”, porque de nada les sirvié tanta bondad y misericor-
dia de su Redentor. Para contraste de su condenacion veran
la gloria y alegria de los justos refulgentes como el sol, y se
recordaran que por leves y momentianeos placeres abandona-
ron tal gloria y despreciaron hacer penitencia...” %,

Su alma enamorada de Dios escucha el canto agradecido de
la naturaleza a su Creador:

“Clama. el cielo; Oh hombre, yo me pongo a servicio de
tu comodidad y utilidad. Oh hombre, clama el sol, yo te ilu-
mino. y acarieie con mis rayos y en tiempo primaveral te
ofrezco el paraiso de la tierra para tu recreo y expansion. Oh
hombre, dice la tierra, yo te presento los cereales, las legum-
bres, en fin, todos mis frutos. Oh hombre, exclama el mar, yo
te ofrezco la variedad inmensa de peces. Reconoce al dador de
todo ello y muéstrale tu gratitud. Pero somos como Dpuercos
que devoran las bellotas sin levantar la cabeza. Toda la natu-
raleza, grita: ‘“Accipe, redde, cave”. Aun cuando no hubiéra-
mos cometido méas pecados, la ingratitud bastaria para mere-
cer el infierno” %,

Esta ingratitud en relacion con Dios es un acto de injusticia
y en relacion consigo mismo un acto de soberbia.

Injusticia para con Dios como negacién de una entrega amo-
rosa exigida por el doble titulo de la Creacién y de la Redencion.

La enemistad injusta del pecador para con Dios cobra aln

64. In Dom. I Adv. c. IV n. 5, t. I, 28-29; In Dom. II Adv. c. IV n. 3,
t. I, 82.

65. In Dom. I Adv. c. VIII n. 13, t. I, 53-54; In Dom, II Adv. c. I n. 6,
t. I, 58-59; In Dom. II Adv. ¢. IV n. 4, t. 1, 82-83; In Dom. Quinquag. ¢. IT
n. 3 5, 283 284; In fer. IV Cinerum c¢. I n. 1, t. I, 294 295; In Dom. IV Adv
c.In 2 t1 115
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mayor relevancia en todos aquellos textos en los que-habla del pe-
cado. como fruto de la soberbia humana. Ordinariamente presenta
al pecado como un deliberado y retador desprecio-de Dios, un al-
‘tanero enfrentarse a Dios en la transgresion de su Tey, como la ci-
nica mncnacmn de una causa con DIOS 5,

Pero el pecado, -ante todo, es el despremo de DIOS y el auto-
endiosamiento ¥. Parece que.la gravedad del pecado reside en el
‘desprecio de Dios. Cuando se propone mover al pecador a confe-
sarse lo mas pronto posible después de la caida, afirma que no es
tan grave caer como permanecer en el pecado resueltamente y con
voluptuosidad. Porque la caida, dice, tiene una cierta explicacion
en la debilidad humana, pero la permanencia en el pecado, no uti-
lizando el remedio que Dios le ofrece, incluye un “contemptus” .
Todavia es mas explicito cuando agrupa a los pecadores en dos
grandes categorias. Unos son victimas de su fragilidad, de una es-
pecie de necesidad. Otros son los que pecan por malicia en el sen-
tido estricto de la palabra. Aman el pecado y se glorian de él. Se
mofan y desprecian los castigos divinos. Parece que desafian im-
pertérritamente su cdlera divina. En una palabra, desprecian a
Dios. Y esta es la malicia de las malicias, de manera que, querien-
do pecar ievemente “sub ratione peccati”, su culpabilidad es gra-
ve porque pecan “ex malitia, gratis et ex contemptu Dei” ®. El
“contemptus” sefala la mayor profundidad del pecado. Cuando cla-

66. In Dom. I Adv. c. I n. 13, t. I, 8; In fer. IV post Dom. Quadrag.
c. In. 3 t. I,401; In fer. IV post Dom. I Quadrag. ¢. II n. 16, t. I, 417-418;
In fer, V. post Dom. I Quadrag. ¢. III n. 1, t. I, 437-438; In Dom. In Psal-
mis ¢. II n. 4-7, t. II, 221-222,

67. In Dom. IV Adv. c. IV m. 4, t. I, 144; In Dom. I Adv. ¢. IV n. 1,
t. I, 26; In Dom. II Adv. ¢. IV n. 4, t. 83; In fer. VI post Dom. I Quadrag.
c.In. 2t 1 443;In Dom. I Adv. ¢. I n. 7, t. I, 3; In Dom. Septuag. c¢. I n.
2, t. I, 202; In fer. III post Dom. I Quadrag. ¢. I n. 6, t. I, 386; In fer. IV
post Dom. II Quadrag. n. 2, t. I, 493; In fer. II post Dom. IV Quadrag. c.
II n. 4, t. II, 93.

68. “Gregorius (In Ezech. I Dom. II 24 PL. 76, 916-916). Tanto gravio-
ra sunt peceata, quanto diutius infelicem anima detinent alligatam. Et si-
cut idem ait: Non tantum offenditur Deus de peccato, quantum de illo
contemptu, quo peccator negligit converti, pro nihilo hoe habet: et inter-
dum plus negligentia quam culpa ipsa displicet Deo. Psalmus (41,9). Nun-
quid qui dormit abiiciet” ut assurgat? Nam cadere fragilitatis est; perse-
verare in peccato, purae malitiae et quidem contemptus Dei” (In Dom.
Passionis ¢. VI n. 2, t. I, 157-158).

69. “Esaggera.. Summa malitia, diligere . malitiam, adeo ut volens
peccare venialiter sub ratione peccati, mortaliter peccet. Isti sunt qui pec-
cant contra Spiritum Sanctum; quoniam peccant ex malitia, et gratis fa-
ciunt pecatum et ex contemptu” (Im Dom. Quadrag. ¢. IV n. 5, t. I, 28).
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sifica un pecado entre los de dificil perdén, ordinariamente aduce
como prueba su: “contemptus specialis” por las circunstancias es-
peciales que rodean a tal acto pecaminoso ™.

*Temeroso del juicio final escribe:”

“Observad la ley de Dios. En esto consiste nuestra salva-
cion y si alguna vez la quebrantais por ignorancia o debili-
dad, evitad el desprecio convertios a Dios con prontitud; pre-
venid su juicio con la confesion, frecuentad los sacramentos
vy con la debida preparaciéon” ™.

Es légico ‘que sea asi, puesto que, sin excluir el elemento ob-
jetivo del pecado, acentia de manera poco comin su aspecto sub-
jetivo: ese contemptus Dei como malicia conocida y querida por €l
pecador.

Mas no pensemos en un desprecio estatico. Se caracteriza co-
mo pugna activa contra Dios, ya que el pecado, aunque no pueda
alcanzar a Dios “in quantum in se est”, trata de herir al mismo
Dios, forcejea por usurparle las prerrogativas de legislador supre-
mo y fin Ultimo y hasta es la “negatio facti” de Dios. El pecado ex-
terioriza una voluntad que se erige como norma auténoma de los
propios actos. Mientras la voluntad divina, expresada en los pre-
ceptos, deberia dirigir el curso de la vida humana, el pecador es-
tablece, como norma a seguir, a la propia voluntad, y en la nega-
cion del precepto se resiste a reconocer la existencia de toda vo-
luntad superior en él exteriorizada. Por eso el pecado es la “nega-
tio facti” de Dios'y un equipararse “interpretative” al Creador, al
apropiarse una nota exclusiva de Dios: ser norma de los actos.

iPero costosa y desafortunada tentativa de la soberbia huma-
na! El pecado es el gran fracaso del hombre.

3.° Aspecto anficomunitario del pecado

El sentido anticomunitario del pecado ocupa uno de los pri-
meros planos en toda reflexién sobre el pecado.

. El pecado, rebelion contra Dios, destruye la primera comuni-
dad, la del hombre con Dios en un didlogo de conocimiento y

70. In fer. VI post Dom. IV Quadrag. c. II n. 4, t. II, 116-117.

71. In Dom.I Adv.c. V n. 9, t. I, 30; In fer. VI post Dom. IV Quadrayg.
c. III n. 6, t. II, 132.

72. In Dom. I Adv. c. VI n. 4, t. I, 40-41.
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amor. Abunda en textos biblicos para probar el odio que Dios sien-
te por el pecado. Trae al recuerdo buena parte de los castigos im-
puestos a la humanidad. Son muy frecuentes y amplias las alusio-
nes a los ataques turcos a la cristiandad y a la herejia luterana co-
mo justo castigo del cristianismo de su tiempo ™.

, En numerosos pasajes describe al pecado como una fuga ini-
ciada de Dios, como un estado ya constituido de ruptura con Dios.
El pecador vive alejado de Dios™ En todo pecado actual, afirma
en otros textos, se repite la huida del primer pecado™. Es un pri-
varse de la salvacién, causa de la necesidad de una reincorpacion
a la “coeconomia salutis” sélo realizable en los méritos redentores
de Cristo con nuestra colaboraciéon™. Es un condenarse que exige
un nuevo redimirse. Ciertamente Cristo nos redimio, pero ello no
dispensa al hombre de redimirse a si mismo con la aplicacién de
los méritos redentores en un esfuerzo de cooperaciéon humana. En
la predicacion del Santo la historia humana es un recuento de la
impaciencia divina que experimenta los medios mas evanzados pa-
ra conquistar al hombre y que concluye con la exaltacién del amor
como Unico triunfador ™.

También considera el pecado, como expulsion de Cristo ™ co-
mo consecuencia de la interiorizacion del “mysterfum iniquitatis”,
enemigo irreconciliable de Cristo ™.

A su vez la ruptura de la comunidad de amor con Dios condu-
ce a nuevas manifestaciones del sentido antisocial del pecado. Por-
que, en la misma ruptura con Dios, el pecador se encara también

73. In Dom. II Adv. c. I n. 6, t. I, 58; In Dom. II Adv. ¢. IV n. 6, t. I,
85-86; In fer. V post Dom. I Quadrag. c. I n. 4, t. 1, 424-427; In fer. V post
Dom. I Quadrag. c. I n. 6, t. I, 428; In Dom. III Quadrag. c. III n. 3, t. 1,
3-4; In Dom, III Quadrag. c. IV n. 2, t. I1, 25; In fer. II post Dom. IV Qua-
drag. ¢. II n. 1-11, t. II, 91-97; In fer. III post Dom. IV Quadrag. n. 3, 4.
II, 105; In fer. VI post Dom. IV Quadrag. ¢. I n. 1, t. II, 109; In fer. VI in
Parasceve c¢. I n. 3-4, t. 11, 240-243; In fer. VI post Dom. II Quadrag. n. 6,
t. I, 518-519.

T4, In Dom. I Adv. c¢. VII n. 10-12, t. I, 50-52; In Dom. III Adv. c. I n,
4, t. I, 93; In Dom. IV Adv. ¢. I n. 3, t. I, 116; In dom. IV Adv. ¢. I n. 6,
119; In Dom. II Adv, ¢. I n. 8, t. I, 60-61; In fer. IV Cinerum c¢. I n. 1,
t. I, 295; In fer. IV Cinerum c. II n. 4, t. I, 303; In fer. IV post Dom. I
Quadrag. ¢. II n. 16, t. , 418.

5. In fer. VI post Dom. IV Quadrag. c. II n. 3, t. I, 418; In Dom. 1II
Quadrag. c¢. IV n. 4, t. I, 26-27.

76. In Dom. Septuag. c. V n. 22, t. I, 233.

7. In Dom, II Adv. ¢. I n. 9, t. I, 61-62.

78. In Dom. Passionis ¢. I n. 12-13, t. II, 140-142.

79. In Dom. Septuag. c. III n. 5, t. I, 217, .
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consigo mismo, ya que mientras la concupiscencia sigue décilmen-
te al pecado, la conciencia le arguye de irregularidad e inconse-
cuencia. jTerrible tormento y reproche de la conciencia! ®. También
ie enfrenta con los &ngeles, con los hombre y con la creacién. Bello
cuadro el de la creacién libre del pecado. Todo, los angeles, los
justos, los hombres unos para con otros, y también los seres irra-
cionales tienen la mision, que cada cual realiza en la medida asig-
‘nada por el Creador, de conducir al hombre a Dios en el reconoci-
miento de su dependencia del Creador. Irrumpe el pecado y desor-
ganiza y divide rencorosamente a la creacién ®. El hombre niega
su dependencia del Creador y en la autonomia, que cree haber
conquistado, se incapacita para el ejercicio de su misiéon. El que
pretendia entriquecerse pierde su dominio participado sobre las co-
sas y cesa de ser como el centro en torno al cua! giraba la crea-
cion para elevar su canto a Dios. Los angeles, que antes aparecian
al servicio del hombre y como portadores de ciertos mensajes, di-
vinos al hombre, se desentienden o lloran al hombre como miem-
bro muerto y ansiosos de su reincorporacién a las filiales relacio-
nes con Dios® ;Y los justos, aquellos miembros de la Iglesia que
ya triunfaron? Expone su pensamiento en el contexto del juicio fi-
nal como revelacion gloriosa de los hijos de Dios. Toda la humani-
dad, intimamente unida, ansia la resurrecciéon y glorificacion de
nuestro cuerpo. La espera el Padre como realizacién de la prome-
sa de constituir a su Hijo rey de todas las cosas. La anhela el Hijo
para ofrendar al Padre los frutos de su Encarnacion y Redencién
y la desea el Espiritu como esplendorosa realidad de la caridad y
del amor. También muestran su impaciencia los angeles y, sobre
todo los santos, que so6lo encontraran la plenitud de su gloria en
fla unién con los que autn militan. La Jerusalén celestial espera que
se complete el nimero de sus hijos. Bello conjunto aquel en el que
la impaciencia de los justos por la demora del premio recibe una
amorosa recriminacion: esperad a los que aun libran su combate.

t. 1, 109; In fer. IV Cinerum c. II n. 13, t.

1, 308; In Dom. Septuag. c. I n. 2, t. I, 201-203; In Dom. Septuag. c. II1
n. 2, t. I, 214; In fer. VI post Dom. III Quadrag. c. III n, 2, t. II, 64-65.

81. In Dom. IV Adv. c. I n. 2, t. I, 115; In Dom. I Adv. ¢. I n. 11, t.

80. In Dom. III Adv. III n. 5,

I, 6.

82. In Dom. I Adv. ¢. I n. 11, t. I, 6; In Dom. I Adv. ¢. II n. 16, .t. I,
20; In Dom. I Adv. ¢. IV n. 7, t. I, 29; In Dom. I Adv. ¢. VI n. 2, t. I, 39;
InDom.1Adv. ¢. VI n. 4, t. 1., 40-41; In Dom. II Adv. ¢c. II n. 2, t. 1, 66; In
fer. V1 post Dom. 111 Quadrag. c. IV n. 1, 28-29.
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No seran premiados los unos sin los otros. Todos han sostenido. el
mismo combate, en diversos' tiempos pero no independientemente,
y unidos recibiran el premio. Todos, los que ya triunfaron y los que
luchan, estan llamandos a ser conciudadanos. de los angeles y co-
edificadores de una misma ciudad. Son sus piedras. La. Iglesia triun-
fante se descubre incompleta sin la militante, materialmente incom-
pleta. Esto siembra en ella una solicitud, una tensiéon y preocupa-
cién por el incierto desenlace de nuestra lucha. Siguen con. la.ma-
xima atencién los mas minimos detalles del desarrollo de nuestras
vidas. Este ansia los convierte en medianeros entre Dios y los hom-
bre. Portadores de nuestros deseos ante Dios, y de la gracia divi-
na al hombre. En cierta manera nuestro combate es suyo. Sobte
nosotros pesa la obligacién de no defraudar la esperanza que. en
ellos iniciara nuestra conversion. Es deber personal de cada uno
de nosotros aportar un granito de arena a la gloria de los justos.
Porque las nupcias estan preparadas. La lglesia triunfante espera,
mas... el nimero de los invitados alin estd incompleto ¥,

Esta union tan intima entre la Iglesia militante y la triunfante
en el regocijo de la conversion, y en la mutua ayuda consolidada
finalmente en la gloria, muestra el cardcter anticomunitario. del pe-
cado. Defrauda la ansiosa expectativa de la Sma. Trinidad y de.la
iglesia que tanto anhelaba la resurreccion del miembro muerto.. El
pecado siembra el dolor en la ciudad cristiana y le priva de algo
a lo que tenia derecho. Es un algo que se seguiria como “ex opere
operato” de nuestra presencia entre ellos. Su gloria parece miste-
riosamente incompleta. Falta un miembro vy, por tanto, su aporta-
cion. El pecado en esta perspectiva es la ingratitud y hasta la in-
justicia de no haber correspondido al esfuerzo comin en pos del
comun destino, que sélo se logrard plenamente con la cooperacién
de todos y cada uno de los llamados. Es comprensible asi que el
pecador se sienta responsable ante los justos el dia del juicio, y
el por qué ellos tendran una participacion en el poder judicial de
Cristo ¥. También ellos han sufrido la injusticia del pecado.

Llega a esta conclusién después del examen de las exigencias
de la justicia que premia la virtud y castiga el vicio.. Tanto la virtud
como el pecado ejercen una repercusién que ho soélo merece: pre-

83. In Dom. I Adv. c. IV n. 5-6, t. I, 34-35.
84. In Dom. I Adv. c. IV n. 4, t. I, 27-28.
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mio y-castigo sino :también honor y confusion respectivamente. La
confusién es algo mas.que una parte accidental del castigo, “prae-
cepta:-poena: hominis- quatenus homo”. Pero notemos que tal con-
fusion y dehonor debe provenir de toda criatura racional. Los ange-
fes en el cielo, los demonios y todo hombre, cualquiera que fuere
su condicién, seran fuente de confusiéon para los condenados. La
ausencia de'una sola de estas criaturas impediria que la justicia
fuera integra y perfecta. Si, pues, toda criatura contribuira activa-
mente, en cierta manera, a la integridad y perfeccion de la justicia
vindicadora del pecado en el Gitimo dia, es Iégico que la injusticia
del pecado deje sentir también sus efectos sobre toda criatura ra-
cional .

El pecado rompe, finalmente, los lazos que unian al hombre
con los seres irracionales. La creacién, un mundo ordenadisimo
gue habijaba un lenguaje familiarmente inteligible al hombre, ima-
gen de Dios, es entregado al desorden del pecado. ElI hombre, que
poseia una participacion de la libertad divina, corre tras la libertad
absoluta. Se emancipa de Dios y la malicia de su pecado de la vi-
sién de las cosas como mensaje de Dios. Ya no descubre en ella
su canto de gratitud al Creador. La contempla como instrumento de
sus caprichos. Y, sin embargo, la creacion sigue en realidad can-
tando y reivindicando los derechos divinos ®.

Pero sin duda alguna la primera victima del pecado es el mis-
mo pecador. En su hambre de libertad absoluta cae en tal sumision
al pecado que las mas duras tiranias humanas son pobres reflejos
suyos. Porque el déspota humano podra ligar y esclavizar nuestros
miembros, pero las facultades espirituales permanecen duefias de
sus propios actos. La tirania del pecado es inmensamente mas du-
ra. Bajo su imperio “mens, sensus, ratio, iuditium, voluntas, affec-
tus, desiderium et quidquid in homine praecellitur ligatum est, ami-
sit quidquid hominis est et fere totus obrutuit” . {Terrible situacion
la del pecador!

B |

85. In Dom. I Adv. c. IV n. 7, ¢t I, 29.

86. In Dom. I Adv. c. VI, n. 4, t. I, 40-41; In Dom. I Adv. c. I n. 8
t. I, 4; In Dom. I1II Quadrag. c. IV n. 4, t.11, 2’7 In Dom. I Adv.cIV n. 1
I, 29 30; In Dom. Passionis c¢. IV n. 1 t. II, 156 In Dom. I Ady. c. I.n.
15, t. I, 9~ 10 In Dom. I Adv. e¢. III n. 3, t. 1, 23; In Dom.. Passwms ¢ II
n. 9-12, t. II, 148-152.

87. In fer VI post Dom. IV-Quadrag. c. II.n. 4, t. II, 116- 117; n
Dom. I Adv. c¢. VII n. 5, t. I, 46.
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Amargura, inquietud, intranquilidad, paz buscada y nunca ha-
llada, “foris glaudius, intus timores” ®. La conciencia no ofrece al
pecador el seguro y tranquilo refugio que ofrece al justo atribula-
do. La experimenta como una impertinente pregonera de la verdad,
de su separacion de Dios ®.

Zacarias Herrero

A

88. In Dom. I Adv. c. IIL n. 3, t. I, 23; In fer. IV Cinerum c. II n.
13, t. I, 308. . -
89. In fer. IV Cinerum c. II n. 13, t. I, 308; In Dom. IV Quadrag. c.
- IV n. 4, t. II, 27; In Dom. Passionis c. II n. 10, t. II, 149; In Dom. I Adv.
¢. VI n. 4, t. I, 149; In fer. VI post Dom. . :
70.



‘ Teologfa Espiritual

Segunda Parte.-

1. EL AGGIORNAMENTO

1. La actualizacion.

El Vaticano II nos intimé un aggiornamento o actualizacion,
invitdndonos a un diadlogo con el mundo, y pidiéndonos una
~ existencia cristiana comprometida. Nos presentaba algunas des-
cripciones antropologicas y sociologicas del mundo, pero ad-
virtiéndonos que el mundo no es estatico, sino dindmico, pues pro-
gresa y cambia sin cesar. Cada dia se acentiian mas el personalismo
y el socialismo; el progreso y la destruccién van juntos de la mano;
la ciencia y la técninca comprometen a todas las ciencias; todas las
disciplinas, incluida la teologia, cobran caracter antropologico y so-
ciologico; la grandeza y miseria de este mundo se refleja en la ex-
pectacién del hombre actual.

Los gue temen el cambio se escandalizan; Ios que quieren ace-
lerarlo se desalientan; unos se refugian en el indiferentismo, en el
nihilismo, escepticismo, rebeldia inntil y formas variadas de vida
negaiiva, otros se entregan a la disipacién, a la revolucién, a pre-
parar ese mundo nuevo que esperan. Aparentemente se estan des-

quiciando los pilares de la civilizacion: familia, municipio, clases
sociales, iglesias, organizaciones, instituciones seculares, naciones,
patrias. Surgen nuevas potencias, nuevos amos, nuevos controles,
nuevos métodos de dominio, nuevas energias. Los signos de los tiem-
pos, tanto los negativos, como los positivos, preocupan a todos. '

La teologia espiritual, dentro de su campo, se apresta a ser sal
de la tierra, luz y levadura del mundo, para realizarse a si misma.
Sabe que no podra realizarse, ni cumplir su misién, si no logra ese
“aggiornamento”, que intimé el Concilio. Sabe que tiene que comen-
zar “amando al mundo”, en lugar de odiarlo o anatematizarlo, pues-
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to que Dios amo6 al mundo tanto que le dio a su Hijo y ahora le da
su Iglesia. Por amor a ese mundo, la teologia espiritual aspira a co-
brar cardacter antropolégico y sociologico: su exagerado caracter
psicolégico tradicional reclama el “aggiornamento”

R
£a8 A

2. El fin pendltimo” = = 7 o
La teologia espiritual. se ordena a un fin ultimo, supra-
temporal, que segun el Evangeho es la vida eterna. Pero la
consecucion del fin ultimo depende de un “fin penultimo” y tempo-
ral, que es preciso conseguir en el mundo, y que solo se. congigue
cuando se vive una existencia “comprometida”. Vivir no es vegetar,
sino actuar. Es preciso existir, sistere extra causas, vivir libremente,
como persona libre. Y dentro de ese cuadro hablamos de “aggmrna-
mento” o actualizacion. '

“Actualizar” signiﬁca, no s6lo ensamblar el fin ultimo con el pen-
ultimo, sino también traducir e interpretar en el lenguaje e ideolo-
gia de cada siglo el mensaje evangélico supratemporal. Hablar co-
mo don Quijote, en lenguaje e ideologia anticuados, se 1lama ana-
cronismo. ;Como podra haber didlogo entre la Iglesia y el mundo,
si la Iglesia ‘habla un lenguaje anacromco? La teologia espiritual
espera reconocer el lenguaje e ideologia del mundo actual, para dia-
logar sin anacronismos quuotescos

La denuncia del Concilio viene a constatar que, llevamos retra-
50 con relacion al mundo, al que teniamos que haber salado, ilumi-
nado, fermentado y salvado. No cumplimos con. nuestro cometldo,
si el mundo anda tan mal como decimos. Por eso, reconocemos
nuestro pecado y tratamos de arrepentirnos en serio con propésito
de la enmienda. El- mundo se vuelve contra nosotros, segin la for-
mula evangélica: pisotea la sal corrupta. El que trate de guardarse

1. Varios, La Sfida della secolarizazione: Quaderni’ di szrztualztd 1971,
p. 5-22.
MaLpoNADO, L., La nueva Secularidad, Barcelona, 1968.
SEBASTIAN, F., Secularizaciéon y vida religiosa, Madrid, 1970.
SCHILLEBEECKX, E., Dios y el hombre, Salamanca, 1969.
BONHOEFFER, D., Widerstand und Ergebung, 12 ed.,- 1964.

" THIELICKE, H., Der Evangelische Glaube, Tubingen, 1968, p. 7ss.
Ip, Theologze und Zeitgenossenschaft, Tubingen, 1967, p 258-272.
TE SENNE, Traité de morale générale, Paris, 1942. ' :

. -LAVELLE, L., Traité des valeurs, Paris 1950.

SCHELER M El formalismo en la ética... Madrid.
In., Le samt le genie, le héros, trad. Fnbourg 1947,
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su alma, la perdera; es precise exponerla . por Dios, por el Evange-
lio: y.por el mundo (Mt 10,39; Jo 12,25). . S R

- Pero “actualizar”, -es lo contrario de “acomodar”: no pretende-
mos acomodar el Evangelio al mundo, sino salvar ‘al mundo por el
Evangelio; éste no es mundo ni funciéon del mundo, y por eso-es.sal-
vador del mundo. Al soldar el fin ultimo al penultimo, no hay ya so-
lucién de continuidad: el fin ltimo es el que sigue al penultimo,. Si
el .mundo se renueva, el Evangelio es continua novedé,d, incesante
creacion, siempre viejo y siempre nuevo, como Dios 2,

3. Teologia de la accion.

Si la “accién” tiene hoy gran prestigio desde los puntos de
vista cientifico y filosofico, no lo tiene menor desde el punto de vista
teologico. La “santa indiferencia” de san Ignacio seria hoy escan-
dalosa, si no fuera acompafiada por un activismo apostolico; la san-
ta indiferencia consiste en distinguirse en el servicio de Dios y de
la Iglesia. El desinterés seria inapetencia de saturacion, o suefio pe-
sado. La conciencia cristiana no es un “juicio”, sino un mandamien-
to: puede acatarse o rechazarse, pero no impunemente. Por eso se
nos predica ahora una existencia comprometida.

~Los tedlogos nos ofrecen una teologia gue nos ayude a ver, juz-
gar y actuar con decision en el mundo en cuanto cristianos. No he-
mos sido llamados para juzgar o condenar al mundo, sino para sal-
vatlo. Se nos recomiendan pues ante todo, el conocimiento y el apre-
cio de los sistemas que hoy inspiran a los hijos del mundo en sus
luchias ideoldgicas y practicas. El mundo mismo se ha adelantado a
denunciar la punible negligencia o culpable indiferencia, que pare-
‘ce observarse en el cristianismo frente a los problemas de la tierra.
Muchos cristianos protestan por la lentitud y obstruccionismo que
creen percibir en el aggiornamento de la Iglesia.-

Se nos pide una “existencia comprometida”, como forma de ser
en el mundo. Esa férmula significa que hemos de cargar con nues-
tra cruz, que es el “compromlso temporal”. Cual sea ese compromiso
concreto y como hemos de afrontarlo cada uno de nosotros, lo vi-
mos ya en la primera parte. Aqui se nos exige algo que parece extra-

2. Varicano II: espec. Gaudium et Spes, Dignitatis humanae, etc,
La revista Concilium ha - dedicade numerosos  estudios a este tema.
Cfr nn. 9 y 29.
CHENU M. D., El Evangelzo en el tiempo, Barcelona 1966.
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fo: “amar al mundo” "para poder salvarlo. El cristiano no goza de
libertad de indiferencia o de un privilegio de invitado 'y expectador.
Sus omisiones son tan-culpables como sus malas--acciones. Su mi-
sién inmediata -es, no.la contemplativa,. sino la activa, la compro-
metida. v :

Fr Gogarten’'y H. Cox nos proponian una indiferencia inacep-
table, ya que veian el mundo corrompldo por el pecado original?
‘Abusaban de la formula pauhna “tener, como si no se tuviese”. San
Pablo predico lo ‘contrario (Act 27, 10-35; II Cor 11 ,29).

4. Otro complejo de Jonds.

El _simpatico profeta' Jonas es un tipo: sirve de sefiuelo para de-
ﬂmr COmDIEJOS Sartre habla del “complejo de Jonas” para deﬁmr
al hombre que traga conoc1m1entos y los devuelve enteros, como 1a
ballena tragoé a Jonas. H. Cox, habla del compleJo de Jonas como
sentimiento de culpabilidad y traicién' a los ninivitas. Esas son me-
taforas El verdadero comple]o de Jonas es su postura entre DlOS y
los mmvxtas Se supone que era un hombre enterado, conocedor de
la lengua y costumbres de los ninivitas; en otro caso, Dios hubiera
tenido que suplir con carismas su incompetencia.

Jonas $e niega a ir a Ninive, aun desobedeciendo a Dios. Huye a
Tarsls, esperando que asi sobrevendria el fin de Ninive. Sin embar-
go, Dios amaba a los ninivitas: removié un poco el mar, zarandeé6 el
barco, arrojo a Jonas por la borda, hasta las entrafias del cetaceo, y
volvio a colocarlo sentado en una playa, frente a la carretera de Ni-
nive. Jonas se rindié al fin: suspiro, se puso en pie, comenzo a ca-
minar hacia Ninive y su predicacién tuvo tal eficacia que Ninive se
salvé,

Habia predicado con eﬁcama habia revelado a Ninive la volun-

3. “Tanto... cuanto”. Ejercicios de S. Ignacio, Madrid 1947, p. 22

- . (XUSDORF, G., Traité de Pexistence moral, Paris 1949, p. 105-109. .
GOGARTEN, Fr. “Theologie und Geschlchte” en Zeits. of. Theol u. Kir-
che, 3, 1953, 348.
Cox, H., The secular City, 1966, p. 271 ss.
B9EI;DIAEV, N., Royaume de Uesprit el Royaume du César, Neuchitel
1951.
Burtor, R., Christianisme et valeurs humaines,Louvain 1963.
CoMELIN, J. y: CALvo, J., Teologia de la ciudad. Estella 1972.
BESRET, B,, Incarnatzon ou eschatologie? Paris 1964. :
CHENU, M. D Los cristianos y la accion temporal, Barcelona 1968
LE SENNE, R Le devoir, como principe de toute valeur. Paris 1932.
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tad de Dios econ espiritu-profético, habia logrado ‘detemer el brazo
del. Omnipotente. Pero en el .fondo, é1 odiaba al ninivita; le dolia
contribuir-a su salvaciéon. Descargé todo su resentimiento contra-un
ricino, que solia interponerse entre €1 y el rayo del sol. De pronto se
habia secado el ricino medlador dejando a Jonas. expuesto a la. ca-
nicula.- ' v : :

El cristiano es hoy enviado al mundo para suministrar sal, luz
y levadura de salvacion. Esta entre Dios y el mundo. como ricino
mediador. Son muchos los que recalcitran y huyen a la Tarsis bur-
guesa, mientras entonan en el barco himnos a la gloriosa voluntad
‘de Dios. Parece que Dios -estda removiendo un pocod las entrafias del
mar y algunos seran vomitados frente a las playas, en que se abren
10s‘caminos de Ninive. Tenemos problema: complejo de Jonas, pre-
‘juicio; rencor judio, sentimiento, odio al ninivita,- privilegio divino,
acaparamiento de Dios, ocultamiento de la sal, luz y levadura..: %

5. Entre Dios y el mundo.

Este es el titulo de un famoso libro de Gogarten: no somos
mundo, ni del mundo, pero somos-en-el-mundo. Era también éste
uno de los topicos de san Agustin: el hombre, colocado entre Dios y
el mundo, tiene que dar la cara o la espalda a uno y a otro; pero
puede dar la cara o la espalda a los dos.

El protestantismo acusé a Ia Iglesia catélica de haber alterado
el problema fundacional: interponerse entre Dios y el individuo, no
como una mediaciéon, sino como una frontera. Por lo demas, tampo-
co aceptaba el concepto de mediacién, ya que dentro del individua-
lismo moderno Dios y el individuo hablan a solas. Esto parecia con-
tradecir a la teoria del Deus absconditus, pero el individualisme- lo
exigia. Es verdad que se admitia la Biblia como posible médiacién;
pero también la Biblia quedaba sometida al libre examen.

El problema existe y es general. En el destierro de Babilonia,
los judios, un tanto escarmentados de tantos profetas y de tantas

4. ORTEGA Y GASSET, J., La rebelion de las masas, Madrid 1936.
PrEIL, H.,, Uberwindung des Massenmenschen, Graz, 1956, p. 16 ss.
GuUARDINI, R., Holderlin 1939, p. 516 ss.
VERBIST, H., Les grandes controverses de l’Eglzse contemporame Lau-
1-sanne, 1969
STERN, ‘A, La:. leosoﬂa de Sartre Yy el Pszcoanalzszs emzstenczalzsta
Buenos Aires 1951, p. 178ss.: ; .
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familiaridades ¢on Dios, acentuaron la divina trascendencia. Trata-
rori‘de superarla porelsistema de las mediaciones. Y la primera de toda
file *Ta “sinagoga, sin l#& cual ho hay ni Biblia, ni contexto, ni valor,
ni sentido. Dadas las dificiles circunstarcias, fue preciso institueio-
nalizar 14 Sihagoga, hacerla bien visible para constituir un autén-
tico pueblo de Dios, en lugar de un suefio espiritualista. A pesar del
riesgo que.esto implicaba para la verdadera religion, la sinagoga
constituyé la mediacion fundamental. Ahora bien, automaticamen-
te, le incumbia el deber de ser.mediacion y no frontera entre Dios y
sus hijos existenciales, ent_re Dios y-su mundo.

Se acentuaron entonces, como hoy, las dos tendencias de siem-
pre:- el nacionalismo y el universalismo. Israel podia colocarse en
medio o en un extremo. Y ya hemos visto en el complejo de Jonas
cuan dificil es para muchos profetas amar a los ninivitas, colocarse
entre Dios y ellos, llevarles sal, luz y levadura, en nombre de Dios®

5, GOGARTIEN, Fr., Der Mensch zwischen Gott und Well, Stuttgart 1956.
RINGGREN, H., Israelitische Religion, Stuttgart, 1963, p. 289 ss.
Varios, La Nueva Teologia holandesa, BAC, Madrid 1974.
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II. LA EXPLOTACION

1. - Régimen totalitario. i B i

Como el cristianismo, el marxismo ha logrado un desarrollo com-
pleto: abarca todas las posibilidades y potencialidades .del hombre,
y se enfrenta con el cristianismo en cada detalle; al mismo tiempo
dialoga con él o contra él. Ambos sistemas sirven al hombre por el
amor y convivencia fraterna: el cristianismo, dentro de una ciudad
de Dios; el marxismo, dentro de una ciudad del hombre.

Segun Marx, la dialéctica materialista y determinista, no impi-
de al hombre vivir en un desorden libre, por culpa de un pecado
original histérico. Se encuentra alienado, despojado del fruto de su
trabajo con el que tenia que crear el mundo y a si mismo. ‘Los
“Amos”, que le han arrebatado ese fruto, son parasitos, pero astutos:
organizan su “orden social”’, un bosque de leyes, prejuicios, teorias,
artes, organizaciones, instituciones. Como ultimo recurso organizan
la religion, opio del pueblo, una providencia que refrenda la injusti-
cia y consagra la explotacion sistematica. Quien proteste, es enemi-
go de la sociedad y de Dios. :

_El problema es social: por eso mismo, lo abarca todo. El indivi-
duo es social y dentro de la sociedad puede, debe y tiene que vivir so-
cialmente. Esta sociedad es universal, internacional. Hoy la pruden-
cia aconseja respetar las fronteras y Estados, para ir imponiendo la
dictadura del proletariado, pero al fin s6lo habra un rebafio y un
pastor. La utopia o paraiso comunista es un suefio o ideal. Algunos
se devanan los sesos, preguntandose si el paraiso comunista es rea-
lizable o no; enftretanto el comunismo avanza: en el canédromo los
galgos corren una liebre que nunca alcanzaran, pero .corren, mien-
tras los espectadores estan sentados.

No se defiende la violencia, sino que se la permite, como hace
Dios con el mal. La violencia la ejercen los que se apoderaron de los
bienes comunes para su provecho particular, y luego defendieron su
latrocinio con las armas fisicas, morales y religiosas. Es licito recha-
zar la fuerza con la fuerza: la violencia es necesaria inevitable®.

6. ‘MAnxﬁEngels, Historisch kritische Gesamtausgabe, Frankfurf ‘192’7~
1929. . . Lo
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2. La Revolucion. i SRSTT

Hay épocas en que el “desorden constituido” se hace patenie;
aparecen las “incongruencias”, y comienza la:revolucion. -“El ecate-
cismo de la revolucion de Netchaeff produce la impresion de un
tratado de ascetismo, de una doctrina de Ia ‘vida espiritual, escrito
por un revolucionario, que exige la renuncia completa al mundo. Im-
pone al revolucionario el despego del mundo, el no amar nada dé lo
que pertenéce a este mundo. Su principio fundamental es el mismo
de la ascética y de la mistica espirituales...: apegarse a lo Unoc y
ofrendarle la vida eritera. Ese uno es la revolucion... El revolucio-
nario es hombre sacrificado: debe renunciar a todo interés personal,
a los negocios, a los sentimientos, a las amistades, a los bienes, e in-
cluso a su nombre. En él todo se orienta hacia.un interés unico y
una pasién Gnica: la revolucién”. .

El cardenal Suenens recoge la leccion: “hay una ascética y una
mistica comunistas, un espiritu de sacrificio total a la causa, un es-
fuerzo gigantesco de persuasion y. adoctrinamiento, que seria peli-
groso minimizar... Los dirigentes, formados con método, con la Uni-
ca finalidad de movilizar a las masas en servicio de la comunidad,
no han hecho mas que triunfar... Todo: ‘prensa, propaganda, cine,
radio, television, circulos de estudio, congresos, organizaciones adhe-
ridas, ete., todo esta organizado eén funcién deé la conquista de las al-
mas y de los corazones... Nadie puede negar el dinamismo impresio-
nante del ’apostolado’ comunista”.

El Cardenal insiste en el aspecto formal. Pero lo mismo ocurre
en el aspecto material. ;Quién puede negar que hoy abundan la ex-
plotacion del hombre por el hombre, o la alienacién? Y ¢quién pue-
de negar que con el marxismo ha mejorado Ta situacién de los po=
bres y humildes; que eran sistematicamente despojados, mientras
bajaban de Jerusalén a Jeric6? Por ende, una meditacion sobre el
comunismo y la revolucién no viene mal a nadie’.

7. BERDIAEV, N., El cristianismoé y el problema - del. comyunismo, Madrid
1936. . -
MCFADDEN Ch., La Filosofia del comunismo, 2 ed Valladohd 1961
LomBARDI, R., La doctrina mar.rzsta, Barcelona 1952.
SpuyRrl, P, Le marzisme aprés Marx, Paris 1970.
BERDIAEV, N., Esprit et Réalité, Paris 1943, p. 94.
CARp. SUENNENS, L.J., L’Eglise en état de mission, Bruges 1958.
RAHNER, K., “Humanismo crlsmano” en Los problemas de un dzalogo,
Madrid: 1969 p. 35-54, :
AGUIRRE, J., “Hlstoria de un dialogo” en id., id. p. 13-34. o
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3. Misterio ¥ didlogo.. .

El marxista. se encuentra frenfe al misterio, lo mismo que el
cristiano. . Critica facilmente a los demas, ya que los desordenes sal-
tan a los:ojos; pero.su critica recae sobre él mismo. El “héroe¢ rojo”,

pintado por Rloch, “marcha h&acia la muerie con la frente alta, mas
sublime que los martires cristianos, porque no tiene el consuelo y

esperanza de la vida eterna. Avanza simplemente hacia la nada”.
¢Pero, qué prueba eso? San Agustin pinté de igual modo al “héroe
donatista”, que se despefia 0 quema en publico, pero advertia: “al
martir le hace la causa, no la pena”. Y ése:es el problema.

Sin embargo, hay paralelismo y posibilidad de didlogo. El héroe
rojo no avanza hacia la nada, sino envuelto en la nube de la espe-
ranza: cree en un reino de Dios en la tierra, en una sociedad paci-
fica, libre, no represiva ni explotadora. Se engaﬁa Bloch, cuando
piensa que el martir cristiano s6lo aspira a la “vida eterna”; aspira
también a mantener la llbertad de su conciencia, y a instaurar en
la tierra el reino de Dws 0, mejor dlChO aspira a esto mmedlata-
me_nte, aunque también espere a la vida eterna. No tiene ninguna
prisa por morir. ' o

El marxismo concede. facilmente, que la religién, aunque. sea
“opio del pueblo”, es el exponente de un estado de injusticia y de
miseria. Antes de la aparicion del marxismo, la tinica constante que
denuncié la injusticia- y la miseria fue la religion. Marx pensé que
esa protesta callada y devota era magnifica pero insuficiente, y tra-
t6° de darle eficacia y coraje: pero el paralelismo continta, con cier-
tas posibilidades de didlogo en el futuro. Los pueblos oprimidos, que
constituyen la mayoria de la humanidad, recurren al marxismo sin
renunciar a la rehglon o0 bien a una rellglon marxista. La utopia de
Marx es resonancia de la utopia humana o0 categoria elemental. De
este modo, es prevmble que en el futuro el cristianismo y el mar-
x1smo tendran Que marchar ]untos complementandose para elimi-
'nar 2 ]os que v1ven de la repres16n y de la explotacu’)n8

8. Broch, E. Atheismus im Christentum, Tiibinguen 1968.
GusporrF, G., La découverte de soi, Paris 1948, p. 373-393.
.. (RUTIERREZ, G., Theologza de la. liberacién, Salamanca 1972, |
LOMBARDO- RADICE, , “Pluralismo. en la praxis soc1a1”, en: “Los. proble-
~o-mas de un diélogo”, p. 55-66.. ..
Ip.,, Christentum und Marmzsmus heute, Vlena 1966. (Dlalogo de Salz-
burgo) . T . . .
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4. La moral comunista.

8e oye decir que el 'marxismo es una moral de 1a violencia 6 una
moral del éxito, o una moral contradictoria, pues por un lado admi-
te la libertad y por otro la niega. Tales objeciones son superficiales
y no tocan el problema de la moral comunista. Seria engafoso pen-
sar que el comunismo rechaza la moral, para admitir s6lo valores
econ6micos y politicos. Son muchos los filésofos modernos que, aun
negando a Dios, admiten valores humanos, ya de situacion, ya inhe-
rentes a la naturaleza humana general. El marxismo llega a exigir el
“ateismo” en nombre de los valores morales, negando un Dios que
segun los cristianos acepta la moral burguesa, aprueba la injusticia,
explotacion y alienaciéon. Rechaza la moral burguesa, en nombre. de
una moral simplemente. humana. No hay pecados.en el sentido de
ofensa a Dios pero los hay en cuanto ofensa al hombre, y por eso
se reclama una moral rigurosa que llega hasta el sacrificio de la vi-
da, al compromiso temporal, lealtad, veracidad, valentia, riesgo, des-
prendimiento, amor a los demas y especialmente a los oprimidos.

Muchos ven aqui una plataforma de dialogo con el crlstlanlsmo
Se aduce que la actual moral cristiana se ha dejado 1nvad1r y recu-
brir ‘por el'individualismo y el utilitarismo burgués, ocultando su pe-
cado con velos piadosos. Y pues hoy la Iglesia va desmontando ese apa-
rato burgués, el dialogo vuelve a ser posible, ya que el comunismo
odiaba a la burguesia mas que a la Iglesia. Ha sido el marxismo una
fuerza que ha ayudado a la Iglesia a descubrir la invasién de los
parasitos extrafios. También los “pueblos subdesarrollados” iniciados
por el marxismo, estan aprendiendo a rectificar sus criterios morales
para Su bien o para su mal. .

El problema grave que aqui se nos plantea es el de la “concien-
cia recta” frente a la “conciencia domesticada”. Una conciencia no
puede ser recta si no es “social”, es decir, si no esta formada de acuer-
do con los problemas sociales. Pero entonces esa exigencia reclama
estructuras, en las que el sentido de justicia y caridad sea posible,
viable o realista. Se oyen ya muchas quejas contra la “pastoral
burguesa”, y esa es la denuncia que se presenta:contra la “concien-
cia domesticada®.

9. Gent, W, Untersuchungen z, problem des Atheismus, Hildesheim 1964.
ARANGUREN El marxismo como moral, Madrid, 1968, 1970. :
In., “El dialogo futurc entre marxistas y cristlanos én Los problemas
de un didlogo, p. 203-214.
SPIEKER, M., Neomarzismus und christentum, Paderborn 1974.
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5. Cambio de postura de la Iglesia.

Ese cambio es evidente. La Iglesia reconoce que el comunismo es
falso, e incluso una seudoreligion; pero reconoce también en él una
serie -de valores humanos indiscutibles y eficaces en -el momento ac-
tual. La llamada “teologia de la liberacién”, la teologia de la revo-
lucion y la teologia de las comunidades de base, estan descubriendo
a las conciencias cristianas domesticadas una realidad tan clara.y
lamentable, que el cristiano estd reconsiderando la teoria de la vio-
lencia, de la resistencia, de la desobediencia pasiva, de la voluntad
de Dios.

La inmensa mayoria de la humanidad, incluidos los paises comu
nistas, gime bajo la opresion de una minoria prepotente, que disfru-
ta de todos los privilegios de la tierra. Como en el Imperio Romano,
a cada hombre libre corresponden mil esclavos. Los pueblos,-incluso
continentes enteros, se ven: acosados por la necesidad. Recurren al
comunismo politico en demanda de ayuda econémica e ideoldgica,
para romper las cadenas de la esclavitud y de la tirania eécondémica.
La América Latina, Africa y Asia se previenen contra las malas ar-
tes del capitalismo. Y la Iglesia no puede permanecer indiferente
ante ese espectaculo, en el:que la guerra es necesaria para que la
superproduccién y las fabricas de material bélico de USA y URSS con-
tinden funcionando y vendiendo productos homicidas. Callarse es
consentir, ‘ )

Ademas, la Iglesia va ‘ecobrando consciencia de que ella misma
e's victima de las mafias del capitalismo. Por un lado, el capitalismo
estd esclavizando a sus hijos, y la Madre Iglesia no puede ni debe
permanecer indiferente; por otro lado, siente que el c_a,pitalismo ha
tratado siempre de convertirla en esclava vendida a su servicio. En
el momento en que la esclava pretende recobrar su libertad, comien-
zan los escandalos, las multas, los castigos, las denuncias: sacudir el
yugo es “meterse en politiéa” ete. ete.

Por todo es0, el Vaticano II se negé a condenar el comunismo.
Sabe que también el capitalismo es falso™.

10. Mater et Magistra, Pacem in terris, Ecclesiam suam, Populorum pro-
gressio.
Varicano II, espec. Gaudium el Spes, BAC, Madrid 1965.
MoELLER, Ch., “Renovacion de la doctrina sobre el hombre” en Teolo-
gia de la Renovacién, p. 335-386. ’ ) ) :
Varzos, La Iglesia en el mundo de hoy, 3 vols. Madrid 1970.
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ITI. LA REPRESION
'1. Libido y vrez;résic?n:.

Segﬁn'Fréud, el hombre actual se halla reprimido, contrahecho,
por obra y gracia de los “censores”. Freud es determinista y vertical:
la accién humana es un simple prodiicto del subconsciente, de un
complejo que trata de desahogarse por medios sofisticados. Pero’ co-
mo ese compleéjo tiene ya sus antecedentes y causas, € inclhiso su
proceso, el determinismo freudiano es también horizontal.- Supone,
pues, Freud que la naturaleza humana deberia funcionar perfecta-
mente; en cambio, funciona mal, como se comprueba en los com-
plejos, enfermedades, neurosis y conflictos.. Es, pues, claro que esta
naturaleza estd corrompida, y que vivimos en un radical “desorden
psicologico”, contra el cual hay que reaccionar. Freud explica el
proceso del desorden en esta forma: a) la primera fuerza es el yo,
nucleo personal, que pudiéramos llamar naturaleza humana; b) la
segunda es la libido, el ello, la concupiscencia, o eros -césmico, ley
del mundo, ordenada a la perfecciéon -de los entes, a la reproduccion
y al desarrollo y consumacion del ciclo vital; ¢). la tercera es la
censura 0 superyo, creado.por la religion, el arte, educacién, moral,
pedagogia y demas subproductos -de .la cultura. Si la; libido siguiera
sus cauces naturales, las fuerzas estarian en equilibrio; pero si-el
sistema de fuerzas es alterado por la represion (principio de Le-Cha-
telier), surge la reaccion para restablecer el equilibrio roto, y se crea
la situacién"violenta, el desorden psicologico. Frveud,recu'rre al mito
del patriarca feroz o jefe de la horda primitiva que organizé la so-
ciedad patriarcal: explotaba a sus hijos y monopohzaba a las mu-
jeres los hijos pudieron al fin rebelarse asesinaron al patriarca y
orgamzaron la sociedad fraternal dommada por doble concepto an-
tagonico: hberacmn y parnmdlo 'Este ps1coana1151s cont1ene hartos
errores, pero ha contribuido a un meJor conoc1m1ento del hombre

El hombre actual. reprimido por la sociedad y por su propia
consciencia colabora gustosamente en su ruina, rechazando los con-
flictos hacia el subsuelo de la consciencia que llamamos el incons-
ciente. Ahi la libido reprmnda pero no extmgulda orgamza su
“conspiracion” *. v o

11, FREUD S Obras completas 3 vols. Madrid 1967
FromyM, E., Marx i Freud, Barcelona 1967. i
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2: Paradoja de la:represion.

El desahogo 0 descarga de la libido es 1mp051b1e tanto por mo-
tivos internos como externos. El sujeto tlene ademas de los 1mpu1-
sos egoistas e individualistas, otros 1mpulsos sociales y generosos,
que sirven de freno al egoismo; ademas, los demas hombres y muje-
res no se prestan a que cualquier transeunte desahogue en ellos sus
instintos sexuales egoistas: un hombre que se deje llevar de los ins-
tintos (sequere maturam) no camina hacia su perfecciéh, sino hacia,
su destruccién. La articulacién dynamis-fysis-télos no se da en el
actual régimen: la libido suelta es el caos psicolégico; “la libido re-
primida, a pesar de los riesgos que implica la represién es fuente
de todos los valores activos y eficaces: religion, arte, ﬁlosoﬁa cien-
cia, cultura, her01sm0 desarrollo, progreso. Pero también seria inuiil
ocultar los riesgos: las neurosm confirman que la libido reprimida
puede convertirse en fuente de desequilibrio, conflicto y locura. Esa
es la paradoja. ' B

Freud ofrece una ‘“ascética del deseo”. Confiesa que es inutil’
desahogar el deseo, puesto que es insaciable por esencia; ademas
todo desahogo implica una esencial frustracién, tanto en el orden
individual como en el social.- Toda sociedad es represiva por esencia
y toda sociedad libre es frustraciéon por esencia. S6lo nos quedan,
pues, dos soludiones: a) refugiarnos en nuestra imaginacion; b)
afrontar la realidad. El primer camino termina en una neurosis pro-
gresiva; el segundo es la ascética.

Naturalmente, la ascética de Freud no es la cristiana. Es 1a
aceptacion de “la condicién humana”. Pero se repite agui la obje-
cion de S. Agustin a Cicerén: “no sabe qué es la naturaleza huma-
na”. Segun €], la condicidon humana es el ser para la muerte, el
“instinto de thanatos”. La obsesion de Freud es la muerte, no la
sexualidad ™ R

3. La frustracion.

El mito del patriarca feroz trata de explicar el cbmplejo de cul-
pabilidad que aqueja a todos los hombres sin motivo alguno, como

12. ALLERs, R., Das Werden der sittlichen Person, 4 ed. Freiburg 1935.
SaGNE, J. C., “Questions d’inspiration psichologique, posées a la théo-
logie de la grace”, en.La vie spirituelle, Supplement, 95 (1970).
MaRcusg, H., Eros y civilizacién, Barceloria 1968, p. 227 ss.
DELACAMPAGNE Ch.,, Antzpszchzatrze, Paris 1974. .
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la angustia de los existencialistas. Para- dar razén de .ese mito, se
recurre a la psicologia. (compleJo de Echpo) El nifio, al apegarse a
‘su madre como su propledad mtenta ya ehmmar al padre ¥y cuan-
dre y depende de é1, se siente frustrado y culpable corno si hubie-
ra venido a ocupar un puesto que no le corresponde, como un intru-
s0.

La réligién es explicada dentro de ese cuadro. Dios es 1a proyec-
‘cién sentimental del padre. La asociacion de los hermanos asesinos
quiere protegerse frerite a la posible vuelta del jefe de la horda.
Presenta a Dios bajo una doble figura: Juez, que puede castlgar
Padre que puede perdonar y liberar: es amenaza y también reden-
‘cién o gracia divina. De ese concepto brotan la ascética y el culto,
como métodos para aplacar a Dios u obtener su gracia. La religion -
es, pues, una neurosis de la humanidad. Al llamar Padre a Dios, nos
buscamos, como los nifios, un poder protector, y ensanchamos has-
ta lo infinito su sabiduria, bondad y potencia: por un lado, queremos
defendernos de las inmensas fuerzas oscuras de la naturaleza, con-
jurarlas, influirlas; por otro lado, anhelamos realizar deseos oscu-
ros y profundos, que no nos atrevemos a confesar.

Muchos antropélogos y freudianos rechazan los mitos del pa-
triarca y de Edipo, que Freud tomo6 de Darwin y Smith, como super-
fluos; pero conceden que es necesario explicar la prohibicién del in-
cesto, la autoridad de los valores sobre el individuo, el sentido in-
nato de culpabilidad, la represion, la rebeldia instintiva frente a la
represion, el sentido de frustracién y el instinto de thanatos. Son
problemas generales que afectan a todas las religiones. Siguen, pues,
creyendo, a pesar de las objeciones, que la religion es la muleta
del cojo, fanatismo y supersticion, para evitar el mal y conseguir
el bien por caminos falsos. De ahi que la religién se vea obligada a
dialogar o polemizar con Freud y los freudianos .

4, Elevacion, introversion, regresion.

Son leyes o mecanismos para desahogar un deseo reprimido y

13. LAING, R., Mystification, confusion and Conflict. N. Y., 1965.
LAING y ESTERSON, ReaSon and violence, London 1964.
Foucaurt, M., Histoire de la-folie, Paris 1972.

ORraIsON, M., La culpabilité, Paris 1974.

GIRARD, R., La violence et le: sacré, Paris 1972. :
COOPER, Psychzatrze and antipsychiatrie, London - 1970
FromM, E, La crise de la psychanalise, Paris 1971.
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secreto. El deseo reprimido se refugia en el subconsciente y trata de
burlar el control de la conciencia. Recurre a objetos inocentes y. se
satisface en formas incompletas o.indirectas. Se bucan excusas: apos-
tolado, arte, estudio, caridad, etc., para satisfacer un deseo sexual.
Estos “fenomenos de elevacion” se dan en todos los terrenos: cam-
bian de objeto, e incluso pueden transformar el amor en odio, al no
poderse satisfacer. Sus formas son innumerables: lo esencial es que
subsista el deseo reprimido, que duele, y se ceda a la tentacién de
liberarlo. '

Algo semejante acontece con los fenémenos y la “ley de intro-
version”. Quiza la timidez, incompetencia, antipatia, inhabilidad, im-
piden la satisfacciéon exterior del deseo reprimido, y se busca refu-
gio en el interior. La libido se ceba en si misma, alli donde nadie
puede oponerse: narcisismo, fantasias, novelerias, etc. El yo puede
enmascararse de Dios (Plotino). Parece que se busca en el interior a
Dios, pero el sujeto se busca a si mismo, endiosandose y liberandose
por la via mistica de su fracaso. O puede convertir el interior en un
nirwana, conforme a la ley siguiente.

La “ley de regresién” invita al deseo reprimido a convertir el
interior en una matriz materna, en la que el sujéto se despersonaliza,
conviriiéndose en objeto. S6lo que, en lugar de plantear el problema
en el espacio, como la ley.anterior, 1o plantea en el tiempo, regre-
sando a un estado infantil o embrionario en el que no tenia pro-
blemas. Asi se producen los fenémenos de regresion: mimos, evasio-
nes, inhibiciones, vetos, infantilismo, histeria, frivolidad, infancia
espiritual, etc. Freud recurre al fin al instinto de thanatos, de 1la
muerte, como impulso que brota del reino inorganico y nos devuelve
a ese reino después de recorrer el ciclo de la vida. Esta vida es pues,
a pesar de su belleza, dolor y sufrimiento, como 10 manifiesta 1a me-
canica y psicologia del deseo que brota de la tierra, como flor de un
dia, como un fuego fatuo*. ‘

5. Sublimacion

Hay sujetos capaces de “sublimar” la libido, aplicandola a la

14, Encyclopedia britannica, vol. VII, p. 827.
ADLER, A., Menschenkenntnis, Leipzig 1927.
{n., Theorie und prazis der individualpsychologie, 3 ed. Miinchen,
926.
KRETSCHMER, E., La structure du Corps et la Charactére, Paris 1930.
JunG, J., L’homme a la recherche de son dme, Genéve 1946.
WEexBERG, E., Individualpsychologie, Leipzig 1929,
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creacion de valores objetivos y generales. No sabemos por qué: unos
pueden y ‘otros no puedehn ‘sublimar: esos’ deseos reprimidos: Parece
que es necesario s1empre “entrar en si mismo” (mtroversmn) Pero,
en lugar de quedarse en el interior, el sujeto se recoge y vuelve afue-
ra a ocupar su puesto y su funclon soc1a1es aprovechando la fuerza
de los deseos repnmldos en nuevas dn‘eccmnes Asi se altera el sen-
tido de las leyes anteriores. En lugar de desahogarse creando, se crea
desahogandose. Dios sigue siendo un fin y el desahogo es solo una
econcomitancia.

Muchas han sido'y son las critica_s que se han hebho al:ﬁsiCO_
analisis. Las mas duras son las de Jaspers y Sartre. Pero hoy sé' ad-
mite generalmente que hay cosas que Freud ha 1mpuesto al mundo
definitivamente: desartlcular el hombre - clasico .e h1potét1co explo—
rar el subconsciente, comprobar la corriente del pensamiento vivo,
descubrir secretas intenciones en muchas actividades que parecen
inocentes, mostrar los desérdenes-del. subconsciente, organizar unas
“leyes” o por lo menos unas maneras consuetudinarias de reaccio-
nar ante la represiéon, etc. Sin duda Freud es demasiado. simplista,
al querer explicarlo todo del mismo modo, sin- tener en ‘cuenta. que
el ‘hombre es ‘un sujeto, una fuente, no -una simple maquina o .vehi-
culo. Los éxitos que-el psicoanalisis logra en el terreno-deé la mediei-
na muestran que- se trata de una - ayuda mdlscutlble Jaspers alega
que eso se debe al ps1qu1a.tra y no al ps1coanahsls Gusdorf alega
que se debe tamblén a la confianza y deseo de curacmn del enfermo
como acontece en la confesmn 0 direccnjn de conc1en<:1a Gusdorf
anade que todos tenemos neces1dad de abrlrnos a otro para, conocer-
,nos a nosotros mlsmos y adv1erte que muchos ps1qu1atras no se .co-
nocen a si mlsmos ni de leJos y necesitan: un-.psicoanalisis como sus
clientes. Herbert Marcuse piensa, por el contrario, que es premso
aceptar a Freud, mterpretado por él, estimando que los deseos no
repnmldos de ia libido produciran eros y amor soc1ales pero afiade
que para eso tiene que produc1rse un “cambio cuahtativo” en esta
sociedad . ; ' Co ' c

15. - JaspErs, K., Balance .y perspectiva, Madrid 1953, 151-159,
SARTRE,: J. P.,:L’Etre-—et le Néant, Paris 1943 p 637 695.
G'USDORF, La Decouverte 2P, 141 ss.v ol
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IV. LA FRUSTRACION

1. Autoafirmacion y frustracién .

Mientras el determinismo de Freud se apoya en el-pasado, en
la causa fisica, el determinismo de Adler se apoya en el futuro, en la
causa final. La clave de interpretacion no es ya el eros, sino la vo-
luntad de poder, el orgullo. La intencién o proyecto subconsciente va
orientado al futuro, a la conquista sofiada, a un supuesto.ideal. Adler
admite, como Freud, una esencia humana o naturaleza humana an-
terior a la existencia en forma de constitucion, temperamento, idio-
sincrasia, caracter.

Parte, pués, Adler del principio de autoafirmacién, que Spinoza
enunciaba asi omne ens in suo esse perseverare conatur. Esa tenden-
cia a mantenerse, (impulso de defensa) aparece siempre que el ente
se siente amenazado. La resistencia del atomo .a perder su unidad
prueba hoy que tal tendencia es universal. Pero.en el hombre se ma-
nifiesta de un modo humano, ya en cuanto a su ser, ya en cuanto a
las manifestaciones de ese ser. Tal tendencia es de por si ilimitada
y conduce a la absolutizaciéon. Por eso, se ha sefialado otra fuente o
tendencia en la naturaleza humana, que sea capaz-de contrarrestar
y ordenar a la voluntad de poder y se llama voluntad social. Quiza
1a, voluntad de poder reprimida por 1a voluntad social, 0 por la cen-
sura externa, se refugia en el inconsciente y desde alli trabaja con
maéascara, segun- dijimos, de la libido. En el fondo se apunta a una
libido dominandi, de la que son victimas los individuos y los pue-
blos. La que los griegos llamaron ybris, prepotencia, es el resultado
de esa tendencia a afirmarse en si mismo (Prometeo, Ayax). Lo propio
de esa tendencia es superar las resistencias y limites que encuentra
en su camino: en este sentido, es claro que el hombre es hombre
(ser mas), gracias a esa tendencia que le llevé a superar las condi-
ciones primitivas, la resistencia de 1a naturaleza y de la reaccién,
para progresar. La tendencia es, pues, buena, mientras vaya bien di-
rigida s, ' :

16. HAEBERLING, P., Der characler, Basel, 1924.
Krages, L., Grundlagen der Characterkunde 4 ed. Leipzxg 1926 II
1928.
KUENKEL F., Characterkunde, 3 ed., Leipzig, 1928.
ALLERS, R C'haracter als Ausdruck en Jahrbd. f. Chamcterologze 1925,
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2. La tensién vital.

El equilibrio existencial deberia ser resultado de ese juego de
ambas tendencias en el hombre, la voluntad de poder.y el amor o
voluntad social. En este sentido se habla de una correspondencia
entre el ser y la funcion, entre el yo y el no-yo, entre las fuerzas y
las cargas. Ese equilibrio se expresaria en los términos humildad o
verdad; se dan cuando un hombre cree que es 10 que realmente es,
y que vale lo que realmente vale. Entonces ajusta automaticamente
las cargas que toma a las fuerzas que siente, y ajusta -sus proyectos
a sus potencialidades o posibilidades. Pero ese- equilibrio animico
puede quebrarse, ya por carta de mas (complejo de superioridsad),
ya por carta de menos (complejo de inferioridad). Entonces ya nc
hay correspondencia entre la subjetividad y la realidad: el fracaso
es seguro.

El complejo de inferioridad fiene especial importancia por su
extension, profundidad y efectos. Es evidente que todos comenza-
mos siendo nifios, siendo pequefios, es decir, experimentando una
falta de valor frente a los adultos. Esto hace que Ia educacién sea
dificil, para mantener bien el sentido de la realidad, por falta de
experiencia, de sabiduria y de poder. Asi se produce en todos nos-
otros un inicial sentido de inseguridad, que nos prepara para el
complejo de inferioridad. Pero el caso se agrava cuando hay motivos
particulares: constitucién corporal deficiente, herencia, mala educa-
cion, pequeiiez en todos los sentidos. Son causas sefialadas: a) En-
fermedad, vitalidad aminorada, desconfianza del éxito, provocada
por tristes experiencias, debllldad fealdad.. :

b) Sltuacmnes y circunstancias deprlmentes, estables o provi-
sionales: sexo, orfandaz, padres divorciados, hijos unicos, lugar del
sujeto entre sus hermanos y hermanas, primeras experiencas esco-
lares...

¢) Favoritismo en la familia o en la escuela, desdenes, hijos:ile-
gitimos, intimidados, amenazados, amarga experiencia de los prime-
ros contactos infantiles... ¥

17. ALLERS, Das Werden... p. 72-84.
BUHELER, Ch., Die gezstzge Entwicklung des lcmdes, Jena 1925
In, Kindheit und Jugend, Leipzig 1928.
KRETSCHM’ER, E., Medizinische psychologie, Leipzig 1924
DriescH, H., .Das Leib-Seele problem, Leipzig -1924. .
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3. Compensacion y supercompensacion

" Una vez que el suejto comprueba incesantemente su fracaso y
frustracién en la lucha vital, se retira a su interiof come. a un ba-
luarte, y alli se compensa de sus fracasos objetivos, los”disc'ulpa y
explica logicamente, y para afirmarse, se proporciona victorias ilu-
sorias y justificantes. Este fenémeno se llama compensaciégi. El con-
cepto de compensacion brota de la experiencia: cuando en un orga-
nismo falla un organo todas las fuerzas se concentran, ya para re-
parar el trauma yva para compensarlo, como acontece en 1os ciegos,
cuyos sentldos se agudizan para suplir la falta de vista. De ese mo-
do, la compensacion puede terminar en supercompensacion. Y esto
es importante, cuando se trata de la existencia humana la que tie-
ne tantos horizontes y perspectivas. La “inferioridad” trae consigo el
aumento de la tendencia de autoafirmaciéon y de voluntad de poder.
Para ev1tar excesos, Evelyn meh proponia la 51gu1ente medltacmn
“Yo soy so6lo alguien, pero soy alguien; no puedo hacerlo todo, pero
puedo hacer algo; el hecho de que yo no lo pueda todo, no es razon
alguna para dejar de hacer lo que puedo”.

El peligro comienza, cuando la voluntad de poder no se limita
con el amor o voluntad social. Quien se siente extrafio a su comunidad
se aparta facilmente de ella. La tendencia a unirse con los suyos,
amor o voluntad social, es biolégica y se da también en los animales.
Pero en el hombre aparece con mayor relieve en cuanto ens sociabile.
“Un hombre aislado se hundiria sin remedio en el caos de 1a naturaleza”
(L. Feuerbach). El yo se funda ante todo en un tii y en un nosotros.
Por eso se habla tanto hoy de convivir y de convivencia. Propone
Adler la humildad (Allers el amor al préjimo) como correetivo supre-
mo de la voluntad de poder, y como criterio de virtud auténtica en la
psicologia individual. En efecto, el amor a la propia comunidad y a
sus miembros, amor que se extlende a la humanidad entera, es la sa-
lud perfecta del espiritu .

ADLER, A., Studie iiber Minderwertigkeil von organen, 2 ed. Miinchen,
1927.
Ly¥NcH, E., Training the Child at Home, N.Y., 1922.
18. ALLERS, Das Werden... p. 77ss
GuaARDINTI R., Eine thlosoﬂhie des Lebendzg-Konkreten Maiz .1926.
ScHELER, M., Wesen und Formen der Sympathie, Bonn, 1923.
. Gusnonr, Traztee p. 199-234.
FRrEUD, S, Esquema del Psycoandlisis, N.Y., 1949.
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4. EIl inconsciente colectivo.

El juego, el suefio, la infancia, los anormales ofrecen constantes
'pruebas de la utihdad del p31coana11s1s A cada momento comproba-
mos la satisfaccion que ofrecen los galones y estrellas, las cintas y co-
lormes los gorros y coronas, las llstas de amigos y enemigos de la ma-
nia persecutoria, la tendencia a echar las culpas al diablo, a las es-
trellas al gobierno, a la jerarqula al desorden social, a los pelagia-
nos y maniqueos. También comprobamos cuantos hombres se han he-
cho grandes y célebres, o santos, cuando’ lucharon para curar sus de-
ficiencias, o para compensarlas y supercompensarlas, cuando tenian
amor y voluntad social. Las aplicaciones del psicoanalisis individual
son, pues, sumamente tutiles para la vida personal.

Pero Jung extendié el concepto de “inconsciente” a la humamdad
entera como tal. Al estudiar los mitos, ritos, sunbolos que hoy ofrece
la historia y en especial 1a “Historia de las religiones”, descubrié un
elemento de la psique, que é! llama arquetipo. Los arquetipos acttan
como inductores de nuestra asociacion de ideas, y nos empujan a to-
dos por igual y en sentidos equivalentes: son las raices invisibles de
la consciencia personal, una suerte de categorias, pero de origen em-
pirico: por eso pueden llamarse innatos o adventicios, segiin se mire.
Son como el cauce viejo de un torrente, o el cafion cavado por una
vieja corriente: las aguas vuelven a él en cuanto quedan sueltas. No
son meras representaciories, que puedan describirse, sino.que vienen
cargadas de emotividad, como los instintos. Jung cita como ejemplos
estas concepciones: héroe, eterno femenino, nifio, padre. Finalmente
son blpolares en un doble sentido: 1) tienen una cara clara y . otra
oscura; 2) pueden llevar al bien o al mal. v

~Jung aplic6 ese rico material a.la conducta individual y somal
'L‘os -arquetipos son “factores” (en sentido etimologico) que nos condi-
cionan y hasta' cierto punto nos determinan, aun en materia religiosa.
Por eso lamenta la mala situacién de nuestra época religiosa. Los
guias espirituales han dedicado su atencién e interés a las “insti-
tuciones”. no al misterio y dinamismo de los simbolos de la religion ¥,

19. Jung, C.G., Tipos Psicolégicos, Buenos Aires, 1945.
In, Teoria del Psicoandlisis, Barcelona 1974.
Io, L’Homme et ses symboles, Paris 1964, p. 94 ss.
. .ADLER, G., Etudes de Psychologze jungienne, Genéve, 1957‘
HoSTIE, R Du Mithe a la Réligion, Paris 1968, . .
BADOUIN, Ch L’Oeuvre de Jung et la Psychologie complea:e Paris
1963.
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5. EIl andlisis conciliatorio.

La situacion actual y la que se prevé para los proximos afios
dan al psicoanalisis inmensas posibilidades y horizontes. El psico-
analisis se desliga de su esoterismo y magia, y de su individualismo
congénito, para “actualizarse” y “socializarse” en un ambiente libre
y practico de YUSA. Los maravillosos ensayos.de Penfield sobre la me-
moria-y la teoria de Berne sobre el analisis conciliatbrio, fundado
en el facio ut facias, da como resultado un método cientifico y pré\é-
tico de analisis de la personalidad y de la conducta consecutiva.

'En la constitucion de la personalidad entran tres elementos que
se denominan padre, adulto y nifio (P——A—N) No son el inconscien-
te colectivo de Jung, sino estados normales que todos adquirimos
en una edad temprana (desde el nacimiento hasta los cinco afios),
que llevamos grabados en nuestro cerebro y que vamos enriquecien-
do, administrando, utilizando y ejerciendo a lo largo de nuestra exis-
tencia. El padre representa la autoridad, el adulto representa la ra-
z6n, el contacto razonable con la realidad y el nifio representa las
emociones, caprichos, etc.. De ese modo, la conducta humana es ex-
plicada como un juego en el que cada uno de los elementos toma
parte, predominando ya el uno, ya el otro. En todo caso, toca al adul-
to llevar la rienda y utilizar los servicios del padre y del nifio qgue
lleva dentro. De ese modo se logrard un equilibrio que se condensa
en la formula “yo estoy bien, ti estas bien”, que es el ideal del in-
tercambio con el préjimo, o del facio ut facias.

Frente a ese problema pueden presentarse cuatro posturas ca-
racteristicas: ‘ ‘
' 1. Yo estoy mal — Tu estas bien.
2. Yo estoy mal — Tu estas mal.
3. Yo estoy bien — Tu estas mal.
4. Yo estoy bien — Tu estas bien.

Puesto que se admite el libre albedrio y se suprime el determinis-
mo, siempre son posibles el cambio y la conversiéon; el individuo
acepta la responsabilidad que le concierne en su propia conducta.
Por otra parte, la aceptacién de los valores objetivos ofrece grandes
posibilidades para afrontar los problemas religiosos y morales?.

20v PENFIELD, W., “Memory Mechanisms”, en Archzves of Neurology and
Psychzatry, 67 (1952) 178-198. .
-'BERNE, E., Transational Analisis in Psychotherapy, N.Y. 1961.
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V. LA ALIENACION

1. La existencia:

. Muchos piensan que el existencialismo ha muerto, o tienen pri-
sa por enterrarlo en vida: no ha muerto ni morira,. a no .ser- como
los olros sistemas que quedan catalogados en la historia. Significa
una primacia de la existencia sobre la esencia, un viejo problema
que se atribuye a la-Biblia, a San Agustin, y a otros. No se trata de
“esencias” que, al,chqc_ar con algo, forman un cdmpuesto y se dan
a si .mismas la existencia, sino que se trata de cosas existentes, que
se van definiendo o esenciando. Para entendernos con claridad dis-
tinguiremos dos clases de ser: 1) un ser inicial que intenta ordenar-
se; 2) un ser terminal que es la fabrica ya construida,. Cuando se
trata del hombre hay un proyecto libre y una fabricacion en el tiem-
po y en el mundo. Los existencialistas reprueban el concepto abstrac-
to de “naturaleza humana” y prefieren el concreto de “condicién hu-
mana”.

Si se admite la creacion, hay que admitir un ejemplarismo o plan
divino. Si no se admite, tenemos un mundo griego eterno. En el cris-
tianismo Dios mueve a cada criatura, segin el modo de -existir:que
le dio; en el ateismo, el hombre es una “pasiéon inutil”’, condenado
a buscar un imposible.

Se distingue entre existencia auténtica e inauténtica. La dife-
rencia consiste en vivir el proyecto propio o en vivir un proyecto aje-
no. Todos comenzamos por una existencia inauténtica, por una alie-
naciéon o enajenacién. Ni siquiera somos capaces de ser “nosotros
mismos”. sin una referencia inevitable a los otros con quienes convi-
vimos dentro de una “intersubjetividad” existencial. Nacemos en un
ambiente y crecemos amasados con él. Esto nos facilita alcanzar la
verdad y el amor, pero también nos crea incesantes conflictos. Tene-
mos que vivir en el mundo de los demas y en €l inventar nuestro pro-

In., Games People Play, N.Y. 1964

Hargis, Th. A.,, Yo estoy bien, i estds bien, Barcelona 1973.

PiaceT, J., La construction du réel chez U'enfant, Genéve 1947.

Kusig, L.S., “The neurotic Process as the Focus of Physiological and
Psychoanalitic Research”, en The Journal of Mental Science, vol. 104,
n. 435 (1958). : ‘

GLASSER, W., Reality Therapy, N.Y. 1965. Presenta una postura seme-
jante, pero mas esotérica, y desdefiando el pasado indebidamente.
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yecto original; nuestro ser libre, y eso- constltuye nuestra “angustla
existencial” . . . o o SR

2. :La coyuntura histérica.

Olvidemos la malevolencia de agquellos para los gque Heidegger
es ‘“un profesor nazi” y Sartre un “colaboracionista”, o “un hombre
de café”. Queda en pie el pesimismo existencialista. ;A qué se debe?
(A la Biblia, a San Agustin, a Kierkegaard? De todo habra, pero en
concreto, se debe al derrumbamiento de los valores a raiz de la I
guerra mundial. Los vencedores propunciaron el Vae victis! Esti-
maron que los vencidos debian estarles agradecidos. Pero 10s venci-
dos, no ya solo en el campo de batalla, sino también en el campo de
la economia, han superado a los vencedores. Es normal que los in-
vasores acepten la cultura de los invadidos. Digamos. pues, que las
fuentes del pesimismo son dos: 1) la cultura; 2) la derrota, la injus-
ticia, la opresion, la explotacion, todo eso que convierte la existencia
humana en nausea, angustia y melancolia. El titulo original de La
ndusea, de Sartre, era “Melancolia” (Simona de Beauvoir). Lo que
provoca el vomito es la desverguenza de los triunfadores. La Atra
bilis, la colera, suele engendrar glgantes

Sartre vio el mundo lleno de Salauds. Importa poco que tam-
b1en €l fuera uno de ellos. Lo curioso es que no abruma a los peca-
dores, sino a esos triunfalistas, santones, rellenos de mala fe, de pre-
rensmnes apoteésicas, de mentiras acerca de la religién, el arte, el
derecho la industria y el comercio. Ese vasto e3ercxto de Salauds da
arcadas a Sartre, aunque el ejército avance y aplaste a los existen-
cialistas.

Sin duda los afos del existencialismo, fueron afios de revelacién
de la verdad. Los libros de Heidegger y Sartre se leian con avidez,
con la misma avidez con que los judios leian a sus profetas en los
momentos de la desesperacion. Era preferible tener a mano algunos
argumentos para mantenerse frente al Vae victis! El término “pe-
simismo” no asusta a nadie: todos son pesimistas en épocas lamen-

21. HEIDEGGER, M., El ser y el tiempo, México 1951.
SARTRE, J.P., L’étre el le néant, Paris 1943.
~In., L’existentialisme est un humanisme, Paris 1946.
STEIN, E., Endliches et eviges Sein. Freiburg 1962.
BEAUVOIR, S. de., Pour une moral de I'ambigiiité, Paris 1947
Camus, A, Thédtre, Recits. Nouvelles, Paris 1962.
SAINT-EXUPERY, A. de., Oeuvres, Paris 1959.
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tables, cuando. vacila la esperanza. Todo depende. de que. podamos
cantar O felir culpa! El tinico problema del pesimismo consiste. en
saber si hemos de contar con una creacién cristiana, o con un mun-
do griego. Si la tierra produce hombres y- cereales, sin. distincion,
iseamos pesimistas! 2,

3. El ‘ proyecto.

Los complejos de Freud son para Sartre indice de una mala fe, gue
trata de ocultar un “proyecto original y libre”. Esta es la intencion
profunda, que Freud-quiere buscar y aue oculfa, con su determinis-
mo empirico. Esos complejos de los psicélogos son meras consecuen-
cias del proyecto original, que cada cual se forja libremente. (Por
qué? '

Heidegger eligid el término MaN para designar al mundo. El nos
trae al mundo, nos educa y nos obliga a vivir una existencia inau-
téntica, que no es la nuestra individual. El lenguaje, la cultura, la
religién, la educacién, la familia, todas las estructuras e institucio-
nes, nos van “sociologizando”, colocando “en situacién”, gravados e
hipotecados. El mAN se€ hace cargo del individuo: lo despierta, cul-
tiva, define, satisface, pero alienandolo, robandole el “si mismo”, ha-
ciéndole unidimensional o impersonal (Marcuse). La persona se con-
vierte en objeto, en funcion del mundo. Ya no es portadora de va-
lores propios, sino recipiente de 1o que van arrojando en ella los de~
mas. No se vive a si misma, sino que vive al dictado: cada dia llega
a su mesa un diluvio de prospectos, programas, consignas e ideolo-
gias, fodo bien garantizado por el man. El hombre es ya un dassein,
un misterio que estd ahi, sin lograr ex-sistir auténticamente.

Dentro de la existencia inauténtica riela la angustia, como una
luna en el lago, anunciando un mundo espiritual y moral, el recono-
cimiento implicito de una caida: el hombre inauténtico se siente
alienado, caido, lapsario, yecto, abyecto. Sabe que se hace las pre-
guntas y que se da las respuestas al dictado del man. Esta bien edu-
cado ¥y domesticado. Le han armado con el repertorio de las pregun-
tas y respuestas corrientes en el mercado, licitas o ilicitas. En la fa-

22. STERN, A., La filosofia de Sartre y el Psicoandlisis existencialista.
Buenos Aires 1951.
TROISFONTAINES, R.; Le Choix de J.P. Sartre, Paris 1945.
MERLEAU-PONTY, M., Sens et non-sens, Paris 1948, p. 141 ss.
Smon, P.H., L’homme en procés, Paris 1950.
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milia, en 14 escuela ‘en la 1g1esia, en la tertulia, en’Ig literatara, en.
el arte, en la ‘calle, sigue el pl‘OceSO de domesticacion. EI sujeto se ve
compehdo a demostrar que es normal € inteligerite, ‘que conoce el
COdlgo ‘de la circulaciéon’ y ‘de” las convenciones sociales. Sabe" que
tiere que rellenar su ﬁcha que el MAN controlara Si sacude el yu-
go, comienza el escandalo ®

4. EI deseo vital.

. Me :enfrento con dos proyectos: ‘el mio y el del mMaN. El MAN, en
nombre de esta sociedad de consumo, quiere contar conmigo como
con un- factor de su economia: me clasifica entre los “caracteres” o
“cosas”, atribuyéndome una mismidad fosilizada. Y yo - protesto,
porgue mi conciencia me dice que debo realizar el proyecto mio 'y
no el del man. Pero si elijo .el proyecto mio, tengo que realizarlo en
el mundo del mMaAN; ademas, tengo que ‘hacerme a mi mismo:-de la
nada, optar continuamente, y eso. me produce angustia.

“Mi proyecto es mi ‘deseo oculto y total, mi deseo vital. Pero ya
vimos la misteriosa paradoja del deseo: deseo lo que no ’téhgo, y si
lo alcanzo cesa y muere mi deseo: el-apetito cesa con la satisfaccion,
si se trata de. pequefias satisfacciones, pasado el periodo “refracta-
rio”; vuelve a manifestarse el deseo, por ejemplo, en el terreno biold-
gico 0 sexual. Pero.cuando se trata del proyecto vital, la satisfaccion
significaria el cese -de todas las tendencias y apetitos, sin un posible
periodo refractario: seria la muerte por saturacion. definifiva.

"Si opto por mi propio proyecto, no s6lo me espera la angustia
de crearme a mi mismo, sino que voy descubriendo una nueva para-
doja: el hombre se define como un “ser mas”, que sOlo termina en
un “ser como Dios”. De ahi han nacido el heroicismo y la hybris, que
Séfocles simbolizara en su Ayax. Pero Ayax termina suicidandose,
después de perder la razén. Ya que el hombre nunca puede ser Dios,
a .su .angustia sucede la nausea, el sentimiento de frustracién  total,
al verse obligado a confesar que es “una pasién inutil”.

-+ La coducta en su econjunto es la expresiéon y revelacion del:pro-
yecto, ya sea del personal, ya sea del impuesto por el MaN. Si el pro-
yvecto es del man, la conducta carece “de autfenticidad: expresa pro-

23.- MARCUSE,” H:., Fl hombre unidimensional, México 1968. e
In., Vers la liberation deld de homme unidimensional, Parls 1969
VARET G., L’ontologie: de “Sartre, Paris 1948, p. 131s. y 1365 :
DELP; A, Exzstencm tragica;, Madrid 1942, p.'81.
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gramas, -consigriag,: ideologias, ‘caracteres inspirados en la economia,
politica, cultura. Caigo asi en la teatralidad. Represento un persensi-
je, pero-no-a -mi mismo: vivo yo, pero el MAN vive en mi. Soy porta-
dor de un personaje: ¢;Pero-qué ocurriria, si yo me determinase a vi-
virme a mi mismo? Los santos han contestado ya a esa pregunta:
“Cristo vive en mi” (Gal. 2,20) %

5. Lenguaje, curiosidad y equivoco.

El primer control del man es el lenguaje. Deberia ‘servir para re-
velar los pernisamiéntos, pero sirve para ocultarlos, y asi es vehiculo
de corrupcion. Al aprender a hablar, aprendemos las mentiras, tru-
cos 'y procedimientos del vivir gregario. Nos van ensefiando a hablar,
hasta que logran gue hablemos “como todos”. Terminamos admitien-
do el lenguaje como valor absoluto, como charla. Pasamos la vida
charlando, para que no exista el silencio, para no escucharnos a
nosotros mismos, para ocultar nuestro drama intimo vy nuestra frus-
tracion. Y cuando comprobamos la frivolidad, el fraude y la des-
orientacion, es ya tarde.-

El segundo control es la curiosidad. También nos la habia dado
Dios para “desewbrir’; pero se convierte en Celestina, que trata de
taparnos los 0jos y nos suministra la comidilla: nos ofrece periodi-
cos, revistas, radio, medios audiovisuales. La vida se convierte en
pasatiempo, el estudio en afan de novedades. Saltamos de noticia
en noticia, y las noticias nos liberan de la soledad, sin comprometer-
nos. Nos ocupan, y asi entramos en el comadreo convencional. Vivi-
mos al corriente, bien informados, somos inteligentes. Hacemos ca-
rreras, escrutamos vidas ajenas, opinamos, sentenciamos, escudrifia-
mos la historia de M. de Rosllebon; pero olvidamos nuestro pobre yo,
que gime dentro de nosotros. Queda satisfecha nuestra inocente va-
nidad; y nos llaman listos y aun santos.

"El tercer control del mMAN es el equivoco. El MaN nos vacuna, por
si acaso. Podriamos preguntarnos cudl es nuestra vocacion personal,
nuestra alianza con Dios, nuestro compromiso temporal, y se provo-
caria el conflicto. Pero el equivoco impide que eso llegue a ocurrir.
Cuando alguien ejecuta una accién admirable, y sentimos ganas de

24. SorocLES, Aigce, Milario 1934 (Introd. y Comentario de M. Unters-
teiner).

Musit, R., L’homme sans qualités, Paris 1957. i
MorinN, E., La paradigme perdu: la nature humame Paris 1973
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imitarle. repetimos la consigna del man: “también yo podria hacer
eso y mas”. Todos podriamos escribir libros, evangelizar a los pobres,
organizar movimientos, dirigir empresas y complejos industriales,
comerciales, religiosos, crear riqueza, descubrir valores, promocionar
a los j6venes, etc., pero “no vale la pena”. Si alguna vez imitamos,
sacamos copias serviles. Y siempre podemos echar la culpa a algo
o -a. alguien:  1a suerte, Satanas, la salud, la educacién, los rivales,
enemigos, envidiosos, ete. En ultimo término suspiramos piadosamen-
te: “Dios lo ha querido asi, jbendito sea! %.

25. HEIDEGGER, M., El ser ¥ el tiemno, p. 185-208.
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VI. . EL RESENTIMIENTO

o

1" ‘Su exploragion,

“ Fyie Nietzsche'él explorador de ése oscuro y vago sentimiento, que
ha ‘ido cobrando ¢ontornds ‘precisos en la- discuision subsiguiente. El
perisé que el cristianismo era una ‘moral de’ esclavos, derivada del odio
judio.- De-ese 0dio jlidio, el -mas -profundo y- sublime ‘de la "historia,
broté la mas sublime y profuhda forma del amor cristiano.. No éra
una antitesis, que anunciara una nueva forma de negacién y de
venganza, sino que era la terminacién final, la flor y corona del odio,
llevado hasta el extremo. El amor cristiano ocultaba el mismo deseo
que el odio judio: la victoria, la conquisfa, la seduccién. Mediante
Cristo, que parecia dispersar a Israel, lograba Israel el ultimo fin de
su rencor sublime.

Las réplicas brotaron a continuacién. Aqui nos interesa la de
M. Scheler. Primero, porque distingue bien la naturaleza del resen-
timiento y su aplicacion; asi, por ejemplo, descubre que Nietzsche
es un resentido contra la potencia creadora del cristianismo; y se-
gundo, porque frente a ese amor cristiano se descubre mejor 1la
profundidad y ramificaciones del resentimiento. En efecto, Scheler
nos presenta al detalle una fenomenologia y una sociologia de ese
turbio mundo del resentido, comenzando por una definicion o des-
cripcién, que sirve para orientar en el estudio y en la lectura: “es
un aufoenvenenamiento psiquico, que tiene causas y efectos bien
determinados; es una disposicién psicolégica de cierta permanencia,
que por una represion sistematica, libera ciertos sentimientos y
emociones, en si mismos normales e inherentes a la naturaleza hu-
mana, y tiende a provocar una deformacién mas o menos constan-
te del sentido de los valores y de la facultad de enjuiciar’. Es un te-
mor 0 un miedo, pero inspirado en el odio y en la envidia. Envenena
el corazon, envenena el vaso: todo lo que se eche en el vaso, bueno
o malo, queda envenenado. Es una postura radical, tan profunda
como las tres grandes concupiscencias .

26. NIETZscHE, Fr., La Genealogia de la moral, WERKE, 20 vols., 1899 1922
MusaRrion- ausgabe, 23 vols. 1922-1929.
ScHELER, M., L’homme-du ressentiment, Paris:1970, p. 16: - %
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2. El plan del resentido. LR et

.. .El resentimiento, alude 2 “otra”. persona, y pOr €so se presenta
como rea@ én se aseme]a A la vehganza que se toma por una su-
puesta ofensa No se trata de’ un mov1m1ento przm _ przmus sino de
una, bomba con espoleta retardada y aparato de relojerla El resen-
tido no es’victima de un’ acceso de’ célera rabia, furor (o] exaspera-
cion: su miedo detlene el proplo “movimiento para ‘meditar el’ pIan
de ataque y tender 1a asechanza 'en 18 ocasién’ proplcla Eso demues-
tra 1mpoten(:1a y habilidad al mismo tlempo o SR

Ademas el resentlmlento nace en condlcmnes determlnada.s
frente a personas y ob]etos bien determmados desaparece si' fal-
tan tales condlcmnes por eJemplo sila Venganza se ha realizado,
si el sujeto envidiado ha-sido 1nut1hzado “si el ob]eto codiciado ha
perdido su prestigio. Es facil confundir el resentimiento con muchas
formas similares, .celotipia, .venganza, -envidia, - malignidad, spesar
del.-bien ajeno, mal cardcter, etc. Todas..estas manifestaciones. son
efectos,.no causas del resentimiento. La. caracteristica de-éste es.la
impotencia del resabiado, que s6lo embiste cuando ya cuenta con el
éxito de su embestida. .

Podemos retener los. tres rasgos, que deﬂnen el resentlmlento 1)
la 1nh1b101on 2) la agresividad; 3) la clar1v1denc1a Ante todo,. el
resentido padece ya un. complejo de 1nfer1or1dad que trata de ocul-
tar con alardes de audacia y de fuerza por €50.1n0 reacciona, 1nm¢-
dlatamente sino que detlene el t1emp0 y prepara, el contraataque
En segundo lugar para desencadenar la agreswldad aprovecha las
reservas de odio rencor, env1d1a para que su contraataque tenga
fuerza de “demostraciéon”: a ambos rasgos aludia Nietzsche, al men-
tar la “moral del esclavo” que sufre el latlgo del sefior, o de la ﬁe-
ra que se revuelve contra el aguuén sin osar reaccionar de momen—
'to es como la histeria. Y en tercer lugar finalmente. el resentldo
posee notable clarividencia - para; descubrif en los demas los valores
que él1 desearia para si: talento, simpatia, finura, persuas16n, cap—
tacion, virtud, autoridad. Cuando dice, como la zorra, “no estan ma-
duras”, es porque ha saltado y no-ha alcanzado ‘los racimos %.

27. Huaw, G, La Philosophie de Fr. Nietzsche, Paris 1917.
Duruy, M., La Philosophie de M. Scheler, 2 vols. Paris 1959.
ﬁg}TAN J, Das C’hrz‘stentum und Nietzsches Herrenmoral Leipzig

. HILBERT, G., Nzetzsches Herrenmoral und die Moral des C‘hristentum,
Leipzig 1910 .
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3. Tensién y descarga.

El resentido carece de interioridad, de hogar personal. Vive
comparandose con los otros. Dentro de su compléjo de inferioridad
se envenena mas con las comparaciones: no atiende a lo que yé, po-
see, sino a lo que quisiera poseer, 'desposeyendd a los demas. Léjos
de relajar la tension enfre sus ambiciones y sus realizaciones, la
eleva mas aun. Cada vez aparece con mayor fuerza la diferencia en-
tre los valores que desearia poseer y su incapacidad para realizar-
los. La unica solucion que ve es la valvula de escape, la agresividad,
consciente o inconsciente, que sirve de descarga a la alta tension in-
soportable. Quiza este modo de presentar parezca excesivamente'fi-
sico y simplificado; pero asi la visién resulta més clara.

Tal descarga de la tension interna nos explica la reacciéon o
animosidad agresiva contra todos agquellos que parecen felices,
triunfadores, capaces, tranquilos, normales. El resentido va comba-
tiendo a uno tras otro: con frecuencia, advierte que su postura es
mera ilusion, ya que sigue sufriendo; pero, por lo menos, sosiega su
necesidad y prurito de agresion. Comienza, pues, su trabajo de es-
clavo, contra los que triunfan o pareeen felices, con una declara-
cion tajante: “no se trata de valores auténticos”. El resentido qui-
siera ser un buen escritor, pero ve que no puede serlo; entonces de-
clara que ser escritor es ser charlatin. Quisiera ser un profesor for-
mativo; al no serlo, declara que la ensefianza es perder el tiempo
con alumnos estupidos, o convierte la catedra en apologia y polémi-
ca. Quisiera ser un santo; al no serlo, declara que la virtud es hipo-
cresia y falta de talento. Quisiera ser simpatico, atractivo, influyen-
te, etc.; al no serlo, declara que se trata de mentiras, trucos, fina-
lidades turbias, etc. Este método de enjuiciamiento se va perfeccio-
nando hasta que, o bien se llega al cinismo total, o comienzan las
anormalidades. ’

Lo peor es que tras este sistema de enjuiciamientos, viene el sis-
tema de la accién: la denuncia, la calumnia, la mentira, la zanca-
dilla, la declaraciéon de incompatibilidad y cuestion de gabinete, etc.
Cuando se hace la lista de todos los que el resentido ha enfilado... %,

28. SCHELER, M., Vom Umsturz der Werte, 2 vols. 3 ed. Bern 1959. ,
Ip., Schriften zur Soziologie und Weltanschaungslehre, Leipzig, 1923-

.
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4, La mfalzbilzdad ‘del resentido. =~ '~ SR

EI resentldo se constltuye a si mlsmo en criteno unlversal para
determmal lo que vale y lo que no vale, aunque con frecuencla ape-
le a “otras autoridades”, si es0 le conviene. Dado el caracter sub]e-
tivo de sus apreclacmnes, suele contradecirse con facilidad y verse
sometido a variaciones 1ncomprens1bles, en dlferentes tiempos y cir-
cunstancias, o con diferentes personas. Rechaza lo que antafio acep-
t6, y revela que todas sus posturas tedricas son medios para suavi-
zar la tensién interna y molesta entre el deseo y la impotencia. Se
ve que la descarga es ilusoria. :

Exalta aquellos valores en 1os que puede mas facilmente triun-
far, postergando aquéllos que parecen dificiles o inaccesibles: exal-
ta los valores autoritarios, legales, econémicos, universitarios, ofici-
nescos, literarios, filoséficos, positivos, para disimular unha incompe-
tencia contraria. Es facil ver que, bajo las posturas doctrinales u ob-
jetivas, aparece el resentlmlento

Otro procedimiento corriente: ensalza a alguien para despres-
tigiar a un tercero, creando contra éste una competencia vengativa,
segin la férmula de Unamuno, cuando oy0 a un maldiciente, que
ponderaba a cierto sujeto mediocre: “;Se puede saber contra quién
va esa alabanza?”. Co

Comienza ponderando ciertos valores, que al final ferminan des-
preciados. Pide disculpa de antemano, (ercusatio non petita), por-
que tiene consciencia de su segunda intencién que es la propia.

En todos estos casos y otros muchos el resentido se va acos-
tumbrando a su juego y perfeccionandose en é€l, mintiéndose a si

mismo, mintiendo a los demés. Pero entendamonos: no se trata de
pecados “morales”, pues son inconscientes casi siempre, sino de

“mentiras organicas” (Scheler) o psicolégicas. Sin embargo, la agre-
sividad, el pesimismo y la coélera del resentido demuesfran que la
mentira no es completamente inocente, pues la tension interior si-
gue doliendo®.

5. Resentimiento y creacion. '
El cristianismo no negé los valores paganos ni presenté “el

29. MEeRLEAU-PONTY, M., “Christianisme et Ressentiment”, en La vie inte-
llectuelie, junio (1935) 303 s.
MonNTcHEUIL, Y. de., “Le ressentiment dans la vie religieuse, d’aprés
M. Scheler”, en Rech sc.rel., abril-junio, 1937.
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mundo al revés™ (Ortega), sino que exalté los valores propios hasta
bhacer al hombre participe de Dios: podria hablarse del humanismo
més exaltado, si' no implicara un teocentrismo mas profundo. La
negatividad de su ascesis se ordena a crear, como la escarda y la
poda. El mundo moderno lo ha visto: Lutero y Calvino no present;a-
ban un Evangelio puro, sino un mundo burgués, pero supleron utl-
lizar el principio cristiano para crear

Nietzsche yerra también, cuando afirma que el método de los
cristianos es prepotente: se suben hasta el cielo, se apoderan de
Dios, como los titanes para dominar luego al mundo. No es asi: los
cristianos presentaron la encarnacién, la -kenosis, como bajada de
Dios hasta los hombres pecadores y miserables. Nietzsche y los
griegos no comprenden eso: segin Platén, los dioses no,puéden
amar, porque no pueden desear; segin Aristoteles, Dios no puede
amar, porque eso seria dependencia real de las cosas, de los objetos.
Por el contrario, el cristianismo defini6 a Dios como Amor que se
difunde. La ascesis cristiana, dira Scheler, no es regresién, sino par-
ticipaciéon mas intensa en la vitalidad espiritual.

Mas todavia. Estima Scheler que el cristianismo aumentd en el
hombre la capacidad de gozar, ensefidandole a ser feliz con cosas
sencillas y faciles de obtener; la moral pagana del placer estragaba
y embotaba la sensibilidad. La felicidad sencilla del cristiano no de-
pende de excitaciones o servidumbres: afina la sensibilidad, la ca-
pacidad de goce. Una contemplacion gozosa de los valores sélo es
posible para los que han renunciado a la disipacién y desorientacion
de los objetos.

Algunos piensan que Scheler exagerd los valores vitales del cris-
tianismo, arrastrado por la polémica con Nietzsche, pero el proble-
ma es claro en el fondo: paciencia no es pasividad, sino resistencia;
perdoén no es pasividad, sino generosidad y dominio de la venganza;
amar al enemigo es superar el rencor natural; renunciar es domi-
nar los deseos secretos etc. Berdiaev ha continuado a Scheler en al-
gunos aspectos: so6lo quien domina sus instintos es capaz de con-
templar una belleza extraordinaria %.

30. . ORTEGA Y GASSET, J., En torno a Galileo, Madrld 1965.
BERDIAEY, N., La destmaczon del hombre, 2 ed., Barcelona 1947
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VII. LA DESHUMANIZACION

1. El fundamento de Durkheim.

Durkhelm 51gu1endo a Augusto Comte, vxo la humamdad como
un orgamsmo_ totalitario; la conciencia colectiva prevalece sobre las
conciencias individuales, convirtiéndolas en microorganismos, gue
no tienen otro sentido que el organismo total. La sociedad suplanta
a, Dios y hace al hombre a su imagen y semejanza. Es un poder, gue
nadie puede ighora_,r, aunque no se ve; impone la moral, premia a
los buenos, castiga a los malos, aunque sean ocultos. El individuo,
carente de una libertad auténtica, privado de su caracter esencial
de hombre (plus ultra) adopta inconsciente o conscientemente los
valores sociales. Los hechos morales son meros hechos sociales. La
horda o tribu primitiva logré que sus miembros comprendieran que
sélo en ella podian vivir, moverse y Ser. El conformismo es pues la
ley eterna y el pecado es la rebeldia.

Se denuncié el sistema como mixtificacién: la horda es capaz
de controlar a 1los buenos y de explotarlos, pero es incapaz de con-
trolar a los malos que se sirven de ella, en lugar de servirla. Es con-
trario a los hechos: siempre hubo profetas, rebeldes, revoluciona-
rios, que lejos de acatar a la sociedad y su “orden social”. presenta-
ron batalla y la ganaron, cambiando las estructuras, impulsando el
progreso, eliminando a los reaccionarios de la horda; y eso 1o hacian
én nombre . de un valor superior a la sociedad s1empre cambiante.
La sociedad de que habla Durkheim es una entelequia abstracta, no
esta sociedad evolutiva. Seria ridiculo que un suicida, para saber si
el suicidio es malo, tuviera que hacer encuestas sociales (A. Bayet).

A pesar de ello, el cardcter social de la ciencia de Durkheim
formaba parte del gran movimiento sociolégico del siglo. actual. To-
do era necesario para superar el individualismo cartesiano que nos
habia aherrojado durante siglos. Por eso el estructuralismo surgié
como una serie de ensayos que parecian independientes, y que sin
embargo, venian a reunirse en el fundamento de Durkheim. Los que
dan al estructuralismo por muerto, corren demasiado, ya que ha lo-
grado triunfos que estan vivos .

31. DurgremM, E., L’education morale, Paris 1925.
Levy-BRriL, E., La mentalité primitive, Paris 1922.
BAYET, A., Le suicide et la moral, Paris 1922, p. 19s.
PAwWELS et BERGIER, L’hoinme éternel, Paris 1970.
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2. El estructuralismo.

“La historia comenz6 sin el hombre y. terminara sin é1”. Y mien-
tras exista, vive inmerso en estructuras psicolégicas, sociolégicas y
culturales. El todo es el que da sentido a las partes, una de las cua-
les ‘es el hombre. El hombre se cree independiente y creador, cuan-
do consciente o inconscientemente estd obedeciendo a las estructu-
ras. El1 hombre es la plataforma en que actiian las estructuras en su
forma mas visible y compleja. Es una encrucijadaﬁ de reglas, cédigos
y sistemas. Detras de la conciencia hay unos factores o actores que
deciden, empleando siempre la segunda persona: “ti debes”, puedes,
quieres, haz no hagas, etc. La conciencia no es vox populi n1 vox Dei,
sino vox structurarum. So6lo existe una cosa inmensa, un ser que es
la estructura: los objetos son sélo detalles del gran sistema. Fou-
cault presenta la descripcién de las Meninas de Velazquez, en cuyas
infinitas perspectivas desaparecen los reyes historicos, como prélogo
a su libro sobre el estructurahsmo k \

¢De donde ha brotado esta vision, en la que el hombre pierde,

no ya sé6lo la “conciencia de Dios”, sino también “la conciencia del
hombre”? 1) Toma de Marx la economia. politica, como estructura -
fundamental; 2) con Durkheim trata los fendémenos sociales y las
acciones morales, como objetos o cosas, y los valores como incons-
ciente colectivo; 3) estima con Freud que los ideales son formas
compensadas y sublimadas de realidades organicas y fen6menos fi-
siologicos. Se logra asi un nuevo positivismo, una ciencia exacta.

Lasciate ogni speranza voi chintrate. Para el existencialismo la
vida humana era una viscosidad repugnante, de la que no nos po-
diamos librar, pero que nos incitaba a salirnos de ella, a buscar aire
puro, a secarnos al sol. En el estructuralismo, todo estd ya perdido.
Es inutil alegar que el sistema tiene mil defectos, y que a fin de
cuentas esta desapareciendo. Ese es un consuelo miserable, frente
a la visién que nos ha ofrecido de la “condicién humana”, que para
el existencialismo era la libertad. Ya no hay libertad. La vida no es
una “sinfonia”, sino una estridencia que rompe los timpanos *.

32, Sausurg, F. de., Curso de lingiiistica general, Buenos Aires 1961.
LEVI-STRAUSS, Cl Anthropologie Structurale, Paris 1958.
In, “Critéres sclentlﬂques” en Aletheia, 4 (1966).
In,, El pensamiento Salvaje, México 1968
: Anzms J.M., El estructuralismo, Madrid 1970.
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3. La batalla del estructuralismo.

Se trata de una guerra muy extrafia. El estructuralismo ha sa-
cado de qu1c1o no sélo a los cristianos, sino. mcluso a los ex1stenc1a-
hstas Se s1ente seguro de ganar la guerra, aunque plerda todas las
batallas ya que v1ene respaldado por una sociologia progreswa e in-
tocable. En efecto, la critica ha ido desmontando pleza por p1eza el
estructurahsmo hasta dejarlo reducido a un metodo de estucho 'o
hipotesis de trabajo. Los primeros éxitos han sido evaluados, 1as\ e_s-
peranzas se han desvanecido, no han aparecido las leyes estructu-
rales de la materia, ni las categorias elementales; se ha intercepta-
do la pretensién de pasar del lenguaje a su contenido ideoldgico, y
los mismos soci6logos han visto en el estructurahsmo pretensxones
infundadas y anticientificas. ‘

Algunos filésofos se han apresurado a sacar partido de las ba-
tallas ganadas al estructuralismo. Sartre se ha destacado en su po-
lémica con Levy-Strauss, vy lo ha abrumado con una superioridad
" manifiesta. Pero eso no significa nada: un simple episodio que no
decide la marcha de la guerra. Si Sartre se lamentaba de vivir en
un mundo gue no habia sido hecho por él, Levy-Strauss puede la-
mentarse de que su conciencia viene inducida, condicionada y de-
terminada por unas estructuras que no ha hecho él. En ambos ca-
'sos se trata de una cautividad, y Levy-Strauss lleva la ventaja de la
claridad: la'libertad existencialista era una no-libertad una farsa.
¢{Acaso era libre el Leopoldo Bloom, en el Ulises,:de J. Joyce? ¢Y qué
diriamos de nuestros conciudadanos actuales? ¢Son realmente’ libres,
o -simples objetos, inducidos por las estructuras - psicolégicas,. socio-
logicas, culturales, sociales? Cuando decimos que el hombre es libre
“como un pajaro dentro de su jaula”, podemos reducir o ampliar los
horizontes a nuestro gusto, pero no suprimir la jaula.

El cristiano podria facilmente .caer en la tentacién de pensar
que el cristianismo lo ha roto todo, al presentar la doctrina de su
Jesus resucitado y liberado. “de este cuerpo de muerte” (Rom. 7,24).
La tentacion consistiria en pretender evadirse .de las estructuras,
cuando en realidad tenemos que salvarnos a traves de las estructu-
ras 83 . Lo :

33. Marcuskg, H., Eros y civilizacion, México 1968.
Boupon, R., Les méthodes en Sociologie, Paris 1973.
CUVINNIER, A., Introduction ¢ la Sociologie, Paris 1936.
HALBACHUS, M Morphologie sociale, Paris 1938.
Kogon, E., L’enfer organisé, Paris 1947.
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4. La libertad y la estructura.

Sin duda el hombre es hbre pero ‘como’ un pajaro dentro de 1a
]aula Hay, pues, aqul un fondo de verdad La estructura para aph-
car las metaforas soc1olég1cas, es como un estémago que impone sus
1eyes a los’ alimentos; €s como una sintaxis que 1mpone sus leyes al
lengua]e y ala escrltura 'Y nosotros vivimos en el lenguaje y en la
estructura como en un conjunto de sistemas simbolicos o grupos
de’ 51gnos que se mantienen dentro de una relacion de sentido. No
es el Geist hegehano ni la intersubjetividad filos6fica. Pero también
€s claro que la jaula no hace al pajaro, aunque limite sus libertades.

La contlenda entre la libertad y la estructura es efterna y nunca
acabara. Nada nos resuelve un mero actualismo cientifico, sin “su-
jeto permanente”, sin ser: si cada dia yo soy otro, carezco de ser,
pero si soy el mismo, tengo un ser o soy simplemente: hay un pro-
blema de identidad, en el mismo cambio. El problema se complica
si el hombre sobrepasa siempre la estructura. Si viene progresando
con el tiempo desde la prehistoria, sélo queda una explicacion: el
hombre niega la estructura, la cambia, la derroca, crea otra nueva.
Lejos de imponer la estructura al hombre sus leyes, es el hombre el
creador del “mundo”, de la estructura. No impone el estémago la
ley 2 los alimentos, sino que los alimentos obligan al estomago a
modificar sus leyes para mantener un progreso indefinido.

- Levy-Strauss podia decir que, para manejar un automoévil no se
necesiia conocer la esencia del automovil, o suponer que tiene una
esencia, 0 quién lo ha construido, y ni siquiera de qué marca es:
quien aprende a conducir, aprendé a manejar los aparatos, y puede
resultar un gran maestro en las carreras de automoviles. Todo eso
es claro. Pero, para enfrentarse con un automévil, hay que suponer
demasiadas: cosas que la ciencia no estudia, ya que el hombre de
Neardenthal no tenia automoviles, y éstos no nacen en los campos,
sino que son producto del ingenio humano; ademas, decia Sartre,
dentro del automovil tiene que dirigir un hombre, un cerebro libre...

t

5. El servicio del estructuralismo.

La postura de los cristianos en la historia es divertida en .el fon-

34. SarTR®. JP.. Crmaue de. la raison dialectmue Paris 1960.
Ip., “Tean Paul répond” en L’Arc., 26 (1965).
- Gumr, A, Les feux Monayeurs, Paris
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do: ven desfilar todos los sistemas, y se aprovechan de 10 que les:-ha
gustado en cada uno de ellos. Lo Unico lamentable es que no se
aprovechen bastante, no ya en sentido corporativo y egoista, sino
también en sentido apostolico y caritativo. Porque es indudable el
servicio que el estructuralismo nos ha proporcionado. Pensemos en
nuestra Santa Teresa de Jesus. ;Qué es Teresa, si quitamos Espafia,
Inquisicion, judios, moros, Iglesia, jerarquia, protestantismo, con-
vento, libros de oracién, confesores, ambiente familiar de su infan-
cia, etc.? Se dira que eso ya se éntiende, y que se ha hecho siempre.
NO es verdad exactamente. Se hama algo, pero no se aplicaban con ri-
gor las normas soc1olog1cas Qulza se aplicaban en’ beneﬁcm del “ge-
nic de Teresa”, cuando no se han estudlado bien ni 51qu1era sus “en—
fermedades” ‘ . ’

Un eJemplo clas1co lo ha ofrecido Ia vida de Goethe Se le ha
estudiado desde todos los angulos, niveles y estructuras. Jaspers
protestaba porque los estudios presentaban a Goethe como una su-
ma de influencias culturales, como pretende hacer el estriicturalimo.
Eso es describir 1a jaula, pero no el pajaro. Hay, pues en el hombre
otra cosa que la estructura. Jaspers distinguia, pues, entre explzcz-
tar cientificamente, y explicar realmente Ortega lo v1o claro, al plan-
tear un “Goethe desde dentro”. El conflicto se da pues en que “yo
soy yo y mi circunstancia”, es decir, no yo. solo y tampoco m1 Clr—
cunstancia sola dmgxéndome

Pero la marcha de la. 01v111za01on actual es: extremecedora y pa-
rece dar mucha parte de razon al estructurahsmo,, mermando el.pa-
pel de la libertad humana. Pensemos en los medios audiovisuales,
nacionalismos, empresas -internacionales, Bancos. No sabemos quién
maté a Kennedy, quién gobierna en USA o en URSS, quién paga.a
los matones y terroristas. o sostiene a los tiranos, quién crea las
guerras, explotaciones 1epresiones ete. Pero el cristiano tiene toda-
v1a el derecho de’ pensar que solo el cristianismo es capaz de presen—
talnos al hombre “como u.n pagaro libre dentro de la ]aula” 3, '

35:-  RuBIo, 'Ji, “Los marxistas y el estructurahsmo”' en Estudzo Agustmza—
no 5 (1970) 106-115.
JesEstrictura o dlalectlcaO” en "Est: Agust g (1969) 547’5,
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VIII; LA CONVERSION
1. Estado de ‘conf_e'sio’n.

¢Se puede hablar a los- cristianos de “conversion? Se. puede y se
debe, imitando al. Vaticano II. Ante todo, se debe hablar de un “esta-
do de confesion”, como decian los an:tiguos profetas. Cuando Israel
se desviaba del buen camino, el profeta exigia que el pueblo confesa-
se su culpa, manifestase su arrepentimiento y prometiera la satisfac-
cion. ¢De qué sirve ahora hablar de “reconciliacion”, cuando no hay
reparacién? Non remititur peccatum, nisi restituatur ablatum. Jere-
mias se exasperaba cuando le hablaban de “paz”, y san Agustin de-
finia la paz como “tranquilidad del orden”: la paz es maldita en el
desorden y en la 1n3ust1c1a ' '

La acusacion que resuena por todas partes contra los crlstxanos
anuncia que tienen una buena parte de smrazén el mundo, refleJado
en los sistemas que acabamos de exponer y en otros gue van surglen-
do, tiene una buena parte de razén contra nosotros. No habra _dlalo-
go posible, si no confesamos si’nceram"ente El mundo no nbs cree 'Sin—
ceros ob]e’clvamente a lo sumo, nos concede la smcerldad sub]etlva
la de Ios 11usos ¥ locos.

La teologia espiritual pasa facilmente del campo colectivo al in-
dividual. Y entonces la conversién es para cada uno de nosotros una
opciéon constante. Cada uno ‘de nosotros debera realizar su “aggiorna-
mento” por una conversién, por eso' que H. Cox llamaba “fe y déci-
sién”. Asi la teologla ‘espiritual nos coloca como “Hercules ante 1a en-
crucuada” segun la conocida fabula de Prédico.: También' la Biblia
nos presenta esa metafora ‘de los dos caminos con mayor severldad
que Prochco AMt, '7 15) :

Si el crlstlamsmo acepta el dialogo con las ideologias modernas
toma en consideracion también las acusaciones presentadas contra
nosotros. Si deseamos salvar nuestra responsabmdad personal, no
podremos practicar la politica del avestruz, sino que tendremos que
icolocarnos en estado de confesion, reparando el mal que hemos he-
cho y esperando el perdén de la misericordia de Dios®.

36. -.Carp. SUENENS, L.J., “La corresponsabilidad”, en Teologia de la reno—
vacion, Varios, Salamanca 1972, p. 12s.
Cox, H., No lo dejéis a la sermente Barcelona 1969, Introduccion.
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2. Psicologia de la conversion, Co

Todo cambio de situacién impone una. cierta conversiéon. Pero re-
servamos ese término para las grandes ocasiones. Se trata entonces
de una modificacién total en la relacion entre el sujeto y su estructu—
ra. No basta una.‘“cura psiquiatrica”, sino que se necesita un nuevo
opjeto adecuado, que trae consigo nuevos fines y nuevos medios: “la
conversion es el momento dialéctico, gracias al cual una existencia
halla nuevo equilibrio, poniendo en movimiento factores que hasta
ahora permanecian en la sombra” (Gusdorf)

Fueron los filosofos los primeros que utilizaron ese termlno (Ems-
trophé, conversio); se aplico generalmente al campo religioso, a la
teologia esplrltual El objeto que nos ha de lleriar es la personalidad
de Dios; los fines se cifran en la santidad, y los medios en la morti-
ficacién 'y resurreccion.

La repeticion incesante de estos fenomenos de conversion atrajo
hace tiempo el interés de los psicélogos, que han estudiado el tema
sobre una documentacién inmensa. En lo sustancial, hay acuerdo:
aparece un orden nuevo, en sustitucién de un désorden viejo, y asi se
realizan agradablemente los valores personales. El centro del interés
personal se desplaza con tanta fuerza, que el sujeto eéntero queda des-
plazado y como descentrado de momento. Los psicélogos no suelen
insistir en las “razones” gque alegan los convertidos o los estudiosos.
Por imposiciones de la sociologia actual. se habla mas bien de situa-
ciones, ambientes, circunstancias. Pero los psic6logos describen con
preferencia el proceso interno de la conversion, dentro. del “fendéme-
no psicologico”. Asi W. James va describiendo la conversion por los
fenémenos concomitantes:

+1. Sentimiento de imperfeccic’m y culpa, complejo de inferiori-
dad.
"~ 2. Introspeccién depresiva.
- Angustia, dolor, nausea, absurdo.
4. Sacudida repentina, lagrimas, ternura, gozo, calor, entusiasmo
canciones, luces, voces lejanas, relaJamlento de tensmnes ga-
nas de escribir. i

5. Paz, sentimiento de pasividad.

Hay tres tipos diferentes: pasional. cerebral, y de impotencia o pa-
sividad *.

.OOV

37 JAMES, W Fases del sentzmzento relzgzoso 2 vols, Barcelona 1907,
* (GUSDORF, La découverte... p. 397. -
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3. Sociologia y conversion.

‘También la sociologia comienza a preocuparse. por el fenomene de
las conversiones. Los estudios realizados el afio 1954 mostraron que
en ese afio se habian dado, s6lo en Norteameérica, 500.000 cambxos de
religion catalogados Un fenémeno de tal magnitud s1gn1ﬁca algo La
soc1olog1a se siente, sin embargo, recelosa frente a esos hombres ha-
biles, dlspuestos a cambiar y aunque los estudios estdn todavia en
mantillas, dos puntos se destacan ya con cierto relieve: la crisis y
la secta. '

El concepto de crzszs se aphca al convertido: los paises en crisis
y los afios de crisis arrojan un gran porcentaje de conversiones. Se
supone, pues, un nexo intimo entre ambos conceptos. Se vio siempre
que en épocas de crisis y escepticismo se produce un retorno de .los
hombres hacia las iglesias y posturas de autoridad. También la psi-
cologia. individual y social advierte que el complejo de inestabilidad
precede y acompafia a las conversiones. Hay gentes acomplejadas
que buscan nuevas religiones; .son propensas a lo exético, avidas.de
misterios, enemigas- de las formas institucionales, oficiales y jerar-
quicas; son catalogados especialmente los inmigrantes, acompleja-
dos, frustrados, mujeres de mediana edad, constituciones enfermi-
zas, etc. Parece, pues, que se trata de buscar “seguridad”.

El conceépto de secia tiene aqui sentido noble y cientifico: 1a
secta ofrece la mejor oportunidad de conversion. El' hombre, zaran-
deado por la crisis, vacilante, sin autoridad, sin fe, halla aqui apoyo
y garantia. La secta se caracteriza por su espiritu de espontaneidad,
carisma, inspiracién, profetismo, organizacion, disciplina, doctrina
y sacerdocio (H. CarrieEr) Los miembros de la seeta se sienten segu-
ros, firmes, autoritarios: constituyen grupo cerrado frente a otros
grupos o rivales. Internamente, la secta aparece como un espiritu
que se contagia y comunica a los miembros. El convertido busca iden-
tificacion y participacion, y las halla aqui con facilidad: culto, arte,
canticos, rollos, lenguaje grafico, personalismo, penitencia, experien-
cias, modulos de contacto, folklore, oposicién a lo institucional y
oficial. La secta ofrece al convertido -clima y fraternidad %,

38. CARRIER, H Psycho-sociologie de I'appartenance religieuse, Roma
1960.
CouiNoN, M., Le phénoméne des sectes au s. XX, Paris 1959.
CHERY, H.C., L'offensive des sectes, 3 ed., Paris 1954
VERRIER, H. L’Eglise devant les Temoznes de Jéhovah, Raismes 195'7
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4. Filosofia y conversion.

El término conversion o epistrophe fue inventado para diferen-
clar una existencia inauténtica de la existéncia»auténtica, gue‘es la
vita philosophica. Luego el “modo de vivir” se convirtié: en’' un “mo-
do de presentarse ante .la sociedad”. En ld época moderna el “cate-
dratico de filosofia” es un funcionario (Thuillier}, aunque algun cate-
dratico pueda ser todavia filésofo. La propaganda del existencialismo
acerca de la “existencia auténtica” abre la perspectiva y el criterio
para saber qué es una “existencia filos6fica” o una “conversion a la
filosofia”, tal como San Agustin la describe. cuando en su juventud
ley6 el Hortensio de Cicerén.

El problema resulta hoy grave, como lo pone de relieve Thuillier.
El marxista ve la existencia filoséfica como evasion, cobardia, impo-
tencia ante la obligacion de actuar en el mundo: esa vision marxis-
ta es un mero prejuicio, impuesto por circunstancias fortuitas, que
hoy son diferentes de ayer y de mafiana. En efecto, lo propio de la
existencia filosofica es que se trata de “accién”: Marx y Engels eran
“hombres de accion” en cuanto eran filésofos: el marxismo, con sus
enormes conquistas, es una simple aplicacion practica de la existen-
cia filos6fica de Marx, Engels y Lenin. )

El problema en su esencia, queda aclarado en Platon. El deseaba
ser un “hombre de accién”, y con esa consigna entré en el mundo
politico. Pero comprobd la realidad de la politica y quedo6 frust_rado,
desilusionado de tantas mentiras, tiranias, errores, falsedades, frai-
ciones, cobardias, inmoralidades, todo lo contrario de lo que es una
“existencia filos6fica”. Enfonces eligié el camino de la “contempla-
cion”, del estudio, del pensamiento, la palabra, la escritura, como
el mejor medio de influir en la sociedad. Eso es un hombre de accion.
Platén ha movido el mundo y ha influido en el mundo mas que .to-
dos los politicastros y ridiculos “hombres de accién” de su tiempo.
Se dira que es un caso extremo. Asi es, en efecto. Pero sirve de ejem-
plo para razonar con sensatez en todos los niveles?®.

39. THUILLIER, P., Socrate fonctionaire, Paris 1970.
S. AGUTIN, Confessiones III, 4, 7 PL 32, 685.
FESTUGIERE, A.J., Contemplatzon et vie contemplative s. Platon, Pams
1950. Heidegger-evita el témino' “conversion”, pero explica el paso a
una existencia auténtica. G. Marcel ofrece un gran ejemplo teérico y
practico.
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5. Teologia y conversion.

_ San Pablo y San Agustin nos ofrecen la teoria y la practlca de
la conversmn teologlca Su 1mpres1on fundamental €s que la con-
vers1on se debe a la gracia; esa era la creenma de los pr1meros cns—
t1anos La segunda impresién es que la conversmn es libertad, rotura
de cadenas. Sacan, pues, la conclusion de que la gracia divina, es
una energia, capaz de destruir un hombre viejo y crear en su lugar
un hombre nuevo.

{Qué importancia tienen los' “conversos” en la Iglesia? Los pri-
meros fariseos y sacerdotes que ingresaron en ella le dieron nueva
vida, lo mismo que los SS. Padres, que eran casi todos conversos. El
Espiritu Santo envia a la Iglesia a estos hombres, marcados con su
sello para que provoguen sin.cesar un rejuvenecimiento, ya que traen
el mensaje del mundo y el mensaje del Espiritu.

Con frecuencia, los conversos son mirados con recelo por los ;’que
se sienten “cristianos viejos”. San Pablo y San Agustin hallaron di-
ficultad en hacerse comprender y admitir. Sin embargo, los corver-
sos son el-enriguecimiento de la casa paterna y con frecuencia, el
aviso del Espiritu Santo a los cristianos viejos, un auténtico me,n'sa—
je del Espiritu. Si el deber de los cristianos nuevos es compenetrarse
con los cristianos viejos, el deber de éstos es escuchar con vene-
racién el mensaje que traen los “nuevos”; su pecado consistiria en
arrebatar a esos cristianos nuevos el’ mensaje que el Espiritu les ha
dado para nosotros, convirtiéndolos en rutina ramplona (Mt. 23,13).

Si ofrecemos a los prosélitos el primero de los “motivos de .cre-
dibilidad”, la santidad de vida, el ejemplo, las “ascuas” de que ha-
blaba San Agustin, cumplimos ya el mandato de Cristo: “Id y en-
sefiad”. Esa formula no significa: id y dad clases, conferencias, :cir-
culos de estudios, exhibiciones, sino “Id y hacer discipulos mios”. S6-
lo asi asimilaremos de verdad a esos hombres .que vienen a nosotros
con intuiciones’ especiales, con el mensaje del.Espiritu para nos-
otros ¥,

40. San Agustin, In Ps. 119, 4s PL 36, 1600.
RAHNER, K., Escritos de teologia, Madrid 1961.
MARCEL, G., Homo viator, Paris 1945.

Io, Etre et avoir, Paris 1935.
LACROIX, J., Personne et amour, Lyon 1942.
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IX. EL MODO DEL AGGIORNAMENTO.. -

1.. La nueva situacion.

' “Los teologos de la muerte de D1os” pus1eron de relleve dos su—
puestos para 1nv1tarnos a un cambio rad1ca1 en la esp1r1tualldad 1)
una nueva generacmn venia dlspuesta a camblarlo todo; 2) una, secu-
larizacién creciente exigia nuevos tipos de teologia. Se perﬁlaron nue-
vos problemas futuros: desmitizacién, analisis del lenguaae, et1ca de
situacion, nueva ontolog1a existencial y relacxonal Cristo sin metafl-
sicas, cristianismo sin Dios, responsabilidad de la ciudad secular ser
y sentido de la existencia, teologla de la historia, etc.

Luego aparecﬁié una teologia de la 'esperanzaf (J. Moltmann, H.
Cox, J. Metz) influida por la utopia marxista, que orientaba la espiri-
tualidad hacia un futuro ideal, y que asi ponia de relieve la.esenciza,
y el sentido escatologico del cristianismo, Como contraposicion, co-
menz6 a hablarse de una protologia, que insiste en los origenes del
cristianismo, renovando de ese modo una contienda eterna: la ‘exis-
tencia apoyada en el pasado y en el futuro.

- La creciente importancia de la sociologia ha mostrade que la es-
piritualidad cristiana ha de ajustarse a la situacién actual, es decir,
a los hechos sociales contemporaneos: guerra, opresion. explotacion,
raza, color de la piel, drogas, ecologia y contaminacion, existencia -hu-
mana, que se amplia sin medida; para revelar una nueva trascenden-
cia divina. Dios se revela en la danza, juego, cantico, éxtasis, amor,
mistica, tendencias orgiasticas.

Todo esto nos devuelve a la meditacion acerca de los ‘“signos de
los tiempos”. Si hemos de reconocer en ellos la voluntad de Dios, y
también la direccion de los vientos sociales, parece claro que no po-
dremos eludir esa necesidad de cambiar, de ponernos al dia, de “ac-
tualizarnos”, aprendiendo el lenguaje y la ideologia de la calle. El
problema es sin embargo arduo. Tenemos que repasar las causas, si
realmente definimos gqué se entiende por “situacion actual”. Es dificil
reconocer los “signos de los tiempos”, positivos y negativos, sin dejar-
se engafiar; y luego es muy dificil “vivir en el mundo” #.

41. GoOGARTEN, Fr., Verhdngnis und Hoffnung der Neuezeit, Stuttgart 1953.
Cox, H., La ciudad secular, Barcelona 1968.
Van BUREN P. M., The secular meaning of the Gospel, N. Y., 1963
AvrizeER, Th. J. J., Das Gott tot sei, Ziirich, 1968.
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2. ¢Coémo se revela ahora Dios?

Las teologias “con genitivo” tienen hoy caracter especial, como
signos de los tiempos: son teologia de la guerra actual, de la super-
pi'oducci()n actual, de la revolucion, raza, negros, portorriquefios, tra-
bajadores extranjeros, contaminacion 'y polucién actuales. En espe-
cial el movimiento juvenil provoca un nuevo tipo de teologia, si'se lo
considera como signo de nuestro tiempo. Aunque muchas férmulas
actuales resultan para los tedlogos tradicionales scandalosae et pia-
rum ‘aurium offensivae, la juventud las acoge con estusiasmo y las
van aceptando poco a poco los teologos de vanguardia

Se habla, pues, ahora sm recato de un “DIOS danzante” de una
“teologia dionisiaca”, de un Cristo-Clow, de una teologia que nos in-
vita a reir, advirtiéndonos que la risa es el arma ultima de la ‘esperan-
Za, y que en el infierno ya no es posible la risa, pues en eso consiste
el infierno. Algunos denuncian un maniqueismo, mas 0 menos solapa-
do, que inspira las actitudes eclesiasticas y buena parte de las postu-
ras cristianas. Todavia hay algunos que echan la culpa de todo a San
Agustin, y a su dominio efectivo en la mentalidad cristiana durante
tantos siglos. Un loco aleman, que ademas era un genio, repetia: “San
Agustin ha sido el mejor de los hombres ¥ el peor de los cristianos”;
y un libro reciente se pregunta si no habra llegado la hora de quemar
a San Agustin.

“La fiesta de los locos”, de H. Cox, lleva como subtitulo “Ensayo
sobre la fiesta y la fantasia”. Se busca la revelacion de la trascenden-
cia divina en la flesta y en la fantasia creadora. Ha cambiado el con-
cepto de “fiesta” y ha cambiado el concepto de “fantasia”, pero Cox si-
gue razonando: si hoy celebramos una fiesta, no trabajamos: simple-
mente somos o existimos: sin embargo, festejamos un acontecimiento
(politico, religioso, cultural. familiar, personal, aniversarios, santos,
etc.) que desborda el marco de la misma fiesta y de la historia ente-

Buri, F., Gott in America, 2 vols.,, Bern. 1970. I, 63-71.

BrocH, E., Das Princip Hoffnung, 3 vols., Berlin 1959-60.

MOLTMANN J., Theologze der Hoffnung, Miinchen 1966,

I, Sie werden sein wie die triimenden. Conferencia mecanograﬁada
Io, Die ersten freigelassenen der Schopfung, Miinchen 1971.-

Cox, H., Las fiestas de locos, Madrid 1972.

MEkTz, J., Zur Theologie der Welt, Maguncia, 1968. Aungue la Opera
“Jesucristo Superstar”, y sus resonancias artisticas tienen sobre todo
caracter comercial, demuestran mteres por ‘el tema “Jesus viene” o
“revoluciéon de Jesus” ’
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ra: tenemos ahi la trascendencia del fenémeno religioso,.la trascen-
dencia de Dios. Esta presencia y virtud de Dios en la flesta engendra
hilaridad: la danza de David ante el Arca se ha convertido en sim-
bolo. El diablo es el espiritu de la pesadez (Nietzsche); saltar es des-
pegarse de la tierra .

3. El mensaje de los Hippies.

Este fenomeno se va extinguiendo lentamente y la sociedad de
consumo puede ya respirar tranquila. Criticé y ridiculizé ese movi-
miento y al final logré corromperlo introduciéndose en su mismo es-
piritu. Pero el movimiento se nos presentaba en esta forma: 1) una
nueva fuerza religiosa, nacida en USA, alimentada con medios mis-
ticos 'y quimicos; 2) una reaccién contra la alienacién producida por
la sociedad unidimensional de consumo; 3) una pequefla revolucién
artlstlca sobre todo en los campos musical y pictérico. La con31gna
era “Qulero ver a Dios cara a cara”. La trascendencia deberia reve-
larse en la inmanencia, en la mente humana y ese parece un rasgo
inconfundible de la mistica.

‘Tal como avanza la sociedad anonima dentro de poco nadie
tendra ya un rostro propio y personal; los hippies tomaban en se-
rio 1a formula de C. S. Lewis: “Dios no nos hablara cara a cara, mien-
tras no tengamos una cara propia”. Es verdad que el movimiento
juvenil era ya consuetudinario. Desde los dias de la I Guerra mun-
dial (Malraux), los jévenes venian lanzando manifiestos de rebeldia
y brutalidad. Los hippies renunciaban a esa exasperacion sin senti-
do: quisieron ensayar una revolucién mistica. Se negaron a admitir
que Dios quisiera positivamente la guerra. Y exigian una postura
logica y total frente a esa creencia. Denunciaban a las “iglesias”,
por su racionalismo, espiritu de acomodacion y servilismo, y débil
espiritualidad. Veian que-el-cristianismo va perdiendo adeptos: en-
tre 1941 y 1960 fue pasando del 34,2 al 28,5 por ciento. En las demas

42, KEEN’S, 8., To a dancing God, N. Y., 1970.
Io, “Manzfesto for a Dyonisian TheOZOQy” en Trascendence, 1969.
BROWN N. O., Love’s Body, N. Y., 1966, .
Mirier, D. L., Gods and Games, Towards TheolOgy of Play, N. Y.
1970.
RAHNER, H., Man at Play, N. Y. 1967.
PIEPER, J., In tune with the World: A theory of festhty, N. Y. 1965,
Huizinga, J., Homo ludens. El juego ¥ la cultura México 1943.
CAILLOIS, R.,_ L’homme et le sacré. Edicion aumentada, Paris 1950.
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religiones 'se ‘producia el mismo' fendmeno. Contra los hechos nada
va:len 1los argumentos: ' "

‘ Estos ]évenes amerlcanos, qie nacieron y vivieron en un mate-
rialismo soc1al sentign el aburguesamiento, 1a ultrasatlsfaccmn la
saturacion, la falta de deseos y de codicia, la muerte cercana. La su-
bida de Kennedy al poder, y el nuevo sentido que parecia iba a co-
brar el orden social, puso de relieve el desorden reinante, las incon-
gruencias de esta sociedad de consumo. Y todo esto se agravo con las
experlenmas psicolégicas y teor1as de Huxley y Leary .

4, El estilo de la esmrztualzdad actual.

Puede hablarse de “es’cllo de esplrlt;uahdad”, cuando una época
llega a constituir un sistema de vivir la espiritualidad en todos los
detalles de la existencia. ¢Es posible hablar hoy de un solo estilo? Vi-
vimos, no s6lo en plena crisis, sino también en niveles diferentes de
espiritualidad: hay ascetas antiguos, medievales, individualistas, so-
cialistas, etc. Se puede hablar de estilo en el sentido de “espiritu”, te-
niendo en cuenta que la espiritualidad no es “naturaleza”, sino “cul-
tura”. Asi, se enumeran tres estilos generales: 1) espiritu de seriedad;
2) espiritu de juego; 3) espiritu de eternidad. Hoy prevalece el “espi-
ritu de juego”, si bien el ¢ristiano tendra que combinarlo con el es—
piritu de eternidad-temporal que reclama su tradicion.

El espiritu de juego supone que un sujeto puede elegir una salu-
cion diferente en dos momentos diferentes, ya pensando en satisfa-
cer un deseo, ya dejandose llevar por un sentimiento de aventura y
riesgo. Puede entonces parecer que la vida no se toma en serio, y que _
es juego de nifios. Pero muchos estiman que el juego es algo muy serio,
la auténtica respuesta a una situacion de. superproduccién, guerra y

43, LaNcELoT, M., Je veux regarder Dieu en face, Paris 1968.

- Roszax, Th., The Making of-a Counter Culture, N. Y., p. 968.
Marcuse, H., El final de la Utopia, Barcelona 1968.
Io, Vers la liberation, Paris 1969.
In., Philosophie et Revolution, Paris, 1969. ‘ )
BECkER, R., Bilan de la Psichologie des profondeurs, Paris 1968. .
HuxLEY; A., Les portes de la perception, Paris 1954.
Io, EI czelo y el infierno, Parls 1956
In.,, La Isla, Paris 1962.
LEARY T., La politique de lextase, Paris 1973.
DowninG, J. J., Psychedelzc Experience and Religious Belzef, N Y.,
1964. -
Swmits, H.,, Do drugs have religious import? N. Y.; 1964. ‘
HERNANDO B., Jesucristo, nuévo idolo de la 7uventud, Madrid 1972.
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mentira. Ha ‘brotado asi una teologia del juego ¢ue no puede confun-
dirse con otras actitudes pasadas: indiferericia del contenido de 1la
aceion (Simona de Beauvoir), placer de afirmarse a si mismo (Lyau-
tey), esteticismo - (Kierkegaard), hedonismo (Montherlant), sensua-
lismo mental (Jacques Riviére), autismo (Piaget), nihilismo del que
se suicida para demostrar su libertad absoluta (Dostoyewsky). Esas
formas de intelectualismo no responden a nuestra actual situacion.-

Kierkegaard y Nietzsche muestran que la ironia y el humor son
rasgos corrierites de un “espiritu de eternidad”; caben entonces per-
fectamente en el cristianismo. Todos los grandes sistemas clasicos de
moral tienen un fondo comun de ironia, en oposicién al espiritu de
pesadez y de seriedad, a la carencia de sentido del humor, a un in-
fierno sin risa. Se explica bien que la actual Teologia Esplrltual se
ocupe de la risa, de la danza y de la musica

5. ¢Como serd el deber social?

La prepotencia del socialismo y la preponderancia de la sociolo-
gia nos proponen criterios sociales para acreditar nuestra espiritua-
lidad personal. Los términos comunidad, sociedad, estructura, soli-
daridad, participacion, simpatia, unidad, etc., anuncian una existen-
cia comprometida, un “reino del amor”. Ese amor, principio radical
de la existencia en comun, es la relaciéon o categoria fundamental
que nos empuja hacia un misterio infinito (M. Scheler, M. Buber). En
ese fenomeno se revelan los valores estructurales o categoriales, que
luego daran su forma concreta a la espiritualidad humana personal
(Gusdorf).

Pero la dificultad viene cuando queremos pasar del terreno abs-
tracto al concreto. Mientras se hable de “amor a la tierra”, “amor a
la sociedad”, “amor al hombre” o “filantropia”, todo va bien. ¢Pero
podemos y debemos amar al-“hombre”, es decir, a estos hombres que
nos rodean, acosan, explotan, oprimen y deshumanizan? Los fil6so-
fos y cientificos se esfuerzan por facilitar y justificar ese “deber” -de
amar, y asi nos hablan de valores; de hecho son “empiricos”, pero
llevan titulos ostentosos: valores generales, sociales, universales, de
situacién, de condicién humana, etc. Al fin resulta que ‘tales valores

- Cirrot, J. E., El estilo del siglo XX, Barceiona 1952,
VAN DER LEEUW G., Sacred and profane Beauty, N Y. 1963.
Neaig, R. E,, In praise of Play, N. Y. 1969.
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no pueden imponerse nunca a una libertad personal por ende, s6lo
valen para-los hombres “despersonalizados” : AT

“Todos estos filésofos y cientificos: reformadores que hoy constitu-
ven legion; terminan por recurrir a la Biblia, lo que resulta extrafio.
Ningun valor émipirico puede ser para los hombres un fin absoluto:
todo hombie 'y todo grupo o sociedad tiene sus limites, y sus valores
son relativos. No hay posibilidad de establecer un “fin penultimo”,
sino por relacién a.-un.“definitivo fin ultimo”.-Parece claro que una
reforma social -s6lo puede:apoyarse en una teologia espiritual, como
norma: de-vida comun. Porque nunca habra préjimos o hermanos; si
no hay para todos un Padre celestial. S6lo asi habra existencia. com-
prometida o espiritualidad comprometida. Sélo' un bien o valor, su-
perior a la sociedad:y al individuo, puede reglar sus relaciones. Da
pena leer el Ultimo capitulo de los humanistas, apoyados en Marx,
Freud y Durkheim %.

45. - La prmclpa,l -acusacion del- mundo contra los crlstianos es que-en.su
; SANTMIRE H. P.; Brother: Earth Nature, God and Ecology in sze of
- Orisis, -New._ Jersey 1970.. S
Gusborr, Traité de l’exzstence moral u1t1mo capitulo y concluslon
MoELLER, Ch., Humanismo y santidad, Barcelona 1967.
KIERKEGAARD, S., Vie et Regne de U'amour, Paris 1946.
SOROKIN, P. A Las leosofias soczales de nuesra epoca de crzszs, Ma-
drid 1956: : : ;
FromM. E., ¥ seréis como" dees
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X. TEOLOGIA ESPIRITUAL PARA DESTERRADOS -
1. -El destierro de Babilonia.

Se habla mucho de “teologia ‘de peregrinos” (viatores), pero po-
co de “teologia de desterrados” (transmigratores). No queremos con-
fesar que- somos desterrados y nos-hacemos todavia la ilusion de ser
turistas. Liquidamos la era constantiniana: sélo nos queda estable-
cer paralelismo con nuestra situacion en los origenes del cristianis-
mo o en la cautividad de Babilonia. Los origenes del cristianismo
s6l0 nos permiten' un paralelismo remoto, ya que al vendaval de
Pentecostés no se puede ni reproducir ni imitar. ‘Busquefnos, ‘pues
en el destierro de Babilonia un modelo social, o por lo menos un
ejemplo parcial, para comprender mejor nuestra actual situacidon
espiritual. El paralelismo fundamental consiste en que también a
los judios se les hundié su mundo, miéntras surgia otro. Se impo-
nia el problema del criterio: era menester acabar con los seudopro-
fetas y con los seudooraculos de Jahvé. Era preciso someter a cri-
tica severa a los que sentenciaban: “esto dice el Sefior”, y habian
causado el destierro.

Los golpes asestados a la religion oficial obligé a cultivar con
preferencia los deberes y culto que podian realizarse: la circunci-
sién, el sabado, las reuniones en grupos sinagogales, las leyes de pu-
reza, el culto a la tradicidn, la ley y la historia, la confianza en Dios,
eliminacion de sincretismos e irenismos. Esta labor exigia concordar
las viejas tradiciones con las modernas costumbres, para redactar
una Ley o Torah fundamental, que hallamos en el\Pentateuco. Asi
nacié la Biblia canénicamente. Una larga serie de tedlogos realizo
esa empresa gigantesca (Sir 38,34 a 39,8. El peligro de “legalismo”,
o juridismo era evidente y Cristo mismo lo puso de relieve. Surgie-
ron nuevas explicaciones: doctrinas sobre la creacion del mundo,
concepto de “nueva alianza”, renuncia a los abusos pasados, nueva
teologia, 4ngeles, demonios, resurreccion, escatologia, apocaliptica,
casi una nueva religién. Este paralelismo no es identidad: compa-
ratio non ambulat in quatuor pedibus: es sélo un recuerdo util, una
advertencia importante, y un aviso de los riesgos que nos amena-
zan.

‘46. "RINGGREN H., Israelitische Religion, Stuttgart, 1963.
Dr Vaux, R., Les Institutions de I'’Ancien Testament, 2 vols. Paris
1958. . . ' ' ' :
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2. Espiritualidad. de destierro.

Los rezagados constituyen problema. No faltarian en Babxlonla
rezagados que anunciaran la conquista de Bablloma o la vuelta in-
mediata a la tierra prometida, mientras Jeremias y los profetas au-
ténticos recomendaban edlﬁcar casas plantar vifias, 1nstalarse en
familias y grupos, orgamzarse La nueva_ situacion que surgia obli-
gaba a discernir con cuidado la trascendencia de Dios. En adelante,
el que aﬁrmara “esto dice el Sefior”, tenla que mostrar sus patentes
y someterse a. criterios sociales.

Es vano alegar que la trascendencia crlstlana es cuall‘cauva y
no espacial o local, como la trascendencia griega. Eso es cierto y
muy importante sin duda. Pero si el término “trascendencia” ha de
conservar algin sentido, significa que Dios no esta al alcance de
cada individuo que diga “yo me entiendo con Dios”, o “yo represen-
to a Dios” y no necesito iglesia, sinagoga, ni pueblo de Dios. Se im-
pone el sistema de las mediaciones, como en Babilonia, y se rechaza
todo “libre examen”, protestante o catdlico, todo individualismo in-
controlado, toda divinizacién enmascarada.

También es vano alegar que hoy tenemos ya una “nueva fras-
cendencia” oue se revela en el espiritu humano, y no en el .cosmos.
Eso es también cierto y muy imvortante. Pero, si el término trascen-
dencia ha de conservar su sentido, en el espiritu humano hay una
frontera sagrada. Se ha ampliado el espiritu humano: el psicoani-
lisis ha mostrado dentro de ese espiritu perspectivas y horizontes ca-
si infinitos, una esneleologia deslumbrante, tenebrosa, inmensa, pro-
fundisima. Pero tiene due haber una frontera. Contamos ya con
experiencias psicodélicas, éxtasis 'musicales, analisis existencialistas,
Zen, Yoga. Swammis, sectas, ventecostalismos, drogas, adivinos, es-
piritistas. ocultistas. varavsicélogos. etc. Pero tiene aue establecer-
se una frontera. Nietzsche, en su “Poema” al Dios desconocido, re-
corre sus pronias grutas y al fin descubre el altar en lo més intimo
del corazén. El verbo “conocer” vuelve a cobrar sentido exverimen-
tal de inmanencia. Pero nuestro mundo es simbélico v tiene aue ha-
ber una frontera. La trascendencia griega era ficticia: la nuestra
es radical®.

47. NotH, M., Geschichte Israels, 3 ed., Gottingen 1956.
AvsricuT, W. F., From the stone Age to Christianity, 2 ed., N. Y. 1957.
Card. SUENENS, L. J., “La corresponsabilidad”, en VARIOS, Teologza de
la renovacion, Salamanca 1972, .
QGUTIERREZ, G., Teologia de la liberacion, Salamanca 1972.
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3. La alegria de destierro.

Una teologia del destierro deberia ser teologia del luto, de la-
mentaciones y plafiideras, o en todo caso de caras largas y 0jos en
blanco. Pero aqui falla en parte nuestro paralelismo con los judios
humillados y rencorosos. Ellos colgaron la citara de los sauces, se
negaron a cantar en tierra extrafna y maldijeron al babilonio: “ben-
dito sea el que te aplaste y estrelle a tus hijos contra una piedra”!
Nosotros somos cristianos, no vivimos en tierra extrafia, sino deste-
rrados en nuestra tierra, y amamos al babilonio como a nosotros
mismos. Muchas veces tendremos que llorar con los babilonios que
lioran, pero en esta crisis actual tenemos que participar 'en el fol-
kiore de los que nos piden: j“cantadnos algun cantico de Sién, can-
tadnios alguna misa gregoriana!”.

El paralelismo se restablece en buena parte, ya que los sionis-
tas de la restauracién recobraron una alegria nueva y santa; nos-
otros en este destierro, que es al mismo tiempo restauracién, reco-
bramos la alegria del Sefior. La alegria es el fundamento de la res-
tauracion, una de sus columnas: “no estéis tristes: la alegria de
Jahvé es vuestra fortaleza... Callad, este dia es santo: no estéis
tristes” (Nehem 8,10s.). La postura tragica, el espiritu de pesadez y
seriedad, no encajan bien en el cristianismo. De san Ignacio de Lo-
yola, hombre duro, cuenta Ribadeneira que no se le podid mirar a
la cara sin sonreir, ya gque irradiaba felicidad y aun hilaridad.

Tenemos en la Biblia un hermoso simbolo, que nuestros teolo-
gos de vanguardia vienen utilizando: “David danzaba delante del
Sefior con todas sus fuerzas, e iba vestido con un efod de lino... Mi-
cal, la hija de Saul, vio desde una ventana al rey David que danza-
ba delante del Arca, y lo despnrecié en su corazdn... Mical le dijo:
era ridiculo el rey, medio desnudo e indecente delante de sus cria-
das y criados! Pero David replicé: He danzado delante del Sefior
gue me eligid, y aun haré cosas mas viles v me rebajaré hasta el
nolvo, v tendré en gran estima a las criadas y criados... Pero Mical
fue ya estéril hasta el dia de su muerte” (II Sam 6, 14,23) %,

3. MARTY-PEENNAN, ed. New Thwology, n. 7: The Recovery of Trascenden—

ce, N. Y. '1970.
SonTac, Fr., God why did You do that? Philadelphia, 1970.

. BERGER, P. L., A rumor of Angels, N. Y. 1970.

. Cox, Las fiestas de locos, p. 161-168.

. Backman, E. L., Religious dances, London 1952.

'TAYLOR, M. F., P time to dance: Szmbolzc movement in Worship, Phi-
ladeyphla 196’7 .o
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4. Teologia de la felicidad.

Parece ser que tenemos derecho a ser felices aun en nuestro des-
tierro. Y por eso tratamos de cobrar consciencia clara de nuestra si-
tuacion. Pero chocamos con otros que no piensan como nosotros
(pluralismo). Ch. A. Reich distingue tres posturas fundameniales:
1) Los Quijotes que viven todavia en el pasado, y piensan y hablan
anacronicamente; 2) los que reconocen los vicios del pasado, que
han causado el destierro, pero estiman que todo se arreglara pronto
(Post nubila Foebus) con pequeiios retoques, reformas y concesiones,
sin necesidad de modificar los fundamentos y dentro del espiritu an-
tiguo: vino nuevo en odres viejos (Lc. 5,37; 3) los jovenes que traen
sentido revolucionario, a los que Billi Grahan llama “la generacion
de Jesus”, porque traen la sabiduria de los infantes (Ps. 8,3), diferen-
te de la sabiduria de los “nifios quemados”.

Tenemos que liberarnos de la idea de que vivimos en un campo
de concentracién, con su maravillosa administracion, con sus exper-
tos y especialistas, con sus computadores y robots, con su jungla de
problemas insolubles. Es verdad que nuestra situacion es oscura y re-
sulta dificil hacerse una consciencia clara. Pero ya sélo el infentarlo
nos ofrece una experiencia singular: es la revelacion de una tras-
cendencia. Si caminamos en busca de nuestro yo, si no nos conten-
tamos con el yo empirico, es que hemos entrado en un camino exira-
fio y no controlado, que nos ofrece desde el principio la felicidad pro-
pia de la tierra. “Yo y mi circunstancia o estructura”, se dice “yo y
la gracia divina”.

Facil es desviarse en ese camino; constantemente nos ofrecen
el “vivir un personaje”, en lugar de vivir nuestra propia persona.
Sentimos pavor de tener que “crearnos a nosotros mismos de la na-
‘da”; es-deeir, de nuestra libertad, de nuestra ausencia de causas y
excusas, contentandonos con simples motivos de credibilidad. Y por-

SHEETS, M., The Phenomenology of dance, Madison 1966.

THiELICKE, H., Der Evangelische Glaube, p. 588. No s6lo proclama la
necesidad de ideales y utopias, sino también de suefios y fantasias,
recordando la férmula de Alberto Schweitzer: “;Qué seria el mundo,
sin los suefios de los adolescentes?” Ese apéndice se titula: “El sen-
tido de los suefios”.

In., Theologie und zeitgenossenschaft, p. 307. Lleva el titulo: “La ne-
cesidad de sofiar y el arte de poder sofiar”. Proclama que una pasion
creadora no puede darse sin suefios, y opone la potencia impulsiva
de los suefios a la impotencia y esterilidad de los que confunden la
virginidad con 1la falta de calorias.
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que es tan facil caer en la tentacion, el nihilismo se extiende eomo
mancha de aceite. Nos vemos obligados a hacernos como nifios para
entrar en el Reino de los cielos (Mf. 18,3). Y ese candor del niilo,
que no envejece, aunque crezca, es la teologia de la felicidad .

5. El Vaticano 1I, como prisma.

El Concilio “puso término a la Era Constantiniana del Vati-
cano I... Es el heredero de las grandes corrientes renovadoras que
fluian en el interior de la Iglesia: encauzd todas esas corrientes, que
cada vez habian ido adquiriendo mas fuerza bajo el influjo del
Espiritu Santo, y las dirigié decisivamente hacia la mar abierta, que
era su metd... Ademas constituye un nuevo punto de partida, como
enérgicamente nos recordaba Pablo VI. Ya nos encontramos de
camino hacia el Vaticano III, cuyos contornos todavia son vagos. La
Iglesia, aunque enraizada en el pasado, es también impulso hacia el
futuro. La renovacion no significa para ella volver al pasado, sino
avangzar... para responder a sus nuevas invitaciones. ”. Estas pala-
bras del Cardenal Suenens presentan al Vaticano II como un prisma
que recoge los haces de luz del pasado y los proyecta hacia el futuro,
pero transformados. Lo que parecia una meta se convierte en un
punto de partida y lo que parecia una recoleccion era el grano re-
unido para la sementera.

Al trasladar el acento del fin ultimo al fin penultimo, el mundo
aparece como un juego de Dios, en el que €l tiene sus complacencias.
Se atribuye a Dios mismo un sentido del humor, como también a
Jesucristo en su contienda frente a los serios y pesados fariseos. Ca-
si todos los santos han tenido un excelente humor y un cierto inge-
nio para expresarlo, porgue les manaba del corazén: “Un santo tris-
te es un triste santo”. La férmula “si no os hacéis como nifios”, co-
bra un aspecte nuevo. Dios es el siempre Antiguo y:siempre Nuevo,
el que era, el que es y el que siempre esta viniendo hacia el futuro.
El sentido de humor alude a una c1erta felicidad, de la que debemos
disfrutar ya en la tierra, no solo como un pr1v1leg10, sino como un
mandamlento de Dios. :

49. REICH, Ch. A., The Greening of America, N. Y. 1970.
THIELICKE, Theologie und Zeitgenossenscha‘ft p. 3017.
Novak, M., The experience of nothingness, N. .1970.
ROSZAK, The Maquing of @ Counter Culture, p. 205 SS.
Varros, en New Theology, n. 8, 1971,
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Y si hallamos-dificultad en. compaginar todos esos conceptos y
aspectos de la teologia -espiritual, pensemos que el sentido del. hu-
mor es ya .amor. Y. de eso tratamos, de ordenar el amor . :

LorE CILLERUELO

50. BERDIAEV, La destinaciéon del hombre.
In., Esprit et réalité, p. 204-248.
Porin, R., La création des valeurs, Paris 1944.
NierscHE, Fr., La gay savoir, Paris 1939, p. 165s.
ScHELER, Nature el formes de la sympathie, Paris 1928, p. 353-360.
BUBER, M., Je et tu, Paris 1938, p. 20s.
MARTIN G. M., Wir wollen hier auf Erden schon... Stuttgart 1970.  :
S. Agustin, In Ps. 131,1 PL 36, 1716: “mientras nuestro hombre exte
rior se disuelve, el interior se renueva. Debemos renovarnos para que
no nos sobrecoja la vejez. Es necesario progresar, pero no de manera
que con lo nuevo nos hagamos mas viejos, sino desarrollando en nos-
otros la misma novedad”.
HERNANDO, B., Jesucristo, idolo de la juventud.

KLEIN, W, Teilhard de Chardin und das II Vatzc Konzil, Miinchen
1975.
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"Allegationes’ sobrella potesiéd é‘cl-es'iéstifca
Opusculo inédito de Fray Francnsco |
Castello. O. S. A.

Introduccion, transcripcion y notas por FERNANDO CAMPO

INTRODUCCION

El Padre Francisco Castelld, Maestro en Sagrada Teologia, es un
autor desconocido. Fue catedratico de Sagrada Escritura en la Uni-
versidad de Valencia a finales del siglo XIV y escribié algunas obras
escrituristicas y “Allegationes” sobre la potestad eclesidstica. Este
opusculo latino fue descubierto por el profesor Antonio Garcia y
Garcia, quien tuvo la amabilidad de facilitarme una copia para el
estudlo correspondlente 1

a) - Algunos datos biogrdficos:

Pocos e incompletos son los datos recogidos por los cronistas
a‘gtisltinos Padres Tomas de Herrera y Jaime Jordan, sobre el gran
canonlsta y teélogo Padre Franmsco Castello Segun estos cronistas,
era natural de Valenma donde tomo el hablto de San’ Agustln en
el convento de dicha ciudad. En 1393 se encontrabs Fray Franéisco
Castello recaudando fondos para la reconstruccmn del convento de
San Agustm de la villa de Castellén. El 4 de junio de 1399 era pro-
vincial y profesor en Sagrada Escritura segin consta en un Registro
del ‘Archivo de la Curia de Tortosa copiado por el Padre Herrera:
“Dié 14 februarii, anno 1393, Dominus. Hugo de Bages et Luppia,

1. BIBLIOTECA UNIVERSITARIA DE SALAMANCA, Ms. 1861, f. 45v-55r. Este ma-
nuserito contiene también las alegaciones “de otros juristas. La transcrip-
cién fue realizada bajo la direccion del Dr. A. Garcia y Garcia como -tra-
bajo practico en el cursillo de doctorado én la Facultad de Derécho Ca-
nénico en la Universidad: Pontificia de Salamanca-en 1970-1971... - .
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Episcopus Dertusensis, postea Valentinus, concessit 40 dies indul-
gentiae iis, qui iuvarent suis elemosinis novam reaedificationem
conventus S. Augustini villae Castilionis, qui propter Regis Caste-
llae guerram fuit destructus, et gd ruinam devenit-totaliter. Nunc
vero quidam ob reverentiam et eiusdem B. Augustini honorem inten-
derunt illum reaedificare, et in suo solido stato tornare etc. Die
4 junii, anno 1399, Guillelmus Raimundi licentiam praedicandi et
confessiones audiendi- concessit viro honorabili ac religioso F. Fran-
cisco Castello, Provinciali, in sacra pagina solemni professori (ea
sunt Registri- verba)-et:Fratribus Dominico Cerdam Priori, Bernardo
Periz Lectori et aliis conventualibus conventus B. Augustini villae
Castilionis” % o R B

El Padre Jaime Jordan afade: “El 1 de septiembre del afio 1408
era, otra vez provincial, como consta de un auto de compromiso, que
hizo el Convento de San Agustin de Valencia con los sobrinos de
nuestro Obispo Don Juan Formentera, que para en el Archivo de
dicho Convento. Fue el Maestro Fray Francisco Castellé insigne le-
trado, Cathedratico de Escritura en la Universidad de Valencia y
muy santo. Murié con grande exemplo en el Convento de Valencia”?

El Padre Gregorio de Santiago Vela no tuvo noticia de las Alle-
gationes del Padre Francisco Castelld y le omite en su Ensayo; pero
con su gran talento critico, al hablar del Padre Fray Francisco de
Castillejo y de Fray N. Castillejo, no esta de acuerdo con Ramirez
de las Casas, que atribuye al Castillejo predicador y cordobés “obras
relativas a la Sagrada Escritura”, por lo que al distinguir a Francis-
co de Castillejo de Fray N. Castillejo escribe: “Existen diferencias
notables en los datos de uno y otro, y esto nos hace presumir que
se trata de autores distintos, pues mientras al que encabeza este ar-
ticulo se le da el titulo de Maestro y se le atribuyen obras ademéis
gue manifiestan haber sobresalido en la carrera de la ensefianza,
del anterior s6lo se dice que era predicador en el convento de Cor-
doba” %

En realidad ;as obras escrituristicas que se atribuyen a Francis-
co de Castillejo o a Fray N. Castillejo (cordobés de los ss. XVI-XVII

2. T. pE HERRERA, Alphabetum Augustinianum. .1 (Madrid 1644) 164.

3. J. JorpAN, Historia de la Provincia de la Corona de Aragon de la
Orden de los Ermitafios de N.G.P. San Agustin I (Valencia 1704) 159.
- 4. G. DE SANTIAGO VELA, . Ensayo de una Biblioteca Ibero-Americana
de lg Orden de San Agustin 1 (Madrid 1922) 652.
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corresponden a Fray Francisco Castelld- (valenciano) que vivié en la
segunda mitad del siglo XIV y el primer cuarto del siglo XV.

" El apellido Castilionis, que Jaime Jordan traduce “Castellé”,‘pro—
cede de la antigua Villa Castilionis actuamente Castellén de la Pla-
na, donde probablemente nacié6 Francisco Castelldé a quien también
se le pudiera denominar Francisco de Castellon. Por pertenecer es-
ta villa al antiguo reino de Valencia se le puede seguir considerando
como valenciano. '

Para comprender este opusculo y su doctrina hay que tener en
cuenta los condicionamientos sociolégicos, culturales y politicos del
siglo XIV en Espafia, porque constituyen el entorno adecuado y ex-
plicativo del origen de estas “Allegationes”. En la Edad Media, espe-
cialmente en Espafia, desde el siglo VI predominé una corriente o
ideologia juridica, politica y eclesiastica, denominada con razén Agus-
tinismo Politico por inspirarse en textos de San Agustin, del Papa
Gelasio, San Leandro, San Isidoro de Sevilla y otros autores medie-
vales. E]l concepto de cristiandad con una cosmologia cristocéntrica
y una politica aggustiniana vertebraba todas las clases sociales des-
de el siervo y el villano hasta el sefior feudal y el rey o emperador
mas poderoso con una compenetracion de poderes y sistemas cano-
nicos, en los que no faltaron fricciones como la que vamos a ver.

b) Motivo de las “Allegationes”:

Surgi6 un pleito enojoso entre la potestad civil y la eclesiastica
a principios del siglo XV en la ciudad de Valencia con ocasion de
gue la Justicia criminal de dicha ciudad quité las armas a unos clé-
rigos, que eran simplemente tonsurados y ademas estaban casados.

Las “Allegationes” fueron escritas en el afio 141@9, en el que tu-
vo lugar la intromisién de los jueces seculares en la jurisdiccion
eclesiastica, por 1o que la causa fue llevada a Roma?s.

- Entre los peritos o expertos consultados figuran Arnaldo de Con-

chis (Doctor en. leyes), Juan de Moya (Licencado en canones), Ber-
nardus Bonus Homo (Doctor en canones), Juan Lobera (Doctor en le-

- 5. R, OumMos Y CaANALDA, Inventario de los pergaminos del Archivo Ca-
tedral de Valencia (Valencia 1961) n.c 4.834: Letras compulsatorias otor-
gadas por la Curia Romana en la causa del Obispo de Valencia en la Cu-
ria Real 3 de nov. 1419 (pergamino.6.719); n.° 4. 836: Comisién del Obispo
de Valencia para .absolver a los jueces seculares por intromision .en Ia
jurisdiceion eclesiastica 19 de nov. de 1419 (perg. 2.676).
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yes), Januario Rabaca (Doctor -en leyes), Miguel.de S. Juan (Doctor
en ambos Derechos); Juan Mercader (Doctor en-leyes), Bernardo: Fla-
mench (Doctor en leyes), Pedro Esculano, (Doctor y profesor de leyes),
Domingo Masco (profesor de leyes), mas los teélogos Francisco Ei-
ximensis O.F.M., Francisco Castilionis y Juan de Montesono O.P. El
_'Pad,,re‘ Francisco Castilionis o Castello O.S.A. ocupa el séptimo lugar
entre todas las “Allegationes”. La cuestién o cuestiones . discutidas
‘aparecen explicitamente en el siguiente texto: “Justitia criminalis
civitatis Vatentiae reperit aliquos clerigos incedentes armatos seu
arma portantes publice in dicta civitate et abtulit eis dicta arma e
vult eas penes se retmere Dominus Episcopus Valentlae reperit ar-
ma supradlcta a praefata justitia... Cum inter multos honorabiles
viros et domino Nlcholaum de Thamadito, Justltlam ‘criminalem civi-
‘tatis Valentiae anni pr0x1m1 lapsi, ex una et Johannem de Moya
11cent1atum in Decretis, canonicum Tirasonensem et Rectorem pa-
rochialis ecclesiae sancti Laurentii civitatis Valentiae et officialem
reverendi domini episcopi dictae civitis et diocesis ex altera, fue-
rit firmatum compromlssum in posse vestri discreti Berengarii Des-
“camps, notarii publici Valentiae super certis disceptationibus tangen-
tibus clericos in sacris ordinibus constitutos simplices ac etiam con-
Jugatos super quibus dec1dendls erant electri arbitri per dictum Jus-
titiam multum honorabiles viri et magne scientiae domini, Domini-
cus Mascons legum Doctor, Guillermus Caera et Johannes Carbonel-
1i in legibus licentiati et per dictum officialem prehonorandi viri emi-
nentissimi scientae domini, Michael de Sancto Johanne, prepositus
et canonicus Ecclesiae Valentinae utriusque -juris’ Doctor et Geral-
.dus Lacol, canonicus dictae Ecclesiae Valentinae in legibus Licen-
tiatus et Petrus Chatalani in decretis licentiatus; qui ut pluries di-
xerunt super disceptationibus tangentibus dictos clericos in saecris
ordinibus constitutos ac etiam simplices tonsuratos erant concordes.
Sed predicti domini electi per dictum justitiam dubitabant super arti-
culo tangenti clericos conjugatos, qui quidem articulos in allegatio-
nibus infrascriptis est formatus et ad ipsius dubii sive articuli deci-
sionem fuerunt concorditer praedictas partes electi arbitri multum
‘honorabiliter dominus Januarius Rabaca dignissime in legibus li-
centiatus et miles et Johannes Lobera legum Doctor preceptor Eccle-
siae Maioricensis sub certa forma in dicto compromisso et proroga-
tionibus contenta quod quidem compromissum sive compromissa fuit
et fuerunt proroga(ta) per dictum mensem Januarii presentem :et
honorabilem virum dominum. Petrum Cabata seniorem domicellum
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et justitiam criminalem civitatis:Valentiae anni presentis de volun-
tate et consensu: venerabilis. procuratoris fisci serenissimi domini
-nostri -fegis et ejus. venerabilis .domini advocati et per dictum offi=
cialem dicti R. domini episcopi et post varias inde habitas jurium -et
fororum allegationes digeste et deliberate et per multos dies fuerit
tractatum et disceptatum quid fieri deberet super articulo' supradic-
to inter honorabilem dictum dominum Januarium Rabaca et dlctum
Johannem Lobera arbitros supradictos”:®, :

A todas las alegaciones se les antepone el siguiente titulo: “In-
cipiunt allegationes factae pro parte dicti reverendissimi domini
‘episcopi tam per hororabiles et religiosos in sacra pagina maglstros_
quam etiam legum et decretorum Doctores solemnes” !

Estas alegaciones corresponden por su estructura aI genero lite-
‘rario ]ur1dlco de los conszlza cahﬁcandose asi de hecho. al final de
algunos mformes8

" Por aquel entonces corria entre los juristas un tratado de Gior-
dano de Osnabruck De prerogatwa imperii traduc1do al catalan-va-
lenciano Junto con las doctrinas de Nogaret y otros laicistas de la
corte del Rey Felipe el Hermoso de Francia. Se cuestionaba también
lo siguiente: “An liceat episcopo dari licentiam arma portandi ex
juxta causa”?®. ' o

*- En el mismo manuscrito-hay un libro, que lleva el siguiente ti-
tulo: “Liber compositus et translatus de Galico in latinum per do-
minum Petrum Bertrandi utriusque juris professore tunc Episcopum
Edunensem, nunc vero Cardinalem super quadam questione que ver-
tebatur inter Regem Franciae et Prelatos” (Anno Domini 1339, die
-prima septembris) ©. A estos tratados y libelos acude Francisco Cas-
{ell6 en razén de funciones histéricas para dar solucién a los inte-
rrogantes planteados y refutar algunas doctrinas heterodoxas ™.

¢) Principios generales y doctrina de Francisco Castell6:

El Padre Francisco Castelld tenia amplios conocimientos de la

6. Brs. Un1v. SaL, Ms. 1861, f. 2'7 28.

7. Ib. f. 2v. ) '

8. A. Garcia Y Garcia, Juristas ibéricos medzevales Juristas valencia-
nos. Ponencia presentada el dia 2 de abril en el II Congreso internacional
de Historia de las Ciencias Eclesidslticas en Espafia (Salamanca 1970).
Posteriormente ha seguido investigando sobre este tema

9. Ms. 1861, f. 27.

10. TIb. f. 104-123.

11. 1Ib. f. 65.
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-tradicion cristiana precedente y estaba en contacto con los aconte-
cimientos trascendentes de la época, que le tocod vivir. El Obispo Hu-
go de Lipia le :conocia desde finales del siglo XIV en la di6cesis de
.Tortosa, cuando €l Padre Castellé se dedicaba a éonstruir el convento
de Castelldn, llegando poco después a ser Provincial y profesor de la
Universidad de Valencia. Como profesor de Sagrada Escritura, tedlo-
go y canonista, el Maestro Francisco Castelld da su opinién sobre el
pleito en cuestion con la particularidad de no descender a detalles
del litigio, sino que expone i0s principios generales conforme a los
cuales ha de solventarse este problema y el binomio entre el poder
civil y el eclesiastico. Al trazar los derechos y deberes de los creyen-
tes para con las instituciones politicas entonces vigentes, acude a la
‘tradicion biblico-patristica y a los teéricos del Derecho eclesiastico
de finales del siglo XIII y primera mitad del siglo XIV, defensores
de la superioridad del “Sacerdocio” sobre el “Reino” reafirmando la
potestad directa de la Iglesia en lo temporal. Comentando los textos
de los grandes te6logos medievales, expone el Padre Francisco Caste-
116 su opinion personal bastante acertada para la solucién practica
del problema existente entre la Iglesia y el Estado.

Defiende la doctrina teocratica o hierocratica del pontificado
partiendo del principio de que Cristo fue ungido por Dios segin su
humanidad para ser Rey y Sacerdote de todo el orbe, lo cual prueba
con textos de la Biblia especialmente de San Pablo. Ahora bien,
Cristo dio a San Pedro como Vicario suyo y a sus sucesores ambas
.potestades la real y la sacerdotal, luego el Papa tiene plena potestad
espiritual y temporal: “Cum igitur Papa habet plenat pofestatem
spiritualibus, sequitur quod habet plenariam potestatem in tempo-
ralibus” 2. :

Hay muchas citas del Decreto y de las Decretales, especialmen-
te de la Bula Unam Sanctam. El Papa podia juzgar sobre cosas tem-
porales, si necesarium fuerit porque el Papa es rex regum .

Considera herética la opinién dé aquellos que niegan al Papa la
potestad de juzgar en lo temporal. Refuta especialmente el libelo
que afirma: “Que tota anima sia subdita a lur Rey en lo témporal
y en aquells qui del rey prenen beneficiis temporalibus et alts bis-
‘bes en lo spiritual”®, * a

12. Ib. f. 46.
13. Ib. f. 47.
14. TIb. f. 48v.
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Conviene tener en cuenta que Francisco Castell6o no defiende
que la potestad de juzgar: los obispos en lo temporal sea siempre in-
mediata y directa. Es mds, observa que aunque Cristo fue Rey, no
quiso entrometerse en juicios seculares. “Ef in hoc ipsum debent se-
qui omnis ecclesiae prelati, licet libentius aliqui opositum faciant” %,
Cuando el poder temporal ayuda al espiritual suele pasar después
su recibo y se cobra con creces. Conviene dejar al brazo secular la
ejecucion de los castigos, si bien la Iglesia tiene esa potestad, las dos
espadas y la de intervenir. en las cosas temporales ya sea en cuanto
ad nutum, ya ad usum y también en cuanto ad dominium .

En general llega a probar con argumentos solidos que es mas
conveniente y oportuna la potestad mediata o indirecta en lo fem-
poral, procurando la unién y colaboracion del poder secular con el
eclesiastico. Por ser subditos de la Iglesia, los principes cristianos
estan sometidos no s6lo por razén del pecado, sino también media-
tamente en cuanto a lo-temporal, ya dque estin obligados a defen-
der a la Iglesia contra -sus enemigos segin la doctrina de la cris-
tiandad o agustinismo politico. Reconoce que en su tiempo la Igle-
sia estaba estructurada de un modo diferente al de los primeros si-
glos, y que la misma Iglesia habia tratado de justificar sus posesio-
nes y dominios con leyes y decretos, que le convenian. Y afirma que
“si condiderunt decreta talia, hoc fecerunt moti Spiritu Sancto,
quo Ecclesia in moralibus spiritualiter regitur” ¥,

Defiende categoéricamente que la Iglesia tiene autonomia para
juzgar en lo espiritual y también en lo material si esta COnexo con
lo espiritual; sin embargo recomienda como medida practica tanto
‘al Papa como a los obispos que no se metan demasiado en materia
temporal y politica para:que los reyes no tomen revancha llegando
a choques violentos. Atn estaba reciente el recuerdo del atentado
de Anagni (1303) y los ultimos acontecimientos de Valencia, Roma
y Avifién. '

Estas Alegaciones estan inspiradas en la corriente del Agusti-
nismo Politico. San Agustin es considerado como el primer tratadis-
ta cristiano del Derecho politico-eclesidstico con sus obras como la
Ciudad de Dios, sermones y cartas, donde afirma que “si la religion
cristiana se entendiese como debiera, estableceria, consagraria, re-

15. 1Ib. f. 52.
16. Ib. f. 53.
17. Ib. f. 53v.
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forzaria y. engrandeceria una Republica mejor de lo gue supieron
hacerlo Romulo, Numa, Bruto-y -otros hombres ilustres” &, .-

"En’ Ia Espana visagotlca y en t1emp0 de Carlomagno se borran los
limites imprecisos entre la Iglesia 'y el Estado con una cristalizacién
de la doctrina de san Agustm sobre la crlstxandad que tendré no-
table influencia en el Papa Gregorm VII y otros Papas de la Edad
Media. Con razon "ha afirmado F. Javier Conde’ que “los teologos y
Jurlstas medievales no hicieron otra cosa que llevar a las ultlmas
consecuenc1as la 1nsp1rac1on agustiniana” ¥,

Egidio Romanp, como maestro oficial de la escuela agustiniana,
Santiago . de Viterbo, Agustin Triunfo, Alejandro de san Elpidio,
Guillermo de Cremona y otros agustinos, desarrollando la doctrina
de san Agustin y la decretalistica medieval, atribuyen: al Papa una
especie de soberania universal elaborando el primer Derecho pu-
blico de la Iglesia. Aunque san Agustin admite un Derecho natural
neutro dentro del Derecho romano, no distingue con precisién y cla-
ridad entre teologia revelada y filosofia, facilitando la integracion

del orden natural en el sobrenatural y del Derecho pohtlco secular
en el Derecho cristiano. : :

B Surgen en el siglo XIV absorciones y eclosiones con encuentros
bruscos de dos ideologias juridico-politicas dialécticamente opues-
tas: la corriente secularizadora. auspiciada por Pedro Flotte, Gui-
llermo de Nogaret, Guillermo de Plaisians y otros juristas laicos con-
tra el llamado Agustinismo Politico amalgamado con el pensamien-
to aristotélico-tomista en una etapa de decadencia, Quizas no se en-
cuentre en-la historia un anticipo mas semejante a lo Que ocurre en
‘Ia__ Iglesia del siglo XX. Siguiendo la ondulacién pendular de la histo-
ria es mucho lo que tenemos que aprender del pasado, no para que-
darnos en el presente, sino para pensar en el futuro. Hoy se pudren
2lgunas raices e instituciones del arbol de la Iglesia como en los si-
glos XIV. y XV; lo que debe preocuparnos ahora cuando agonizan
algunas viejas . estructuras son -las consecuencms del mafiana: los
frutos que se malograran por falta de savia y. de contmuldad El

18. 8. AcgusTIN, Epistola 138 ad Marcelinum 2,10 PL 33, 529. Cf. F.
Cawmpo, Filosofia del Derecho segiun San Agustin (Valladohd 1966) 123 149;
H. X. ARQUILIERE, L’Augustinisme Politique (Paris 1955) 206 p.

19. F. J. FerNANDEZ CONDE, “El Agustinismo Politico y su importancia
en la evolucion histérica del Medioevo”: Burgense 13 (1972) 458. -
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Agustinismo Politico fue realmente la médula del proceso histérico
medieval y ha seguido influyendo en la Iglesia hasta el siglo XX.

Para valorar blen la Edad Medla es necesario segulr publicando
‘documentos que nos pueden resultar sorprendentes como los pre-
sentados por Peter Lmehan que llega a considerar a la ‘Iglesia es-
pafiola “como un departamento del Estado”®. Creo que con este
opusculo de Francisco Castelld se clarifica un poco el enigma de
la Iglesia espafiola en los siglos XIV y XV.

20. P. LINEHAN, La Iglesia espafiola y el Papado en el siglo XIII (Sa-
lamanca 1975) 288 .Puede verse la recensién sobre esta obra en Estudio
Agustinigno 10 (1975) 327. Cf. W. ULLMANN, Principios de gobierno y poli-
tica en la Edad Media (Madrid 1971); U. Mar1aNi, Chiesa e Stato nei Teo-
logi Agostiniani del secolo XIV (Roma 1957) 282 p. El Padre A. ZUMKELLER,
que ha estudiado a los autores agustinos de Alemania en el siglo XIV, es-
t4 muy interesado en la publicacién de este y otros manuscritos de los
agustinos espafioles de la Edad Media.



ALLEGATIONES HONORABILIS FRATRIS FRANCISCI CASTILIO-
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SACRA TEOLOGIA .MAGISTRIL

Doctores theologi de potestate ecclesiastica sentiunt se-
guentia dicta. Primum quod Christus unctus est a Deo secundum
humanitatem, ut esset monarcha totius orbis quo ad regalem
dignitatem. Probatur, nam Apostolus ad Ephesios i. sic dicit de
Christo quod Deus Pater secundum operationem potentie uirtu-
tis eius operatus est in Christo, suscitans illum a mortuis et
constituens ad dexteram suam in celestibus super omnem po-
testatem et principatum et uirtutes et dominafiones etc., et om-
nia subiecit sub pedibus eius et ipsum dedit caput super omnem
ecclesiam que est corpus ipsius?, ubi glossa: Omnia subiecit sub
pedibus eius, idest, sub humanitate eius, quam etiam angeli
adorant et ipsi homini Christo omnia subsunt sibi?2

Item in Psalmo dicitur: ’Sedes tua uel tronus tuus Deus in
seculum seculi, uirga equitatis uirga regni tui’?, quod etiam al-
legat Apostolus ad Hebreos i. probans per hoc Christo a Deo Pa-
tre datum esse regnum siue dignitatem regiam uel sedem iudi-
ciariam in seculum seculi permanentem ¢ Quod autem talis po-
testas fuerit sibi data quo ad humanitatem patet per hoc quod
consequenter allegat Apostolus ex Psalmo subdens: ’Dilexisti
iustitiam etc., propterea uncxit te Deus’’. Glossa: ’Secundum
hominem, quia deitas nullo indiguit’®. Et ex hoc concludit glos-
sa quod per hoc quod dicit eum unctum significat eum esse sa-
cerdotem qui unctus est in regem, et non secundum diuinitatem
cum non potest conuenire, igitur secundum humanitatem et sic
habetur propositum.

1. Cf. Eph 1.19-23.

2. Cf. N. pE LYRa, Glossa ordinaria Bibliorum Sacrorum (Lugduni 1589).
vol. VI, col 532. Se seguira citando las glosas por esta edicion.

3. Ps. 44.7. .

4. Cf. Hebr. 1.8.:

5. Ps. 44.8. :

6. N. pE Lyra, Glossa ordinaria, VI, 802.
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Item ad Hebreos ii. 'Non enim angelis subiecit orbem terre
ete.’”, Et infra: ;’Quid est homo? Omnia subiecisti sub pedibus
eius’ & Ubi clare patet quod loquitur de Christo homine, quem ut
sit paulo minus ab angelis minorauit, et cum hec omnia sub pe-
dibus eius subiecit, igitur, ete.

Item Apoc. xix. Habet in uestimento et in femore scriptum:
'Rex regum et dominus dominantium’®. Ubi glossa, per uesti-
mentum et femur exponit humanitatem Christi. Ergo etec.

Secundum quod a Christo uterque gladius datus est Petro et
suis successoribus. Probatur, quoniam Christus homo, utrumgue
gladium, . id est, utramque potestatem, videlicet, sacerdotalem
et regalem habuif, set talem Petro, Vicario suo, et suis succe-
ssoribus dedit. Igitur etc. Consecuentia nota et antecedens quo
ad primam partem in primo dicto deductum est, set quo ad se-
cundam partem probatur multipliciter.

Primo di.XXII. c. primo, ubi dicitur: ’Quod Christus beato Petro
eterne uite clauigero terreni simul et celestis imperii, jura co-
misit’ & Igitur.

fol46 Secundo, quoniam in his quorum unum subordinatur alte-
45 ri uel subicit cui comititur, cui comittitur maius comititus et

50

55

minus, ut patet in arte architectoria. Set potestas temporalium
potestati spiritualium tanquam minus maiori subordinatur et
subicitur. Patet di.x.c. suscipitisne, ubi dicitur: ’Libenter acci-
pitis quod lex Christi uos sacerdotali subicit potestati, atque is-
tis tribulacionibus subdit’ 2¥? Set certum est quod Christus
comisit Petro potestatem spiritualium. Ergo sequitur quod eidem
comisit potestatem temporalium. Ergo..

Tercio, quia temporalia se habent tanquam disposiciones ad
spiritualia. Igitur apud quem est plena potestas spiritualium,
apud illum est potestas temporalium ordinandi mediate uel in-
mediate de rebus publicis temporalibus dispositue ad spiritualia
requisitis. Cum -igitur papa habet plenariam potestatem in spi-

50 tribulacionibus] tribunalibus.

7. Hebr. 2.5.
8. Ib. 2.6-8.
9. Ap. 19.16.

10. Cf. N. oE L¥RaA, Glossa ordinaria, VI, 1655-1656.
11. D. 22 e.1. (Se ha utilizado 1a edicion de FriepBerG I ,73).
12. D.10 c.6 (FRrIEDBERG I, 20).
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ritualibus, sequitur quod habeat plenam potestatem in tempora-
libus. Ergo.. ’

Quarto. Quicumque habet potestatem iudicandi de spiritualibus
ad illum etiam reducitur auctoritas iudicandi ‘de temporalibus,
set papa habet potestatem plenariam iudicandi de spiritualibus,
ut notum est. Igitur, etc. Antecedens patet guoniam temporalia
non nisi secundum spiritualia debent regulari, quod patet ex
dictis Apostoli .. Cor. vi, dicentis: ’¢Angelos iudicabimus?
Quanto magis secularia!’®. Glossa, id est: ’De rebus secu-
1’ * Ex quo patet quod apud quem est plena auctorifas iudican-
di de maiori, ad illum sicut ad superiorem judicem reduci debet,
si neccesarium fuerit, omne iudicium de minori. Ideo dicit
Apostolus, ubi supra: ’Quod spiritualis omnia iudicat’ . Patet
etiam quare in fine seculi, spirituales omnia judicabunt.

Quinto est in casu. Dominus papa potest priuare imperato-
rem imperio et regem suo regno. Igitur papa habet jurisdicio-
nem in temporalibus. Consecuentia nota est, set antece-
dens patet. XV. q. vi c. alius ubi patet guod Zacharias, pa-
pa, Regem Franchorum deposuit, et eadem ratione potest depo-
nere imperatorem. Ergo.

Sexto, scilicet, papa consecratur ut sacerdos, et coronatur
ut rex, et festum coronacionis eius anunciat omnibus regibus.
Igitur, utraque potestas in eo residet, alias frustra talia
fierent.

Septimo. Papa gerit uices Christi saltem quantum ad potestatem
et jurisdicionem officii. In Christo autem planum est fuisse po-
testatem regalem et sacerdotalem, ut patuit efiam in eius in-
carnacione, in eius coriuerssacione, in eius passione et in eius
resurrectione. Primo, in eius incarnacione, potestas eius rega-
lis ostenssa est, quia ex tribu regali traxit originem; potestas
vero sacerdotalis, quia suum aduentum per Johannem Bap-
tistam, qui filius fuit sacerdotis nunciari uoluit. Unde dicit Pa-
ter Augustinus, De consensu euangelistarum ¥: Quid quia Chris-

13. I Cor. 6.3.

14. N. bE LyRra, Glossa ordinaria, VI, 238.

15. I Cor. 2.15. .

16. Cf. C.15 q.6 ¢.3 (FRIEDBERG I, 756).

17. Cf. De cons. evang. c.1-3 (PL 34, 1043-1044).
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fol'46v tus futurus etiam rex, profeta et sacerdos. Ideo ‘diuina’ pro-

‘uidencia factum -est ut tres euangeliste; qui Christum quartum

" - dd naturam humanam assumptam' notificare sumpsserunt, hoc

35

iordine edrum euangelia inceperunt. Quare Matheus incipit a

"serine regali dicens: ’Liber generacionis Jesu' Christi filii’ David

regis’ 8, Marcus, vero, a  uaticinio profetali, dicens: ’Inicium

- euangelii Jesu Christi sicut scriptum est in Isaia profeta’®. Set

100

105

110

115

Lucas a sacrificio sacerdotali dicens: °Fuit, in diebus Herodis,

.sacerdos quidam nomine Zacharias’®. Ordo ostensibilis est in

elus conuerssacione,. tamen Matheus: indicat. Accesserunt qui
didragmam accipiebant ad Petrum .et dixerunt ei: ¢Quare ma-
gister uester non soluit didragmam? Christus perueniens eum
uolentem interrogare dixit: ;Quid tibi iudetur, Pefre, reges te-
rre a quibus accipiunt fributum a filiis suis aut ab alienis? Al

ille dixit: Ab alienis®. Quo dicto ab alienis, continuo concludit
sibi, ’ergo liberi sunt filii: regum’?, Scilicet, super quo dicit bea-
tus Jeronimus quod ’Dominus noster et secundum carnem et
secundum spiritum filius regis erat’®, Quia secundum. humani-
tatem ex Dauid semine uel stirpe erat generatus. Secundum uero
diuinitatem omnipotentis prius erat uerbum. Et ideo tanquam
regum filius tributa soluere non debebat, soluit tamen ne scan-

. dalizaret eos dicens Petro: 'Uade ad mare et mite hamum ete.’%

Tertib ostenssum est in eius passione, nam potestatem regalem
ostendit, quando intrans Jerusalem cum diabolo pugnaturus re-
galem reuerenciam susceplt a populis cernentibus uestimenta et
ramos de arboribus in uia, unde et testimonium profeticum Za-
charie inductum est per euangelistam Matheum dicens Zacha-
ria: ’Ecce rex tuus uenit tibi mansuetus, sedens super asinam
et pullum eius’®. Uere potestatem sacerdotalem ostendit quando
‘semetipsum: obtulit in- ara crucis. Quarto hoc osenssum ‘est in

120 eius resurrectione, quia potestatem regsdlem ostendit in  dia-

18. Mt. 1.1

19. Me. 1.1-2.

20. Lec. 1.5.

21. ©f. Mt. 17:23-24. .
22. Ib. 17.25.

23. Comentarium in evang. secundum Mt. 3,17 (PL 26. 127)
24, M¢t. 17.26. Loy
25. .- Ib.: 21.5.



468 ... -. FERNANDO CAMPO - . - 14

. bol expoliacione, quando multa corpora sanctorum surrexe-
runt cum eo et introierunt in sanctam Cinitatem in signum uic-
torie obeunte. Sacerdotalem, vero, ostendit in-Spiritus Sancti
dacione, quando dixit, Jo.. XX: ’Accipite Spiritum Sanctum, quo-

:125 rum remiseritis peccata remituntur eis’%®. Unde Math. ultimo:
‘Data es mihi omnis potestas’¥, videlicet, sacerdotalis et regalis,
in celo et in terra. Cum ergo papa gerat uices Christi, sequitur
propositum. : o

Octauo et finaliter. Tota hec conclusio patet per extraua-
gantem Unam Sanctam Ecclesiam®, ubi hec sunt formaliter
130 uerba: 'Unde dicente Domino ipsi Petro, pasce oves meas?®, in
elusque potestate; duos esse gladios, spiritualem videlicet et
temporalem, euangelicis dictis instruimur. Nam dicentibus
apostolis, ecce duo gladii hic®, non respondit Dominus nimis est,
set satis es. Certe qui, in potestati Petri, temporalem gladium es-
135 se negat, male uerbum atendit Domini proferentis: Conuerte
gladium tuum in uaginam 3. Uterque igitur in potestate est ec-
fol. 47 clesie spiritualis, videlicet, gladius et materialis. Set is quidem
pro ecclesia exerdendus est, ille sacerdotis. Is manu regum et
140 militum ad nutum et pacienciam sacerdotis. Oportet autem gla-
dium esse sub gladio, et temporalem auctoritatem spirituali su-
bici potestati. Nam cum dicat apostolus, non est potestas nisi a
Deo ®, que autem a Deo sunt, ordinata sunt. Non ordinata éssent
nisi gladius esset sub gladio. Et infra: ’Spiritualis'potestés te-
145 rrenam potestatem 1nst1tuere habet et judicare, si bona non fue-
rit’ =, Hec ibi.

Ex quibus patet secundum dictum principale cum suis pro-
bacionibus, ex quibus etiam potest patere quod non solum a
Christo, Petro et suis successoribus datus est uterque gladius,
set etiam utrumque habet, cum aliquiliter aliter, quilibet ordi-

141 subici] subjici.

26. Jn. 20.22-23.

27. Mt. 28.18.

28. Unam sanctam 181 in Exirav. comm. (FRIEDBERG I1, 1245)
29. Jn. 21.17.

30. Lec. 22.38.

31. Mt. 26.52.

32. Rom. 13.1.

33. Unam sanciam 1.8.1 in Extrav. comm. (FRIEDBERG II, 1245)
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150 narie tempus. Item:ad idem potest adduci-illud -Constantini im-
peratoris, gui -iurisdicione- "temporali “ditauit ecclesiam® ' -

Ex hiis patet falsa esse duo dicta culusdam aduersane ce-
‘ditle uel”tractatus. Primum quorum est: '‘Que la potestat seglar
deu punir tot mal factor sen disiinctio de persones’. Secundum:
155 "Que la cqri, spiritual solamient a autgar de la ley de Deu et
dels manamentis de Deu et de les ceremonies, et de les justifi-
eations de aquella et de aquells, et les altres coses se pertanecen
a la cort temporal’ % Patet dicta esse falsa quum probatum est
papam habere jurisdicionem noén tantum in splrltuahbus set

160 etiam in temporalibus.

Tertia conclusio est, quod papa in terris est rex regum et
dominus dominancium. Probatur quia’ Christus etiam secundum
suam humanitatem fuit in terris 'Rex Regum et Dominus Domi-
nancium’ ®. Set papa in huiusmodi dominio tanquam eius Vica-

165 rius uniuersalis sibi succedit. Igitur etc. Antecedens quo ad pri-
mam partem in deductione prime conclusionis patult secunde
ex secunda conclusione. Igitur.

Item, papa potest corrigere et deponere imperatorem et re-
ges terre. Igitur consecuencia nota et antecedens superius deduc-

170 tum est.

' Item, omnem regem uel mundi principem papa habet judi-
care. Ipse autem a nemine. Ergo consecuencia nota et antecedens
‘patet. .i.Cor.ii. 'Spiritualis homo omnia judicat. Ipse autem a
nemine judicatur’”. Igitur. -

175 Item, quocumgque alio rege uel principe papa est dignitate
suphmmr, continet enim alias potestates perfectiori modo. Igi-
tur, consecuencia bona et antecedens patet.xcvi.d. c. duo sunt
quipe ®: JAurum non tam preciosius est plumbo, quam regia po-

© 178, ‘est] sit.

34. Cf. D. 96 ¢. 13-14 (FRIEDBERG I. 342-344). -

35. . Cf.. Tractatus seu libellus compositus et . trasl&tus .de gallico in
latinum per dominum Petrum Bertrandi etc. en Biblioteca Universitaria
de Salamanca, MS. 1861, fol. 104-123. Se expone esta doctrina . para refu-
tarla en los fol. 105-106. Estaba traducido también al Valenciano y:Cata-
lan. Se cita este libello varias veces en el mismo manuscrito:y contenia
las doctrinas recogidas por Flotte, de Plaislans y Nogaret en defensa del
rey de Francia Felipe el Hermoso.

36. Ap. 19.16.

37. 1 Cor. 2.15.

38. D. 96:.c.10 (FRIEDBERG 1, 340)
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testate, altior -ordo sacerdotalis. Videmus enim colla regum et
principum submiti regibus. sacerdotum’. Et ab eis benedici et
1nung1 Et ad, Hebreos vii®: Absque ulla contradiccione verum
est quod qui minor est a maiori benedlcltur uel quo mlnus est

"a meliore benedicitur.
Fol.

47V.( Item, papa// omnem d1gn1tatem et potestatem habet
instituere, igitur papa est rex regum etce. Consecuencia nota an-
tecedens patet. xxii,c. [1]%, ubi dicitur quod cuiuslibet ordinis
dignitatem et potestatem et gradus Romanus Pontifex habet
instituere et confirmare, eius uero potestatem solus Christus
fundauit et confirmauit. Igitur. '

Quartum dictum theologorum tale est quod afferere scien-
ter ac pertinaciter papam uel Romanam Ecclesiam non habere
potestatem uel jurisdicionem in temporalibus, est dictum here-
ticum. Probatur, quia hereticum est pertinaciter sacram scrip-
turam et decreta sanctorum patrum, a Spiritu Sancto i'euelata,
quibus ecclesia militans regitur. Per contrarium intelligere quod
intellectus Spiritus Sancti flagitat ut singulariter de sacra
Scriptura Magister Sententiarum allegat Yllarium et Jeroni-

~mum in ilil. Sententiarum di. xiii, dicens: ’Extiterunt plures qui

200

205

210

celestium uerborum simplicitatem, non ueritatem respiciens, ab-
solucionem susciperunt, aliter interpretantes quam dictorum
uirtus postulat. De inteligencia enim heresis non de scriptura
est; et sensus non sermo fit crimen. Idem in viii, li. De Trinita-
te: Intelligencie sensus in crimine est. Ad idem allegat Jeroni-
mum dicentem quod ex verbis inordinate prolatis incurritur
heresis’ #. Hec ibi. Nunc autem pertinaciter asserere papam uel
romanam ecclesiam non habere temporalem jurisdicionem, et
scripturas sanctas ad illum senssum trahere, est aliter intelige-
re scripturam sanctam et decreta sanctorum patrum in illa ra-
dicata, quam uirtus uerborum Spiritus Sancti postulet. Ergo
etc.

Item, pertinaciter aserere papam aut romanam ecclesiam
non habere jurisdiccionem in temporalibus est nouam oppinio-

179. ordo dignitas. videmus] videas.
180. regibus] genibus. 197. Yllarium] Hillarium.

39. Cif. Hebr. 7.7.
40. Cf. D. 22 ¢. 1 (FRIEDBERG 1,73)
41. P. Lomearpo, Liber IV Sententiarum d. 13 (PL 192.868).
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““mem gignere ‘uel sequi, eius pacis et unitatis diuisiuam. Et hoc,
© @t uidetur, ‘hereticum. Nam heresis idem est quam - diuisio,
215 set talis est dicta conelusio, ut declaratum est superius, ergo:
" Consecuencia tenet per ‘Beatum Augustinum, ut allegat eum
Magister Sententiarum, ubi supra, dicentem: ’Quod -hereticus
~est qui alicuius temporalis comodi et glorie principatusque sui
220 gratia falssas aut nouas oppmmnes de fide uel sequitur’ %, Dum-
“modo autem talis est d1cta conclusm nam ‘gignit nouam oppi-
~ ninem uel sequltur contra decreta sanctorum patrum a Spiritu
Sancto reuelata et in sacra scriptura fundata ut ulsum est et

- uidebitur. Igitur.

Item- dicta iii.* conclusio habetur xxii,c.primo #.x premisso
225 -quod 'Christus beato Petro eterne uite clauigero terreni simul et
celestis imperii jura comisit’. Sic ait: 'Unde non est dubium
quia quisque cuilibet: ecclesie jus suum  detrahit injusticiam
facit. Qui autem et romane ecclesie priuilegium detrahit ad
ipso [summo] omnium ecclesiarum ecapite tradifum, auferre
230 conaiur, hic procul dubie in heresim- labitur; et cum
Fol. 48 }ille uocetur iniustus, hic est dicendus hereticus.// Fidem
quippe uiolat, qui aduersus illam agit, que mater est fidei, et
in illum contumax inuenitur’. Hec ibi. Ex quibus patet dicta
conclusio cum eius probatmmbus

235 Contra ahqua dicta superius posita est quidam libellus
asserens quod curia spiritualis habet judicare tantum de .x.
preceptis et de ceremoniis legis et iustifficacionibus; de aliis
autem non debet se intromitere, set curis secularis, que debet

24¢ punire omnem malefactorem absque personarum distincione “
Primum dictum specialiter probat per illud quod habetur .ii.
Paralipo. xix.c.ubi patet quod Rex Josaphat dixit, sic: "Ubicum-
que est questio ‘de lege, de mandato, de ceremoniis, de justifica-
tionibus, ostendite eis’. Loquebatur de sacerdotibus. ’Ut autem

233. in illum] et illi.

42. Ib. d. 13.

43. D. 22 c. 1 (FRIEDBERG 1, 73). , _

44, Cf. Libelo que reflejaba las ideas regalistas-y conciliaristas de Juan
de Paris, Guillermo Occam y Marsilio de Padua. En contra de estas
doctrinas y en defensa de Bonifacio VIII sobresalieron los agustinos Egi-
dio Romano, Santiago de Viterbo y Agustin Triunfo, a quienes no alude
Francisco Castell6.



472

245

- FERNANDO CAMPO . . - 18

non peccent -in domino, Ananias autem sacerdos-et pontifex
uester, in hiis que ad Deum pertinent, presidebit; porro Zaba-

-dias fllius Ysmael, qui est dux in domo Yuda super opera ea erit

-.que ad regis officium pertinent, habebxtque magistros levitas
~‘coram uobis’ ete. ¥. . .

250

Dico primo. Quod tota illa scriptura concessa non pr:obat_
suum propositum, nam bene uolo quod ubicumque fuerit gquestio
de lege quamtum ad precepta decalogi, de mandato. Quantum

" ad cetera moralia ex preceptis decalogi, qui quedam questionis
" elicita de ceremoniis, quantum ad testimonialia, de justifica-

255

260

265

270

cionibus quantum ad judicialia, per que justicia est inter homi-
nes conservanda ad sacerdotem et pontificem recurratur, nam
in hiis specialiter ipse presidebit quantum ad maiores cau-
sas. Et uolo quod Zabadias, qui erat dux in domo Juda super ea
opera erit que. ad regis officium pertinet, scilicet, si aliqui
rebelli inueniantur, nam tunc per eum pena- debita - erant plec-
tendi, quod nunc etiam faceret secularis curia, si contra curiam
ecclesiasticam aliqui reuelarent. Set hiis concessis é,Qu'id ad
proposn;um‘? Patet quod nichil. : :

cho secundo Quod concesso quod tunc temporis s1t factum
fuerit, ita quod tamen de illis sumus sacerdos se debeat intro-
mitere, cetera autem dimitere curie seculari non sequitur quod
nunc tempore legis noue ita sit fiendum, nam hoc tempore do-
minium ecclesiasticum magis dilatatum est et honorificatum: est.

Dico tertio. Quod si in lege ueteri sic fiebat, significabat
quod specialiter sumus sacerdos uel prelatus, ut Deo uel spiri-
tualibus uaccet liberius, de negociis secularibus non debet se
intromitere, set aliis relinquere qui modicum sunt spirittiales,
ut patebit inferius, hinc est quod dicitur .i.ad Timotheum:

" 'Nemo militans Deo implicat se negociis secularibus’ . Set omni-

25

bus hiis concessis patet quod non sequitur quod curia spiritualis

FolL48v. de alils negociis quam de supradictis// non se possit 1ntro-

mitere, cuius oppositum dictus libellus asseruit.

Item, dictus libellus asserit quod curia secularis debet puni-

245. Ananias’] Amarias.

45. 2 Paral. 19.10-11. -

46. 2 Tim. 24.
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. re.omnes malefactores absque distinctiorie pérsonarum, * guod

280:

285

290

295

3000

probat sic, ‘quoniam papa Clemens sic intellexit  auctoritatem
Petri quando dixit: ’Que tota anima sia subdita e lur rey’en lo
temporal et en aquells qui del rey prenen beneficiis temporals
et als bisbes en lo spiritual et lo sol et la luna qui designen les

-dues polestats, abduy son ministres generalment presidents

a tota crealura cascu en son offici, et Aaron le spiritual existia
sobre tot lo poble sens distincio de persones. Et nuestre Sefior
feu dir per Moisés a tot le poble: Maleficos ne pacieris ‘viuere ¥.
Axi que la auctoritat dreca a la potestat seglar de punir tot
malfactor sin distincio de persones. Exo xxii’ ‘. Hoc in dicto li-
bello inueni formaliter, ideo scripsi faliter.

Ad: istud, primo nego eius dictum prout superius iam proba-
tum est. Et ad probationem quando dicitur, .quod- ita intellexit
papa Clemens dictum beati Peiri etc.?, negatur, cum quia ille
non fuit Clemens, set Inocencius, qui aliter intellexit, nam
bene sciuit. scripturam sanctam et jura canonica que dicunt
oppositum.

Dico secundo. Quod dicta auctoritas insufficientes allega-
tur ad suum prbpositum Nam' dicta auctoritas non est beati
Petri, quum auctoritas beati Petri talis est: ’Subiecti stote om-
ni humane creatura propter Deum s1ue reg1 tanquam excellen-
i ete.” . Que est in prima eplstola sua ‘c.ii. Set dicta auctorltas
guam allegat est Pauli Apostoli ad Romanos xiii %, que sic ha-

© bet: ’Omnis amma potestatibus sub11m10r1bus subdicta sit’.

305

Causam a.s1gnat dicens: ’'Non est potestas nisi a Deo’. Set ex
hiis auctoritatibus siue sint Petri siue Pauli, nen: probat suum

" ‘dictum, ham uolo quod omnis anima potestatlbus sublimioribus

- sit subdita, et ut exponit glossa 52 Boms et mahs regibus prin—
300, Tanquam excellenm] quasi precellenti.”

47. Exod. 22,18.
48. Ib. Esta doctrina habia sido defendida por Aanomo DE VILANOVA

y era seguida por algunos juristas de Ia ciudad de Valencia

49, Cf, X, 1.33.6 (FrIEDBERG II, 198). En esta, decretal ‘Solitae’ del afio

f1§04 yen la’ ’Novit’ del afio 1201 deﬁende Inocencio IIT el poder coercxti—
"yo del papa en lo temporal ’

50. 1 Pet. 2.13.
51. Rom. 13.1. o
52. Cf. N. pE Lyra, Glossa ordinaria, VI, 163- 164 P
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.--cipibus, - fribunis, centurionibus et huiusmodi. Quare ut-.dicit
. :glossa. sublimes sunt-in mandatis, unde T0ogo-sequi. Ergo potes-
310: tas secularis debet - punire: omnem malefactorem. absque* per-
sonarum distintione. Certe non sequitur, quia tunc puniref pa-
pam uel episcopos si demerentur, quod falsum est ut probabitur.

Item placet illud quod adduci ex. De maioritate et obedien-
tia, ubi papa loquens imperatori sic ait: ’Nosse debueras, -quod
315 fecit Deus duo “luminaria” magna in fundamento celi; lumi-
nare maius ut preesset diei, luminare minus ut preesset nocti.
Utrumque magnum, set alterum maius, ad firmamentum. Igitur
celi, hoc est, uniuersalis ecclesie fecit Deus duo luminaria mag-
na, quia duas instituit dignitates, que sunt poniificalis auctoritas et
F'0l.49. regalis potestas. Sed illa// que preest diebus, puta, spirituali-
320 bus maior est; que uero carnalibus minor, ut quanta est inter
lunam et solem, tanta inter pontifices et reges diferencia cog-
noscatur’ ¥, Planum est autem quod luna deriuatur a sole quan-
tum ad eius formacionem, guia ex illa luce que facta est seribi-
‘325 tur in gen.*, prima die, quarta die post modum formatus est
sol, ut Dionisius dicit %: Deinde luna et stelle, et quantum ad
eius lucis recepcionem, quia luna a sole suam lucem recipif,
unde pater omnium planetarum per astrologos ipse sol descri-
bitur, sic dominium imperiale uel regale deriuatur a dominio
330 papali uel sacerdotali quantum ad eius formacionem et quan-
tum ad eius dignitatem uel auctoritatis recepcionem. Item ar-
guit per illud 3.° Regum, c.ii, ubi habetur quod Salomon fecit
interficere Joab tenentem se ad cornu altaris . Ex quo conclu-

dit quod rex debet punire omnem malefactorem..

335 Dico quod consecuencia est nulla. Rationes sunt: Prima, quum
Deus..illud sibi mandaverat dicens: 'Maleficos non patieris ui-
uere’ Exod, xxii¥ TItem, xxi®: ’Si quis per industriam occide-
rit proximum suum, et per inssidias, ab altari meo euelles eum,

320. puta] id est.

53. X 1.33.6 (FrIEDBERG I1,198).
. 54. Cf. Gen. 1.6-14. .

.55. Cf. D. ABEOPAGITA, qui€n rep;lte con frecuencaa esta comparac;o;n
del 50l y 1a luna en 'De coelesti Hierarchia’, ’De divinis nomzmbus’ ¥y en
las epistolas (PG 4,539-5486). .

56. Cf. 3 Reg. 2.28-30.

57. Exod. 22.18.

58. Ib. 21.14.
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- ut moriatur’. .In lege autem nova non siec, cuin ‘ecclesia sit ual-
340 -de prmllegxata nisi in - certis casxbus et: ]urlsdlcmnes dlstincte
S .smt . . . . : . . . .

Dico ‘etiam quod es alio aparet suam conséQuentiam"‘ésse nu-

11am nam argult sic: Sic fiebat per reges anthue legis, ergo, ta-

‘ hter per reges noue legis debet fieri. Constat quod non sequi-

‘34'5, tur, uldehcet multa enim tunc fiebant que nunc remota sunt; pa-

. tet ex 1ud1c1a11bus Math. v¥ et ceremonialibus ad Ephe. v®.

"Ecce ego Paulus dlCO uobis, quomam si clrcuncldamlm Chris-

tus . uobis mhll proderlt Testificor autem rursus omni homini

“ mrcuncxdenu se, quoniam debitor est uniuerse legis faciende’.

350 ¥ Hmc est quod dicit Apostolus ad Hebreos, vii, traslato sacerdocio
necnon est ut legis traslatio fiat &

-~ Et per simile potest respondi ad alia que de lege ueteri ad-
ducit ut ad id de rege Antiocho qui interfecit quemdam ex eo
. .quod occidet sacerdotem infra ecclesiam .ii. Machabeorum, c.
355 iiii ® Et ad consilia si qua sunt, nam caussata est illa lex et sin-
gulariter quantum ad iudicialia et ceremonialia ut dictum est
et aliter consimilia iudicia ordinata sunt, ideo a ueteri lege ad
nouam indiferenter arguere constat, quod inualidum est argu-
. mentum et sic ipse arguit, hinc est quod nihil probat. Multa
360 enim inconuenencia concludentur, si huiusmodi arguere habe-
re locum, quod ad presens esset longum deducere. .. -

Item, nec illud etiam ualet quod adducit in fultimentum
Fol49v. suorum dictorum// de Gregorio super Ezequielem ®: Quo-
niam béne uolo quod qui malos percutit in eo quod sunt mali et
habent uasa interfectionis ut occidat pessimos minister est Do-

365 m1n1 Set ex ho¢ non sequltur quod curia secularis indiferenter

--348. Ephesios] Galatas.

59. Cf. Mt. 5.17-22.

60. No se trata de Ef. 5 sino de Gal. 5.2- 3

61. Cf. Hebr. 7.11-28. s

62. 2 Mach. 4.37-38.

63. Cf. GREG. MaG. Homiliarium in Egzechielem 9.1: ’Apropmquave—
runt visitatores urbis;-et unusqiisque vas intérfectionis habet in“manu
sua’- Ms. 1861, Biblioteca Universitaria de Salamanca, fol. 66. El libelo de
la-corte del rey de Francia aducia en su favor el comentario de S. Grego-
rio Magno a.‘eéstas-palabras del profeta Ezequiel (PL-76.786-1072).
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possit -sacerdotes et seculares interficere. Rex autem uel curia

© ..secularis in materia sibi’ subiecta, si derimeantur iuste potest

370

sibi subiectos interficere, et in hoc Dei minister est; sacerdos
autem noue legis curie secularis subditi non sunt. Igitur etc. Ut
patet per illam exfra.uagantem que incipit 'Unam Sanctam Ec-
clesmm’ ‘“, superms alegatam, que dicit sic: ’'Si deueniat terre-

‘'na potestas judicabitur a potestate spirituali; set si deueniat

375

380

385

390

spiritualis minor, a suo superior; si uero suprema, a solo Deo,
non ab homine poterlt 1udicare, dlcente Apostolo: spirztuaus
homo judicat omnia, ipse autem a nemine judicatur’ %, Hec ibi
formaliter. Ideo dicitur in Psalmo: ’Nolite tangere christos meos
et in profetis meis nolite malignari’®. Ef sic patet quod supra-
dictus libellus non habet robur firmitatis set est profundus sim-
plicium lagqueus. ‘

Alterius ponit ‘predictus libellus tercium dictum quod erat
primum in ordine, uidelicet, quod curia secularis, scilicet chris-
tianorum est curia ecclesiastica, probat per hoc medium: Nam
curia christianorum est congregacio fidelium sicut curia eccle-
siastica, et. omnis -potestas -esi a Deo et uenit a Deo et in Deo
debet terminari .

Ad"istud dico, quod quamuis predicta conclusio uel tale
dictum posset tolerari, ad proprium tamen intellectum falssa
uel impropria est. Patet, nam ex illo modo loguendi et suo modo
probandi habet dictus libellus multa inconueniencia concedere.

Primum quod curia spiritualis est curia secularis et econ-
tra, quod est falsum et contra conmunem modum loguendi, quod
est abuti terminis- secundum eorum primariam . imposicionem,

- sel probatur consecuencia. Nam . curia spiritualis est congre-

395

- gacio fidelium sicut curia secularis et omnis potestas est a Deo

et uenit a Deo et in Deo debet terminari, et hoc est suum me-
dium probandi, videlicet, meus modus non ualet, ergo nec suus.

Secundo. Habet concedere quod curia papalis sit curia se-

374 dicente] testante.

~-64.—_?

'Unam sanctam 1 81 in E:ttrau comm (FRIEDBERG II 1246)
~856: « ¥:Cor: 215 ) .
-66. Ps. 104.15.... -

67. Cr. “Libelo en :MS. 1861; B1blioteca Univ Salamanca fol 105
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- cularis: -ecclesiastica;:Bf patet arguendo sic:. Ipse arguit quia
400 curia papalis est congregatio fidelium et curia secularis est con-
gregatio fidelium, efomnis potestas est a Deo et uenit a Deo et

in Deo debet term1 ari; igitur. :

Tertio. Ex illo. medlo probandi habet concedere allud falsum

et inconueniens, uidehcet quod curia’ ‘fidélium uiatorum est

405 curia comprehenssornm fidelium. Patet consecuencia, nam utra-

~ que curia est ﬁdeli:pn;‘,' -prout fidelitas distinguitur contra infide-
litatem et tota eorum. potestas est a Deo etc.

Fol.50. Quarto. Ex;illb -medio habet aliud inconuéniens concede-
re, uidelicet,. quod.-curia diei finalis judicii erit curia secularis
410 et spiritualis. Patet-consecuencia aplicando predictum medium.
Quinto. Ex illo.medio habet aliud inconueniens concedere
quod curia ix ordinum.angelorum, et maxime prout ecclesie mi-
litanti ministrarunt aut seruiunt est curia secularis ecclesias-
415 iica. Patet ex suo medio probandi quia utraque curia est congre-
gacio fidelium, prout infidelitas eius oponitur et omnis potestas

est a Deo et uenit a Deo ete. '

Hec probatio ualet:quam addunt ad probandum suum pro-
positum ut est illa quam ponit in fronte, scilicet, dicit bea-
420 tus Petrus® quod omnis anima subdita sit, a lur rey in tem-
poralibus, ex quo concludit, igitur curia secularis fidelium est
eclesiastica. Dico quod non sequitur supositis terminis pro-
prie grosso modo posset concedi consecuenciam. Tamquam hoc
omnis asinus currit; ergo homo est. Auctoritas enim Petri so-
425 lum suis loquebatur subditis, et erat humilitatis inductiua ad
meritum ut patet extra. De Maioritate et obedientia ®, superius

alegatum et non donacmnls uel ]urlsdlcwms oblatxua cui erant
-subditi.

Item, ad dictam f%ju,ctoritatem .superius responssum est. Si

430 ergo ad suum dictum vuit eam aplicéire patet quod illud non in

fert, cum ad alium sensum dicta sit. Si qmd nostrum benedic-
tum est remito maiorum correccionem. Deo gratias.

Contra multa dicta in tribus conclusionis arguo, et primo

420. beatus Petrusi] Apostolus Pauylus.

e

68. Cf. 1 Petr. 2.13-18, S. Pablo ad Rom 13.1.
69. ' Cf. X 1.33:6 (FRrRIEDBERG II, 198).
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- sic: Nam Christus inx terris non:fuit Rex.secundum:suam huma-

nitatem, ergo tres prime - conclusiones- false sunt.: Consecuentia

nota, sed antecedens patet, nam uf habetur, Johan. xviii, Chris-

tus dixit Pilato: 'Regnum meum non -est de hoc mundo’™ etc.
Ergo in Christo non fuit potestas regalis, nec per consequens in
papa in hoc mundo _ .

Item scribitur,  Johan, vi, quod ’cum cognouisset Jesus quod
uenturi essent illi ut caperent eum et facerent eum regem, fu-
git in monte’ ™. Ergo uidetur quod nec in Christo nec in papa
eius uices gerenti fuerit in terris potestas regalis.  : .

Item. Math. xxii scribitur: 'Reddite que sunt Cesaris Cesa.ri,
et sunt Dei Deo’ 2. Ex quo uidetur quod de temporalibus Chris-

“tus non se intromitebat, sed tantum de spiritualibus. Cum er-

450

455

fol.

g¢o papa in hoc sibi succedat, ergo sequitur quod papa non de-
bet se intromitere similiter de temporalibus, set tantum de sp1r1—
tualibus.

 Item et conhrmé.tﬁr, nam Lue. xii, dicitur de Christo: ’'Quis
me constituit judicem aut diuisorem facultatum super uos?’®.
Ubi patet quod christus noluit se intromitere de rebus tempora-
libus uel de judicio rerum temporalium, ergo nec papa debet se
infromitere cum sit eius vicarius.

Item beatus Bernardus iii lib. de Consideratione, loguens
ad Eugenium de imperatoribus insigniis et ornatibus: ’In hiis
successisti non Petro, set Constanting’ ™. Quare iure diuino non
conuenit Petro nec successoribus, nec Petrum huius potestatem
50v. exercuisse. Item rex terrenus non recognoscit su//periorem

460 dominium nisi Deum. Ergo rex non est. pape subditus, nec ab eo

deponendus. Consecuencia nota et antecedens patet: nam super
illud Ps. ™ "tibi soli peccaul’, dicit glossa: 'Rex omnibus est supe-
rior’ ™, Et ideo a Deo tantum qui est malor est puniendus. Et quis

441. capereht] raperent.

70. Jn. 18.36.

71. Ib. 6.15.

72. Mt. 22.21.

73. Le. 12.14.

74. De consideratione 4.3.6 (PL 182,776).
75. Ps. 50.6.

76. N. bE Lyra, Glossa, III 799, El comentarm es’ de Casmdoro
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- de popuio: peccauit, Deo peccauit et regi. Rex uero non -habet
465 hominem qui sua facta diiudicet, ergo potestas spiritualis non po-
- tes iudicare temporalem. : :

Item i Pet. ii, dicitur ’Subiecti stote omni humane creatu-
re propter Deum, siue regi quasi precellenti’ 7. Si ergo rex pre-
cellit, non subditur judicio alicuius alterius.

470 - Ttem potestati temporali conuenit uti gladio materiali, ut
‘ dicit Apostolus ad Romanos xiii: 'Non sine causa gladium por-
tat’ . Glossa: Id est, habet judiciariam potestatem ad punien-
dum corporaliter malos®. Set malis ‘gladius non conuenit potes-
tati spirituali; ergo pape non conuenit habere potestatem tem-
475 poralem ergo nec Christo conuemebat

Item Math. vi, dicitur: ’Nemo potest duobus dominis serui-
e’ ®, Ergo papa non potest bene uti utroque gladio, quoniam
unus est alterius impeditivus, utens eum negotiis temporalibus
non bene militat Deo, dicente Apostolo: ’'Nemo militans Deo
480 implicat se negotiis secularibus’ ii ad Timoteum, c. ii®. Ideo
Deus benedictus constituit in mundo principes, spiritualis et
temporalis ut unus in spiritualibus et alius in temporahbus
munduimn regerent et gubernarent.

Item dominium temporaie papa ab imperatore recognoscit.

Igitur consecuencia nota, set antecedens patet .xcvi.di.c. Cons-
485 tantinus ®, ubi dicitur: ’'Quod imperator Constantinus coronam
et.omnem regiam dignitatem in urbe romana et in Italia et in
partibus Occidentalibus Apostolico cessit’. Item eodem cap. sub-
ditur: 'Beato Siluestro et omnibus successoribus eiusdem in pre-
senti contradimus palacium imperii nostri Lateranense, de-
490 inde diadema, uidelicet coronam capitis nostri simul et signum,
simulque clamidem purpuream atque tunicam coccineam, nec
non et omnia alia imperialia et omnem processionem imperia-

487 cessit] concessit.

490. signum] phrygium.

77. 1 Pet. 2.13.

78. Rom. 13.4.

79. Cf. N. e Lyra, Glossa VI, 165-166: 'Habet judiciariam potestatem
ut malos puniat’.

80. Mt. 6.24.

81. 2 Tim. 24.
82. D. 96 c. 13-14 (annnz:na 1 342 344) Omite algunas frases.
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"lis culminis et gloriam potestatis nostre’. Item adducitur in dic-

495

to cap. 'Decernimus. itaque et hoe, ut ipse beatus Siluester, et
successores eius diademate, videlicet et corona, quam ex capite

nostro illi concessimus, ex auro purissimo et gemmis preciosis

500

505

510

515

520

525

uti debet pro honore beati Petri’. Igltur uidetur quod gladium
temporalem a Constantlno 1mperatore habult papa. Ergo.

Item papatus ab imperatore dependet, ergo imperator est
superior ad papam. Consecuencia nota, set antecedens patet,
tum quia primo Machabeorum iiii # scribitur, quod Judas ma-
chabeus, qui fuit dux populi judeorum, ’elegit sacerdotes, sine
macula, ut mundarent sancta’, igitur sacerdQ‘cium deriuatum
est a judicibus et regibus; tum quia. papatus, papa ab eleccione
imperatoris dependebat, ut patet in gestis beati Gregorii, cum
electus esset in papam et ipse coronaretur pontificalem dignita-
tem refugere scripsit Mauricio imperatori ut sue electioni non
preberet assenssum, hoc idem habetur expresse xxi, di. ¢. In no-

. 51 mine Domini® quod imperatoris conssenssus reqmrebatur/ /

in eleccione summi pontlﬁcxs ergo papa ab imperatore depen-
det. Ig1tur 1mperator maior est ipso papa.

Ad primum. Quando dicitur etc. Nego antecedens. Et ad
probacionem quando dicitur quod Christus dixit: 'Regnum
meum non est de hoc mundo’®, concedo quod regnum Christi
non fuit de ho¢ mundo, modo mundano, quo sunt alii reges, qui
ex fortitudine ministrorum accipiunt potestatem regnandi; ipse
autem Christus, sine tali adminiculo, suficiens est ad regendum
suos, ut Christus ait. El ideo non sequitur quod in Christo non
fuerit potestas regalis temporalis, immo fuit rex in sp1r1tualibus
et temporalibus ut superius est declaratum.

. Secundo dicitur quod Christus constitutus est rex tam in
spiritualibus quam in temporalibus, cum in terris uiuens, reg-
num terrenum temporaliter administrare noluit, unde dicitur:
‘Regnum meum non est de hoc mundo’. Similiter iudiciariam
potestatem exercere noluit super res temporales; quod ideo fe-
cit ut nobis exemplum tribueret declinandi temporalem impli-

508. xxi] xxiil

83. Cf. 1 Mach. 4.42-43.
84. Cf. D. XXIII c. 1 (FRIEDBERG 1,78).
85. : Jni 18.36. _
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. cacionem ac sollicitudinem, et ut ostenderet quod illi pocioribus
intenti esse debent in inferioribus non debent occupari. -
Ad secundum: Quando dicitur quod ’cum cogrouisset Chris-
530 tus quod uenturi erant illi ut caperen