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EDITORIAL

Escritos de Newman recientemente
traducidos al castellano

de publicar Newmaniana nacio, entre

otras cosas, por la necesidad de hacer
conocer, poco a poco, aquellas obras de
Newman que todavia no habian sido
traducidas al castellano. En Francia,
Alemania e Italia, hace ya tiempo que las
obras mas célebres son conocidas en las
respectivas lenguas. En Espana se habian
editado algunas, pero en los Gltimos afos
ha crecido notablemente el empeiio, gracias
a personalidades como el P. José Morales
Marin, el P.Aureli Boix, el Prof. Victor Garcia
Ruiz, y la Universidad de Salamanca, que
cuenta desde hace algunos anos con una
“Catedra John Henry Newman”, bajo la
direccion del Prof.Adolfo Gonzalez Montes.
A continuacién hacemos una resefa
historica de las traducciones, biografias y
ensayos publicados en este siglo.

Hasta 1989 se podian hallar en las
librerias de Buenos Aires estas obras
(también hoy):

- Sermones catdlicos, traduccion de “Catholic
Sermons” de Ch.S.Dessain, RIALP, 1959,

- EI cardenal Newman en sus escritos,
traduccion de la antologia de W.Lilly,
PAULINAS, 1960.

- EI asentimiento religioso, traduccion de
“Grammar of assent” por José Vives, HERDER,
1960.

- Pensamientos sobre la Iglesia, traduccion de
la antologia de O. Karrer, ESTELA, 1964

- Apologia pro vita sua, traducida por Daniel
Ruiz Bueno, (editada ya en 1934 y 1961),
BAC, 1977.

S iempre recordaremos que la iniciativa

- Newman, el camino hacia la fe, biografia
hasta la conversion, por José Morales, EUNSA,
1978.

- Discursos sobre la fe, traduccién de los
“Discourses to Mixed Congregations”, también de
José Morales, RIALP, Nebli, 1981.

Rosa mistica, traduccion de las
meditaciones sobre las letanias marianas por
Manuel Morera, PALABRA, 1982.

Otras obras ya estaban agotadas hace
anos, o no eran accesibles en la Argentina:

- Desenvolvimiento del Dogma, traduccion de
la Revista de Estudios Franciscanos, GILI,
1909,

- Meditaciones y devociones (Mes de Mayo y
Via Crucis), GILI, 1911-12.

- Naturaleza y fin de la educacién
universitaria, ("Idea”, la.parte), EPESA, 1946.

- Newman, antologia, traducciones de textos
seleccionados, DIFUSION, 1946.

- Callista, traduccion de la novela, DIFUSION,
1948.

- Meditaciones sobre las letanias de la
Santisima Virgen, BALMES, 1952

- El sueno de un anciano, traduccién del
poema célebre por A. Vazquez de Prada,
RIALP 1954,

- Escritos Autobiograficos, traduccion en
TAURUS, 1963.

- El suerio de Geroncio, traduccion de Carlos
A.Saenz, CLUB DE LECTORES, Buenos Aires,
1965

- El misterio de la Iglesia , traduccién de la
antologia de M.Strolz, CENTRO INTERNACIO-
NAL DE AMIGOS DE NEWMAN, Roma, 1981.
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Pero desde 1989, visperas del
Centenario de la muerte de Newman en
1990, en poco tiempo, se han publicado
los siguientes titulos, que creemos
accesibles en Argentina :

- John Henry Newman, cronica de una amor a
la verdad, biografia de Meriol Trevor,
traduccion de Aureli Boix , SIGUEME, 1989.

- Vida y pensamiento del Cardenal Newman,
biografia de Charles Stephen Dessain,
traduccion de Aureli Boix, PAULINAS, 1990.

- Newman (1801-1890), primera biografia
espanola, por José Morales Marin, RIALP,
1990.

- Pasion de Verdad, Newman cien anos
después, ensayos varios, UNIVERSIDAD
PONTIFICIA DE SALAMANCA, 1992.

- La fe y la razon, traduccion de los
“University Sermons” por Aureli Boix,
ENCUENTRO, 1993.

- Perder y ganar, traduccion de la novela por
Victor Garcia Ruiz, ENCUENTRO, 1994.

- Persuadido por la verdad, antologia de
0.Grassi, traducida por M.Oriol, ENCUENTRO,
1995

- Via Media de la Iglesia anglicana, traduccion
de Aureli Boix, UNIVERSIDAD PONTIFICIA DE
SALAMANCA, 1995.

- Pensamientos, antologia de Ch.S.Dessain,
traducida por el Oratorio de Albacete,
CLARET, 1995.

- Carta al Duque de Norfolk, traduccion de
J.Morales y V.Garcia Ruiz, RIALP, 1996.

- Apologia pro vita sua, nueva traduccion de
J.Morales y v.Garcia Ruiz, ENCUENTRO, 1996.
- Ensayo sobre el desarrollo de la doctrina
cristiana, traduccion de Ramén de la Trinidad
Pinero Marino, UNIVERSIDAD PONTIFICIA DE
SALAMANCA, 1997.

- Cartas y Diarios, seleccion, y Biglietto
Speech, discurso de Newman en el
consistorio para su Cardenalato en 1879,
traduccion de J.Morales y V.Garcia Ruiz,
RIALP, 1997.

Observemos que en muchos casos se
trata de traducciones de obras grandes
como los Sermones Universitarios, la Via
Media, el Ensayo sobre el Desarrollo de la
Doctrina Cristiana o la Apologia pro vita
sua; en otros, de cartas y novelas de gran
interés, utilisimas antologias, y biografias
importantes. De modo que el lector
catolico y especialmente los “amigos de
Newman” tenemos a mano una bibliografia
mas que suficiente, aun para aquellos que
desean comenzar a estudiar la obra
newmaniana con mayor profundidad.
Creemos que gracias a Dios se esta
logrando una difusion de gran nivel, ya
que, por ejemplo, todas estas traduc-
ciones estan editadas con buenas
introducciones y notas indispensables a la
comprension de los textos. Son en
realidad ediciones criticas. Todo esto nos
confirma en aquel empeno primero con el
que comenzo NEWMANIANA.

Humildemente vamos haciendo
nuestro aporte, con nuestras propias
traducciones y colaboraciones también
extranjeras, con la intencion de completar
lo que aun no se ha publicado como
libros.

Queremos agradecer desde aqui al
Padre Aureli Boix por los ejemplares de
sus traducciones y aun de la salman-
ticense del “Desarrollo”, que nos ha
enviado siempre recién salida la edicion.
Apreciamos la labor callada y perseverante
de este sacerdote oratoriano de Barcelona,
su amistad y su apoyo.

También hacemos llegar publicamente
nuestro agradecimiento al Padre José
Morales Marin y al Prof. Victor Garcia Ruiz,
quienes nos visitaron en 1995 en aquel
recordado Encuentro Newmaniano, porque
también han tenido siempre la cordialidad
de enviarnos sus traducciones recién
publicadas. Pero de una manera singular
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nos hemos visto conmovidos por la nueva
edicion de la Apologia pro vita sua que
acaban de realizar, pues en la pagina 6 del
libro aparece impresa la siguiente
“dedicatoria” :

Para el Padre Fernando Cavaller,
para Inés de Cassagne y
todos los newmanianos argentinos,
por el entusiasmo y constancia con que
difunden la vida y los escritos
del gran Cardenal inglés.

VG, JM

Todos los que leemos NEWMANIANA. y
aquellos que reciben su influencia a través
de los Amigos de Newman en la Argentina,

estamos incluidos en este afectuoso
recuerdo de los amigos newmanianos de
Espana. A ellos “dedicamos” este nimero
21 de NEWMANIANA. donde, asimismo,
terminamos la publicacion de la
traduccién que el P.Morales hizo de la
primera parte de la Idea de una
Universidad, obra que no esté atin editada
como libro.

Enviamos como siempre un saludo
COR AD COR a todos los AMIGOS DE
NEWMAN, agradeciéndoles también su
apoyo. No ha de estar muy lejana la
beatificacién de nuestro amado Cardenal.
Perseveremos unidos en la oracidn,
recordando siempre las intenciones del
Santo Padre.

P .Fernando Maria Cavaller

ORACION
Por la beatificacion
del Cardenal Newman

Serior Jesucristo, cuando es Tu

voluntad que un siervo Tuyo sea
elevado a los honores del Altar, Tii lo
glorificas por medio de evidentes
signos y milagros. Por ello, Te
pedimos quieras concedernos la gracia
que ahora imploramos por intercesion
de John Henry Newman. Por su
devocion a Tu Inmaculada Madre y
su lealtad a la sede de Pedro, pueda
ser nombrado algiin dia entre los
Santos de la Iglesia. Amén.
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El bautismo

e los ninos

Parochial and Plain Sermons, VII, 16,
Sermon predicado el 15 de junio de 1828
en Saint Mary the Virgin, Oxford

Introduccion, notas y traduccion del P. Fernando M. Cavaller

Oriel College de Oxford, y durante aquellos

primeros anos, tuvo trato con diversas
personalidades que nombra en la Apologia, y a
quienes debe, segin él, algunas de las doctrinas y
principios cristianos que poco a poco fueron
conformando su fe catdlica. Entre ellas tuvo especial
importancia la de la “regeneracion bautismal”, gracias
alainfluencia de Edward Hawkins, también fellow
de Oriel, parroco de Saint Mary , y finalmente provost
(rector) del Oriel desde 1828 hasta 1874. La
aceptacion de tal doctrina significé abandonar los
residuos de calvinismo que aiin tenia hacia 1825.
Recordemos que el protestantismo negaba la
verdadera santificacion en el bautizado, a quien sélo
se le consideraba no imputado por el pecado gracias
a los méritos de Cristo, pero seguia siendo, en
palabras de Lutero, simul justus et pecator (justo y
pecador al mismo tiempo). El Concilio de Trento
definiria que “ la justificacion no es solo remision de
los pecados sino también santificacion y renovacion
del hombre interior...(y que) su causa instrumental es
el sacramento del bautismo...”. Era este un aspecto
un tanto oscurecido incluso dentro del anglicanismo.
Newman queria revalorizarlo y dedico este sermon
del 15 de junio de 1828 al tema, enfocandolo desde
el punto mas controvertido entonces, y que muestra
mejor la obra de la gracia santificante como don
divino : el bautismo de ninos.
Este sermon lo predica Newman, ordenado sacerdote
anglicano tres anos antes (30 de mayo de 1825) y

E n 1822 Newman fue elegido fellow (miembro) del

recién nombrado parroco de la iglesia de la
Universidad, Saint Mary the Virgin (2 de febrero de
1828). El tema habia aparecido en un sermon de
marzo de 1826 (en St.Clemens), y sera retomado en
otros sermones: dos predicados el 22 y el 29 de
junio de 1828 (es decir que el que publicamos es el
primero de una serie de tres, predicados en lres
domingos consecutivos), otro de enero de 1834
sobre La regeneracion (predicado nuevamente en
1838 y 1840), otro sobre La Epifania como
conmemoracion de nuestro bautismo de enero de
1831, y finalmente EI bautismo de nirios y El
bautismo regenerador, predicados en mayo y
noviembre de 1835. El sermon del 22 de junio de
1828 lo predicé nuevamente en enero de 1842. Si
ordenamos estas prédicas de los anos 1828, 1829
{tres veces), 1831, 1834, 1835 (dos veces), 1838,
1840 y 1842, vemos a Newman abordar el tema
bautismal once veces. Como no han quedado
muchos de sus sermones de la época catolica, pues
ya no los escribia sino para eventos muy especiales,
no podemos saber cuantos mas predico sobre el
tema, pero no podemos dudar que lo haya hecho
varias veces mas.

Efectivamente era uno de los “primeros elementos
del movimiento tractariano”, o Movimiento de
Oxford, como el mismo Newman dice en la Apologia.
En 1835, Edward Pusey (integrante junto a Newman,
Keble, Froude, Wilberforce y otros, del Movimiento)
publicara uno de los Tract for the Times sobre el
bautismo. Formaba parte de la renovacion de la
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teologia sacramental, que el Movimiento hacia desde
los Santos Padres de la Iglesia, e incluso desde
algunos tedlogos anglicanos antiguos. Dice al
respecto en la Apologia: ...hay una Iglesia visible,
con sacramentos y ritos que son los canales de la
gracia invisible. Yo pensaba que esta era la doctrina
de la Escritura, de la primitiva Iglesia y de la Iglesia
anglicana. En este punto tampoco he cambiado de
opinion ; estoy ahora (1864) tan cierto de él como lo
estuviera en 1833, y nunca he dejado de estarlo. En
1854 y anios siguientes puse esta doctrina
eclesiastica sobre base mas amplia, después de
haber leido, por una parte, a Laud, Bramhall, a
Shilligfleet y a los tedlogos anglicanos, y haber
proseguido, por otra, el estudio de los Padres ; pero
la doctrina de 1833 se fortaleci, no cambio en mi.
Cuando comencé los “Tracts for the Times* fundé la
doctrina capital de que estoy hablando sobre la
Escritura, sobre el “Prayer Book” anglicano y sobre
las cartas de San Ignacio (de Antioquia, muerto en
110 aprox.). Sobre la existencia de la Iglesia visible,
en el “Tract 117, yo arqumentaba especialmente por
la Escritura, es decir, por los Hechos de los Apéstoles
Y por las Cartas. Respecto de los sacramentos y ritos
sacramentales, me atenia al “Prayer Book” ; citaba el
oficio o rito de la ordenacion, en el que el obispo
dice : “Recibid el Espiritu Santo” ; el de la visita a los
enfermos, que ensena la confesion y absolucion ; el
del bautismo, en que el sacerdote habla del nirio
después del bautismo como de regenerado ; el
catecismo, segun el cual la comunion sacramental
consiste en recibir “real y verdaderamente el cuerpo y
la sangre de Cristo” ; el rito de la conminacion, en
que se nos dice “que hagamos obras de penitencia” ;
las colectas, epistolas y evangelios, el calendario y las
rabricas, partes del “Prayer Book”, en que hallamos
las fiestas de los apéstoles, noticias de algunos otros
santos y dias de ayuno y abstinencia”,

Tal era el marco de referencia en el cual este sermon
y los otros fueron predicados. Sin duda era el
esfuerzo por redefinir los elementos esenciales de la
vida de la Iglesia, los fundamentos que se habian
olvidado o negado, una pérdida que habia que
recuperar en toda su pureza para la salvacion de la
iglesia anglicana de entonces, y que llevé a Newman
y otros hasta el umbral de la Iglesia de Roma, que no
solo no los habia olvidado ni negado, sino que los
habia desarrollado y enriquecido a través de los
siglos. Leemos hoy en el Catecismo de Ia Iglesia

Catolica: " El santo Bautismo es el fundamento de
toda la vida cristiana, el portico de la vida en el
espiritu y la puerta que abre el acceso a los otros
sacramentos. Por el Bautismo somos liberados del
pecado y regenerados como hijos de Dios, llegamos a
ser miembros de Cristo y somos incorporados a la
lglesia y hechos participes de su mision” (n21213).
Y respecto al tema preciso del bautismo de nifos
dice : "Puesto que nacen con una naturaleza humana
caida y manchada por el pecado original, los nifios
necesitan también el nuevo nacimiento en el
bautismo para ser liberados del poder de las tinieblas
y ser trasladados al dominio de la libertad de los
hijos de Dios, a la que todos los hombres estan
llamados. La pura gratuidad de la gracia de la
salvacion se manifiesta particularmente en el
bautismo de nirios. Por tanto, la Iglesia y los padres
privarian al nifo de la gracia inestimable de ser hijo
de Dios si no le administraran el bautismo poco
después de su nacimiento”.
Que estas palabras del Magisterio de la Iglesia nos
ayuden a valorar aun mas el pensamiento de
Newman, quien todavia anglicano y en los albores de
su predicacion sacerdotal ensenaba estas verdades
de la fe. Vemos hoy con dolor como en naciones
tradicionalmente cristianas han disminuido
notoriamente los bautismos, y aun entre nosotros no
es infrecuente escuchar que algunos padres quieren
que sus hijos "elijan” la religion cuando sean
grandes, y por tanto no los bautizan. No cabe duda
que esta ausente en muchos cristianos la vida
sacramental. Newman dedicd, como vemos, un gran
esfuerzo por revalorizarla, junto a la liturgia en la cual
se celebra. Siguiendo, pues, con las directivas del
Papa Juan Pablo [l para preparar el Jubileo del ano
2000, reflexionamos este ano 1997 sobre Jesucristo,
el bautismo y la fe, de la mano de los sermones del
gran maestro inglés. Que el sermon que ahora
leeremos nos ayude, primero, a considerar nuestro
propio bautismo, que recibimos casi todos cuando
éramos nifos ; segundo, a los que son padres de
familia a reconocer la gran misién que Dios les confia
con sus hijos ; y tercero, a los que somos sacerdotes,
a valorar el don que se nos ha confiado de trasmitir
la vida de Dios a los hombres. Visitemos este ao la
pila de la iglesia donde fuimos bautizados.

Newman, nacido el 21 de febrero de 1801, fue
bautizado el 9 de abril en la iglesia anglicana de
St.Bennet Fink, en Londres,
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 El que no nazca del agua y del
Espiritu no puede entrar en el Reino
de Dios (Jn, 3,5)

adie puede salvarse sino por la sangre de

Cristo, y El quiere bondadosamente que nos

sea aplicada, a cada uno, por medio de sig-
nos externos y visibles, llamados Sacramentos. Estos
ritos visibles representan para nosotros la verdad ce-
lestial , y trasmiten lo que representan. El lavado bau-
tismal anuncia la limpieza del pecado en el alma. Los
elementos de pan y vino son figuras de lo que esta
presente pero no se ve : “ el cuerpo y la sangre de
Cristo, que son precisamente, en efecto, tomados y re-
cibidos por el fiel en la cena del Sefior”!. Hasta aqui
los dos Sacramentos coinciden, pero existe esta im-
portante diferencia en su uso : el Bautismo es admi-
nistrado una sola vez, mientras que la Cena del Senor
es recibida continuamente 2. Nuestro Sefior Jesucristo
dijo a sus Apdstoles que bautizaran en el momento que
hicieran a los hombres Sus discipulos. El Bautismo los
admitia a Su amparo de una vez para siempre, pero la
Cena del Sefior nos mantiene y asegura en Su favor dia
a dia. El dijo : “Cuantas veces bebiereis esta copa, ha-
cedlo en memoria mia” 3.

Aqui surge, pues, inmediatamente, una pregunta
que es importante considerar : ;a qué liora de nuestra
vida debemos ser bautizados o hechos discipulos de
Cristo ? Los primeros cristianos, por supuesto, fueron
bautizados cuando habian llegado a la edad madura,
pues el Evangelio les fue predicado entonces por pri-
mera vez ; no tuvieron manera de ser bautizados
cuando jovenes. Pero el caso es diferente con aquellos
que nacieron de padres cristianos. Por eso la pregunta
ahora es : ja qué edad deben ser bautizados los hijos
de cristianos ?

Ahora bien, durante mil quinientos afios no hubo
disputa o dificultad en responder esta pregunta en to-
do el orbe cristiano ; todo el que reconocia de alguna
manera la obligacién de bautizar, administraba el rito
a los nifos, como nosotros hacemos hoy. Pero desde
hace tres siglos 4, salieron a flote extraiias opiniones, y
aparecieron sectas, haciendo todo lo que no habia si-
do hecho antes, y dejando de hacer todo lo que habia
sido hecho, y todo ello - segtin lo profesan - basado en
el principio de que es el deber de cada uno juzgar y

actuar por si mismo. Entre estas sectas hubo una que
sostenia que el Bautismo de nifos era un error, y lo
hacia principalmente sobre este corto argumento : que
no estaba mandado en ningtin lugar de la Escritura.

Consideremos pues esta cuestion, y primero de
todo, que es justo y cierto reconocer inmediatamente
que la Escritura no nos manda bautizar los nifos. Sin
embargo, admitir esto no es muy serio, pues la Escri-
tura no prescribe ninguna edad para el Bautismo ; con
todo, nos ordena ser bautizados, en un momento u
otro. Luego, estd claro que cualquier edad que fijemos
estaremos yendo mas alld de la letra de la Escritura.
Esto puede o no ser una dificultad, pero no puede evi-
tarse : no es una dificultad de nuestra creacion. Dios lo
ha querido asi. Ha guardado silencio, y sin duda con
buena razon. Seguramente, debemos tratar de hacer
nuestra parte y descubrir lo que desearia que haga-
mos, de acuerdo con la luz, mayor o menor, que nos
haya concedido.

¢Es algo nuevo el que deba tomar tiempo y refle-
xion descubrir exactamente cudl es nuestra obliga-
cion? ;Es algo nueva que la verdad plena y perfecta
no se encuentre en la misma superficie de las cosas,
en la escueta letra de la Escritura ? Lejos de ello.
Aquellos que luchan por entrar en la vida, estos sola-
mente encuentran la puerta angosta que lleva a la
misma. No hay prueba siquiera de que sea una cues-
tién indiferente cudl es la edad propia para el bautis-
mo, de que la Escritura no es clara acerca de ello, sino
que esconde su significado real, no mandando sino
insinuando lo que debemos hacer. Consideremos
cudntas cosas en esta vida son dificiles de lograr, y sin
embargo, lejos de ser cuestiones indiferentes, son ne-
cesarias para nuestra comodidad y aun nuestro bie-
nestar. Mds atin, sucede a menudo que cuanto mds
valioso es un don, mayor dificultad hay en obtenerlo.
Tomemos, por ejemplo, el arte de la medicina. ;Existe
un arte mds importante para nuestra vida y bienestar?
Aun asi, jqué dificil e incierta es la ciencia del mismo!,
jcudnto tiempo lleva ser versado y practico en ella!
¢Qué podria pensarse de una persona que considera-
ra que importa poco si un hombre enfermo procede
de esta manera o de otra, sobre la base de que los
hombres no sean médicos por naturaleza, y que si el
Creador pretendié que la medicina fuera para nuestro
bien, deberia habernos transmitido inmediatamente, y
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a cada uno, la ciencia y la practica de la misma? Del
mismo modo, no se sigue absolutamente, aun si fuera
dificil descubrir a qué edad debe ser administrado el
Bautismo, que un tiempo sea tan bueno como otro. La
dificultad es precisamente el acompaiante de las
grandes bendiciones, no de las cosas indiferentes.

Pero alguien podria decir que la Escritura no es
dada con el preciso propésito de hacernos fécil cono-
cer nuestro deber. ;Qué se entiende por una revela-
cion, si no revela? No tenemos revelacién que nos di-
ga qué medicinas son buenas o malas para el cuerpo,
pero ha sido hecha una revelacion en orden a decirnos
lo que es bueno o malo para el alma. Luego, si una co-
sa fuera importante para el beneficio de nuestra alma,
la Escritura tendria que declararlo simplemente.

Respondo : ;quién nos dijo todo esto ? Sin duda,
la Escritura fue dada para hacer nuestra obligacion
mas ficil que antes, pero ;como sabemos que se intenté
sacar foda dificultad, de cualquier clase ? Tal cosa no
la dice Cristo, cuando nos manda buscar y luchar y
asi encontrar, llamar, vigilar y orar. No, la Escritura
no ha sido dada para decirnos todo, sino sélo para dar-
nos los medios de encontrar todo, y de aqui podemos
concluir sobre nuestro tema, que si es importante, hay
medios para determinarlo. Pero no podemos inferir, ni
que deba verdaderamente estar mandado en la letra
de la Escritura, ni que pueda ser descubierto por cada
individuo para y por si mismo.

Debe afirmarse que la Escritura dice que los tiem-
pos del Evangelio seran tiempos de gran luz : “Todos
tus hijos serdn discipulos del Senor, y serd grande la
dicha de tus hijos” 5. Esto es verdad, pero ;hijos de
quién ? De la Iglesia. Ciertamente es un tiempo de luz,
si venimos a la Iglesia para informarnos, pues ella ha
hablado siempre muy claramente sobre el tema. Ella
ha bautizado siempre a los nifios y ha impuesto la
prdctica, ha respondido siempre a la profecia al ser
“una palabra detrds nuestro, diciendo, éste és el cami-
no ; camina por é1”. Sus maestros seguramente, de
acuerdo a la profecia, no han sido nunca removidos a
un rincén. Pero si no aceptaramos esta gracia sobrena-
tural, digo pues que no es antinatural que debamos

encontrarnos en la misma clase de duda, en la cual es-

tamos cominmente envueltos, en asuntos de este
mundo. Dios nos ha prometido luz y conocimiento en
el Evangelio, pero a Su modo, no al nuestro.

Pero después de todo, en la presente circunstan-
cia, no hay gran dificultad, seguramente, en descubrir
lo que Dios quiere que hagamos, aunque no lo haya.
dicho en la Escritura en la forma mds simple. Digo
que no es dificil ver, como la Iglesia siempre nos lo ha
hecho ver, que Dios quiere que bauticemos a los ni-
nos, y que retrasar el Bautismo es retrasar un gran be-
neficio, y poner en peligro la salvacién de un nifio. No
hay dificultad si los hombres no estan resueltos a po-
nerla.

1. Consideremos, primero, qué es el Bautismo.
Es un modo y una prenda de la misericordia de Dios,
es perdon, aceptacion de nosotros en consideracion a
Cristo. Nos da la gracia para cambiar nuestro modo
de ser. Ahora bien, los infantes, nacidos en pecado,
tienen ciertamente necesidad de la misericordia y gra-
cia de Dios : de esto no se puede dudar. Adn a prime-
ra vista, pues, parece deseable, para decir lo menos,
que deban ser bautizados. El Bautismo es precisamen-
te lo que conviene a su necesidad: contiene una pro-
mesa de las mismas bendiciones que desean y que sin
la libérrima bondad de Dios no pueden tener. Si el
Bautismo fuera meramente o principalmente un acto
nuestro, quizds el caso debiera ser alterado. Pero no es
una accién nuestra sino de Dios, una promesa suya.
Y, repito, los nifios, estando por naturaleza bajo la ira
de Dios, no teniendo ningtin elemento de vida espiri-
tual en ellos, y siendo corruptos y pecadores, son,
ciertamente y de manera singular, sujetos de Bautis-
mo, en lo que concierne a la pregunta sobre su conve-
niencia,

Permitasenos referirnos a las palabras del texto,
dichas por nuestro Salvador a Nicodemo. Nuestro Se-
fior le dice que nadie puede entrar al Reino de Dios si
no nace del agua y del Espiritu. ;Y por qué ? Porque
(contintia diciendo) “lo que nace de la carne es car-
ne”6. Necesitamos un nuevo nacimiento porque nues-
tro primer nacimiento estd bajo el pecado. ;Quién no
ve que esta razon es igualmente logica tanto para el
Bautismo de nifios como para el Bautismo absoluta-
mente ? El Bautismo por el agua y el Espiritu es nece-
sario para la salvacion, dice, porque la naturaleza del
hombre esta corrompida. De alli que los infantes de-
ban necesitar la regeneracién también. Si el pecado no
estuviera implantado profundamente en el mismo co-
razon del hombre, si fuera sélo un mal accidental en
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el que algunos caen mientras otros escapan de ¢él,
si atin cuando de hecho todos los hombres caen
verdaderamente en pecado, esta depravacion ge-
neral surgiera meramente del mal ejemplo y no
por naturaleza, si asi fuera, el Bautismo por el
agua y el Espiritu no serfa necesario excepto para
aquellos que, habiendo llegado al uso de la ra-
zon, tuvieran verdadero pecado por el cual res-
ponder. Pero si, como da a entender nuestro Sal-
vador, atn el corazon de un nino, antes que co-
mience a pensar y actuar, se halla bajo la ira divi-
na y conlleva la promesa segura y miserable del
futuro pecado en la medida que el nino crezca,
(podemos hacer otra cosa que aceptar agradeci-
dos la garantia y los medios que El nos ha dado
en orden a nuevo nacimiento para la santidad ? Y
pues no nos ha dicho el tiempo para el Bautismo,
dejandonos el camino libre para decidir sobre el
mismo, ;dejaremos de aplicar la medicina que se
nos dio, cuando estamos seguros de la enferme-
dad ? ”;Puede alguien prohibir el agua” [para
usar las palabras de San Pedro bajo diferentes
circunstancias 7] “para que” los nifios “no sean
bautizados ?”El peso de la prueba esta con aque-
llos que sostienen el Sacramento.

¢Se dira que los nifos no son propiamente
aptos para el bautismo? ;Cémo puede ser esto
una objecion? Consideremos el texto : “El que no
nazca del agua y del Espiritu no puede entrar en
el Reino de Dios”, dice nuestro Sefor. Aqui no se
dice nada sobre aptitudes o condiciones que pue-
dan excluir a los ninos del Bautismo, nada acerca
de la necesidad de fe antecedente o buenas obras pre-
vias, en orden a capacitarnos para la misericordia de
Dios. En efecto, nada puede decirse. Cristo sabia que,
sin Su gracia, la naturaleza de hombre no puede lle-
var ningun fruto bueno, pues todo don bueno viene
de lo altoS. Lejos de ello, toda nocién de una fuerza
del hombre no asistida es totalmente detestable, con-
traria a los mismos primeros principios de toda ver-
dadera religion, sea judia, cristiana, o atin pagana. So-
mos creaturas miserablemente caidas, corrompidas en
la naturaleza. No podemos hablar siquiera de los ni-
fios como naturalmente agradables a la vista de Dios’.
Y si esperamos que los nifios estén en condiciones de
dar algo a Dios en pago, por asi decir, de Su miseri-
cordia para con ellos, hasta que tengan fe y arrepenti-

El bautismo de Cristo
(Domenicos Theotocopoulos, “El Greco”, 1540-1614)

miento, nunca seran bautizados, pues nunca alcanza-
ran tal condicién. Diferir el bautismo hasta que las
personas tengan verdadero arrepentimiento y fe, es
rehusar dar la medicina hasta que el paciente comien-
ce a estar bien. Serfa duro, en efecto, que se le permi-
tiera a Satands tener acceso al alma desde la infancia,
tan pronto como comienza a pensar, y que nosotros
rehusemos hacer lo que podemos o lo que promete
bien, para ganar para esa alma la proteccion de Dios
contra el Tentador.

Desde este primer punto de vista del caso, dada
la corrupcion original de nuestra naturaleza, dada la
necesidad de perdon y ayuda de Dios en la que se ha-
llan todos lo hombres desde su nacimiento, dada la
promesa de misericordia que es el Bautismo , precisa-
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mente adecuada a nuestra necesidad, y dada la impo-
sibilidad de cualquiera (permitiéndole vivir sin bauti-
zarse tanto tiempo) de presentar ante el favor de Dios
ninguna recomendacién de si mismo y por si mismo,
basado en todo esto, digo que, no habiéndonos dado
Dios ninguna direccién particular en la materia, sino
dejandola en nuestras manos, parece a primera vista
lo mds conveniente y bueno dar a los nifios el privile-
gio del Bautismo.

2. Pero, de hecho, estrictamente hablando, no
hemos sido dejados sin un positivo estimulo para
allegar los nifios hasta El. No se nos ha dejado inferir
meramente de una manera general lo apropiado del
Bautismo de los nifos. Cristo nos ha mostrado Su
complacencia de recibir a los nifios. Algunos hombres
han dicho (en efecto muchos de nosotros quizis en
épocas de incredulidad hemos estado tentados en
nuestros corazones de preguntar), “;qué bien puede
hacer el Bautismo a nifios insensibles ?, se podria tam-
bién bautizar cosas sin vida ; duermen y atin forcejean
durante la ceremonia yla interrumpen ; es una mera
supersticion”. Este es, hermanos mios, el lenguaje del
mundo, quienquiera sea el que lo use. Es poner la vi-
sion contra la fe. Si estamos seguros que el bautismo
ha sido bendecido por Cristo como el rito de admi-
sion en Su Iglesia, no tenemos nada que hacer con
esas apariencias externas, que aunque quizas pudie-
ran probar algo no habiendo El hablado, ahora que ha
hablado han perdido toda fuerza. Responderia a se-
mejantes objeciones citando las “propia palabra y ac-
cion” de nuestro Salvador. Nos encontramos con que
los nifios fueron llevados a Cristo y que Sus discipulos,
en el mismo espiritu de incredulidad, parecen haber
dudado sobre cudl podia ser el bien de llevar al Salva-
dor de los hombres, nifos incapaces e insensibles.
Pensaron, sin duda, que Su tiempo estaria mejor em-
pleado en ensefarles a ellos que en atender a los ni-
fos, que esto era interferir con Su provecho. “Mas Je-
sts, al ver esto, se enojo mucho” 10. Son estas palabras
notables : “Se enojé mucho”, es decir disgustado, in-
dignado, enojado (como el término griego puede ser
traducido literalmente). Y se nos dice que “abrazaba a
los ninos y los bendecia poniendo las manos sobre
ellos” 1. Luego, Cristo puede bendecir a los nifios, a
pesar de ser en apariencia todavia incapaces de pen-
sar o sentir. El puede bendecirlos y lo hizo, y en el

mismo sentido en que fueron bendecidos, creemos
que son capaces de una bendicién en el Bautismo.

3. Podemos agregar esta consideracién. Es cierto
que los nifos deben ser instruidos en la verdad reli-
giosa, tanto como sean capaces, desde el primer mo-
mento del uso de su razon. Es claro que no deben ser
dejados sin una iniciacion cristiana hasta que lleguen
a los aos de la madurez. Ahora bien, obsérvese que
Cristo parece conectar claramente la ensefianza con el
Bautismo, como si intentara transmitir a través de éste
una bendicion sobre aquella : “Id y enseiad a todas
las naciones, bautizéndolas” 12. Si los nifios han de ser
considerados bajo la ensefanza, como discipulos en la
escuela de Cristo, ciertamente deben ser admitidos en
tal escuela por el Bautismo.

Estas son las razones en favor del Bautismo de ni-
nos, que impresionan atin al considerar por primera
vez el tema, y en ausencia de una informacion expre-
sa de la Escriturg, son satisfactorias hasta donde lle-
gan. ;A qué edad debemos ser bautizados ? Respondo:
en la nifiez, porque todos los chicos requicren el per-
dén divino y la gracia (como nuestro Salvador mismo
da a entender), todos son capaces de Su bendicién (co-
mo muestra Su obrar), todos son invitados a Su bendi-
cion, y el Bautismo es una prenda de Su gracia, como
los Apéstoles frecuentemente lo afirman. Puesto que
los nifios han de ser llevados a Cristo, tendriamos que
inventar un rito si el bautismo no respondiera al pro-
posito de esa dedicacién. Otra vez digo, en la nifez,
pues todos los nifios necesitan instruccién cristiana, y
el bautismo es la insignia y la marca de un discipulo
en la escuela de Cristo. Y mds aun, agregaria, que ha
de ser asi porque San Pablo habla de los nifios de pa-
dres cristianos como “santos”, en un estado favoreci-
do, un estado de bendicién inmerecida, y porque él
parece haber bautizado de una vez familias enteras,
donde la cabeza de familia se convertia a la fe del
Evangelio 13

Para concluir, permitidme pedir a todos los que
me escuchan y a quienes desean servir a Dios, que re-
cuerden en sus oraciones diarias, en sus pensamientos
habituales, en las ocupaciones de la vida diaria, que
fueron una vez bautizados. Si el Bautismo es mera-
mente una ceremonia, para ser observada por cierto,
pero enseguida olvidada, si es una formalidad decen-
te que ni debe ser estimable ni tampoco negada por
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razones convenientes temporales, no es seguramente
materia para que un ministro de Cristo hable de ella.
La religion de Cristo no se asocia con formas vacias y
en ninguna parte ordena meras observancias exter-
nas. Si, de hecho, hay quienes degradan el Bautismo
considerandolo como mera ceremonia que no tiene
ninguna promesa espiritual, dejémosles que miren
por si mismos y que defiendan como puedan su prac-
tica de bautizar ninos. Pero en lo que a mi respecta,
hermanos, debo ponerlo ante vosotros como una ver-
dadera y simple garantia, sin reserva, de la gracia de
Dios dada a las almas de los que lo reciben. No es una
mera forma, sino un medio real y un instrumento de
bendicion verdadera y en efecto recibida. Y siendo
asi, os advierto que recordéis qué talento os ha sido
concedido.

Hay muchas personas que no piensan del Bautis-
mo desde este punto de vista religioso, que en ningtn
sentido tienen el habito de bendecir a Dios por él, o pe-
dir otras gracias para perfeccionar los privilegios ya
recibidos en él, que atin cuando piden gracia, no fun-
dan su esperanza de ser escuchados y respondidos so-
bre la promesa de bendicion realizada en ellos por el
Bautismo, que sobre todo no tienen temor al pecado
después del Bautismo. Esta es, por supuesto, una omi-
sion; en muchos casos es un pecado. Situémonos bien al
respecto. Nada nos recordara tan fuertemente nuestras
ventajas y nuestras obligaciones, pues por la misma na-
turaleza de nuestras mentes, los signos externos estdn
expresamente calculados (si se usan rectamente) para
impresionarlas, afectarlas, dominarlas y cambiarlas.

Bendito el que gana el mayor de los privilegios
concedidos y que los toma como la luz para sus pies y
la lampara para su camino. Hemos sido marcados con
la senal de la Cruz en la infancia, ;lo vamos a olvidar,
acaso ? Es nuestra profesién de fe. Tenemos el agua
pura sobre nosotros. Fue como la sangre en los dinte-
les y las jambas de las puertas cuando pasé el Angel
Exterminador 14. Tengamos temor de pecar después
que la gracia nos fue dada, no sea que algo peor nos
suceda 15. Propongamonos aprender estas dos verda-
des: que no podemos hacer nada bueno sin la gracia
de Dios, aunque podemos pecar contra esa gracia, y
que el gran don puede ser la causa, por un lado, de
que ganemos la vida eterna, y por el otro, la ocasion
para nuestra eterna miseria.

NOTAS

1y 2.Newman cita el texto de los “Treinta y nueve Ar-
ticulos”, inlerprclacién.anglicnna de la fe y los sacra-
mentos, asi como los libros de las “Homilias”, cuya
doctrina complementaba a los Articulos. La expresion
“Cena del Senor” quiere significar la Eucaristia en la
Misa. Newman era adn anglicano y la palabra “ Misa”
era expresion lipicamente catélica.

3.1Cor 11,25.

4. Se refiere a la reforma protestante del siglo XVI.

5. Isaias 54,13.

6. In 3,6.

7. Hechos 10,47.

8. Este lenguaje que refiere al de San Agustin contra la
f}ere]ia pelagiana, que negaba la necesidad de la gra-
cia, no ha de entenderse en sentido luterano, por mu-
cho que Newman hubiera recibido y pudiera mantener
( no en este punto) algunos resabios de protestantismo
en 1828. La doctrina catdlica es que el hombre puede
algo bueno sin gracia, pero no por mucho tiempo, y
que nada puede sin gracia en orden a la vida eterna.
Hay que leer pues todo el sermé6n y aun ubicarlo en la
perspectiva del resto de la prédica de Newman, hasta
llegar a las Conferencias sobre la justificacion (1837),
donde acepta la doctrina catélica y no la protestante, e
incluso ensaya una solucién a la disputa en torno a la
fe y las obras, ascendiendo precisamente a la conside-
racién de que ambas son gracia. Aqui se aplica la con-
sideracion anterior. La doctrina catdlica enseia que la
naturaleza humana fue efectivamente corrompida por
el pecado original, pero no totalmente.

9.Mc 10,14.

10. Mc 10,16.

11. Mt 28,19-20.

12.1Cor 7,14 ;

13 Hechos 16,11-15,25-33.

14.Exodo 12,21-30.

15.)n 5,14,
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La necesidad de libros que acerquen
a la conversion y libros que den a
los creyentes razon de su fe

Dos cartas de 1870, aiio en que
John Henry Newman publico su Grammar of Assent

Traduccién y presentacién por Inés de Cassagne

A la Hermana Mary Gabriel Du Boulay

El Oratorio, 2 de enero de 1870
Mi querida hija:

Feliz Aito Nucvo, en el mejor sentido de ln expre-
sion, para Ud. y su comunidad. Le ubiera contestado su
carta antes, si no fuese que tengo tantas cartas que escribir,
y un libro en mano, casi terminado, pero que no puedo aca-
bar a mi entera satisfaccion. En general escribo mis libros
varias veces —pero quizds ninguno tantas cono éste. No de-
seo mids éxito que el que Ud. me dice que tuvo la Vida de la
querida Madre Margaret. No es que dude que convertird a
miichos —pero, adenids de convertir, hay dos razones comple-
tamente diferentes para escribir que prefiero, en suma. La
printera es edificar a los catolicos. Los catilicos estdn a me-
nudo tan verdes. Muchos no conocen su religion —muchos
no saben por qué razén lo son. Una buena cantidad estin
nedio en duda hoy en dia. Es que hay muchos que silo de-
scan convertir, y que hiego dejan a los pobres conversos deri-
vando por st mismos hasta donde lega su religiosidad. EI
otro fin que es tan importante es lo que yo llamo “levantar el
nivel”. Si hemos de convertir con provecho a las almas, de-
ben tener la debida preparacion del corazon, y si es que In-
g¢laterra ha de convertirse, la mente nacional deberd dar un gran paso de mejora en el sentimiento religioso. Wesleyanos,
anglicanos, congregacionalistas y unitarianos han de ser elevados hacia un mismo “ethos” (como acostumbramos a decir
en Oxford): es decir, el mismo estado de dnimo moral e intelectual. Proporcionarles esto es “levantar el nivel”. Cuando
usted mie cuenta que la Vida de la Madre Margarita llega a los corazones y que mueve a los de otras religiones sin con-
vertirlos, agradezcamos al nenos esto. Si sirve para hacerlos “hombres de buena voluntad”, son tres cuartos del camino
para tracr “paz en la tierra y gloria en los Cielos”. No podenios empezar por la cumbre: debemos empezar con las bases.
Ruegue por mi libro. Afectiosaniente

Joln Henry Newman
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ewman se refiere a dos libros. Por de

pronto, a la Vida de la Madre Margaret

Mary Hallaham, publicado en 1869, al ano
siguiente de la muerte de esta religiosa (1802-
1868). Esta biografia, debida a la pluma de la her-
mana Frances Raphael Drane, refleja la poderosa
personalidad de aquella mujer de origen humilde
que lleg6 a fundar una congregacion de Herma-
nas de la Tercera Orden Dominicana, que se ocu-
paba de los huérfanos y de las mujeres ancianas y
enfermas, ademads de regentear una escuela de ni-
fias en Stone. Newman, que apreciaba mucho a la
Madre Margaret y se mantenia en contacto con
ella y su comunidad, aprovecha entonces para
destacar el valor de este tipo de biografias: contri-
buyen con ejemplos vivientes, a edificar y a elevar
el nivel general de los lectores. Ademds, como di-
ce Hoyce Sugg: “Sus observaciones sobre los li-
bros religiosos son un sabio tratadito sobre escri-
bir con el proposito de evangelizar”. Puesto que
la fe es en definitiva un don del Espiritu Santo,
quiere libros que dispongan el alma a recibirla.
Bien lo expresa el anuncio de los dngeles: a los
hombres de “buena voluntad”.

CARTAS

El otro libro mentado —con cudnta humil-
dad- puesto que lo compara con dicha Vida-es el
que Newman esta a punto de publicar: su rele-
vante Gramatica del Asentimiento, en el que va tra-
zando los supuestos del alma para aceptar la fe.
Para él, los preambula fidei son las bases naturales,
los fundamentos morales e intelectuales a los que
esta aludiendo, sin los cuales la recepcion de la fe
resultaria superficial, sin raices. Es lo que, seguin
él, les estd sucediendo a muchos conversos catoli-
cos: no tienen fundamento donde apoyarse y si-
guen dudosos. Es de notar asimismo.que conside-
ra que estas bases son unificadoras: sélo a partir
de ellas puede pensarse en una reunion de las sec-
tas cristianas que tienda realmente a su plenitud
en el Catolicismo.

Para mejor captar su inquietud, y la con-
tribucién que quiso hacer en este sentido con su
Gramdtica del Asentimiento, resulta interesante la
carta que escribié pocos meses después a Aubrey
de Vere (1814-1902), irlandés convertido en 1851
al que Newman, en 1855, confiara la catedra de
Ciencias Politicas y Sociales de la Universidad Ca-
tolica de Dublin. B

A Aubrey de Vere

Mi querido Aubrey de Vere:

comencé en serio y lentamente lo desarrollé.

Siemipre suyo afectuosamente.

Su encargo de dos libros mios me ha complacido nuucho. En cuanto a mi Ensayo sobre el Asenti-
miento, se trata de un tema que me ha atormentado durante estos veinte 0 treinta aiios. Sentia que tenia que
decir algo sobre ello, y sin embargo, en cuanto lo intentaba, la vista que veia se desvanecia, se Iundia en un
matorral, se retorcia conto un seto, o cambiaba de colores como un camaleén. Hice una serie de comienzos,
una docena quizds, diferentes uno del otro, y en aflos diferentes, que no llegaron a nada. Al fin, hace cuatro
aiios, estando en Glion sobre el Lago de Ginebra, me vino a la cabeza un pensantiento, conio la clave y “Sésa-
mo dbrete” de todo el tema, y en seguida lo escribi y lo prosegui junto al Lago de Lucerna. Luego, al regresar,

Ahora bien, al hablar yo asi, no debe pensar que estoy seguro de haber hecho nada extraordinario
—poca confianza siento que asi sea— por mas que palabras como las suyas, que no son las tinicas, me aninan
micho. Pero no podia evitar el sentimiento de tener algo que expresar, sea cual sea su valor, y estaba obsesio-
nado por una especie de responsabilidad, un peso de conciencia casi, si no hablaba de esto, y asi y todo no po-
dia. De modo que es un gran alivio el haberlo sacado al fin a luz —como si oyera las palabras “ha hecho lo que
ha podido” vy, mientras lo digo, en verdad no doy por sentado que su critica favorable sca la verdadera -y
recuerdo que la obra que wno cree la mejor suele ser la peor, pero entonces pienso que a veces los fracasos de
wnt hombre hacen nuds bien al mundo que sus mejores éxitos— y asi siento que me puedo morir mds feliz, alora
quie ya no tengo que escribir un Ensayo sobre el Asentimiento, y pienso que nunca escribiré otra obra, enten-
diendo por obra algo que se hace con ansiedad y trabajo. “El hombre sale a hacer su obra y sus tareas hasta el
atardecer”— y mi atardecer ha llegado ciertamente— aungque 1o mi noche.

El Oratorio, 31 de agosto de 1870

John Henry Newman
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Discursos

sobre el fin y la naturaleza
de la educacion universitaria

ULTIMA PARTE

Traduccién, Introduccién y notas de P. José Morales

DISCURSO OCTAVO

El saber considerado en relacién con la religion

| Ae (] tr.ber *’f
oy llegaremos al final de la investigacién co-
menzada hace tres discursos. He tratado, en
primer lugar, de establecer el principio de que
el Saber constituye su propia recompensa, y he mostra-
do que, cuando se le considera bajo esta luz, se le llama
Saber Liberal, y es el objetivo de las instituciones acadé-
micas.

Luego he examinado lo que se entiende por Saber,
cuando decimos perseguirlo por si mismo, y he explica-
do que para cumplir esta idea satisfactoriamente, la fi-
losoffa debe ser su forma, 0, en otras palabras, que su
materia no debe ser admitida en la mente de modo pa-
sivo, como simple adquisicién, sino que debe ser elabo-
rada y hecha propia como sistema con partes relaciona-
das mutuamente, que se interpretan unas a otras en la
unidad de un conjunto.

He mostrado asimismo que esa contemplacion filo-
sofica del campo del saber como una totalidad, que lle-
Va a una comprensién de sus diferentes partes y a una
valoracién de todas, puede en consecuencia denomi-
narse adecuadamente iluminacién. También se la llama
con razén expansién de la mente, al suponer una dispo-
sicién precisa de las cosas, unas respecto a otras, como
si estuvieran situadas en el espacio. Es ademds el desa-
rrollo mds adecuado de la mente, y su mejor condicidn,
porque le asegura la percepcién de las cosas tal como
son, o la percepcién de la verdad, en oposicién a la fan-

tasia, las teorias y las opiniones, y porque presupone e

implica la perfeccién de sus diversas potencias.
Este es el saber -decia- que merece ser buscado por
mismo, aunque no prometa mas ventajas. Pero Llega-

do a este punto, seguiré adelante para comentar que,
por la naturaleza de las cosas, algo tan excelente en si
mismo no podia sino tener un gran nimero de usos,
aunque no los hubiera prometido, y simplemente por
ser bueno; y que habia de ser necesariamente fuente de
beneficios para la sociedad, grandes y diversos en pro-
porcion a su propia bondad intrinseca. Asi como en
asuntos de moral, la honradez es el mejor modo de ac-
tuacion, por ser provechosa en sentido terreno, aunque
ese provecho no dé toda la medida de su valor, también
en lo relativo a las virtudes del intelecto, su mera pose-
sién es ya un bien sustancial y suficiente, -si bien esa
sustancia posee una sombra que es inseparable- de ella,
a saber, su utilidad social y politica. A esta cuestién de-
diqué mi anterior discurso.

Pero hemos de analizar aun otra parte del tema,
porque esta cultura intelectual, tan alta en si misma, no
solo tiene que ver con los deberes sociales y practicos
de la persona, sino también con la religién.

I

La mente educada puede decirse religiosa en un
cierto sentido, es decir, posee lo que puede considerar-
se una religion propia, independiente del Catolicismo,
que en parte coopera con éste, y en parte se aleja de él
que es a la vez una defensa y un obsticulo para la Igle-
sia en los paises catdlicos, mientras que en los no catéli-
cos se mantiene en guerra abierta con la Iglesia, o en
alianza defensiva con ella.

La historia de escuelas y academias, de la literatura
y de la ciencia en general, justifican mis afirmaciones.
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Dado que mi objetivo en estos discursos es averiguar la
funcion y la accién de una Universidad, considerada en
si misma, asi como sus relaciones con los diversos ins-
trumentos de instruccion y ensefianza que emplea, mi
andlisis no estaria completo si no examino la relacién
global de la Universidad con la religion.

1

La recta razon, es decir, la razén rectamente ejerci-
tada, conduce la mente hacia la religion catdlica, la esta-
blece alli, y le ensefa a actuar bajo su guia en todas sus
especulaciones religiosas. Pero la razén, considerada
como un agente real en el mundo y como un principio
operativo en la naturaleza humana, con un curso histé-
rico y unos resultados correctos, se halla lejos de adop-
tar una linea tan derecha y satisfactoria. Se considera a
si misma como independiente de principio a fin. No ne-
cesita de autoridad externa alguna, y se hace una reli-
gion para si. Aunque acepte el Catolicismo, no perma-
nece inactiva. Mantiene una actividad y un desarrollo
propios, como las pasiones, o los sentimientos morales,
o el principio por el que se busca el propio interés. La
gracia divina, para usar el lenguaje de la Teologia, no
elimina con su presencia la naturaleza, ni tampoco la
naturaleza es llevada de inmediato a una simple con-
vergencia y colaboracién con la gracia. La naturaleza
persigue su propio curso, a veces coincidente con el de
la gracia, a veces paralelo, a veces divergente, y a veces
contrario, segtin su propia imperfeccidn, y la atraccion
e influencia que la gracia ejerza sobre ella. Y lo que
ocurre en relacion a otros principios de nuestra natura-
leza y su desarrollo, ocurre también respecto a la razén.

Hay, como sabemos, una religion del entusiasmo,
de la ignorancia supersticiosa, y de la brujeria; y cada
una tiene algo que la asemeja al Catolicismo, y algo que
la hace muy diferente y contraria. Hay la religién de un
pueblo guerrero y de uno pacifico, la religion de tiem-
pos barbaros, y la de tiempos civilizados, y la religion
del intelecto cultivado, propia del filésofo, el intelectual
y el caballero. Esta es la religién de la razén. Vista en
si misma, aunque -préxima al Catolicismo, es muy dis-
tinta de él. Porque el Catolicismo es un todo, y no ad-
mite compromiso ni modificacién. Pero esta es una con-
sideracion abstracta. De hecho, y en relacién a indivi-
duos concretos, no hay dificultad en concebir esa reli-
gion filosofica existente en un pais catélico como un cli-
ma espiritual que influye en cierta medida, para bien o
para mal o en ambos sentidos, un espiritu del tiempo
que, siendo el mismo, puede encontrarse entre catéli-
cos, y con mayor influencia y éxito en paises que no lo
son. Nuestra tarea es ahora establecer algunds aspectos
de esa religion de la civilizacion, y determinar su rela-
cion con los principios, doctrinas y reglas, que el Cielo
nos ha dispensado en la Iglesia Catdlica.

DISCURSOS

Cuando aqui hablo de Verdad revelada, no me re-
fiero a los principales articulos y puntos centrales de la
fe, contenidos en el Credo. Si me dispusiera a delinear
una filosoffa que entrase en colisién directa con el Cre-
do, no habria hablado de ella como compatible con el
Catolicismo. La filosofia de la que hablo, considerada
dentro o fuera de la Iglesia, no tiene en cuenta el Credo
necesariamente. En un pais catélico, la gente educada
da sus principios por supuestos, con una suerte de fe
implicita. En un pais no catdlico, esa gente educada
simplemente los ignora, asi como todos los contenidos
a que se refieren, como irrelevantes a los intereses so-
ciales y politicos. Las verdades sobre la naturaleza de
Dios, su Providencia hacia los hombres, y la economia
de la Redencion, son aceptadas humildemente en el pri-
mer caso; en el segundo caso, son verdades que se pa-
san por alto, Como asuntos de simple opinién que nun-
ca podrdn determinarse, y que no tienen sobre nosotros
poder moral para hacernos mejores o peores.

Cuando hablo de Catolicismo, no me refiero enton-
ces a la creencia en los grandes misterios de la fe, sino
que lo contemplo principalmente como un sistema pas-
toral de instruccion y deberes morales, me ocupo de
sus doctrinas sobre todo en cuanto sirven a dirigir las
conciencias y las conductas. Hablo del catolicismo, por
ejemplo, como religién que nos ensefa la situacion rui-
nosa del hombre, su completa incapacidad para ganar
el cielo por si mismo, la certeza moral de perder su al-
ma si es —abandonado a sus propias fuerzas- la simple
inexistencia de derechos y pretensiones frente al Crea-
dor, los ilimitados derechos del Creador a los servicios
de la criatura, la obligatoria fuerza de la voz de la con-
ciencia, y la imaginable malignidad de la sensualidad.
Hablo del catolicismo como la doctrina de que nadie

puede conseguir el cielo si no es por la gracia de Dios, o
sin la regeneracion de la naturaleza, de que nadie pue-
de agradar a Dios sin la fe, de que el corazén es asiento
tanto del pecado como de la obediencia, de que la cari-
dad es la perfeccion de la Ley, y de que la incorpora-
cién a la Iglesia Catdlica es el medio ordinario de salva-
cioén. He aqui los principios que distinguen al Catolicis-
mo como religién popular, y los astuntos hacia los que
el intelecto cultivado dirigird pricticamente su aten-
cion. He de comparar y contrastar ahora, no la ensefian-
za doctrinal, sino la ensefianza social y moral de la filo-
sofia, de un lado, y la del Catolicismo, de otro.

111
Al abordar el tema, vemos enseguida un gran be-
neficio que el fildésofo conferird probablemente a los
pastores de la Iglesia. Resulta obvio que el primer paso
que estos han de operar en la conversion del hombre y
la renovacion de su naturaleza, es su rescate de esa te-
mible sujecidn a los sentidos que es su situacién ordina-
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DISCURSOS

ria. Ser capaces de penetrar a través del caos de servi-
dumbre y librarlo de los mil lazos con los que sujeta el
corazon, supone llevar al hombre —podriamos decir- a
medio camino del cielo. Incluso la gracia divina, si ha-
blamos de la apariencia de las cosas, se ve aqui ordina-
riamente desconcertada, y se retira, como sin recursos,
ante tan gigante fascinacion. La religion parece dema-
siado alta y celestial como para ejercer una influencia
continua sobre nosotros: sus esfuerzos para elevar el al-
ma, y los esfuerzos del alma para cooperar, son dema-
siados intensos para durar. Es como mantener el brazo
plenamente extendido, o sostener un gran peso, cosas
que conseguimos hacer por un tiempo, pero en las que
pronto, cansados, sucumbimos. Nada puede actuar
mas alld de su naturaleza, y cuando somos llamados a
lo sobrenatural, aunque recibamos esos auxilios ex-
traordinarios del cielo que hacen posible nuestra res-
puesta, incluso con ellos nuestra actuacién se hace de
una trascendente dificultad.

Nos vemos asi en cada momento forzados a la tie-
rra, con la facilidad y la certeza de la gravedad natural,
y solo con repentinos impulsos y fuertes movimientos
intentamos ir hacia arriba. La religion nos ilumina, so-
brecoge y subyuga. Nos proporciona fe, inflige remor-
dimiento, inspira propdsitos, arranca lagrimas, e infla-
ma la devocién, pero lo hace solo por unos momentos.
Imparte un poder interior que deberia obrar efectos aun
mayores. No olvido la suficiencia real de su ayuda, ni la
responsabilidad de aquellos en quienes esa ayuda fra-
casa. No es mi intencion discutir ahora cuestiones teo-
logicas. Me limito a ver las cosas tal como aparecen an-
te mi vista, y digo que el espiritu pecador se arrepiente,
afirma que no volverd a pecar, y es protegido durante
un tiempo de la malicia de su enemigo, por el disgusto
y la repugnancia. Pero ese enemigo sabe perfectamente
que semejantes momentos de arrepentimiento general-
mente se terminan, y espera pacientemente hasta que la
naturaleza desmaya por el esfuerzo de resistir, y queda
pasiva e inerme en espera de la préxima tentacion.

Necesitamos entonces algtin recurso o instrumento
que, por lo menos, dificulte y retarde la aproximacion
de nuestro adversario espiritual, y que nos resulte sufi-
cientemente connatural y afin como para mantener a
raya los atractivos de la satisfaccién sensual. Nuestra
sabiduria consistird entonces en utilizar la naturaleza
en contra de si misma. La tristeza, la enfermedad, y las
preocupaciones se hacen asi providenciales antagonis-
tas de nuestros desordenes interiores, vienen sobre no-
sotros con el correr de los afos, y producen su efecto
natural en la proporcién en que caemos bajo su influen-
cia. Pero estos son instrumentos de Dios, no vienen de
nosotros. Necesitamos un remedio similar que poda-
mos hacer nuestro, y que sea el objeto normal de algu-
na facultad, o la meta de algiin afecto natural que pue-

da descansar en la mente, asentarse en ella, enriquecer-
la, y convertirse asi en una alternativa al agresivo poder
de la sensualidad, y en una especie de medicina ho-
meopitica para la enfermedad.

Pienso que es aqui donde radica la importante ayu-
da que la educacién intelectual nos proporciona para
rescatar a las victimas de la pasién y de la voluntad
propia. No nos provee de motivos religiosos, ni es la
causa ni el antecedentes propiamente dicho de nada so-
brenatural. Tampoco es merecedora de ayudas o pre-
mios del cielo, pero lleva a cabo una obra que es buena,
al menos materialmente (en el hablar de los tedlogos),
aparte de su cardcter real o formal. Expulsa la excita-
cion de los sentidos mediante la introduccion de los
atractivos del intelecto.

Esta es a simple vista la ventaja de buscar el saber.
Supone apartar la mente de objetos que la dafan, y di-
rigirla hacia otros que son dignos de un ser racional; y
aunque la mente no es por eso elevada sobre la natura-
leza ni adquiere una tendencia que nos haga gratos a
nuestro Creador, es ya sin embargo bastante sustituir
algo ilimitadamente peligroso por lo que es en si mis-
mo inofensivo, o permutar ideas ciertamente pecamino-
sas a cambio de otras que no lo son. Diréis, tal vez, con
palabras del Apéstol que "la ciencia hincha"!, y es cierto
que este desarrollo intelectual, aun siendo eficaz para
los fines de que hablamos, puede representar desde el
principio la simple sustitucién del orgullo por la sen-
sualidad. Lo concedo, y diré pronto algo al respecto,
pero no se trata de un resultado necesario, sino de un
mal accesorio, un peligro que puede ocurrir o que, po-
dria evitarse, mientras que, en la mayoria de los casos,
podemos hablar de culpa de la peor especie, cuando se
permite a la mente campar por sus respetos, sin el con-
trol de ley de ningtin tipo. Ademds, apartar a un hom-
bre del pecado mortal es en todo caso un bien y una ga-
nancia. Por tanto, si un amigo en necesidad es dos ve-
ces amigo, entiendo que la ocupacién intelectual, aun-
que no haga otra cosa que ocupar la mente en asuntos
nobles por naturaleza e inocentes, posee un especial de-
recho a nuestro agradecimiento.

v

Pero esto no es todo. El saber, la disciplina por la
que se adquiere, y la sensibilidad que origina poseen
una tendencia natural a refinar la mente y a darle una
animosidad simplemente natural pero verdadera, es
mads, a darle un disgusto y un horror hacia los excesos
del mal, que a la larga son alcanzados con frecuencia
por quienes, desde el principio, no se muestran pruden-
tes en resistir lo que habita en ellos de vicioso y crimi-
nal. Ese saber engendra en la mente un hastio, que es

11 Corintios 8,1
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semejante a la delicadeza o la exigencia que la buena
nutricion o un habito enfermizo producen a la comida.
Y este hastio, aunque no se basa en altos principios, ni
es proteccion infalible conlra tentaciones violentas, ni
es del todo seguro en su eficacia, es sin embargo sufi-
cientemente operativo para crear una absoluta, repug-
nancia en relacion a determinados pecados, y un odio y
desprecio de ellos como impropios de un caballero, pe-
cados a los que hombres mas elementales, y tal vez con
mas religion auténtica, se ven tentados hasta el punto
de sucumbir.

Es dificil exagerar el valor, en su sitio, de una salva-
guarda como ésta, respecto a esas multitudes que lle-
nan el mundo, o estin retiradas de su vista o viven al
margen de la opinién publica. En muchos casos, donde
esa salvaguarda existe, hay pecados, bien conocidos
por otros de vida diferente, que nunca pasardn por la
mente. En otros casos, el sentido de la vergiienza y la
rapida percepcion de las consecuencias de esas faltas,
actuaran como obstdculos eficaces cuando se presente
la tentacion de cometerlas.

Entonces, el hastio del que hablo producird un sim-
ple odio hacia ese tono vulgar de conversacion que,
muy generalizado en la sociedad y concentrado en tor-
no a la persona, es combustible permanente del mal. Se
creard, ademas, una irresolucion y una indecision para
obrar incorrectamente, que actuardn como rémora
mientras dure el peligro. Y aunque no es capaz, repito,
de cambiar el corazén o de protegerlo del dominio de
otras formas adoptadas por los mismos males que re-
chaza en las figuras usualmente prevalentes, puede ha-
ber casos en los que, luego de haberse cometido peca-
dos, se produzca un remordimiento tan agudo y un
odio de si mismo tan intenso, que basten para corregir
un determinado desorden moral, y evitar su reapari-
cién en el futuro. Es como el dilapidador del cuento 2,
que después de contemplar desde lo alto de un monti-
culo los acres de tierra que habia perdido, volvié a casa
hecho un avaro, y asi permanecié hasta el fin de sus
dias.

Estas consideraciones resultan especialmente vili-
das en un tiempo como el nuestro, en el que, si bien los
dolores de cuerpo y alma se hallan presentes como an-
tes, han desaparecido otros modos penales de contener
el mal, frecuentes en época pasadas. En periodos salva-
jes y semibdrbaros, al menos en tierras como la nuestra,
era un ejercicio diario e importante de los sentidos tras-
mitir a la mente sentimientos de desazén. La inclemen-
cia de los elementos, el desorden social y la violencia, la
tirania de los poderosos, y las amenazas de enemigos,
suponian una severa disciplina para la desidia y la sen-
sualidad. La mala comida, el vestido austero, los ejerci-

2 Cir. John Foster, Essays in a Series of Letters, Oxford, 1811, 120

—

cios violentos, la vida némada, la presion militar, las es-
casas medicinas, que son hoy males padecidos solo por
determinados grupos de la sociedad, afectaban antes a
casi todos.

En los densos bosques y los espacios desiertos de la
era medieval, los sentimientos religiosos o de supersti-
cién se hallaban naturalmente presentes en la gente,
que cooperaba de modos diversos con los misioneros y
pastores en mantener esos sentimientos con noble sen-
cillez de conducta. Pero cuando en el desarrollo de la
sociedad, la poblacién se congregd en las ciudades, cre-
cié en espacios reducidos, y la ley les di6 seguridad, y
el arte satisfacciones, y el buen gobierno hizo super-
fluas la valentia y la virilidad, a la vez que la monoto-
nia de la vida metia a los hombres en si mismos, era de
esperar que disminuyeran la lejania y la proteccién del
mal, que el vicio apareciese como una consecuencia de
actividades nocivas, y que el exceso sensual se hiciera
en la distraccion de una ignorancia sin recursos. Estos
hechos han sido tan bien captados por la benevolencia
préctica de nuestro tiempo que se ha empleado a fondo
en proveer a las masas de nuestras ciudades de diver-
siones intelectuales y honorables. Literatura barata, bi-
bliotecas que fomentan el saber iitil y entretenido, con-
ferencias cientificas, museos, colecciones zooldgicas,
edificios y jardines agradables de contemplar y capaces
de dar descanso a los sentimientos, objetos de tipo di-
verso que puedan distraer la mente y elevarla en una
contemplacién humanistica, son todos ellos medios te-
rrenos, sabiamente concebidos, y buenos en su género,
para frenar al menos los ataques del mal moral, y con-
tener a los enemigos no solo del individuo, sino de la
sociedad en su conjunto.

Estos son los medios con los que una edad de avan-
zada civilizacién combate los desérdenes morales de-
nunciados tanto por la razén como por la Revelacion, y
no he podido menos que hablar de su utilidad para la
religién. Son lo mds destacado de una serie de influjos
que la cultura intelectual ejerce sobre nuestro ser moral
y sobre el Cristianismo, manifestados en veracidad,
probidad, equidad, honestidad, gentileza, benevolencia
y afabilidad, hasta el punto de que es dificil concebir un
cardcter mas noble, bello y atrayente en las diversas si-
tuaciones de la vida y en el ejercicio de los deberes per-
sonales, cuando esa cultura intelectual se establece en
un suelo naturalmente adaptado a la virtud.

Si se quiere obtener una imagen que cumpla el
ideal disefiado por el Apéstol con el nombre de cari-
dad?, en su dulzura y armonia, su generosidad, cortesia
hacia otros y olvido de si, nada hay mejor que recurrir a
la filosofia, con los ejemplos que de ella encontramas en
grado diverso dentro del marco de una sociedad civili-

3 Cir. | Corintios 13
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zada. Basta con recordar las numerosas biografias y re-
cuerdos de hombres y mujeres contempordneos, y noti-
cias que de vez en cuando aparecen en la prensa, para
comprobar lo impresionante que resulta la accién de
nuestra condicion intelectual sobre nuestra naturaleza
moral, cuando el contenido moral es rico y el caracter
intelectual es elevado.

Todos hemos conocido individuos que atraen con
razon nuestro amor y nuestra admiracion, y a quienes
el mundo casi adora como la obra de sus propias ma-
nos. El principio religioso —es decir, la fe- estd aqui au-
sente, y la obra de estos hombres es tan ajena a lo sobre-
natural, como noble y bella. Hay que insistir en esta
consideracién, para dar al intelecto lo suyo, y también
con vistas a las conclusiones que deseo extraer de esta
reflexion. La radical diferencia de este desarrollo men-
tal respecto a la auténtica religion, a pesar de su apa-
rente semejanza, es el punto crucial sobre el que versa
mi exposicion. Sin embargo, esa cultura y refinamiento
intelectuales pueden ser ficilmente atribuidos a un ori-
gen cristiano por observadores precipitados o distantes,
0 por quienes contemplen las cosas bajo una luz parti-
cular. Pienso entonces que es aconsejable, antes de des-
cribir los rasgos caracteristicos del temperamento inte-
lectual, senalar claramente los principios bisicos en los
que se basa la moralidad de ese temperamento.

\

Recordad lo que acabo de decir sobre el desprecio
y el odio que una mente cultivada siente hacia determi-
nados vicios, y el disgusto y la humillacién que experi-
menta si cae en ellos. Estos sentimientos pueden tener
sus raices en la fe y el amor, pero pueden no tenerlos
alli. Considerados en si mismos, nada hay en ellos de
religioso. Es verdad que la conciencia esta implantada
en nuestro pecho por naturaleza, pero nos inflige mie-
do a la par que vergiienza. Cuando el alma se halla
simplemente irritada consigo misma, y nada mas, el au-
téntico peso de la voz de la naturaleza y la hondura de
sus intimaciones han sido olvidadas, y una falsa filoso-
fia ha malinterpretado las emociones que debian llevar
a Dios. El miedo implica la transgresion de una ley, y
una ley implica la existencia de un legislador y juez, pe-
ro la tendencia de la cultura intelectual es disolver el te-
mor en autorreproche, y este se dirige y limita a nuestro
mero sentido de lo que es adecuado y propio. El temor
nos lleva més alld de nosotros mismos, mientras que la
vergiienza puede actuar sobre nosotros solo dentro del
espacio de nuestros propios pensamientos. Este es el
peligro de una edad civilizada y el pecado que la ame-
naza (por supuesto, no inevitable, pues supondria
abandonar el uso de los dones divinos). Pero es el pe-
cado normal del intelecto. La conciencia tiende a con-
vertirse en lo que se llama sentido moral; el mandato

del deber se hace una especie de gusto interior; y el pe-
cado deja de ser una ofensa de Dios, y deviene una falta
contra la naturaleza humana.

Los ejemplos menos amables de esta religion espi--
rea son los que se encuentran frecuentemente en mi
pais. Puedo usar de corazon las palabras del poeta:
"Con todas tus faltas, Inglaterra, te amo a pesar de to-
do". * Pero ningtin catdlico puede dejar de verlas. Hay
alli hombres en posesién de muchas virtudes, pero or-
gullosos, reprimidos, distantes y reservados. ;Por qué?
Porque piensan y actiian como si en su religion nada
hubiera de objetivo, porque la conciencia no es para
ellos la voz de un legislador, como de hecho es, sino un
dictado de sus propias mentes y nada mds, porque no
miran mds alld de si mismos, ni contemplan a través y
por encima de su inteligencia a su Hacedor, y solo pien-
san en lo que se les debe a ellos, en su propia dignidad
y situacién entre los hombres. Su conciencia ha deveni-
do mero autorrespeto.

En vez de hacer primero una cosa y luego otra, se-
glin la vocacion de cada uno, en fe y en humildad, des-
preocupados de que todo les cuadre perfectamente, -y
dejando a Aquel que da las 6rdenes la tarea de fundir
en un todo las diversas porciones de su conducta, su
tnico objetivo, consciente o no, es pintar una superficie
suave y lisa y poderse decir a si mismos que han cum-
plido su deber. Cuando actiian mal no sienten contri-
cién, que es un sentimiento que tiene que ver con Dios,
sino remordimiento y un sentido de degradacién. Se
llaman a si mismos locos, no pecadores. Se muestran
irritados e impacientes, no humildes. Se encierran den-
tro de si, y les parece miserable pensar o hablar sobre
sus sentimientos, y suponer que otros los ven. Su sensi-
bilidad y timidez se hacen con frecuencia morbosas. La
confesion, tan natural para un catélico, les resulta im-
posible, a menos que, en casos de culpabilidad patente,
piensen que deben una apologia a su propio caricter, o
se espere de ellos algo similar, y sea satisfactorio echar
una mirada atras. Son victimas de una intensa auto-
contemplacion.

Hay, sin embargo, formas mds agradables e intere-
santes de esta enfermedad moral que estoy describien-
do. He hablado del efecto de la cultura intelectual en
gente orgullosa; pero esa cultura serd una gran ventaja,
aunque igualmente alejada de la fe, a personas afables
y sencillas. El defecto del que hablo supone la sustitu-
cion de la conciencia, en el verdadero sentido del térmi-
no, por el sentido moral. Pero este error puede ser la
base de un cardcter mucho mas eldstico y gentil que el
de las personas a que me he referido antes. Es especial-
mente afin a hombres de mente imaginativa y poética,
que aceptardn ficilmente la idea de que la virtud no es

4 W. Caoper, The Task, 2, 206
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otra cosa que gracia en la conducta. Estas personas, le-
jos de. aceptar el temor como principio en su percep-
cion de la verdad moral y religiosa, lo consideraran
simplemente tristeza y supersticion.

La religion del filésofo y del caballeto —piensan—es
mds bien de naturaleza liberal y generosa, se basa en el
honor, y nos ensefia que el vicio es un mal, porque es
indigno, despreciable y odioso. Aqui radicaba la dispu-
ta de los antiguos paganos con el Cristianismo, que en
vez de fijar sin mas la mirada sobre lo bello y agrada-
ble, invocaba otras ideas de naturaleza severa y doloro-
sa, hablaba de lagrimas antes que de alegria, y de cruz
antes que de coronas, colocaba el fundamento del he-
roismo en la penitencia, hacia temblar el alma con el
anuncio del Purgatorio y de la posible reprobacion, in-
sistia en una idea de Dios y de su culto que a la mente
pagana parecian mezquinos, serviles y cobardes. La
nocion de un Dios sumamente perfecto y omnipresente,
en cuya presencia somos menos que dtomos, y que, si
se digna visitarnos, puede castigar a la vez que bende-
cir, les resultaba repugnante. Hicieron asi un santuario
de sus propias mentes, un ordculo de sus ideas, y la
conciencia en moral era paralela al genio en arte, y a la
sabiduria en filosofia.

VI

Puedo ilustrar esta religion intelectual mediante la
historia del emperador Juliano 3, el apéstata de la ver-
dad cristiana y enemigo de la educacién impartida por
el Cristianismo. Juliano, en quien muchos catélicos
creen ver la sombra del futuro Anticristo, fue un mode-
lo de virtud filoséfica. Tenia, desde luego, puntos débi-
les en su cardcter pero, considerado globalmente, era
facil reconocer en él una armonia y nobleza de compor-
tamiento moral, que unia la sobria grandeza de Fabricio
o Régulo, y la conducta de Plinio o Antonio.® La senci-
llez de su vida, su frugalidad y austeridad, su desdén
hacia el gozo sensual, su heroismo militar, su diligencia
en el trabajo cotidiano, su quehacer literario, su modes-
tia y clemencia, hacen de él uno de los mas eminentes
ejemplos de virtud pagana que ha visto el mundo. Sin
embargo, jqué superficial y endeble, qué fria es, en defi-
nitiva, esa virtud cuando se ve ante su prueba critica, al
ser [lamada repentinamente a la presencia de su Juez!

Las ultimas horas de Juliano constituyen una esce-
na en la historia como ilustracién de la impotencia de la
filosofia ante las dramaticas realidades de nuestro ser, y

5 Juliano fue emperador desde el afo 361 al 363. Muri6 a los trein-
tayun anos.
6 Gayo Fabricio
r su austerida
farco Atilio Régulo, militar romano, fue capturado por los carta-
gineses en el ano 255 a.C. y enviado por ellos a Roma para nego-
ciar la paz. Volvié de nuevo a Cartago voluntariamente para mo-
rir ajusticiado. .
Plinio el Joven (61-112) fue un conocido escritor y politico.
Antonino Pio (137-161), emperador romano, gran promotor de
las artes y las ciencias.

5cncra| romano del siglo tercero a.C. fue famoso

—

como testimonio de un testigo ocular. "Amigos y solda-
dos compaiieros —dijo, segun el relato de un escritor muy
apto, por sus gustos literarios y su odio al Cristianismo,
para hacer el panegirico del emperador 7-, lia llegado ¢!
momento de mi partida, y me apresuro a cumplir, con In ale-
gria de wnt deudor bien dispuesto, las exigencias de la natura-
leza... Muero sin remordimientos, después de haber vivido
sin culpa. Me agrada pensar ahora en la inocencia de mi vida,
y puedo afirmar con confianza que la suprema autoridad,
emanacion del poder divino, ha sido preservada pura e innia-
culada en mis manos... Ofrezco mi tributo de gratitud al Ser
Eterno, que no me ha dejado perecer por la crueldad de un ti-
rano, por el puiial secreto de la conspiracion, o por la lenta
tortura de una larga enfermedad. Me ha concedido, en medio
de una carrera honorable, una espléndida y gloriosa salida de
este mundo, y considero por tanto mezquino y absurdo solici-
tar o declinar ¢l golpe del destino..."”.

"Censuré el desmesurado pesar de los circunstan-
tes, y les exhorté a no deshonrar con lagrimas no viriles
el destino de un principe, que en pocos momentos esta-
ria unido con el cielo y con las estrellas. Los alli presen-
tes callaban, y Juliano comenzé a hablar con los filoso-
fos' Prisco y Maximo sobre el tema metafisico de la na-
turaleza del alma. Los esfuerzos que hacia, de alma y
de cuerpo, muy probablemente aceleraron su muerte.
La herida empezd a sangrar con gran violencia. Su res-
piracion se veia dificultada por la hinchazén de las ve-
nas. Pidi6 un poco de agua fria, y nada mas beberla expi-
ré sin dolor hacia la medianoche" [Gibbon, Hist., ch. 24].

Este es el despliegue final de la religion de la razon,
que se manifiesta en la insensibilidad de la conciencia,
la ignorancia de la idea de pecado, la contemplacién de
la propia coherencia moral, la ausencia de temor, la au-
toconfianza sin nubes, la serena autoposesion de si mis-
mo. Aqui reconocemos al mero filésofo.

VIl

Gibbon describre con agrado lo que, de acuerdo
con los sentimientos de un intelectualismo sin Dios, era
una realizacién histérica de su propia idea de perfec-
cién moral. Lord Shaftesbury habia ya disefiado esa
idea de forma tedrica en la famosa coleccion de tratados
que llamo “Caracteristicas de Hombres, Costumbres, Opi-
niones, y Puntos de Vista”® y puede servirnos para una
nueva ejemplificacién de nuestro tema.

Uno de sus primeros ataques va dirigido contra la
doctrina del premio y castigo, como algo que introduce
en religion una idea incompatible con la verdadera per-
cepcion de la belleza de la virtud, y con la liberalidad y
nobleza de espiritu con las que la virtud debe buscarse.
“Los hombres no se han visto contentos —dice— con ma-

7 Edward Gibbon, The Decline and fall of the Roman Empire, Ed.
Bury, vol. II, 543-4
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nifestar las ventajas naturales de la honestidad y la vir-
tud. Las han degradado para buscarles, segin pensa-
ban, un fundamento mejor. Han hecho de la virtud algo
tan mercenario, y hablado tando de sus premios, que
apenas puede uno decir qué queda en ella que merrez-
Ca recompensa. POI'(]UQ ser solo compmdo o aterrorizado
para una conducata honesta dice poco de auténtica ho-
nestidad o mérito”. Luego anade, insinuando lo que no
se atreve a formular: “Si tinicamente por eszperanza
del premio o miedo al castigo, la criatura se inclina a
hacer el bien que odia o a evitar el mal que no detesta,
no puede hablarse de virtud o bondad algunas. No hay
mds de rectitud, piedad o santidad en una persona asi
motivada, que mansedum;bre o gentileza en un tigre
encandenado, o inocencia y sobriedad en un mono que
se halla bajo el ldtigo... Donde la voluntad no es gana-
da ni la inclinacion conseguida, sino que es solo el mie-
do lo que prevalece y fuerza a obedecer, esa obediencia
es servil, como lo es también todo lo que se hace a tra-
vés de ella”. Concluye que el cristianismo es el enemigo
de la virtud moral, porque mueve la mente mediante el
temor de Dios, y no por el amor del bien.

Situados asi en ultimo plano los motivos de espe-
ranza y temor, y declarado moralmente bueno solo lo
que procede del amor de la virtud por si misma, resulta
que la cualidad de la virtud que inspira amor es su be-
lleza, mientras que una mala conciencia no es mucho
mds que el sentimiento que nos hace apartarnos de un
instrumento desafinado. "Algunos por naturaleza —di-
ce—, y otros por arte y prictica, poseen un buen oido en
musica, sentido del color en pintura, fantasia en las co-
sas ordinarias de decoracion, buen juicio sobre las pro-
porciones, y un buen gusto general en la mayoria de los
asuntos que divierten y distraen a la gente aguda de so-
ciedad. Aunque hombres como estos puedan ser todo
lo extravagantes que quieran, e igualmente incorrectos
en su moral, descubriran al mismo tiempo su incohe-
rencia y el hecho de que vivan como en si mismos, y en
contradiccion al principio en el que fundamentan su
mds alta satisfaccion. De "todas las bellezas que los vir-
tuosos persiguen, los poetas celebran, los musicos can-
tan, y los arquitectos u otros artistas describen o dan
forma, la mds deliciosa, atrayente y patética es la que se
obtiene de la vida real y de las pasiones. Nada afecta
tanto al corazén como lo que deriva limpiamente de él
y de su propia naturaleza: tales son la belleza de los
sentimientos, la gracia de las acciones, el desarrollo de
los caracteres, y las proporciones y rasgos de la mente
humana. Esta es la leccion que la filosofia, e incluso un
romance, un poema o una obra teatral pueden ensenar-
nos... jque los poetas o los musicos nieguen, si pueden,
esta fuerza de la naturaleza, o que resistan esta moral
madgica ... ! Todo hombre es un virtuoso de mayor o me-
nor altura, y persigue una gracia... de un tipo u otro. El

venustum, el honestum, el de-
corum de las cosas se abre
camino... La belleza mds
natural del mundo es la
honestidad y la verdad
moral. Porque toda be-
lleza representa ver-
dad".

Consiguiente-
mente, si la vir-
tud es solamente
una clase de be-
lleza, el principio
que determine lo
virtuoso no es la
conciencia, sino
el gusto. "Si con-
seguimos con-
vencernos de una
vez -leemos- de
algo tan eviden-
te como que
en la misma
naturaleza
de las cosas
debe encon-
trarse nece-
sariamente
el fundamen-
to de un gusto
bueno o malo, tanta en lo
que respecta al caricter interior de los rasgos persona-
les como a lo exterior del hombre, su comportamiento y
acciones, nos avergonzariamos mucho mas de nuestra
ignorancia y juicios equivocados en el primero que en
el segundo de estos aspectos... Quien aspira a lograr el
caricter de un hombre educado y cortés estd muy aten-
to a formar sus juicios sobre artes y ciencias en base a
adecuados modelos de perfeccion... Procura apartar la
vista de todo lo chabacano, sensual, y de mal gusto.
Procura también, alejar el oido de toda clase de miisica
ajena a la mds verdadera armonia. Seria de desear que
tuviéramos en igual valor un gusto recto en la vida y
las costumbres... Si la civilizacién y la humanidad supo-
nen un gusto, y si la brutalidad, la insolencia son igual-
mente un gusto de otra clase... ;quién no tratard de
obligar a la naturaleza en estos asuntos, como ya lo ha-
ce en lo referente al gusto y al juicio en otras artes y
ciencias?"

A veces nuestro autor contrapone claramente este
gusto a los principios y a la conciencia, y concede prefe-
rencia a aquel sobre estos. "Después de todo no es sola-
mente lo que llamamos sino el gusto, lo que gobierna a
los hombres. Pueden tener como seguro que “esto estd

Juliano, el
Apostata.
Estatua
existente en
el Museo de
Cluny
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bien”, o “esto esta mal”; pueden creer que “esto es vir-
tud” o “esto es pecado”, que “esto es punible por el
hombre” o “es punible por Dios”; pero si el sabor de las
cosas se opone a la honestidad, si la fantasia es fértil, y el
apetito tiende a las bellezas secundarias y los niveles ba-
jos de las simetrias y proporciones mundanas, la conduc-
ta se volvera invariablemente hacia este tiltimo camino.

De este modo, como un jansenista,‘J el autor hace
vencer infaliblemente al placer superior, y sugiere que,
al despreciar los principios, no hacemos sino educar el
gusto para un tipo de belleza mds alta que la meramen-
te sensual. Y anade: "Incluso la conciencia, temo, que es
propia de la disciplina religiosa, hard un mal papel si
este gusto se echa en falta".

De aqui deriva la conocida opinién de este autor,
de que el ridiculo es el test de la verdad; porque, dado
que la verdad y la virtud son belleza, y la falsedad y el
vicio equivalen a deformidad, y que el sentimiento ins-
pirado por la deformidad es la burla, mientras que el
inspirado por la belleza es la admiracién, se sigue que
el vicio no es algo de lamentar, sino algo de lo que bur-
larse. "Nada es ridiculo —dice-, sino lo deforme, y nada
constituye una prueba contra la burla, sino lo que es be-
llo y justo. Y por lo tanto una de las cosas mds lamenta-
bles del mundo es negar a la verdadera honestidad el
uso de este arma, que nunca puede dirigirse contra la
honestidad misma, y va en cambio contra todo lo que le
es contrario”.

También de aqui precede el hecho de que la con-
ciencia, que sugiere la voz de un legislador, sea susti-
tuida por un gusto moral o un sentimiento, que no po-
see sancién alguna mas alla de la constitucién de nues-
tra naturaleza, y que nuestra norma fundamental sea
contemplarnos a nosotros mismos, si hemos de conse-
guir un cierto nivel de moralidad. Por eso ha titulado
“Soliloquio” a uno de sus tratados, con el mote “nec fe
quaesiveris extra” 10y escribe al respecto: “El interés prin-
cipal de la ambicion, la avaricia, la corrupcidn, y de toda clase
de vicio sutil es cvitar la intimidad y familiaridad del didlogo
que viene provocado por el retirarse dentro de uno mismo. El
gran instrumento de la villania y la sensualidad, como tam-
bién de la supersticion y la beateria, es situarnos a gran dis-
tancia de nosotros misnios, y evitar que usemos la via del so-
liloquio. Un amante apasionado, aunque sinule soledad, no
puede nunca estar verdadera mente a solas... Es la razon que
impide al santo imaginario o al mistico practicar este método.
En vez de escrutar cuidadosamente su propia naturaleza y su
mente, para dejar de ser un misterio para si mismo, es llevado
a la contemplacion de otras naturalezas misteriosas, que nuin-
ca podrd explicar ni comprender”.

9 Los jansenistas sostienen que las acciones del hombre caido
estan basicamente movidas por el placer.
10 Cfr. Persius, Satiras, 1,7

_

Vil

Si tomamos estos textos como ejemplos de lo que se
llama refigion de I filosofia, es facil ver que nada hay en
ellos que no sea de algin modo verdadero. Pero tam-
bién es cierto que casi todas las afirmaciones resultan
pervertidas y devienen falsas, al no expresar la verdad
completa.

Son exposiciones de la verdad solo bajo un aspecto,
y por tanto insuficientes. La conciencia es desde luego
un sentido moral, pero es algo peor. Lord Shaftesbury
puede insistir, si lo desea, en que el mero temor no es
capaz de efectuar una conversion moral, y no es asunto
nuestro responderle, pero le resultaria dificil demostrar
que una verdadera conversion es el resultado de una
doctrina que hace de la virtud una simple cuestion de
buen gusto, y dice que el vicio es tGnicamente vulgar e
impropio de caballeros.

Esta doctrina es esencialmente superficial, y tam-
bién lo serdn sus efectos. No posee mejores medidas de
lo bueno y lo malo que las de la belleza visible y la ade-
cuacién tangible a la realidad. Admite que la conciencia
inflige agudos remordimientos, pero considera a estos
irracionales, y afirma que obedecer a aquélla supone
supersticion privada de liberalidad. Pero si hacemos ca-
so omiso de lo mds profundo en nuestro interior, no
nos queda sino rendir homenaje a lo que se halla en la
superficie. El parecer se convierte asi en ser. Lo que pa-
rece aceptable serd bueno, y lo que molesta serd malo.
La virtud serd lo que agrada, y el vicio lo que causa do-
lor. Podriamos igualmente medir la virtud por la utili-
dad. No se trata, en efecto, de una aprension imagina-
ria. Todos podemos recordar el sentimiento al que su-
cumbié un hombre grande y sabio en la brillante elo-
cuencia de su despedida al espiritu de caballerosidad.
“Ha desaparecido —exclama Mr. Burke- aquella sensibi-
lidad de principios, aquella castidad del honor que con-
sideraba una mancha como si fuera una herida, que ins-
piraba valor a la vez que amansaba la ferocidad, que
ennoblecia lo que tocaba, y bajo la cual el vicio perdia la
mitad de su perversidad al perder su caracter grose-
0”1

En la dltima frase de esta bella sentencia encontra-
mos una perfecta ilustracion del temperamento ético de
una edad civilizada. No es el pecado, sino su descubri-
miento, lo que constituye el crimen. La vida privada es
sagrada, investigarla resulta intolerable, y la decencia
es la virtud. Los escindalos, las vulgaridades, todo lo
que turba y disgusta, son faltas de primer orden. Beber
y jurar, pobreza extrema, imprevision, pereza, desor-
den desidioso, forman la idea de libertinaje. Los poetas
pueden decir cualquier cosa, aunque sea malvada, con

11 Cfr. Works, London, 1808-1813, vol. V, 150
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impunidad; las obras del genio pueden leerse sin peli-
gro o vergiienza, sean cuales sean los principios que de-
fiendan; la moda, la celebridad, lo bello y lo heroico
bastardn para introducir cualquier mal en la comuni-
dad. Los esplendores de la corte y los encantos de la
buena sociedad, el ingenio, la imaginacién, el gusto, la
buena educacién, el prestigio del rango, y los recursos
de la riqueza, constituyen una pantalla, un instrumen-
to, y una apologia del vicio y de la irreligion.

Y asi, a la larga nos encontramos -aunque resulte
sorprendente con que aquel mismo refinamiento de in-
telectualismo, que comenzd rechazando la sensualidad,
termina excusdndola. Bajo la sombra de la Iglesia y en
su adecuado desarrollo, la filosofia sirve desde luego a
la causa de la moralidad; pero cuando se hace lo sufi-
cientemente fuerte como para tener voluntad propia, y
es elevada a una idea de su importancia, y trata de for-
mular una teoria y establecer principios, disefiar un sis-
tema de ética, e intentar la educacion moral del hom-
bre, entonces no hace sino alimentar el mal al que en un
principio parecia oponerse de modo instintivo.

La verdadera religién crece lentamente, y una vez
plantada resulta dificil de remover; pero su caricatura
intelectual no tiene raices propias: brota repentinamen-
te y repentinamente se marchita. Se reclama a lo que es-
td en la naturaleza y que, bajo el dominio del viejo
Adan, entonces, como un rey destronado, retiene un es-
tado y una majestad cuando ha perdido el poder autén-
tico. La deformidad provoca su horror, y consiguiente-
mente, como no puede apartar del vicio a los hombres,
la religién intelectual, con el fin de evitar el especticulo
de la deformidad, lo embellece. “Limpia el lugar ulce-
roso” que no puede curar, “mientras, invisible, la vio-
lenta irrupcion infecta y mina por dentro”.!?

De esta superficialidad de la religion filoséfica pre-
cede que sus seguidores parezcan capaces de cumplir
algunos preceptos del cristianismo mds pronto y cuida-
dosamente que los mismos cristianos. San Pablo nos
proporciona un modelo de perfeccién evangglica, cuan-
do traza el carécter cristiano en su forma mds atractiva
y en sus mds bellos tonos. Habla de esa caridad pacien-
te y mansa, humilde y bienpensante, desinteresada,
contenta y perseverante. Nos dice que hace preferir al
otro antes que a uno mismo, que sabe ceder, que se abs-
tiene de palabras hirientes o de todo discurso malo, que
evita la autosuficiencia, que es serena y tranquila, ale-
gre y feliz, que se mantiene en paz con todos, y cultiva
la verdad y la justicia, la cortesia y la gentileza, asf co-
mo todo lo que es modesto, amable, virtuoso y de bue-
na fama.

Este es el ideal paulino del cristiano en sus relacio-
nes externas, y pareceria que la escuela del mundo pro-

12 Hamlet, I, 4, 147-9

duce ejemplares vivientes de este nivel de excelencia
con mayor éxito que la Iglesia. En este momento ¢l caba-
liero es creacion no del cristianismo sino de la civiliza-
cion. La razoén es obvia. El mundo se contenta con ade-
centar la superficie de las cosas, mientras que la Iglesia
apunta a regenerar las profundidades mismas del cora-
zon. Ella comienza siempre por el principio, y por lo
que respecta a la gran mayoria de sus hijos, casi nunca
pasa de los principios, sino que emplea continuamente
su actividad en establecer los fundamentos. Se ocupa
de lo esencial, como algo previo e introductorio a lo
que es ornamental y atrayente. Cura a los hombres y les
mantiene libres del pecado grave. “Trata de la santidad
y de la pureza, y del juicio venidero”, e insiste en la fe
y la esperanza, en la devocién y la honestidad, y en los
diversos aspectos de la caridad. Y tiene tanto que hacer
con el precepto, que casi abandona en manos de la ins-
piracion del cielo el sugerir lo que es de consejo y de
perfeccién. Procura realizar lo que es necesario mas
bien que lo deseable. Es para los muchos tanto como
para los pocos. Coloca a los hombres en el camino de la
salvacion, para que estén en condiciones, si son llama-
dos a ello, de aspirar a lo heroico, y lograr tanto las pro-
porciones enteras, como los rudimentos, de lo bello.

IX

Este es el planteamiento de la Iglesia. Pero la filoso-
fia mira las cosas de modo diferente. ;Qué tienen que
ver los filésofos con el temor del juicio o la salvacién
del alma? Lord Shaftesbury llama al primero especie de
“panico”. De la segunda dice burlonamente que “Ia sal-
vacion de las almas es ahora la pasi6n heroica de gente
exaltada”. M Tiene desde luego la libertad, en base a sus
principios, de seleccionar y escoger del cristianismo lo
que mayor le parezca. Descarta asi lo teolégico, lo mis-
terioso, y lo espiritual, y se queda con lo que es moral o
estéticamente bello. No le importa comenzar su ense-
nanza donde debiera terminarla. No importa tampoco
que, en vez de plantar el drbol, corte sus flores para el
banquete. Solo le interesa la vida presente, y su filosofia
morird con él. Si sus flores duran hasta el final de la
fiesta, nada le queda ya para buscar. Cuando llegue la
noche, las hojas marchitas pueden haberse mezclado
con sus propias cenizas. El y ellas habrian hecho su
obra, y nada existird después. Cuesta poco ciertamente
hacer virtuosos a los hombres en estas condiciones. Es
como ensenarles un idioma o una profesién, escribir la-
tin o interpretar un instrumento: pero se trata del oficio
de un artista, no de la tarea de un Apéstol.

Este embellecimiento de lo externo es casi el princi-
pio y final de la moralidad filoséfica. Por eso trata de

13 Hechos, 24, 25
14 Works, 1, 15-16
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ser modesta mds bien que humilde. Por eso puede ser
orgullosa a la vez que se muestra sin pretensiones. No
aspira desde luego a la humildad, pues la humildad es
una de las virtudes mds dificiles, tanto de conseguir co-
mo de comprobar. Esta virtud vive muy cercana al co-
razon mismo, y sus tests resultan extraordinariamente
delicados y sutiles. Sus caricaturas abundan, pero aqui
no nos conciernen ahora, dada que apenas se la profesa,
ni siquiera de nombre, en el cédigo ético que estamos
considerando. Como se ha dicho con frecuencia, la civi-
lizacién antigua no tenia la idea ni la palabra para ex-
presar la humildad; o si tenia la idea, la veia como un
defecto de la mente, no como una virtud, de modo que
la palabra contenia un reproche.

En el mundo puede colegirse la ignorancia del te-
ma por la perversion que se hace del término, algo pa-
ralelo, de “condescendencia”. LLa humildad o la condes-
cendencia verdaderas, consideradas como una virtud
de la conducta, consisten en situarnos con nuestro pen-
samiento al mismo nivel que nuestros inferiores. No es
solo una cesién voluntaria de los privilegios de nuestro
estado, sino una participacion concreta en la condicion
de aquellos ante quienes nos inclinamos. La auténtica
humildad supone, en efecto, sentir y comportarnos co-
mo si fuéramos poco importantes; no consiste en man-
tener una idea de nuestra propia importancia, mientras
afectadamente decimos ser de baja condicion. Asi fue la
humildad de San Pablo cuando se llamaba a si mismo
“el menor de los santos”’ y la de muchos hombres y
mujeres santos que se tenian por los mayores pecado-
res. Supone abdicar en sus pensamientos de las prerro-
gativas y privilegios que los demds les reconocen como
un derecho.

Resulta ahora instructivo contrastar con este senti-
do profundo de la palabra “condescendencia” su pro-
pio sentido inglés. Ponedlas juntas y apreciaréis ense-
guida la diferencia entre la humildad del mundo y la
del Evangelio. En el uso que hacen de ella los munda-
nos, la palabra “condescendencia” significa desde lue-
go un inclinarse de la persona, pero en el sentido de do-
blarse hacia adelante, sin que el gesto vaya acompana-
do del mas ligero esfuerzo por dejar un solo milimetro
la sede en la que se estd firmemente instalado. Es el ac-
to de un superior que se dice a si mismo, mientras ac-
tia, ser realmente superior, y que en ese momento no
ejercita sino un gesto de gracia hacia aquellos en cuyo
nivel se sittia. Esta es la idea proxima que el filésofo
puede formarse de la virtud de la autoabnegacion. Has-
ta mas resulta para su mente mezquino e hipdcrita, y
excita su incomodidad y su disgusto. Lo que el mundo
es hoy, lo ha sido siempre, y conocemos bien el despre-
cio que los paganos educados usaban con los mdrtires y

15 Efesios, 3,8

—

confesores de la Iglesia. Es un desprecio compartido
por los ambientes anticatdlicos del tiempo presente.

Esta es la ética de la filosofia, fielmente descrita, pe-
ro una edad como la nuestra, que no es pagana sino ofi-
cialmente cristiana, no puede exponerse a censurar la
humildad de modo abierto, o a exaltar el orgullo. Busca
consiguientemente algiin medio por el que pueda igno-
rar el verdadero estado de cosas. No puede amar la hu-
mildad, con sus serios y abnegados atributos, ;pero qué
cosa hay mds atrayente y bello que la modestia? ;qué
virtud, a primera vista, simula tan bien la humildad?
Poco importa que sean radicalmente distintas. La ver-
dad es que, con todo su encanto, la modestia no es la
mas honda o la mas religiosa de las virtudes.

Es mas bien la guardia avanzada o el centinela del
alma militante, y vigila continuamente la relacion de
ésta con el mundo que le rodea. Cuida de los sentidos,
se asienta en el semblante, protege el ojo y el oido, y rei-
na sobre la voz y los gestos. Su terreno es el lono exte-
rior, como otras virtudes tienen que ver con objetos teo-
légicos, con la sociedad, o con la misma mente. Dado
que la modestia es més superficial que otras virtudes,
resulta mas ficilmente separable de ellas, y admite ser
asociada a principios o cualidades que le son ajenas, y
verse asi convertida en el manto de sentimientos y fines
para los que no se nos dio. Hasta tal punto no es la mo-
destia un indice necesario de humildad, que es incluso

compatible con el orgullo. Se adectia asi muy bien a los
propositos del fildsofo, que no puede ser humilde y ha-
ce de la modestia un suceddneo de la humildad.

Bajo este entrenamiento, la soberbia no solo no es
olvidada en la educacién de la mente, sino que es teni-
da muy en cuenta. Recibe un nuevo nombre, que es el
de autorrespeto, y deja de ser [a desagradable cualidad
que es en si misma. Aunque constituya el motivo prin-
cipal del alma, raramente se deja ver, y cuando se
muestra, su veste son la delicadeza y el aire gentil, a la
vez que el buen sentido, y el sentido del honor dirigen
sus movimientos. No es ya un agente inquieto sin obje-
tivo definido. Se ha asignado un gran campo de esfuer-
zo y sirve a los intereses sociales para los que seria “na-
turalmente” un obsticulo. Se canaliza por la via del tra-
bajo, la sobriedad, la honestidad, y la obediencia, y lle-
ga a ser el emblema mismo de la religion y la morali-
dad, tal como son tenidas en honor en un tiempo como
el nuestro.

Se convierte en salvaguardia de la castidad, y en
garantia de la veracidad para grandes y pequefos. Es el
dios doméstico de la sociedad tal como es ahora, que
inspira limpieza y decencia en la sirvienta, propiedad
de comportamiento y modales refinados en la sefiora
de la casa, hombria de bien y generosidad en el cabeza
de familia. Difunde una luz sobre la ciudad y el campo;
cubre la tierra con bellos edificios y sonrientes jardines;
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labra el campo y surte el comercio. Es el principio esti-
mulante de la prevision, a la vez que facilita el gusto
generoso; nutre una digna ambicién, y un goce elegan-
te. Es como una brisa sobre el rostro de la comunidad,
cuyo vacio sepulcro © resulta asi amable de contemplar.

Refinado por la civilizacién que lo ha convertido en
una fuerza activa, este autorrespeto infunde en la mente
un intenso horror hacia todo exhibicionismo, y una fina
sensibilidad a la notoriedad y al ridiculo. Se hace enemi-
go de extravagancias de cualquier clase, evita todo tipo
de lo que se llaman escenas, y se muestra implacable ha-
cia lo pretendidamente heroico, la egolatria, la verbosi-
dad, y la ramploneria en la conversacién. Detesta la
adulacion abierta, no porque quiera arrancar el apetito
alimentado por el adulador sino porque advierte lo mo-
lesto de ceder a él, y la molestia que inflige en otros. Si
hay que rendir un tributo al rico o al poderoso, debe ha-
cerse con sutileza y arte. La vanidad se trasforma asi en
un engreimiento mucho mads peligroso, al ser controlada
en sus impulsos naturales. Ensena a los hombres a su-
primir sus sentimientos, a contener su temperamento, y
a mitigar la severidad y el tono de sus juicios.

Como Lord Shaftesbury desearfa, esta vanidad pre-
fiere el ingenio y la sdlira jocosos para anular lo que re-
sulta objetable, como método mas refinado, amable y
eficaz, que los medios empleados usualmente por gente
menos educada. Es precisamente por esta impaciencia
ante lo tragico y lo solemne, por lo que la vanidad
mundana se opone hoy silenciosa pero enérgicamente a
la préctica anticristiana del duelo, al que considera falto
de gusto, y un resto de edades barbaras; y parece capaz
de conseguir la abolicién que el cristianismo ha intenta-
do en vano.

X

Es casi, por tanto, una definicion de caballero decir
que es un hombre que nunca inflige dolor. Esta descrip-
cion es cuidadosa y, dentro de lo posible, precisa. Un
caballero se ocupa, en gran medida, en remover los
obstaculos que impiden la actividad libre y desenvuelta
de quienes le rodean, y se suma a sus movimientos mas
bien que tomar él mismo la iniciativa. Los favores y be-
neficios que dispense podrian considerarse paralelos a
lo que suelen llamarse comodidades o elementos con-
venientes en las medidas de naturaleza personal. Son
como un sillén o un buen fuego, que contribuyen a con-
trarrestar el frio y el cansancio, aunque la naturaleza
nos provee, sin ellos, de medios de descanso y de calor
animal.

De igual modo, el auténtico caballero evita cuida-
dosamente todo lo que pueda ocasionar una estridencia
o un sobresalto en la mente de los demas. Evita asi todo
enfrentamiento de opiniones, toda colision de senti-

16 Cfr. Mateo 23,27

mientos, todo retraimiento, recelo, melancolia o resenti-
miento, porque su gran preocupacion es que todos se
hallen a su gusto y como en casa. Estd pendiente de to-
dos y de cada uno. Es afectuoso con el timido, amable
con el distante, y condescendiente hacia el extravagan-
te. Sabe bien con quién habla, se guarda de alusiones
inoportunas o temas que puedan molestar, raramente
se hace el centro de la conversacién y nunca resulta
aburrido. No da importancia a los favores que hace, y
al hacerlos parece ser él quien los recibe. Nunca habla
de si mismo; cuando se ve obligado, nunca se defiende
mediante una simple respuesta airada o divertida,. no
presta oidos a la maledicién ni al chisme, es escrupulo-
so a la hora de imputar motivos a los que tratan con él,
e interpreta todo favorablemente.

Nunca se muestra mezquino o con miras estrechas
en sus discusiones, ni se aprovecha suciamente de una
ventaja. Nunca toma personajes o dichos agudos por
argumentos, o insintia acciones malas que no se atreve
a decir con claridad. Llevado por una prudencia con vi-
sién de lejania, tiene en cuenta la antigua médxima de
que hemos de conducirnos hacia nuestro enemigo co-
mo si algtin dia hubiera de ser nuestro amigo. Tiene de-
masiado buen sentido como para dejarse afrentar por
insultos, estd demasiado ocupado para recordar ofen-
sas, y es demasiado indolente para guardar rencor. Es
paciente, benévolo y resignado, por principios filosofi-
cos. Se somete al dolor porque es inevitable, a las penas
porque son irreparables, y a la muerte porque es su
destino. Si interviene en una controversia del tipo que
sea, su disciplinado intelecto le preserva de la torpe
descortesia de gentes tal vez mds agudas, pero menos
educadas, gentes que, como las armas romas, rasgan y
laceran en vez de cortar limpiamente, que confunden el
punto en discusién, pierden energia en bagatelas, se ha-
cen una falsa idea del adversario, y dejan los temas de-
batidos mds confusos de como los encontraron.

El auténtico caballero puede tener razén o estar
equivocado en su opinién, pero es lo suficientemente
cuerdo como para ser injusto. Es tan sencillo como s6li-
do, y tan breve como eficaz. En nadie encontraremos
candor, consideracion e indulgencia mayores. Sabe po-
nerse en el lugar de sus oponentes, y comprende sus
equivocaciones. Conoce tanto la debilidad de la razon
humana como su fuerza, sus capacidades y sus limites.
Si no es creyente, serd demasiado profundo y generoso
de mente como para ridiculizar la religion o actuar en
contra de ella: es demasiado prudente para ser dogma-
tico o fandtico en su incredulidad. Respeta la piedad y
la devocion, e incluso ayuda a instituciones que no le
gustan, pero que considera venerables, bellas y dtiles.
Honra a los ministros de la religion, y se conforma con
no tener en cuenta sus misterios, sin atacarlos ni denun-
ciarlos. Es amigo de la tolerancia religiosa, no solo por-
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que su filosofia le ha ensefiado a mirar todas las formas
de fe con ojo imparcial, sino también por gentileza y
suavidad de sentimientos, que son acompanantes de la
civilizacién. .

No es que él no tenga también una religion a su
manera, cuando se trata de un no-cristiano. En ese caso,
es una religion de la imaginacion y del sentimiento, la

encarnacion de esas ideas de lo sublime, lo majestuoso
y lo bello, sin lo que a la larga, no puede haber filosofia.
Algunas veces reconoce la existencia de Dios, y otras
reviste a algtn principio o cualidad desconocidos con
los atributos de la perfeccién. Hace entonces de esta de-

duccién de su razon, o creaciéon de su fantasia, la oca-

sién de pensamientos excelentes y el punto de partida
dé una doctrina tan rica y sistematica que parece un
discipulo del mismo cristianismo. Por la precision y so-
lidez de su poder de logica, es capaz de apreciar qué
sentimientos resultan coherentes en los que mantienen
una determinada doctrina religiosa, y parece a otros un
hombre en posesi6n real de todo un sistema de verda-

—

des teoldgicas, que solo existen en su mente al modo de
simples deducciones.

Estos son algunos de los rasgos del caracter ético
formado por un intelecto cultivado, al margen de prin-
cipios religiosos. Se ven dentro y fuera de la Iglesia, en
hombres santos y en incrédulos. Constituyen el bello
ideal del mundo, y en parte ayudan y en parte perjudi-
can el desarrollo de lo catdlico. Pueden ser instrumen-
tos para la educacién de un San Francisco de Sales 70
de un Cardenal Pole’; o los limites de la visién de un
Shaftesbury o de un Gibbon. San Basilio y Juliano el
Apostata fueron companeros en las escuelas de Atenas,
y uno llegé a ser santo y doctor de la Iglesia, mientras
que el segundo se convirtié en su implacable enemigo.

17 San Francisco de Sales (1567-1622) fue Obispo de Ginebra
escribio, entre otras obras, la “Introduccion a la Vida devota”,
que abrié a muchos cristianos horizonates de santidad en el

mundo.
18 Reginal Pole (1500-1558) fue educado en Oxford y Padua. Se
distinguié por su actividad humanista.

DISCURSO NOVENO

Deberes de la Iglesia hacia el saber

e de felicitarme, porque finalmente he llevado

a cabo, con mds o menos éxito, la tarea que me

habfa fijado. Ha sido dificil, a pesar de que el
gran tema de la ensefanza universitaria se ha tratado
ya antes con frecuencia y con distincion, porque he in-
tentado seguir en base a presupuestos catélicos una li-
nea de pensamiento, mas familiar hasta hoy a protes-
tantes que a catélicos. Declaré al principio mi intencién
de abordarlo como una cuestidn filoséfica y practica,
mds bien que teoldgica, apelando al sentido comtin, y
no a normas eclesidsticas. Y por esta razén, mientras mi
asunto ha sido menos ambicioso, se ha visto privado de
las luces y los apoyos que otro modo de tratarlo le hu-
biese proporcionado.

Ninguna tensién o esfuerzo de la mente son mas
intensos que los de quien, en un tema dificil, se propo-
ne seriamente investigar sin error e instruir sin oscuri-
dad. Por lo que a mi respecta, si la exposicién anterior
ha probado en algiin momento la paciencia de las ama-
bles personas que me han escuchado, puedo asegurar-
les que a nadie ha infligido el cansancio y la fatiga que
ha dejado en mi mismo. jFelices los que entran en terre-
nos de pensamiento, tan pisados y explorados, que ad-
vierten por todas partes las huellas, los senderos y las
sefales de anteriores viajeros, y nunca pueden equivo-
car los pasos! Pero yo me he visto como navegante en
un mar extrafo, que, alejado de la tierra, es sorprendi-
do por la noche, y tiene que fiarse principalmente de las

reglas e instrumentos de su ciencia para llegar a puerto.

Las eternas montanas, Las altas y majestuosas rocas
de la costa opuesta, que, radiantes bajo el sol, son nues-
tras guias normales, nos fallen en una excursiéon como
ésta. Las lecciones de la antigiiedad y las determinacio-
nes de la autoridad son aqui la aguja, el mapa y la plo-
mada, més bien que grandes objetos de claros contornos
que nos ocupan la mirada y nos liberan de la tension y
el suspenso de nuestra observacién personal. Y asi, a pe-
sar del esfuerzo que hacemos para preguntar a otros y
evitar equivocaciones, no disminuimos nuestra vigilan-
cia ni consideramos irracional nuestra ansiedad hasta
que no llega la mafana, y la costa nos saluda, y vemos
que nuestro barco se dirige derecho a puerto. Este ha si-
do en alguna medida mi sentimiento a lo largo de toda
la investigacion anterior, en la que no me han faltado,
desde luego, ni principios rectores ni claros precedentes,
aunque si tratados amplios acerca del tema, obras aca-
badas de autores que, por su reconocido criterio y su
erudicién, hubieran podido suministrarme elementos
de juicio en cada uno de los puntos examinados.

He hablado de la dificultad de mi empresa inme-
diata, porque lo que he intentado hacer es algo de ca-
récter preliminar, algo que aiin no contempla las obli-
gaciones de la Iglesia hacia la Universidad, ni las carac-
teristicas de una Universidad que se dice catdlica. Me
he limitado a analizar lo que es una Universidad, cudl
es su fin, cual es su naturaleza, y qué relaciones tiene

NEWMANIANA 25



DISCURSOS

e e ————

con la realidad circundante. He afirmado, en primer lu-
gar, que todas las ramas del saber son, al menos impli-
citamente, materia de su ensefanza; que estas ramas no
se encuentran aisladas ni son independientes unas de
otras, sino que forman juntas un todo o sistema; que
unas entran en otras, y se completan mutuamente; que
la precision y fiabilidad del saber que comunican sepa-
radamente estin en funcién de nuestra visién de todas
ellas como un conjunto; que el proceso de impartir sa-
ber al intelecto de este modo filosofico constituye su au-
téntica cultura; que esta cultura supone un bien por si
misma; que el saber que es tanto el instrumento como
el resultado de la cultura en cuestion, se llama Saber li-
beral; que éste merece ser buscado por su propio valor;
que constituye, a pesar de todo, un enriquecimiento de
gran utilidad para la vida practica, por ser la mejor y
mas cualificada formacién del intelecto en orden a la
actividad social y politica; y finalmente que, considera-
do bajo un punto de vista religioso, acompana el cristia-
nismo durante una parte del camino, y luego se separa
de €l, y es, por eso, unas veces excelente aliado, y otras,
por su semejanza con él, un peligroso enemigo.

Pero aunque estos discursos son preliminares, por
estar dirigidos a investigar el fin y la naturaleza de la
educacién universitaria, no quiero concluirlos sin hacer
algunas observaciones sobre los deberes de la Iglesia
respecto a ella. Si la fe catdlica es verdadera, una Uni-
versidad no puede existir del todo externamente al in-
flujo de la Iglesia, porque no podria ensefar un saber
universal si no ensena teologia catélica. Pero el simple
hecho de tener abundantes citedras teolégicas no basta
por si mismo para hacer una universidad catélica por-
que la teologia se incluiria entonces dentro de sus ense-
nanzas solo como una rama del saber, solo como una
parte constitutiva, entre muchas, de lo que he llamado
filosofia. De ahi que sea necesaria una cierta competen-
cia de la Iglesia sobre ella, para que no se convierta en
un rival de la Iglesia misma en esas cuestiones teoldgi-
cas que son asunto exclusivo de ésta, como si la Univer-
sidad fuera tnico representante del intelecto, como la
Iglesia es representante tinica de la religién. Dedicar es-
te tiltimo discurso a la explicacién de esta idea.

Digo entonces que aunque el orden y la doctrina
catélicos fueran aceptados y profesados sin la presencia
directa de la Iglesia, no se haria por ello necesariamente
de una universidad una institucién catélica, ni serfa su-
ficiente para asegurar el debido peso de consideracio-
nes religiosas a sus estudios humanisticos. Pues puede
ocurrir ficilmente que una institucién padezca una par-
cialidad o una tendencia, que ninguna regla sea capaz
de modificar, ni unas directivas puedan remediar, y

que tampoco se contrapesa mediante declaraciones o
promesas.

Tenemos un ejemplo en la Inquisicién espafola,
que era una institucién puramente catélica, dedicada al
mantenimiento y hegemonia del catolicismo, vivamen-
te celosa por la verdad teoldgica, enemiga declarada de
toda idea anticatélica, y administrada por tedlogos ca-
télicos. Y sin embargo, no pertenecia a la Iglesia propia-
mente hablando. Era entera y sencillamente una institu-
cion estatal, y la expresion de ese espiritu de “Rey y pa-
tria” que ha prevalecido también en estas islas. Era, en
tltimo término, un instrumento del Estado, segiin la
confesion de los historiadores protestantes mas solven-
tes!, en su lucha contra la Santa Sede.

Considerada materialmente, la Inquisicién no era
sino catdlica, pero su espiritu y su proceder eran terre-
nos y seculares, a pesar de lo que pudiera haber de fe y
celo, de santidad y caridad en los individuos que la di-
rigian. De_igual modo, no es garantia suficiente para el
cardcler catdlico de una Universidad ni siquiera que se
enseie en ella la totalidad de la teologia catélica, a me-
nos que la Iglesia Ja inspire con su espiritu puro y no
mundano, informe su organizacion, vigile sus ensenan-
zas, aglutine a sus alumnos, y dirija su actividad. La In-
quisicién espafiola entré en colisién con la suprema au-
toridad de la Iglesia, porque su fin inmediato era de or-
den profano; y por idéntica razén, dada que las institu-
ciones académicas se dedican por su misma naturaleza
y en primer lugar a fines sociales, nacionales y tempo-
rales, y dada también que son cuerpos vivientes y acti-
VvOs que presentan cierto cardcter ético, ocurre necesa-
rnamente que, si esas instituciones son dejadas a si mis-
mas, obrardn —a pesar de sus profesiones de Verdad ca-
télica— efectos mds o menos perjudiciales para los inte-
reses de esa Verdad.

Pero esto no es todo. Esas instituciones pueden lle-
gar a ser hostiles a la Verdad revelada como consecuen-
cia de las circunstancias de su ensefianza y de sus obje-
tivos. Se dedican a cultivar el saber liberal, que posee
una especial tendencia, no necesaria pero real cuando
se cultiva por seres humanos, a grabar en nosotros una
mera teoria filoséfica de la vida y la conducta, en lugar
de la Revelacién. He dicho ya bastantes cosas sobre este
tema.

La Verdad tiene dos aspectos: la belleza y el poder,
y asi como el saber dtil es la posesion de la verdad en
cuanto fuerte, el saber liberal es la percepcion de ella
como hermosa. Seguidla, como belleza o como fuerza,
hasta el confin mis lejano y hasta su mismo limite, y os
veréis conducidos por uno u otro camino a lo eterno e
infinito, a la profundidad de la conciencia y a las decla-

1 Se refiere al francés Francois Guizot (1787-1874) y al aleman
Leopold von Ranke (1795-1886)
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raciones de la Iglesia. Pero si os conformiis solo con lo
que es visible o inteligiblemente excelente, como es pro-
bable que hagdis, convertiréis la utilidad presente y la
belleza natural en el test prdctico de la Verdad y el obje-
to suficiente del intelecto. Ng_q;;_glggjig'yé_is» inmediata-
mente a rechazar el Catolicismo, pero lo mediréis y juz-
garéis con criterios terrenos. Postergaréis sus mds altas
e importantes revelaciones, negaréis sus principios, re-
duciréis el alcance de sus doctrinas, reordenaréis sus
preceptos, y tomar¢is a la ligera sus practicas, aunque a
la vez os declaréis catolicos.

El saber en cuanto saber ejerce una sutil influencia
en recluirnos dentro de nosotros mismos, en hacernos
nuestro Ecﬂo centro, y en convertir nuestras mentes
en la medida de todas las cosas. Esta es la tendencia de
la educacion liberal, de la que una Universidad es la es-
cucla. Es la tendencia a considerar la religion revelada
comcto de lo propio, a remodelarla, a ajustar-
la, por asi decirlo, a un tono diferente y a rehacer sus
armonias, a circunscribirla dentro de un circulo que
irresponsablemente amputa aqui, y de modo arbitrario
desarrolla alld, y todo bajo la nocién, consciente o in-
consciente, de que el intelecto humano, educador y ba-
se de si mismo, es mds verdadero en sus ideas y juicios
que el de los Profetas y Apdstoles, a quienes se conce-
dieron las visiones y voces del cielo. Un sentido de la
correccion, el orden, la coherencia, y la totalidad engen-
dra una resistencia rebelde contra el milagro y el miste-
rio, contra lo severo y lo sobrecogedor.

Este intelectualismo choca con los preceptos mora-
les, luego con la doctrina, y finalmente con el mismo
principio dogmatico, de modo que una percepcién de
lo bello viene a sustituir a la fe. En un pais que no pro-
fesa la fe cristiana llega enseguida, si se le deja, al es-
cepticismo y a la incredulidad; pero incluso dentro del
dmbito de la [glesia, y con la mds incondicional acepta-
cion de su Credo, actia, si es abandonado a si mismo,
como elemento de corrupcién y debilidad. El catolicis-
mo, tal como ha llegado a nosotros desde el principio,
parece mezquino e iliberal; es una mera religién popu-
lar, la religion de edades incultas, poblaciones serviles
o guerreros barbaros; ha de ser tratada, por tanto, con
| discriminacién y tacto, ha de ser corregida, suavizada,
mejorada, si ha de satisfacer a una generacién ilustrada.

Ha de ser estereotipada como patrén de las artes, o
discipulo de la especulacién, o protegido de la ciencia;
debe hacer de académico literario, o filantropo pragma-
tico, o partidario politico; ha de estar a la altura del
tiempo, y hay que disenar algiin medio que atentie o
‘esconda afirmaciones que cansan al intelecto y de las
| que éste se avergiienza, como, por ejemplo, su doctrina
| sobre la gracia, su misterio de la Trinidad divina, su

predicacion de la Cruz, su devocién a la Reina de los
santos, o su lealtad a la Sede Apostélica. Dejad que este

espiritu se desarrolle sin trabas a partir de esa condi-
cién filosofica de la mente, que no he podido menos
que alabar justamente en anteriores discursos, y es im-
posible que los resultados no sean, primero indiferen-
cia, luego laxitud en las creencias, y finalmente herejia.

He aqui entonces dos heridas que la Revelacién
puede muy probablemente sufrir a meanos de los maes-
tros de la razén humana, a menos que la Iglesia, que se
siente obligada a hacerlo, proteja el sagrado tesoro en
peligro. La primera herida procede de un simple pasar
por alto en absoluto la Verdad teoldgica, con la alq,a-
cion de que no deben aceptarse diferencias de opinion
religiosa, que solo tendrian lugar en paises o bajo go-
biernos que han abandonado el catolicismo. La segunda
herida, de caracter mas sutil, implica desde luego un re-
conocimiento del catolicismo, pero con una adulteracion
de su espiritu, bajo el pretexto de mostrarle favor.

Descubriré ahora con mas detalle estos eligros, en
relacién a las materias de la ensefnanza que una Univer-
sidad asume. Hay tres grandes temas en los que se ejer-
cita la razon: Dios, la naturaleza, y el ser humano. Si de-
jamos aparte a la teologia en la presente cuestién, nos
quedan los mundos fisico y social. Cuando se sujetan a
la razén humana, estos mundos forman dos libros: el li-
bro de la naturaleza se llama ciencia, y el del hombre,
literatura. Literatura y ciencia, asi consideradas, consti-
tuyen practicamente la materia de la educacion liberal;
y asi como la ciencia suele ser responsable de la prime-
ra herida infligida a la Verdad revelada, que es su ex-
clusién, la literatura causa la segunda, que es su co-
rrupcion. Veamos por separado la influencia de ambas
en la religion.

I

Por lo que se refiere a la ciencia fisica, no puede
darse desde luego una verdadera colisién entre ella y la
vision catdlica de la realidad. La naturaleza y la gracia,
la razén y la Revelacién vienen del mismo Autor divi-
no, cuyas obras no pueden contradecirse unas a otras.
Pero tampoco puede negarse que, de hecho, siempre ha
existido una especie de recelo y hostilidad entre la reli-
gién y los fisicos. El nombre de Galileo 2 nos lo recuer-
da enseguida. No contento con investigar y razonar en
su propio terreno, se dice, se salié de él para criticar la
interpretacion recibida de la Sagrada Escritura. Los te6-
logos repelieron un ataque que les parecia arbitrario y
arrogante, y la ciencia, afrentada en su representante,
ha tomado venganza desde entonces en la teologia.

Una vasta multitud de cientificos han sido incrédu-
los o escépticos, o al menos han negado al Cristianismo
cualquier ensefanza sobre la religién de la naturaleza.

2 Galileo Galilei (1564-1642) fue condenado por la Inquisicién
romana en el aiio 1633
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Ha habido desde luego ilustres excepciones. Algunos
hombres de ciencia han sido protegidos de la increduli-
dad por su grandeza de alma, otros por su credo reli-
gioso, y otros por miedo a la opinién piiblica; pero el

comtin de los cultivadores de la ciencia experimental,’

fuera de la Iglesia catdlica, han heredado en mayor o
menor medida el agnosticismo de Laplace, Buffon,
Franklin, Priestley, Cuvier y Humboldt. No quiero de-
cir, por supuesto, que deba haber siempre una oposi-
cion resentida y virulenta de los cientificos contra la re-
ligién. Pero sus enfiticos silencios y su flematica indife-
rencia ante la voz de la Iglesia indican, con mayor elo-
cuencia que las palabras, que, en su opinién, la Iglesia
nada tiene que decir sobre unas cuestiones que ellos se
han apropiado con exclusividad

Idéntico antagonismo se aprecia en la Edad Media.
Fray Bacon 3 era visto popularmente con desconfianza,
como hombre que practicaba malas artes. El Papa Sil-
vestre 11 * fue acusado de magia, por su conocimiento
de algunos secretos naturales, y las ideas geogrificas de
San Virgilio,® obispo de Salzburgo, eran miradas con
preocupacién por el gran San Bonifacio,® gloria de In-
glaterra y Apéstol mértir de Alemania. Supongo que,
en la prictica, la supersticion magica y los conocimien-
tos fisicos iban muy juntas en aquellos tiempos, pero la
hostilidad entre ciencia experimental y religion es mds
antigua que el Cristianismo. Lord Bacon la remonta a
una edad anterior a Socrates, y nos dice que, entre los
griegos, la filosofia atea era la mds propicia a los descu-
brimientos fisicos, y no duda en sugerir que la apari-
cién de las escuelas religiosas fue la ruina de la ciencia
(Vid. Hallam's Literature of Europe, Macaulay’s Essay,
y Newman's Oxford University Sermons,IX.)

Si hemos de investigar la razon de esta oposicion
entre teologia y fisica, conviene atenerse inicialmente a
la explicacion ofrecida por Lord Bacon. Es normal en
las averiguaciones judiciales recomendar a las personas
de quienes depende el veredicto que alejen de sus men-
tes todo lo que hayan oido fuera del lugar del juicio
acerca del caso que juzgan. Han de juzgar por las prue-
bas que tienen delante, y es ésta una regla que también
resulta vdlida en investigaciones como la presente, para
que nada de caracter circunstancial se introduzca en el
proceso. De igual manera, conviene excluir la fisica de
investigaciones religiosas en cuanto tales, y excluir la
religién de las investigaciones fisicas. De otro modo se
mezclaran y se arruinardn ambas.

3 El franciscano inglés Roger Bacon (1214-1294) es considerado
pionero de la ciencia experimental en algunos aspectos.

4 Silvestre 11 (940-1003) destac6 por su cultivo de la filosofia y las
matematicas.

5 San Vir{;ilio (700-784) fue un monje irlandés que ocupé la sede
de Salzburgo, y sobresalio por su gran cullura.

6 San Bonifacio (675-758), llamado el Apdostol de Alemania, era de
origen inglés.

El tedlogo que habla de la omnipotencia divina ha
de ignorar de momento las leyes de la naturaleza en
cuanto limites para el ejercicio de aquélla; y el fisico, en
sus experimentos sobre fenémenos naturales, trata sim-
plemente de determinar esas leyes, al margen de la
cuestién de la omnipotencia. Si los tedlogos, al trazar los
caminos de la Providencia, se vieran detenidos a causa
de objeciones basadas en la imposibilidad de milagros
fisicos, protestarian con razén contra una interrupcion
semejante; y si al filésofo que trata de determinar el mo-
vimiento de los cuerpos en el espacio se le preguntara
sobre la causa final o primera de esos cuerpos, también
se sentiria victima de una interrupcién ilégica.

El hombre de ciencia se pregunta por la causa de
los volcanes y le indigna que se le hable de “la vengan-
za divina”. El tedlogo busca la causa de la destruccion
de las ciudades pecadoras, y se le dice ridiculamente
que radica en la accion volcinica del lugar, que todavia
puede apreciarse hoy en esos parajes. La investigacion
de las causas tltimas pasa por alto, de momento, la
existencia de leyes establecidas; y la bisqueda de las le-
yes fisicas no atiende, de momento, a la existencia de
Dios. En otras palabras, la ciencia fisica es, en cierto
sentido, atea, por la razén misma de no ser teologia.

Esta es la justificacion ofrecida por Lord Bacon, y re-
sulta inteligible, por considerar que la crisis de la filosofia
atea de la antigiiedad supuso un serio golpe a las espe-
ranzas de la ciencia fisica. Dice Bacon: “Aristételes, Gale-
no y otros introducen frecuentemente causas como las si-
guientes: las pestafias son para delimitar la vista; los hue-
sos son como pilares sobre los que construir los cuerpos
animales; las hojas de los drboles existen para proteger
los frutos del sol y del viento; las nubes se han hecho pa-
ra regar la tierra. Estas causas, que pueden ser alegadas
en metafisica, resultan extravagantes en fisica, y son co-
mo rémoras para el barco, que impiden a las ciencias
mantener su curso de progreso, al introducir una desidia
para determinar causas fisicas” [In Augment. 5].

Aqui radica una razén del prejuicio de los fisicos
contra la Teologia: de un lado, su honda satisfaccién en
las leyes de la naturaleza los indispone contra la idea
de un gobernador moral, y les hace escépticos hacia su
actividad; de otro lado, interferencias ocasionales de la
critica religiosa en terreno no religioso han provocado
en ellos molestia, sospecha, y resentimiento

v

Otra razén de cardcter afin se encuentra en la dife-
rencia de método por el que se obtienen las verdades en
Teologia y en la ciencia fisica. La induccién es el instru-
mento de la fisica, y la deduccién el solo instrumento
de la Teologia. Aqui la cuestion fundamental es: ;qué
es lo revelado?, y todo el saber doctrinal fluye a conti-
nuacién como de un manantial. Si nos hacemos capaces
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de ampliar nuestra perspectiva y multiplicar nuestras
afirmaciones serd tnicamente por comparacion y ajuste
de las verdades originales, y si resolvemos nuevas
cuestiones, habrd de ser mediante la consulta de viejas
respuestas. La idea de un saber doctrinal absolutamen-
te nuevo, y de una mera adicién desde fuera, resulta in-
tolerable para los oidos catdlicos, y jamds ha sido con-
templada por nadie que se haya aproximado algo a una
comprension de nuestro Credo.

La Revelaci6n se halla plenamente en la doctrina, los
Apostoles son sus tnicos depositarios, el método por in-
ferencia constituye su gran instrumento, y la autoridad
eclesidstica su unica sancién. La voz divina ha hablado
de una vez por todas, y la solo cuestién posible se refiere
a su sentido. Pero este proceso, en cuanto que implica ra-
zonamiento, es precisamente el modo de razonar que,
por lo que respecta al saber fisico, ha sido superado en la
escuela de Bacon por el método inductivo. No es extra-
fio, por tanto, que esa escuela se irrite al comprobar que
hay todavia una materia en la que su instrumento favori-
to no encuentra uso. Tampoco es de extranar que se le-
vanten contra este resto de un sistema anticuado, que
consideran un insulto, y que la fuerza misma y el éxito
cegador de su propio método en su propio campo pueda
alterar indebidamente los sentimientos religiosos de una
persona que caiga bajo su influjo.

Afirman que no pueden obtenerse nuevas verda-
des mediante la deduccidn. Los catélicos estdn de
acuerdo, pero anaden que, en cuanto a la verdad reli-
giosa, ellos no tienen que buscar nada porque ya la tie-
nen. La Verdad cristiana deriva totalmente de la Reve-
lacién, que podemos solo explicar, pero no aumentar,
en relacion a nuestras propias percepciones. Sin ella na-
da sabriamos de sus contenidos, y con ella conocemos
estos contenidos y nada més. Y asi como fue entregada
mediante un acto divino independiente del hombre, asi
permanecera a pesar del hombre. Niebuhr puede revo-
lucionar la historia, Lavoisier la quimica, y Newton la
astronomia, pero es el mismo Dios el autor asi como el
asunto de la Teologia. Cuando la Verdad pueda cam-
biar, podra cambiar también su revelacién. Cuando la
razon humana pueda abarcar al Omnisciente, podra su-
perar Su obra.

Declaraciones como estas resultan extranas a hom-
bres cuyo primer principio es buscar la verdad, y cuyo
punto de partida son las cosas materiales y sensibles. Se
burlan de toda investigacién que no se apoye en el ex-
perimento. Toleran las matemdticas, porque tratan de
ideas, no de hechos, y llegan a conclusiones hipotéticas
mis bien que reales. Usan el término “metafisico” como
un simbolo de reproche, y admiten la ética solo si pres-
cinde de la conciencia como fundamento, y se basa en
una utilidad tangible. Como no pueden manipular a su
gusto la Teologia, ni dominarla, se limitan a declararla

—

proscrita y a ignorarla. El Catolicismo ~dicen— “encade-
na al intelecto”, porque mantiene que el intelecto de
Dios es mayor que el suyo, y que el hombre es incapaz
de mejorar lo que Dios ha hecho. Lo que de algtin mo-
do les justifica a sus propios ojos en estas extravagan-
cias es el hecho de que tienen muy cerca una religion
que ha prescindido de un tono tan severo y adoptado
sus mismos principios de investigacion.

El Protestantismo, en efecto, trata a la Escritura
exactamente como ellos operan con la naturaleza. Toma
el texto sagrado como una gran coleccién de fendme-
nos, de los que, mediante un proceso inductivo, cada
cristiano individual pueda llegar a las conclusiones reli-
giosas que su razén estime oportunas. Considera la fe
como una simple modificacién de la razon, al ser la
aceptacion de ciertas conclusiones probables, hasta que
se encuentren otras mejores. Es la mutua simpatia, en-
tonces, aunque no hubiera otra razon, la que establece
una alianza natural entre filésofos experimentales y los
enemigos del Catolicismo.

\4

. He de afadir otra consideracién, no menos impor-
tante que las formuladas hasta aqui. Las ciencias fisicas,
Astronomia, Quimica, y el resto, se ocupan de obras di-
vinas, y no pueden llegar en teoria a conclusiones que
sean falsas en religion. Pero debe recordarse que la Re-
velacion tiene que ver con circunstancias que no surgie-
ron hasta después de la creacién de los cielos y la tierra.
Estos fueron producidos antes de la introduccion del
mal moral en el mundo; y la Iglesia catdlica es precisa-
mente el remedio divino para hacer frente a esa presen-
cia del mal.

No es de admirar, por tanto, que sus ensefanzas
sean sencillamente distintas, aunque no divergentes, de
la Teologia que la ciencia fisica sugiere a sus seguidores.
Pone ante nosotros un nimero de atributos y actos divi-
nos, de los que no da razon la creaciéon material y ani-
mal. E1 poder, la sabiduria y la bondad resultan com-
prensibles en el mundo fisico, pero éste nada puede ha-
blar de misericordia y de economia de la salvacién hu-
mana, y solo algo de la ley y de la bondad moral.

“La sagrada teologia —dice Lord Bacon- ha de deri-
varse de las palabras y los ordculos de Dios, no de las
luces naturales o los dictados de la razén. Estd escrito
que ‘los cielos proclaman la gloria de Dios’, pero en
ninguin lugar encontramos que los cielos proclamen la
voluntad de Dios, que es tenida como una ley y un tes-
timonio para que los hombres obren conforme a ella. Y
esto no sélo ocurre con los grandes misterios de la Tri-
nidad, la Creacion, la Redencion... No podemos dudar
que una gran parte de la ley moral es demasiado subli-
me para ser conocida por la luz de la razén natural,
aunque es cierto que los hombres, incluso con la sola

NEWMANIANA 29



DISCURSOS

_I

luz y la ley de la naturaleza, se procuran algunas nocio-
nes de la virtud, el vicio, la justicia, lo malo, lo bueno, y
el mal” [ De Augm., 28].

Que las nuevas manifestaciones de Dios, hechas
por la Revelacién, se encuentran en perfecta armonia
con las ensenanzas del mundo natural, es uno de los te-
mas de la profunda obra del obispo anglicano Butler”.
Pero esas manifestaciones no se derivan en sentido al-
guno de la naturaleza, y el silencio de esta acerca de
ellos puede facilmente seducir la imaginacion, si bien
carece de fuerza para persuadir la razon a apartarse de
doctrinas que no han sido avaladas por hechos y estin
solo respaldadas por autoridad. En una edad cientifica
habrd como es logico un despliegue de Teologia natu-
ral, una extendida profesion del credo Unitario,® una
incomodidad ante el misterio, y un escepticismo sobre
los milagros.

A todo esto hay que anadir la amplia ocasién que
la ciencia fisica proporciona a la expansion de esos sen-
timientos de belleza, orden y coherencia, de los que he
hablado ya bastante como banderas y colores, por asi
decirlo, de una edad civilizada en su guerra contra el
Catolicismo.

Considerando, por tanto, que el Catolicismo difiere
de la ciencia fisica en tendencia, método y contenido, es
facil entender que reciba un trato incorrecto por parte
de los pensadores de toda institucion donde no haya
nadie dispuesto a adoptar su punto de vista. Que la
ciencia fisica serd en dltimo término la perdedora por
maltratar a la Teologia es un hecho en el que ya he in-
sistido anteriormente, porque interferir indebidamente
en cualquier ciencia, y mucho mas si es una ciencia im-
portante, supone una agresion contra todas. Pero este
no es asunto de la Iglesia, que no esta llamada a prote-
ger la ciencia en general. La Iglesia tiene, sin embargo,
un claro deber hacia la Teologia, que es una de las res-
ponsabilidades que le han sido encomendadas. Donde
estd la Teologia, alli debe estar la Iglesia; y como una
Universidad no hace honor a su nombre y funcién sin
reconocer la Verdad revelada, alli ha de estar la Iglesia
para asegurar que se trata de un reconocimiento bona
fide, hecho sinceramente, y puesto en préctica.

VI
Si la presencia de la Iglesia es necesaria en las escue-
las de la ciencia, resulta atin més imperativo en la otra

gran constituyenie-de fa,materia para una educacion li-

beral, que es la literatura/La literatura se relaciona con el
B —

7 El Obispo y tedlogo anglicano Joseph Butler (1692-1752) publico
la Analogia de fa Religion en el ano 1736.

8 Los Unitarios rechazan el dogma de la Trinidad divina. Se desa-
rrollaron inicialmente en Polonia a finales del siglo XVI, por in-
fluencia de Fausto Socino. Joseph Priestley (1733-1804) fue el
Unitario inglés mas conocido.
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hombre como la ciencia lo hace con la naturaleza: es su
historia. El hombre se compone de cuerpo y alma, piensa
y actua, tiene apetitos, pasiones, afectos, motivos, planes.
Lleva dentro la incesante pelea del deber con las inclina-
ciones. Posee un intelecto fértil y capaz. Se forma para la
sociedad, y esta multiplica y diversifica en incontables
combinaciones sus caracteristicas personales de orden
moral e intelectual. Todo esto constituye su vida, de la
que la literatura es la expresion, de modo que la literatu-
ra es para el hombre lo que la autobiografia es para el in-
dividuo: su vida y sus memorias.

El hombre es, ademds, este ser sensible, inteligente,
creativo y operativo, independientemente de toda ayu-
da extraordinaria del Cielo o de una creencia religiosa
determinada; y la literatura lo representa como tal, co-
mo es en si mismo: es la vida y la memoria del hombre
natural, inocente o culpable. No digo que sea imposible
por su misma nocion que la literatura se vea impregna-
da de un espiritu religioso. La literatura hebrea, en la
medida en que puede llamarse literatura, es ciertamen-
te teoldgica, y lleva impreso un cardcter que estd por
encima de la naturaleza. Pero estoy hablando de lo que




cabe esperar sin ninguna intervencién extraordinaria; y
digo que, de hecho, asi como la ciencia es reflejo de la
naturaleza, también lo es la literatura: una, de la natu-
raleza fisica, y la otra, de la naturaleza moral y social.
Las circunstancias, como el lugar, el tiempo, y el len-
guaje, provocan escasa o ninguna diferencia en el cardc-
ter de-la literatura como tal. En conjunto, todas las lite-
raturas son una, voces del hombre natural.

Querria que esto fuera todo lo que debe decirse en
desventaja de la literatura, pero mientras la naturaleza
fisica permanece fija en sus leyes, la naturaleza moral y
social posee una voluntad propia, se autogobierna, y
nunca se detiene por largo tiempo en la situacion don-
de comenzo. El hombre nunca seguird en un estado de
simple inocencia, pecard, y su literatura serd expresion
de su pecado, sea pagano o cristiano. El Cristianismo
ha arrojado torrentes de luz sobre él y sobre su literatu-
ra pero dada que sélo ha convertido a algunos tipos hu-
manos elegidos, no ha modificado el caracter de su
mente o de su historia. Su literatura es lo que era, o
peor de lo que era, segin el abuso del saber y el repu-
dio de la verdad que hayan tenido lugar. En conjunto,
puede decirse que la literatura de cualquier nacién es la
ciencia o la historia en parte del hombre natural, y en
parte del hombre rebelde.

vil

Nos encontramos aqui, por lo tanto, con una difi-
cultad mayor de la que afecta al cultivo de la ciencia.
Porque si la ciencia fisica es peligrosa, como he dicho,
lo es por ignorar la idea del mal moral. Pero la literatu-
ra estd expuesta a la imputacion mads grave de recono-
cerla y entenderla demasiado bien. Alguien podria de-
cirme: “Nuestra juventud no se corromperd. Prescindi-
remos de toda clase de literatura universal o “nacional,

si se Eresla a objeciones. Tendremos una literatura cris-
tiana propia, tan pura y verdadera como la judia”. No
podéis tenerla. No digo que no podais formar una lite-
ratura selecta para los jévenes, e incluso para las clases
medias y bajas: este es otro asunto. Hablo ahora de la
educacién universitaria, que implica un extenso campo
de lecturas y tiene que ocuparse de las conocidas obras
del genio, o de lo que podemos llamar cldsicos de una
lengua.

~_Afirmo, por tanto, que, por la misma naturaleza de
las cosas, si la literatura ha de ser un esludlo de larnatu-
raleza humana, no podels tener una literatura c cnstlana
Es una contradiccién en los lermlnos intentar una  lite-
ratura sin pecado del hombre pecador. Podéis reunir al-
go muy grande y alto, incluso mis alto que cualquier li-
teratura conocida, y cuando lo hayais hecho, veréis que
no es literatura en absoluto. Habréis dejado fuera el re-
trato del hombre como tal, y lo habréis sustituido por
otro retrato del hombre como es o como pudiera ser ba-

jo ciertas condiciones favorables.

Abandonad si queréis el estudio del hombre como
tal, pero debéis advertir a todos que lo estiis haciendo.
No digdis que le estdis estudiando a él, a su historia, su
mente y su corazon, cuando estudidis en realidad otra
cosa. El hombre es un ser de genialidad, pasion, intelec-
to, conciencia, y poder. Ejercita estas cualidades de mo-
do diverso, en grandes obras, grandes pensamientos,
actos heroicos, y odiosos crimenes. Funda estados, libra
batallas, edifica ciudades, explota bosques, domina ele-
mentos, y gobierna a sus semejantes. Crea ideas gran-
diosas, e influye en generaciones. Adopta mil formas, y
experimenta mil modos de la fortuna. La literatura lo
registra todo para la vida: “Quidquid agunt homines,
votum, timor, ira, voluptas, gaudia, discursus”. 9

El hombre derrama su alma ardiente en la poesia,
va de un lado para otro, se eleva y desciende en sus in-
cansables especulaciones. Sus labios vierten elocuencia,
toca el caballete de pintor y este brilla en su belleza,
pulsa las cuerdas y estas suenan con sentido sublime.
Se vuelve hacia si mismo, y lee sus propios pensamien-
tos, y los registra por escrito. Mira al universo y celebra
los‘elementos y los principios de los que procede.

Asi es el hombre. Apartadlo, o colocadlo ante voso-
tros, pero, hagdis una cosa u otra, no lo toméis por lo
que no es, no lo toméis por algo mas sagrado y divino,
por un ser regenerado. Procurad no mostrar nunca la
gracia de Dios y su obra con tanta desventaja como pa-
ra hacer a los pocos a quienes ha transformado plena-
mente competir en intelecto con la gran multitud de los
que no lo tienen o lo usan mal. Los elegidos son pocos,
mientras que el mundo es inagotable.

Desde el principio, Jabel y Tubalcain,'® Nimrod “el
fuerte cazador”," la ciencia de los Faraones, y la sabi-
duria del Oriente son cosa del mundo. De vez en cuan-
do, se ven emulados por un Salomén o un Beseleel,'”
pero el habitat del talento natural es el hombre natural.
La Iglesia puede usar esos talentos, pero no puede ori-
ginarlos a voluntad. La literatura de la raza humana no
serd pura y noble hasta que esta raza no se renueve. Es
posible, desde luego, como idea, que la naturaleza, ins-
pirada por la gracia divina, se muestre a si misma con
una originalidad de pensamiento y accién mayores in-
cluso que la conseguida por la literatura universal. Pero
si hemos de tener una literatura de santos, hemos de te-
ner antes una nacién de ellos.

¢Qué mejor prueba de la verdad de todo esto que
la estructura de la misma Palabra inspirada? Es innega-

9 *Todo lo que hacen los hombres, su oracion, sus temores, sus
iras, sus deseos, sus alegrias, y el ir de un sitio para otro”.
Juvenal, Satiras, |, 85-86

10 Cfr. Génesis 4, 19-20, 22

11 Cfr. Génesis 10, 8-10

12 Cfr. Exodo 31, 1-7
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blemente no el reflejo o pintura de los muchos, sino de
los pocos. No es un retrato de la vida, sino una antici-
pacion de la muerte y del juicio. La literatura humana

se ocupa de todas las cosas, graves o alegres, dolorosas

o agradables; pero la Palabra inspirada las considera
s6lo en un aspecto y en cuanto tienden a un fin. Nos
proporciona escasas luces sobre el fértil desarrollo de la
mente. Su vocabulario apenas contiene términos para
expresar con exactitud el intelecto y sus diversas facul-
tades. Nada sabe de genio, fantasia, ingenio, invencion,
presencia de mente, recursos mentales. No habla de im-
perio, comercio, empresa, instruccién, filosofia, o bellas
artes. Se ocupa muy ligeramente de los sencillos e ino-
centes procesos de la naturaleza y sus resultados.

Dice poco de esos goces materiales que vienen so-
bre nuestros trabajos terrenos, y los hacen faciles, los
goces derivados de un dia soleado y de un noche sere-
na, de la sucesién de las estaciones y de los frutos de la
tierra. Dice poco también sobre nuestras distracciones y
comodidades domésticas diarias, y sobre las ocasiones
ordinarias de fiesta y regocijo que endulzan la vida hu-
mana; y nada dice en absoluto sobre numerosas activi-
dades que serfa largo ennumerar. Leemos en cambio de
la fiesta celebrada cuando Isaac fue destetado,” del no-
viazgo de Jacob," y de las alegrias religiosas del santo
Job, !5 pero excepciones como estas nos recuerdan solo
lo que se podria contener en la Escritura pero no se con-
tiene. Si entonces por literatura se entiende la manifes-
tacién de la naturaleza humana en lenguaje humano, en
vano la buscaréis si no es en el mundo. Aceptadla como
es, o no tratéis de cultivarla. Tomad las cosas como son,
y no como os gustaria que fueran.

VIII

Incluso si pudiéramos hacerlo, mcu__plmamos
nuestro claro deber si dejdramos la literatura fuera de la
educacién. Porque no educamos a los jévenes sino con
el fin de Ereg_rarlogpara el mqrj_cjo Cultivamos el inte-
lecto de los muchos, mds alld de los primeros elementos
del saber, con vistas a este mundo. No importaria mu-
cho en el mundo futuro que nuestra salud corporal e
intelectual fueran mayores o menores, si este mundo no
fuera una preparacién para el que viene.

Si la_Universidad es una preparacién directa para
este mundo, ha de ser lo que afirma. No es un convento
ni_un seminario, sino un lugar para hacer hombres del
mundo para el mundo. No podemos impedir que en-
tren en el mundo, con todos los caminos, principios y
miéximas de éste, cuando el tiempo les llegue, pero po-
demos prepararles para lo inevitable, y el modo de

13 Cir. Génesis 2,8
14 Cir. Génesis 29, 18-20
15 Cir. Job |, 4-5

aprender a nadar en aguas alborotadas supone haber
ya entrado de algiin modo en ellas. Proscribid la litera--

tura secular como tal (no me refiero a determinados au-
tores, libros o pasajes), eliminad de vuestros libros es-
colares todas las manifestaciones del hombre natural, y

esas mamfestacxones se hallan esperando a vuestroc

realidad.

Sorprenderdn a vuestros jovenes con todo el encan-
to de la novedad y toda la fascinacion. del genio. Hoy es
un dlsc1pulo y mafiana serd un miembro del gran mun-
do, hoy se limita a las Vidas de santos y mafiana se verd
arrojado sobre Babel, sin que antes le hayan sido permi-
tidos la honesta compensacién del ingenio, ni el humor
y la imaginacién, sin que se le haya proporcionado nin-
gun criterio sobre el gusto, ni se le haya dada regla al-
guna para. dlstmgmr “lo precioso de lo vil”, la belleza _
del pecado, la verdad de los sofismas propios de la na-
turaleza, lo inocente de lo venenoso.

Se le han negado los maestros del pensamiento hu-
mano, que podrian haberle de algtin modo educado,
precisamente a causa de su incidental corrupcién. Se le
ha apartado de aquellos cuyos pensamientos mueven el
corazén, cuyas palabras son maximas, cuyos nombres
son familiares a todo el universo, que son el modelo de
su lengua materna y el orgullo de sus compatriotas,
Homero, Ariosto, Cervantes, Shakespeare, porque el
viejo Addn vive en ellos. ;Y para qué cosas le habéis
preservado? Le habéis concedido libertad sobre la mul-
titudinaria blasfemia de su tiempo. Le habéis hecho li-
bre para el mundo y sus periédicos, recensiones, revis-
tas, novelas, panfletos de controversia, debates parla-
mentarios, pleitos judiciales, discursos politicos, cancio-
nes, dramas: libre para esta asfixiante atmésfera de
muerte. Habéis logrado hacer del mundo su Universi-
dad.

Dificil como es la cuestién, y capaz de dividir las
opiniones de catdlicos celosos y buenos, no dudo en ab-
soluto de que la mejor linea de actuacion para la [glesia
no es excluir la literatura de las escuelas profanas, sino
admitirla en ellas. Ha Je hacer por la literatura en un
sentido lo que hace en otro sentido por la ciencia. Cada

dio para ambas. No teme el saber, y todo lo purifica.
No reprime ningtin elemento de nuestra naturaleza, y
cultiva el conjunto. La ciencia es seria, metddica, logica,
y en este terreno la Iglesia argumenta y opone la razén
a la razén.

La literatura no argumenta, sino que declama y su-
giere, es multiforme y verstil, persuade en vez de con-
vencer, seduce y aprisiona. Apela al sentido del honor,
o a la imaginacién, o al estimulo de la curiosidad. Se
abre camino mediante el humor, la sétira, el romance,
lo bello y lo agradable. No es de extrafiar que con una
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fuerza como esta, la Iglesia deba tratar con vigor pro-
porcionado a su impulsividad, que intervenga con ma-
no firme, y que use su autoridad en la eleccién de sus
estudios y de sus libros, que se harian tiranos si la ra-
z0n y los meros hechos fueran los (inicos instrumentos
para lograr sus conclusiones. Pero en cualquier caso, el
principio de la Iglesia es siempre uno y el mismo: no
prohibir verdad de ninguna clase, y procurar que nin-
guna doctrina figure bajo el nombre de la Verdad que
no—pueda apelarﬂe aellajustamente. =i » « e t-

€A -

IX

Esta es la leccién que me enseia la mucha reflexién
que he dedicado a este asunto. Es la leccién que he ob-
tenido de la vida'de mi padre y patrén San Felipe Ne-
i.¥ ri. 16 Vivié él en un tiempo tan insidioso para los intere-
ses del Catolicismo como cualquier edad precedente o
posterior. Vivié en un tiempo en el que dominaba el or-
gullo, y los sentidos hacian sentir su ley; un tiempo en
el que reyes y nobles nunca tuvieron mds de poder y
boato, y menos de responsabilidad personal y riesgo;
en que se retiraba gradualmente el invierno medieval y
el sol de la civilizacién hacia florecer mil formas de lu-
josas satisfacciones; un tiempo en el que un nuevo
mundo de pensamiento y belleza se abria ante la mente
humana, con el descubrimiento de los tesoros de la lite-

ratura y el arte clsicos.
San Felipe vi6 a los grandes e inteligentes, como

16 San Felipe Neri (1515-1595), el “Ap6stol de Roma”, fund6 la
Congregacién del Oratorio, que Newman establecié en
Inglaterra en 1848.

fascinados por una maga, y bebiendo en la magia de su
canto. Vio al poderoso y al sabio, al estudiante y al ar-
tista, vio la pintura, la poesia, la escultura, la musica y
la arquitectura, atraidos todos por la fuerza de ese en-
canto y trazando circulos en torno al abismo, del que
surgian formas paganas que tomaban cuerpo en el es-
peso aire. Vio todo esto y se dio cuenta de que el mal
habia de ser vencido no con discusiones, ni con ciencia,
ni con protestas o advertencias, ni tampoco por el reli-
gioso retirado del mundo o por el predicador, sino por
medio de la gran fascinacién contraria que surge de fa
pureza y de la Verdad.

San Felipe fue, en efecto, suscitado por Dios para
llevar a cabo una labor especifica en la Iglesia. No seria
un Jerénimo Savonarola, aunque tenfa una genuina de-
vocion hacia él y un cilido recuerdo de su casa florenti-
na, ni tampoco seria un San Carlos Borromeo, en cuyo
rostro supo reconocer a un santo, ni un San Ignacio de
Loyola, gran combatiente contra el enemigo, aunque
Felipe pudo ser llamado campana de llamadas a la
Compaiifa, por la gran cantidad de hombres que envié
a ella. Tampoco seria un San Francisco Javier, si bien
Felipe habia deseado derramar su sangre por Cristo en
la India junto a él, ni un San Cayetano, cazador de al-
mas, pues Felipe queria, segiin sus propias palabras,
arrojar pacificamente su red para ganarlas. Nuestro
santo opté por acomodarse a la corriente, y dirigir lo
que no podia detener en el campo de la ciencia, la lite-
ratura y el arte, para vivificar y santificar lo que Dios
habia creado bueno y el hombre habia echado a perder.

Y asi consideré como misién suya, no la propaga-
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cion directa de la fe, ni la exposicién de la doctrina o la
escuela de catequesis. No le agradaba lo que era sim-
plemente exacto y sistemdtico. Alejé de €l la regla mo-
ndstica y el discurso de autoridad, como David rechazé
la armadura del rey. 7 El seria un sacerdote normal co-
mo los demds, y sus armas una humildad sin afectacién
y un amor sencillo. Todo lo que hizo fue a través de la
luz, el fervor y la convincente elocuencia de su cardcter
personal y de su conversacion directa. Llegé a la Ciu-
dad eterna, alli se asentd, y su hogar y su familia crecie-
ron gradualmente en torno él. No hubo de buscar mu-
cho a los suyos, sino que estos fueron atraidos hacia él.

X

Se establecié en su humilde habitacién, mientras
sus discipulos, unos en sus coloridos trajes mundanos,
como gente rica y de alcurnia, y otros sencillos y sin le-
tras, se agrupaban a su alrededor. En los calores del ve-
rano y las heladas del invierno alli seguia Felipe dentro
de su pobre y estrecha celda de San Girolamo, leyendo
los corazones de todos los que venian a verle, y curan-
do la enfermedad de sus almas con el simple toque de
su mano. Era como el cuadro de L.os Magos adorando
al Salvador Nifo, porque el santo se mostraba tan puro
e inocente, tan dulce y bello, a la vez que tan leal y que-
rido a la Virgen Madre. Los que venian miraban y escu-
chaban, hasta que finalmente, primero uno y luego
otro, se despojaba de su rico atuendo y aceptaban en su
lugar un pobre vestido con un cenidor. O si conserva-
ban el traje era para llevar un cilicio debajo, o para
aceptar un plan de vida, mientras el mundo los veia ex-
teriormente como antes.

En las palabras de su biégrafo, “San Felipe era todo
para todos. Se adaptaba a nobles y plebeyos, jovenes y
viejos, siervos y prelados, cultos e ignorantes; y recibia
a los desconocidos con particular benignidad, y les
abrazaba con tanto amor y caridad como si les hubiera
esperado largo tiempo. Cuando se le pedia estar de
buen humor, lo estaba, y cuando se demandaba simpa-
tia de él, se mostraba igualmente dispuesto a manifes-
tarla. Daba a todos la misma bienvenida, acogiendo
tanto al pobre como al rico, y agotindose para atender
a todos hasta el limite de sus energias. Como resultado
de esta disponibilidad para recibir a todos, muchos
iban a verle diariamente, y algunos continuaban visi-
tandole por espacio de treinta y cuarenta afios, mafana
y tarde, hasta el punto que su cuarto acabé siendo co-
nocido con el nombre de Casa de la Alegria Cristiana.
Venia a él gente no sélo de Italia, sino también de Fran-
cia, Espana, Alemania y toda la Cristiandad; e incluso
los infieles y judios que le habian conocido le tenian por
hombre santo” [Bacci, vol. i., p. 19Z, i, p.98].

17 Cir. | Samuel 17, 38-39

Las primeras familias de Roma, los Massini, Aldo-
brandini, Colonnas, Altieri, Vitelleschi, eran amigos y
penitentes suyos. Nobles de Polonia, Grandes de Espa-
fia y Caballeros de Malta no podian dejar Roma sin vi-
sitarle. Cardenales, Arzobispos y Obispos eran sus inti-
mos. Federico Borromeo acudia a verle con tanta fre-
cuencia que recibié el nombre de “el alma del padre Fe-
lipe”. Los Cardenales-Arzobispos-de Verona y Bolonia
compusieron libros en su honor. El Papa Pio [V murié
en sus brazos. Abogados, pintores, muisicos, médicos, le
veneraban. Baronius, Zazzara, y Ricci dejaron el dere-
cho a peticién suya y entraron en el Oratorio para tra-
bajar alli, escribir los anales de la Iglesia, y morir en
olor de santidad. Palestrina recibié de San Felipe los 1il-
timos auxilios espirituales. Animuccia dependié de él
toda su vida, le envié un mensaje después de morir, y
fue llevado por Felipe del Purgatorio al Cielo. Y en todo
tiempo no fue el santo sino un humjlde sacerdote, un
forastero en Roma, de una familia no distinguida ni
culta, sin posicién ni cargo elevado, grande solamente
por la atracciéon que el poder divino le habia concedido.
Y asi, humilde, sin aristocracia, y con las manos vacias
de bienes humangs, alcanzd el glorioso titulo de Apos-
tol de Roma.

Bueno seria que los devotos e hijos de San Felipe
pudieran prometerse a si mismos una sombra de su es-
pecial influjo, o confiaran en hacer una modesta frac-
cién de la tarea en la que él sobresali6. Pero pueden al
menos ocupar su puesto, usar su método, y cultivar el
estilo espiritual del que fue modelo. Por lo que a mi res-
pecta, si es voluntad de Dios que en los proximos afios
participe en la gran empresa que ha sido la ocasion de
estos discursos, tengo por cierto que si no soy capaz de
hacer las cosas al modo de San Felipe, no las haré tam-
poco de otra manera. Ni por los hibitos de mi vida, ni
por el vigor de la edad, me veo capacitado para una ta-
rea de autoridad, mando o iniciacion.

Aspiro sélo, si tengo fuerzas, a ayudaros en una
obra que deberd emplear mentes mas jovenes y vidas
mas fuertes que la mia. Estoy en condiciones de aportar
mi testimonio, ofrecer mis sugerencias y expresar mis
sentimientos, como he hecho en estos discursos. Puedo
también arrojar la luz que mi experiencia y mi reflexion
me permiten sobre cuestiones bdsicas, eleccion de obje-
tivos, alcance de principios y tendencia de las medidas
que habrédn de adoptarse. Habré de apelarme a vuestra
benovolencia, amistad y confianza, de las que he recibi-
do tantas pruebas y en las que me apoyo.

En definitiva, ni vosotros ni yo mismo hemos de
sorprendernos si la mano de Dios, que dispone de las
fuentes de la vida y de la muerte, viene sobre mi y me
impide cumplir las anticipaciones en las que habéis si-
do tan amables, y realizar unas esperanzas en las que
yo podria haber sido demasiado optimista. Bl
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El legado de Newman
en la predicacion littrgica

anglicana

De “Newman The Oratorian”, Placid Murray O.S.B. cap. 2

a sido escrito mucho en alabanza de los “Paro-

chial and Plain Sermons"” y todas las mds cono-

cidas antologias sobre Newman han recurrido
mucho a ellos para ilustrar su pensamiento en una am-
plia gama de temas. Es necesario enfatizar su valor co-
mo un modelo apropiado para la predicacion litdrgica,
particularmente a la luz del articulo 52 de la Constitu-
cion para la Sagrada Liturgia (1963), pues hasta ahora
la atencién ha sido focalizada principalmente hacia su
contenido ético y su estilo consumadamente inglés.

No debemos pasar por alto el hecho de que estos
sermones fueron compuestos por un ministro anglica-
no, no por un sacerdote catdlico, para el servicio de la
liturgia anglicana, no la catdlica. Aun asi, con las debi-
das precauciones, podemos ver en este corpus de ser-
mones (y mds particularmente en la nueva seleccion
que ofrecemos aqui), uno de los mds preciosos legados
que Newman mismo ha salvado para nosotros de su
época anglicana. Pocos lectores de hoy habrin visto la
edicién original de los Sermones. La coleccién de ocho
voliimenes con la que estamos familiarizados data del
periodo posterior a la “Apologia”, cuando Newman, en
1868, finalmente volvié a ponerla en circulacién, con
una reimpresion, inalterada, hecha por un editor angli-
cano. Newman mismo, antes, habia sido consciente de
la dificultad de usar sus obras protestantes con un pro-
posito catélico, como puede verse en una carta de octu-
bre de 1848. En los primeros meses de 1849 el Volumen
IV de los “Parochial and Plain Sermons” fue publicado
por Burns, con el texto “modificado haste aqui en lo
que contenia de contrario a la fe y la moral”. Este fue el
tinico volumen corregido y no fue nunca reimpreso. La
seleccion de cerca de cincuenta sermones, publicada en
un volumen en 1878, es mds ética que teoldgica, pensa-
da para contribuir a la promocién de mutua simpatia

(el capitulo 1 fue publicado en Newmaniana N°15)

Traduccién: Fernando M. Cavaller

entre las comuniones separadas y los corazones ofendi-
dos.

En lo que se refiere a la doctrina, tenemos muy po-
cas reservas que hacer, y eslas solo quizds en aquellos
pasajes que tienen que ver directamente con la Sagrada
Comunién anglicana (de la eucaristia). Sobre todos los
otros puntos doctrinales las fechas de los sermones que
trae el volumen de “Sermons on Subjects of the Day”,
serd una guia suficiente para garantizar su ortodoxia.
Hacia 1830 las lecturas patristicas de Newman estaban
encaminadas y su comprensién del principio sacramen-
tal era cada vez mas clara. Donde él habla de temas ta-
les como la regeneracién bautismal, el misterio de la re-
surreccion, la mision del Espiritu, podemos estar siem-
pre seguros de que la enseflanza es producto de su dog-
mdtica patristica y su contemplacion silenciosa de las
Escrituras, y es igualmente vdlida en un catélico ahora
como lo era en un marco anglicano entonces. La selec-
cién de Sermones que ofrecemos mds adelante, nos da
un admirable modelo factible para una verdadera ho-
milia litdrgica, excepto quizds en la extension de los
mismos. Catorce pdginas (que es la extension prome-
dio) llevaria unos tres cuartos de hora en ser pronuncia-
das, lo cual, por supuesto, seria demasiado tiempo para
las condiciones actuales. La abreviaciéon que demandan
puede ser hecha ficilmente. En todos los otros aspectos,
estos Sermones dificilmente pueden ser superados como
predicacion litirgica. Siendo basicamente dogmaiticos,
y usando la tradicional teologia patristica de la Encar-
nacion, la Redencién y la Trinidad, son, ademas, esen-
cialmente littirgicos, surgiendo en cada caso de la cele-
bracién litdrgica y manteniendo en mente la asamblea
de fieles congregada. Cinco rasgos basicos son eviden-
tes en ellos: el reconocimiento del ciclo de Pascua como
el gran tiempo sacramental; el Dia escatoldgico inaugu-
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rado por la Resurreccion de Cristo; el nuevo rango de
sentimientos cristianos despertados por los misterios de
la vida de Cristo conmemorados en la liturgia; la pre-
sencia de Cristo resucitado en su Iglesia y la compren-
sion de la historia sagrada como doctrina.

Serfa dificil nombrar alguna otra coleccién de’

homilias litirgicas (en cualquier idioma) compuestas
en el Gltimo siglo y medio, que se pudiera comparar
con esta en calidad y cantidad. Los cinco rasgos basicos
mencionados antes pueden ser ilustrados por algunos
pasajes caracteristicos. Asi, en el sermén “Keeping Fast
and Festival” (Guardar el ayuno y la fiestas) predicado
en el dia de Pascua, comienza por esbozar una fina
pintura de la naturaleza de la alegria pascual:

“..en ln Pascua nuestra alegria estd sumamente forjada
y refinada en su cardcter...tiene una larga historia anterior a
clln, y ha pasado a través de un largo desarrollo de sentimien-
tos antes de llegar a ser lo que es. Es un sentimiento final y
no inicial...Ellos (los cristianos) estan dispuestos nus a callar
y estar en paz, que a usar niuchas palabras. Pues su alegrin
ha sido tan hija del dolor, es de una naturaleza tan transnin-
tada y compleja, esti tan estrechamente vinculada con memo-
rias dolorosas y asociaciones tristes, que aunque no es sino la
alegria mds grande por comparacion, no es, no puede ser, co-
mo si nunca hubiese sido dolor”. (PPS, 1V, Sermdn
XXIII,pp.334-335)

Contrastando la actitud del mundo en general con
ésta del cristiano, Newman dice de la gente mundana:

“Para ellos, un tiempo es igual al otro, y no tienen en
cuenta a ninguno...Para ellos los Evangelios no son sino otra
historia mds, una serie de hechos que tuvieron lugar hace mil
ochocientos aiios. No hacen que la vida y la muerte de Nues-
tro Salvador esté presente a cllos: no se transportan a si mis-
mos hacia atrds, hacia el tiempo de Su permanencia en la lie-
rra. No actualizan ni celebran Su historia en su propia obser-
vancia...” (id, pp337-338)

Este es, pues, el gran propésito de las fiestas de la
Iglesia y particularmente la de Pascua: “actualizar” los
misterios de Cristo en nuestras conmemoraciones. En
otra parte Newman llama al ciclo de Pascua el "tiempo
sacramental” en el cual somos especialmente llamados
a la fe. (ver PPS VI Sermén XI, “La presencia eucaristi-
ca”, p.136)

En el Sermén sobre “La presencia espiritual de Cristo
en la Iglesia”, habla en términos escrituristicos del tiem-
po presente, antes del retorno de Cristo, como de un
“Dia”, el Dia del Evangelio, el Dia de la gracia:

“El Dia, pues, que amanece para la Iglesia en la Resu-
rreccion, y brilld después en su miximo esplendor en la As-
cension, ese Din que no tiene ocaso, que no serd acabado, sino
absorbido en la gloriosa aparicion de Cristo desde los cielos
para destruir el pecado y la muerte, ese Dia en el cual ahora
estamos, es descripto en estas palabras de Cristo como un es-

tado de especial manifestacion divina, de especial introduc-
cion en la presencia de Dios...El que una vez estuvo sobre In
tierra, ha partido ahora de la escena visible de las cosas, en
una misteriosa doble direccion, tanto hacia Su Padre como
hacia dentro de nuestros corazones...” (PPS,V1,Sermoén X,
p.123)

Esta ausencia y presencia de Cristo despierta una
gama de sentimientos completamente nueva en el cora-
zon cristiano:

“Ahora, ;como fue que, cuando la naturaleza habria llo-
rado, los Apdstoles se regocijaron?...No habia pena en los
Apastoles, a pesar de su pérdida, a pesar del panorama ante
ellos...Porque Cristo ciertamente les habia enseiiado lo que
era tener su tesoro en el cielo, y ellos se regocijaron, no de que
el Seiior se habia ido, sino de que sus corazones se habian ido
con EL” (PPS, VI, Sermén XV, “La guerra, condicion de
la victoria”, pp.225-226)

La presencia de Cristo resucitado en su Iglesia en
los misterios litdrgicos, estd desarrollada sutilmente en
otro sermén para el mismo tiempo de la Ascension:

“Pero desde que Cristo llegd, sufrié y subid a los Ciclos,
ha estado siempre cérca de nosotros, siempre proxinio, aun-
quie no Iaya vuelto realmente, siempre apenas partido y siemi-
pre casi vuello a venir...Los sacerdotes de Cristo no tienen
otro sacerdocio que el Suyo. Son solamente Sus sombras y or-
ganos, son Sus signos externos, y lo que hacen El lo hace.
Cuando bautizan, EI estd bautizando. Cuando bendicen,-El
estd bendiciendo. El estd en fodos los actos de Su Iglesia y
ninguno de sus actos es mds verdaderamente Suyo que otro,
porque todos son Suyos...y pues historicamente hablando el
tiempo ha pasado y ¢l Unico Santo se ha ido, son necesarias
algunas formas externas, como modo de ponerios nuevanicn-
te bajo Su sombra, y nos alegramos de estas bendiciones a
través de un misterio, o sacramentalmente, en orden a gozar-
las realmente.” (PPS, V1, Sermén XVII, “Esperando a
Cristo”, p.242)

Newman tiene un pasaje muy similar a este en sus
“Lectures on the Doctrine of Justification” (Conferen-
cias sobre la doctrina de la Justificacién) ¢, a las que en
1874 agrego el corolario: "Es verdad que no hay sino un
Sacerdote y un Sacrificio bajo el Evangelio, pero esto es

1. (pp.196-198): "De aqui en adelante, cualquier cosa gue se hace,
El la hard y se llama lo que es. Como El es la fuente invisible, debe
ser reconocido como el Agente, el Objeto presente de culto y
accion de gracias en todo lo que es hecho, y Sus instrumentos ni
siquicra son tanto como instrumentos, sino solamente los
lineamientos externos Suyos. Todo esta sustituido por El y
transmutado en El...hay muchos mediadores, muchos profetas,
muchos expiadores. Pero ahora todo esta suplantado por Uno, en
quien todos los oficios convergen, quien ha absorbido en Si mismo
todo principio, potestad, fuerza y dominio...El es el tnico principio
subsistente en la Iglesia Cristiana, y todo lo demas no es sino una
porcién o declaracion de El... No hay bajo el Evangelio sino Un
apropiado Sacerdote, Profeta y Rey, Altar, Sacrificio, y Casa de
Dios. La Unidad es su sacramento caraclteristico; toda gracia fluye
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porque los sacerdotes del Evangelio son uno con Cristo,
no porque sean impropiamente llamados sacerdotes".
Dando por sentada esta correccion, yo no sé dénde uno
pueda encontrar en la literatura litirgica del siglo XIX
una tan cercana anticipacion del Vaticano Il sobre la
presencia de Cristo en la liturgia a travéds de su misterio
pascual. El art. 7 de la Constitucion, aunque no tiene
ninguna dependencia literaria directa de Newman, se
lee casi como una parifrasis de su pensamiento tal co-
mo estd expresado en el sermon citado y en el texto pa-
ralelo de las "Lectures on the Doctrine of Justification”.
La verdadera significacién de esto parece ciertamente
ser que las visiones de Newman sobre el profundo sen-
tido de la liturgia pueden ser una guia excelente del es-
piritu de la Constitucion.

La idea de la historia sagrada como doctrina, la
“historia de la salvacién”, como se dice hoy, y que co-
mo tal es continuada en la liturgia cristiana y en la vida
cristiana, es otro punto cardinal de la nueva Constitu-
¢ion, y es un pensamiento que era familiar a Newman,
al que recurria constantemente en sus sermones angli-
canos. En aquél sobre “La inhabitacién del Espiritu” lo
resume claramente:

“(El Espiritu) inspir a los santos Evangelistas para re-
latar la vida de Cristo, y les indicé cudles de Sus palabras y
obras seleccionar y cudles omitir. Luego, hizo como si fuera
1un comentario sobre ellas y desarrollo su significado en las
Epistolas Apostdlicas. EI nacimiento, la vida, la muerte y la
resurreccion de Cristo, ha sido el texto que El ha iltmninado.
Ha hecho ser doctrina a la historia, diciéndonos sencillamen-
te, ya por San Juan o por San Pablo, que la concepcion de
Cristo y su nacintiento fueron la real Encarnacion del Verbo
Eterno, Su vida, que “Dios hizo manifiesta en la carne”, Su
muerte y resurrecccion la Expiacion por el pecado, y la Justi-
ficacion de todos los creyentes”. (PPS,II, Sermén XIX,
p.227)

Este es el primer escal6n, la salvacién en cuanto de-
sarrollada en la vida de Cristo y documentada en la Es-
critura. El pensamiento de Newman, de todas formas,
no se detiene de repente aqui, sino que sigue con el “sa-
grado comentario en la formacién de la Iglesia” por

de Una Cabeza y toda vida circula en los miembros de Un
Cuerpo...",.Newman tiene una nota mas patristica sobre el
Sacerdocio de Cristo en sus “Select Trealises of St. Athanasius
(pp.245-246). Ademis de la coleccion de sermones litargicos
agrupados aqui, podemos ver el Sermén V: “Los tres oficios de
Cristo" en “Sermons on Subjects of the Day”. Este puede ser
comparado con su Ensayo sobre Los Tres Oficios de la Iglesia
contenido en el "Prefacio de la tercera edicién” de la “Via Media
(1877). En el presente estudio me he concentrado més en los
aspectos practicos y pastorales de la espiritualidad de Newman
como sacerdote en su propia vida, que en su enseianza dogmaética
sobre el sacerdocio de Cristo, sobre el cual los pasajes citados
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parte del Espiritu, y finalmente con la “comunicacién
de este sistema de verdad, de este modo variado y ex-
pandido, al corazén de cada individuo cristiano en
quien El habita”. (id, p.228)

Este sentido de la historia de la salvacién continua-
da en la liturgia, aparece incidentalmente, pero perspi-
cazmente, en el pasaje que abre un Sermén sobre la Tri-
nidad ), donde Newman claramente marca la distin-
cion entre los misterios en si mismos y nuestra celebra-
cién litdrgica de ellos.

“Nosotros no celebramos los misterios, dice, simplemen-
te porque son misterios, sino porque son misterios salvificos.
El de la Trinidad es una excepcion: en ese dia celebramos el
misterio en consideracion a él, no a nosotros. Aqui, wna vez
mds, con un toque seguro, ha seiialado una verdad que es hoy
axionuitica entre liturgistas, aquella de que el verdadero pro-
pasito de una fiesta litiirgica no es celebrar una “idea” sino
un “hecho”. Es este un principio basico para la revision del
calendario litiirgico”.

El uso que hace Newman de la Escritura a través
de estos sermones es singularmente fresco y “sin fe-
cha”, a pesar de que han sido pronunciados mds de un
siglo atrds. Newman habia sido deudor de Scott el “Co-
mentador” en sus primeras impresiones evangélicas,
pero sin embargo, en sus propio sermones hay poca o
ninguna senal de dependencia de alguna escuela o sis-
tema exegético. Simplemente emplea su propia inteli-
gencia innata para referirse al texto sagrado. Existe, por
supuesto, siempre en el fondo, su arraigo en el trata-
miento patristico de las grandes doctrinas de la Encar-
nacién y la Redencién. .

Entenderemos mejor su método si nos damos cuen-
ta que trata su materia a la manera de temas escrituris-
ticos, comparable, por ejemplo, a aquella del “Vocabu-
lario de Teologia Biblica”. No hace una meditacion des-
criptiva sobre escenas de la Escritura, sino que elucida
las armonias escondidas en el texto sagrado. Uno de los
mejores ejemplos es su sermén sobre “El don del Espi-
ritu”, don de su anilisis de la idea de “gloria” se apro-
xima mucho a los mejores estudios modernos sobre la
idea biblica de “doxa”. Citamos:

“Reflexiones conto estas estin premeditadas, quizds, para
darnos algo de una visién mds profunda que la que es ordina-
riamente admitida, del caricter de ese Don que acompaiia la
presencia del Espiritu Santo en la Iglesia, y que es lamado el
don de la gloria...El don es seiialado en In Escritura por ¢! va-
o y misterioso término ‘gloria’, y todas las descripciones que
podemos dar de ¢él, acaban solamente, y debieran acabar sola-

2. PPS, VI, Sermon XXIlI: “Fe sin demostraci6n”, p. 327. “...La
presente Festividad tiene en si esta peculiaridad: que es |a
conmemoracion de un misterio. Otras festividades celebran
también misterios, pero no porque son misterios... los
celebramos no por esta causa, sino por las bendiciones que
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mente en el misterio...ilimiacion, el don celestial” el Espiritu
Santo, In Divina Palabra, los poderes del mundo venidero, to-
do lo cunl significa lo mismo visto con luces diferentes, esto
es, el inexpresable privilegio del Evangelio...el ingreso actual

en el mundo venidero, abierto para nuestras almas a través de

la participacion en el Verbo Encarnado, dada a nosotros por el
Espiritu Sanfo...” (PPS 111, Sermén XVIII, pp.260-3)

Dos procedimientos caracterizan el método homilé-
tico de Newman, por los cuales vuelve a coincidir con
el estudio de la Escritura: el constante recurso a pasajes
paralelos y el uso habitual del Antiguo Testamento,
particularmente los Profetas, para aclarar los grandes
temas del Nuevo. En el sermén que hemos estado con-
siderando, “El Don del Espiritu”, ambos rasgos son lla-
mativos. Debemos notar también que, como los mejores
comentadores modernos, Newman no se contenta con
paralelos verbales, sino que busca en todas partes ideas
similares. Ni tampoco deja de incluir tanto la dimen-
sion individual como la dimensién eclesial de la doctri-
na, cuando por ejemplo dice:

“... se debe preguntar, en qué medida es también impar-
tido el don a cada individuo... Es impartido a cada miembro
en su bautismo... Por este nuevo nacimiento la Diving She-
chinalt ¢s establecida dentro suyo, impregnando cuerpo y al-
ma...clevindolo en la escala del ser, atrayendo y promoviendo
a la vida todo lo que permanece en ¢l de una naturaleza supe-
rior, ¢ impartiéndole en el debido tiempo y medida, su propia
virtud incomparable y celestial”. (id,p.266)

Un sermon inédito (N° 290) “Sobre el objeto y los
efectos de la predicacion (en el aniversario de mi car-
0), St. Mary The Virgin, S.A., 20 de marzo de 1831, 15
de marzo de 1831”, nos trae las reflexiones de Newman
sobre la relacién entre su ministerio de predicacién y la
oracion publica de la Iglesia.

Tomando el texto “haz el trabajo de evangelizador”
(I Tim 4,5), después de una introduccién, precede a
distinguir entre el amplio y comprensivo sentido que
“predicar” connota en el Nuevo Testamento, y el estre-
cho significado que habia adquirido en su tiempo como
un tipo de instruccién publica:

“... En la escritura predicar es hacer el trabajo de un
evangelizador, es enseitar, instruir, aconsejar, aleniar en to-
das las cosas pertinentes a la religion, de algiin modo todo.
Toda educacion ¢s una clase de predicacin, toda catequesis,
toda conversacién privada, todo escrito. En todas las cosas y
en todo tiempo, es un ministerio cristiano predicar en el sen-
tido escrituristico de la palabra...y en todos los asuntos y ocu-
paciones de este mundo tan verdaderamente, aunque no tan
directamente como cuando estd ocupado en temas religiosos.”
(Oratory Archives, Early Sermons B.3.6).

La publica instruccion dada en sermones es sola-
mente un medio para un fin: un incentivo para rezar.
Los cristianos bautizados no estian en la posicion de los
paganos, catectiimenos o reincidentes —continta—; cuan-
do vienen a la iglesia, no es para escuchar simplemente
a un predicador humano, sino para orar juntos:

“Los hombres...hablan como si escuchar la ast Hnnada
prédica fuese la gran ordenanza de la religion cristiana,
mieniras que la gran ordenanza...es unir la oracion y la ala-
banza juntamente...es el peculiar oficio de la oracion piiblica
hacer bajar a Crisio entre nosotros, ¢s estando muchos con-
gregados en uno como Cristo nos reconoce Suyos... siendo
agregada la predicacion (piiblica instruccion) sélo como nie-
dio para rezar y vivir mejor. Pero la oracion es un fin, pues cs
devocion, sacrificio aceplable, la misma vida del cristiano...”
(id.anterior)

El dltimo texto citado nos da la clave para buscar el
equivalente verdadero en la vida catdlica de Newman
al lugar ocupado por los "Parochial and Plain Sermons"”
en su periodo anglicano. Es en la Illa.Parte de las “Me-
ditations and Devotions”, publicadas péstumamente,
en donde vuelve a’la luz el tono caracteristico de los
"Parochial and Plain Sermons", esta vez en un contexto
de oracién, no de predicacién. La mas reciente edicion
de las "Meditations and Devotions" ha puesto sabia-
mente la [1la.Parte al comienzo del libro. Un examen de
los manuscritos muestra que esta seccion ("Dios y el al-
ma") es un manuscrito independiente en un cuaderno
separado, muy probablemente escrito por Newman pa-
ra su uso privado. Asi como los "Parochial and Plain
sermons” estas oraciones estdn escritas en términos es-
crituristicos dentro de un marco litirgico (algunas no-
tas en ldpiz en el manuscrito confirman este punto:
Cuaresma [, Cuaresma Il, etc. Estas notas en ldpiz estdn
hechas por la mano de Newman).

La idea de Newman acerca de la virginidad como
un matrimonio con Cristo puede verse en su propio ca-
so del principio al fin de estas oraciones. Aqui vemos a
Newman mismo "consultando, conversando, contem-
plando al Emmanuel, su favorito titulo de Cristo en es-
te manuscrito. Hay una nota con letra de Newman, dé-
bilmente descifrable, enfrente de la primera Medita-
cién: "Oh si en este dia, él dird, le pidiera su amor y él
no me lo diera, yo le cortejaria”. Este es el "leimotiv" de
todo. No es una descripcién de una unién mistica por
la contemplacién infusa, sino la conciencia a la luz de la
fe de las deficiencias del alma en su amor. "Tu me pre-
tendes”, "Oh mi tnico verdadero Amante”, "el tinico
Amante de mi alma", "Oh mi todo suficiente Sefior”,
"Ti sélo bastas". Estas y muchas otras frases obsesio-
nantes son la respuesta del alma en este "matrimonio
con Cristo". Tenemos aqui toda la seriedad de los "Pa-
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rochial and Plain Sermons”, su sobriedad, su modera-
cién, su realismo, dichos ahora en un tono mas intimo
de oracion personal.

Los sermones catélicos de Newman, aparte de al-
gunos de los "Occasional Sermons"”, nos decepcionan
hoy en este sentido. Sentimos un vacio entre sus sermo-
nes anglicanos y catdlicos, quizds porque se sinti6 obli-
gado a ponerse en fila con la prictica catélica, atn
cuando ningtn principio de fe o disciplina estaba invo-
lucrado. Asi, por ejemplo, El mismo nos dice que uno
de los sermones en el volumen "Discourses addressed

I. PASCUA
1. Christ, A';Quickcning Spirit,  Vol.Il, Sermon XIII, 3 de abril de
1831.

2. The R]ug_l;zrrccliun of the Body, vol I, Sermon XXI, 22 de abril de
3. Witnesses of the Resurrection, Vol.*, Sermon XXII, 24 de abril de

4. Christian Reverence, Vol.I, Sermon XXII1,8 de mayo de 1831

5. Kucpiné;asl and Festival,Vol.IV, Sermon XXIII, 15 de abril de
1838.

6. The Spiritual Presence of Christ in the Church, Vol.VI, Sermon X, 6
de mayo de 1838.

7. The Eucharistic Presence,Vol.VI, Sermon XI, 13 de mayo de 1838.

8. Difficulty of Rcalizigﬁ)Sacmd Privileges, Vol.V1, Sermon VIII, 31
de’'marzo de 1839,

1. SEMANA SANTA

9. The Humiliation of the Eternal Son, Vol.Ill, Sermon XII, 8 de mar-
zo de 1825.

10. The Incarnate Son A Sufferer and a Sacrifice, Vol.V1, Sermon VI, 1
de abril de 1836.

11. The Cross of Christ, he Measure of the World, Vol.VI, Sermon
VII, 9 de abril de 1841

12. The Crucifixion, VoLVII, Sermon X, 25 de marzo de 1842
11I. LA ASCENCION

13. Mysteries in Religion, Vol.llsermon XVIII, 1834, fin de ano.
14. Rising with Christ, Vol.V1,Sermon XV, 1836 0 1837.

15. Wnrfzre]tg;s Condition of Victory, Vol.VI,sermon XVI, 24 de mayo
e

16. Waiting for Christ, Vol.VI, Sermon XVII, 29 de noviembre y 6 de
diciembre de 1840.

IV. PENTECOSTES

17. The Visible Church an Encouragement to Faith, Vol.IlI, Sermon
XVII, 14 de septiembre de 1834.

18. The indwelling Spirit, Vol.II, Sermon XIX, 1834, fin de afio.

19. The Kingdom of the Saints,  Vol.II, Sermon XXI-XXII, 1835, ene-
ro o febrero; 1834, fin de ario.

20. The (liglsof the Spirit, VoLIII, Sermon XVIII, 8 de noviembre de

21. The Visible Church for the sake of the Elect,Vol.IV, Sermon X, 20
de noviembre de 1836.

—

to Mixed Congregations", estd basado directamente en
San Alfonso de Ligorio.

La siguiente seleccion de los "Parochial and Plain
Sermons", sobre una base rigurosamente litirgica, no
meramente moral, ha sido compilada por el que suscri-
be, en vistas de lo que ha dicho arriba. Los Sermones
han sido reunidos en grupos de acuerdo a los tiempos
litirgicos. Dentro de cada grupo, el orden sigue la fe-
cha de su predicacién, siguiendo las fechas proporcio-
nadas, como se dijo ya, en los "Sermons on Subjects of
the Day".

22. The Communion of the Saints, VoLIV, Sermon XI, 14 de mayo de
1837.

23. The Church a Home for the Lonely, Vol.IV, Sermon XII, 22 de oc-
tubre de 1837.

24. Christ manifested in Remembrance, Vol.IV, Sermon XVII, 7 de
mayo 1837

25. The Visible Temple, Vol.VI, Sermon XX, 22 de septiembre de
1840.

26. Christian Manhood, Vol.l, Sermon XXVI, 15 de mayo de 1831.
V. TRINIDAD
27. The Christian Mysleries, Voll, Sermon XV1, 14 de junio de 1829.

28. The Mysleriousness of our present Being, Vol.IV, Sermon XIX, 29
de mayo de 1836

29. Failhdwithnul Demonstration, Vol.VI, Sermon XXII1, 21 de mayo
e 183

30. The Mystery of the Holy Trinity, Vol.VI, Sermon XXIV, fecha des-
conocida.

VL. ADVIENTO Y NAVIDAD

31. Worship, a Preparation for Christ's coming, Vol.V, Sermon I, 2 de
diciembre de 1838.

32. The Incarnation, Volll, Sermon 111, 25 de diciembre de 1834.

33. The Mﬂg;lcry of Godliness, Vol.V, Sermon VII, 26 de marzo de
1837.

34. Remembrance of past Mercies, Vol.V, Sermon VI, 22 de septiem-
bre 1838

35. Christian Sympathy, Vol.V, Sermon IX, 17 de febrero de 1839.

36. Christ Hidden from the World, Vol.IV, Sermon XVI, 25 de di
ciembre 18

VIL. EPIFANIA

37. The Gl/ory of the Christian Church, Vol.1l, Sermon VIII, 1834 fin
a

38. Righteosness, not of us, but in us, Vol.V, Sermon X, 19 enero 1840
39. The Season of Epiphany, Vol.VII, Sermon VI, 17 de enero de 1841.
VIIL LOS SANTOS

40. Use of Saint’s Uay, Vol II, Sermon XXXTI, 30 de noviembre de

1831. Ver Los numerosos sermones para Dias de Santos en el
Vol.II, ninguno de los cuales es mds tardio que de 1835.
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POESIA

LA CARCEL DE ORO

No lloréis por mi, cuando me vaya.
No derramdis ficl aliento por la pena
causada por el sitio y el momento

de In muerte que todo lo amortaja.

Ni gastéis amor en alabanza vana
de obras de la wano o de la mente,
pues viven en el Libro de la Vida

o fueron escritas en la arena.

Que la mejor plegaria vuestra sea
pidiendo para mi que halle la gracia
para alcanzar la santa casa, portico,

fronterizo lugar de penitencia.

Para que alcance aquel palacio de oro
donde moran las almas elegidas,
y aguardan ciertas el lamado al cielo

con dngeles a su lado.

Donde ni odio, ni miedo, ni el orgullo
atormentan al huésped en canino,
sino que en agonia deseadn

se sumerge y resulta bendecido.

Y asi como el patriarca que ha ganado,

desfalleciente, un alto en el camino

y retoma el sendero renovado hacia la cima.

Asi rogad, para que rescatado

de la tormenta de la eterna ira

pueda yacer, y levantarme nuevo,
satvado, aunque salvado por el fuego.

Oratorio, Birmingham, 1853

THE GOLDEN PRISION

Weep not for me, when I am gone,
Nor spend thy faithful breath
In grieving o’er the spot or hour

Of all-enshrounding death;

Nor waste in idle praise thy love
On deeds of head or hand,
Which live within the living Book,

Or else are writ in sand;

But let it be Hhy best of prayers,
That 1 may find the grace

To reach the holy house of toll,
The frontier penance-place,~

To reach that gold'cn palace bright,
Where souls elect abide,

Waiting their certain call to Heaven,
With Angels at their side;

Where hate, nor pride, nor fear torments
The transitory guest,

But in the willing agony

He plunges, and is blest.

And as the fainting patriarch gain'd
His needful halt mid-way,

And then refresh’d pursued his path,
Where up the mount it lay,

So pray, that, rescued from the storm
Of heaven's eternal ire,

I'may lie down, then rise again,

Safe, and yet saved by fire.

Traduccion: Jorge Ferro
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Debo decirlo lisa y llanamente, por poco
realista que pueda parecer: las comodidades
de Ia vida son ln falta principal de nuestra
falta de amor a Dios; y por mucho que nos
lamentemos y luchemos, no vencereros
hasta que no aprendamos a prescindir de
ellas en la medida suficiente... Una vida
tranquila y fdcil, el disfrute ininterrumpido
de los bienes de la Providencia, buena
comida, buenos vestidos, hogares bien
instalados, los placeres de los sentidos, el
sentimiento de seguridad, la satisfaccion
que proporciona la riqueza: todas estas
cosas, 1 otras parecidas, si 10 tenemos
cuidado, blogueardn los senderos del alma.

29

Parochial and Plain Sermons, V, X111, 337 (1839)




