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U NO de los fendmenos mds sensibles hoy en la vida del Cuerpo misti-
co es el afdn de cultura religiosa; y ello no por simple, aunque legitima,
curiosidad cristiana, sino por alimentar en el corazén con los mds ge-
nuinos pensamientos evangélicos un ansia viva de mayor espiritualidad,
tanto privada como comunitaria.

Pasé la época en que el cristiano instruido se contentaba con la
cast tnica preocupacién apologética que desde diverso dngulo habian
provocado, primero el protestantismo y luego el racionalismo de la
Ilustracién, y acaso sabia mejor defender agudamente sus creencids
que captar y comprender, ¥y mucho menos saborear, lo que en ellas se
profesaba. Hace ya lustros que entre los fieles se fue despertando un
creciente deseo de profundidad vital religiosa, de mds intima experien-
cia religiosa en la comunion familiar y cordial con Cristo, Cabeza del
Cuerpo mistico, por la meditacion gustosa de los misterios sobrenatu-
rales, por los sacramentos y, en general, por la vida liturgica.

Pero, como esa incrementacion de vida espiritual reclama como
base un sélido conocimiento de la doctrina catdlica, crecia paralela-
mente y se propagé un anhelo urgente de alta formacién religiosa.
Y Pio XII, que con tanto tino acertd a pulsar las mds auténticas aspi-
raciones del alma catélica actual, volvia a menudo a exhortar a ovejas

y pastores a procurar con abundancia una honda cultura teoldgica
de los fieles. Incluso la proclamaba como una necesidad apremiante
ante los nuevos peligros y er1ores religiosos. Basten para muestra estas
pocas lineas suyas de un discurso en 1957:

«Todos los cristianos, pero especialmente los dedicados al estudio,
deberian tener, en la medida de lo posible, una instruccion religiosa
profunda y orgdnica. Seria, en efecto, peligroso el desarrollar todos
los demds conocimientos y dejar anquilosado el patrimonio religioso,
como en los tiempos de la primera infancia. Tal conocimiento, necesa-
riamente incompleto y superficial, seria sofocado y quizds destruido por
la cultura arreligiosa y por las experiencias de la vida adulta, como
atestiguan tantas creencias hechas naufragar por las dudas que queda-
ron en la sombra, por los problemas que quedaron sin resolver. Y asi
como es necesario que sea razonable el fundamento de vuestra fe, se
hace indispensable un suficiente estudio de la apologética; después de-
béis gustar las bellezas del dogma y las armonias de la moral... jOh si
el cristianismo se os manifestase en toda su grandeza y en todo su
esplendor!y (A los alumnos de las escuelas ptiblicas de ensefianza media
de Roma, el 24 de marzo de 1957: AAS 49 [1957] 286-287.)

De hecho aumenta de dia en dia la multitud de publicaciones, sea
traducidas, sea originales, que aspiran a satisfacer esos legitimos afanes
de nuestros fieles. Nosotros les brindamos esta nueva teologia, en la
que quisiéramos presentar a los creyentes el copioso caudal de nuestro
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tesoro doctrinal. Pero desde ahora precisamos nuestra orientacién me-
todoldgica. Si en esa copiosa literatura teolégica a la que acabamos
de aludir es fdcil apreciar diversos enfoques globales, sea por la seleccién
reducida de temas, sea por la indole problemdtica de sus planteamientos,
sea por el intento de ingeniosas especulaciones sintéticas, nosotros nos
atenemos al sistema sencillo de proponer orgdnicamente ordenadas y
diddcticamente iluminadas las diversas cuestiones de los tratados teo-
ldgicos que se crean mds oportunas para el acervo cultural del cristiano
moderno: darle todo metddicamente elaborado y gon esfuerzo por si-
tuarlo a su alcance, a un nivel propio de la persona culturalmente
formada. Creemos que las ideas claras sobre los varios temas de la
teologia catdlica actual son la mejor ayuda que podemos ofrecer al
fel que busca sinceramente perfeccionar sus conocimientos veligiosos.
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CALIFICACIONES TEOLOGICAS

empleadas en esta “Teologia para seglares”

De fe divina: se llama asf toda proposicién revelada, es decir, contenida
en la Sagrada Escritura o Tradicién divino-apostélica. La proposicién con-
traria se llama error en la fe.

De fe divina y catélica: toda proposicién que, ademds de estar contenida
en la revelacién, es ensefiada como verdad de fe divina por el magisterio
infalible de la Iglesia. La proposicién contraria se llama herejia.

De fe divina y catélica definida: sélo afiade a la calificacién anterior que
el magisterio infalible de la Iglesia se ejerce de un modo que se llama extra-
ordinario, es decir, o en un concilio ecuménico o mediante una definicién
ex cathedra del Papa. La proposicién contraria, herejta. Adviértase que la
definicién sélo afiade el hacer imposible, practicamente, todo subterfugio
que eluda el juicio infalible de la Iglesia. Todas las verdades de fe divina y
catélica, tanto las definidas como las no definidas, se llaman también dog-
mas de fe.

Préxima a la fe: se llama asi aquella proposicién que, segin una gran
mayorfa de te6logos, se contiene en la revelacién (Sda. Escritura o Tra-
cién divino-apostélica); pero que, al haber algunos que disienten de esta
opinién, no puede afirmarse esto con certeza. La contraria, préxima a la
herejia.

Doctrina catélica: doctrina que se ensefia en la Iglesia universal, aunque
no siempre propuesta como infalible (v.gr., la que pretenden ensefiar expre-
samente en sus enciclicas los romanos pontifices...). La opuesta es error en
la doctrina catdlica.

Teolégicamente cierta: doctrina que se recibe como cierta en las escuelas
teolégicas por hallarse necesariamente ligada con verdades reveladas; esta
conexién puede ser virtual, presupositiva o final. La opuesta se llama error
teoldgico.

Doctrina que ha de recibirse de modo que la opuesta es temeraria: son las
verdades propuestas por las congregaciones romanas sin que posean una
aprobacién especial del romano pontffice.

Comin y cierta en teologia: doctrina que segun el consentimiento comun
de los teblogos se propone en las escuelas como bien fundada. La opuesta
se llama falsa en teologia, temeraria.

Probable, segura o sin peligro: se entiende su significado.
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CAPITULO 1

Introduccién general a la teologia.
Concepto, caracter, formacion

1. Bibliograffa: S. Th., 1 q.1; Sent. prolog. a.3; M. NicorLiu, SThS I 15-29; A. GAR-
DEIL, O. P., Le donne révélé et la théologie (1910); M. D'HERBIGNY, S. 1., La Théologie du ré-
velé (1921); St. SzypEeLski, Einfihrung in das Studium der katholischen Theologie (1921); G. Ra-
BEAU, Introduction 4 I'étude de la theologie (1926); M. GRaBMANN, Historia de la Teologia Ca-
télica desde fines de la era patristica hasta nuestros dias, trad. esp. (1940); J. BiLz, Einfiihrung
in die Theologie (1935); M. J. Concar, Théologie: DTC 15,341-502 (1946); CHARLES JoUR-
NET, Introduction a la théologie (1947); J. BEUMER, Theologie als Glaubenverstindnis (1953);
Guipo M. Cawmps, O. S. B., Bases de una metodologia teologica (1954); E. GoNzALEz, Boletin
de introduccion a la teologia: Salm 5 (1958) 241-256; M. D. CHENy, O. P., ;Es ciencia la teo-
logia?, trad. esp. EncCatSXX (1959); C. CoromBo, Metodologia y sistematizacién teoldgica,
trad. esp. (Barcelona 1961); K. RAHNER, Escritos de teologia, t.1, Ensayo de esquema para
una dogmdtica 11-51, trad. esp. (Madrid 1961); Cu. DumonT, S.1., La Réflexion sur la mé-
thode théologique: NouvRevTh 83 (1961) 1034-1050; 84 (1962) 17-35; S. REGUANT, Intro-
duction & la théologie (Barcelona 1962); M. ANDRES MaRrTIN, Historia de la Teologia en Es-
paria (Roma 1962); ALEJANDRO DE ViLLaLmoNTE, O. F. M. Cap., La teologia kerigmdtica
(Barcelona 1963).

2. . La teologia fundamental, como su nombre mismo indica
es, bajo cierto aspecto, un fundamento previo para que pueda alzarse
el templo majestuoso de la teologia dogmdtica propiamente dicha.
La primera est4, por lo tanto, en funcién de la segunda, hacia la
cual se orienta y de la que recibe inspiracién en orden a su propia
estructura. Imposible, por tanto, estudiar la naturaleza, proceso y
misién de la teologia fundamental sin tener una idea clara de lo
que constituye la teologia en su sentido estricto.

Dirijamos, pues, a ésta una breve mirada, desentrafiando: I) su
concepto, II) sus relaciones con la fe, III) su verdadero caracter de
ciencia, IV) su historia y V) finalmente, sus principales divisiones.

I. CONCEPTO DE TEOLOGIA

3. Etimologia.—Es el vocablo teologia una composicién de los
dos nombres griegos 865 = Dios y Adyos = palabra, que le prestan
el significado de tratado acerca de Dios. Conforme a esta acepcién
originaria aplicése ya en la literatura de la antigiiedad clésica el
titulo de tedlogos a los poetas o filésofos que trataban de la natura-
leza e historia de los dioses, entre los que destacaban en primera
linea un Orfeo, un Museo, un Homero o un Hesiodo 1. La teologia
venia a corresponder a nuestro concepto actual de mitologia. A lo
largo del tiempo la nocién fue depurdndose hasta adquirir un sen-
tido més técnico y cientifico.

4. Teologia sobrenatural.—Ya Origenes en varios pasajes en-
tiende por teologia la doctrina verdadera de Dios 2, férmula que,

1 L. Zizuen, 8toAdyos: PAuLY-Wissowa, Real Encyclopddie der classischen Altert
senschaft, II Reihe, finfter Band, 2031-2033.
2 Contra Celsum, VI 18: MG 11,1317; Comm. in Ioan. II 28: MG 14,176.
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completada y precisada mas tarde, dio como definicién para la
teologia: la ciencia que trata de Dios v de las cosas divinas. Tal es-
tudio puede realizarse por dos métodos diversos. El primero con-
siste en la investigacién de dichas materias mediante el empleo
exclusivo de los elementos suministrados por la razén natural y su
capacidad analitica y demostrativa; esto crea la llamada teblogia
natural, o mds frecuentemente, teodicea. Por encima de ella existe la
teologia sobrenatural, o sea la ciencia que trata de Dios y de las cosas
divinas, apoyada en las verdades y segun los principios de la revela-
cién 3. De aqui facilmente se deduce cudles sean los diversos objetos
de la teologia.

5. El objeto material de la teologia, o sea la materia sobre la que ésta
versa, es, por tanto, Dios y las cosas divinas, de modo que el objeto primario
o de atribucidn es el mismo Dios, al paso que como objeto secundario se ofre-
cen las cosas divinas en un sentido amplio, es decir, el conjunto de diversas
creaturas en cuanto se refieren a Dios, por ejemplo, el hombre mismo con-
servado por la omnipotencia divina o dirigiéndose por sus propios actos de
santificacién a la divinidad.

El objeto formal de la teologia, o sea el aspecto bajo el cual se considera
el objeto material, es el caricter comdn que presentan todas aquellas ver-
dades, a saber: el de haber sido reveladas por Dios. Con otras palabras es
el mismo Dios por cuya autoridad se reciben y bajo cuya revelacién se des-
entrafian aquellos conocimientos. Aqui radica la diferencia especffica de
esta clencia respecto a la teodicea, ya que la diversidad de objetos formales
es la que da lugar a las diversas ciencias, como aparece en las mismas disci-
plinas naturales en las que, v.gr., el estudio de un silicato puede formar
parte de la fisica, de la quimica o de la geologfa segin los aspectos en ¢l
considerados.

El objeto final de la teologia es, evidentemente, la comunicacién
intima con la Trinidad divina y su visién bienaventurada.

Con razén puede decirse que la teologfa es la ciencia que nos
ensefia a Dios, es ensefiada por Dios y nos encauza a Dios 4. Est3,
por tanto, plenamente justificado su titulo de 6eoAoyia o tratado
de Dios.

II. RELACIONES DE LA TEOLOGIA Y LA FE

6. Por lo dicho, aparece que la teologia se funda en la fe, es
decir, en la aceptacién de las verdades reveladas por Dios. Tomada
la fe no como un acto particular, sino como una disposicién del
alma o, mejor dicho, como un habito general y permanente de asi-
milarse los datos de la revelacién, viene a constituir una nueva
fuente de conocimientos, una especie de nueva potencia cognosci-
tiva para captar las verdades pertenecientes a un orden mas elevado,
al orden sobrenatural, en el que es como la facultad propia para
percibir las realidades de esa peculiar esfera divina.

3 Sobre la definicién de teologia v sus elementos integrantes, E. Pratzeck, O. F. M.,
Reflexiones sobre la definicion de Teologia: VerVid 2 (1944) 337-355.

4 La frase latina forma un juego de palabras: docet Deum, docetur a Deo, ducit ad Deum.

En forma parecida suele decirse hablando de la fe que credit Deum, credit Deo, credit in Deum:
cree en Dios, cree a Dios, cree para Dios.



e

"C.1. Co;tcepto, cardcter, formacion 13

7. Desde este punto de vista podriamos decir que la fe: a) es
como la facultad cognoscitiva especifica correspondiente a un nuevo
orden de vida; b) por ella se nos abre ante los ojos un nuevo mundo
de conocimientos; ¢) y crea una nueva disciplina cientifica.

8. a) El predicamento vida se va desarrollando en la natura-
leza a través de una serie de grados especificamente diversos, en
cada uno de los cuales se proponen fines propios, se dan manifesta-
ciones diversas y surgen exigencias peculiares. Para satisfacer a estas
varias condiciones vitales se dan en cada orden especiales facultades
que responden a dichas circunstancias.

En los animales irracionales, fuera de las virtudes de asimilacién, cre-
cimiento y reproduccién, bastan, como potencias cognoscitivas, las faculta-
des sensoriales con las que pueden dar cumplimiento a sus fines, manifes-
taciones y exigencias. Pero si un ser irracional fuera elevado repentinamen-
te a la vida espiritual, por el hecho mismo de esta elevacién requerirfa una
nueva facultad, a saber: la facultad intelectiva para poder satisfacer los fines,
manifestaciones y exigencias de su nueva vida.

De modo semejante, al hombre en su estado meramente natural
le basta la facultad del entendimiento para satisfacer todas sus exi-
gencias; pero si en virtud de una nueva generacidn sobrenatural,
mediante la gracia santificante que se injerta en la naturaleza huma-
na, llega el hombre a participar de la vida divina y, por tanto, queda
elevado a un nuevo orden vital esencialmente diverso, al punto
requiere una nueva potencia cognoscitiva que responda al nuevo
fin, a las nuevas manifestaciones y a las nuevas exigencias de su
estado actual. He ahi el origen de la fe.

9. b) A través de la fe asf considerada se abre al hombre un
nuevo mundo de conocimientos. Quien, disponiendo de un automé-
vil, se diese a recorrer todo nuestro planeta, tal vez podria gloriarse
al cabo de cierto tiempo de conocer el mundo entero hasta sus
dltimos rincones. Esto seria verdad en sentido restringido: de s6lo
el orbe terrdqueo. {Pero cuantos mundos estelares, astros y galaxias
permanecerian desconocidos para quien no dispusiera de otro vehicu-
lo capaz de saltar fuera de nuestro globo y cruzar los espacios in-
terplanetarios! Este mismo serfa el caso del bruto irracional que
hubiera agotado con el ejercicio de sus sentidos todo el campo de
los conocimientos sensoriales, para el cual, sin embargo, quedaria
inaccesible el mundo integro del espiritu, y éste seria, asimismo, el
caso del hombre que, habiendo escudrifiado con su razén todo el
campo de lo inteligible, careciese de una facultad superior apta
para adentrarse por las realidades del mundo sobrenatural. En este
momento surge la revelacién por parte de Dios y la fe por parte del
hombre para conocer lo revelado y queda patente a los ojos del
hombre el nuevo mundo de lo sobrenatural. |Y cuin bellisimo y
extenso aparece este universo, hasta ahora oculto!

Por la razén natural conocfamos a Dios con sus principales atributos y
al hombre por El creado. Pero ahora por la fe se nos manifiestan las intimi-
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dades mas profundas de la esencia divina y sus inefables arcanos, en que
por un acto del entendimiento se engendra el Verbo, verdadera persona di-
vina, y por un acto de amor procede el Espiritu Santo como tercera persona,
de modo que las tres personas, diversas entre sf, constituyan, sin embargo,
una sola vida incomprensible de la que no se pueden dar vestigios en la
creacién.

En este nuevo mundo de la revelacién no sélo se nos manifiesta el hom-
bre creado por Dios Padre, sino también elevado, mediante la gracia santi-
ficante al orden sobrenatural, y poco después apartado violentamente de
Dios en virtud del pecado original, para arrastrar una existencia deplorable,
despojado de su primitiva belleza y de los dones recibidos. Se nos muestra
de nuevo ese mismo hombre restaurado por Dios Hijo, que, revestido
con la naturaleza humana y asumiendo el papel de Mediador ante el Padre,
le eleva a su primitiva dignidad y le devuelve la vida perdida mediante el
prodigioso sacrificio de la nueva Ley incoado en la cruz del Calvario y con-
tinuado en el misterio eucarfstico. Finalmente contemplamos a ese mismo
hombre embellecido sobrenaturalmente por Dios Espfritu Santo, que, im-
pregnandole con la sangre de Cristo y la consiguiente gracia santificante
aportada a través de los sacramentos, unge su alma con su prapia inhabita-
cién en ella y con los dones y carismas celestiales que la acompafian.

Ese hombre, pues, asi creado por Dios, especialmente elevado
por el Padre a un orden superior de vida, redimido maravillosamen-
te por el Hijo después del pecado original, santificado amorosamente
por el Espiritu Santo, es recibido por toda la Santisima Trinidad
para juntarlo consigo en una unién intima de visién intuitiva y
amor, a fin de que lo que de Dios procedié a Dios retorne para
siempre. He ahi el nuevo mundo sobrenatural manifestado por la fe.

10. ¢) En tercer lugar, la fe funda realmente una nueva cien-
cia. Cada ciencia tiene su punto peculiar de vista que la caracteriza
y especifica. Las ciencias naturales consideran las cualidades exis-
tentes en cuanto son fenémenos sensibles; las ciencias filoséficas los
estudian en cuanto son seres inteligibles; las ciencias teolégicas en
cuanto son realidades reveladas. Poco importa que el elemento estu-
diado sea a veces el mismo; la modahdad de su examen es siempre
diversa.

Si un bruto irracional adquiriese de pronto la facultad del entendimien-
to, se hallarfa ante un mundo en el cual se le ofrecerfan objetos completa-
mente nuevos, v.gr., los seres espirituales, los principios metafisicos, los
conceptos abstractos y otros ya antes percibidos por los sentidos, pero que
ahora se muestran de un modo absolutamente diverso: asf, al contemplar
la catedral de Burgos, en la que antes no habfa visto sino un conglomerado
ingente de piedras superpuestas, admirarfa ahora un ejemplar asombroso
del arte arquitecténico sumamente acabado en la armonfa de sus lineas, la
sede del trato entre el hombre y la divinidad, el ara del sacrificio cotidiano
que aplaca a Dios por el pecado y le hace propicio hacia la indigencia hu-
mana.

En la ciencia teoldgica, creada por virtud de la fe, se ofreceran
realidades completamente nuevas, como la gracia santificante, la
inhabitacién del Espiritu Santo, la eficacia sobrenatural de los sa-
cramentos, juntamente con otras ya entrevistas por la filosofia, pero
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contempladas ahora a la nueva luz de la fe. Es decir, que el objeto
material de la teologia ser4 a veces nuevo, a veces comun con el de
la filosofia; pero el objeto formal sera siempre y en todo caso nuevo, a
saber: el caracter de revelado con que se presentan aquellas verda-
des, aspecto peculiar que especifica la nueva ciencia.

1x. El papel preponderante en la teologia estd a cargo de la fe,
la cual llamard luego en su ayuda al entendimiento, ofreciendo
ocasién para la conocida frase: la teologia es la fe buscando la inteli-
gencia 5. En este cometido de investigacion la fe.proporciona:

1.° Los primeros principios que han de emplearse en la teologfa y en los
que han de apoyarse las proposiciones subsiguientes, de modo semejante a
lo que sucede en otras ciencias; v.gr., a quien hace lo que estd en su mano, Dios
no niega su gracia.

2.9 Las fuentes y pnnc1pa1es objetos materiales de estudio, como son
la Sagrada Escritura y la Tradicién.

3.2 El enfoque general de la materia propuesta.

4.2 El centro primordial de unidad y los lazos que ensamblan entre sf todas
las verdades estudiadas formando un solo sujeto de orientacién, como, por
ejemplo, la encarnacién redentora del Verbo en un sistema cristocéntrico 6.

5. El método que ha de emplearse, esencialmente diverso del usado en
las restantes ramas del saber humano, con su proceso bésico demostrativo
apoyado en la autoridad divina.

III. Su VERDADERO CARACTER DE CIENCIA

12. Hemos empleado ya varias veces el nombre de ciencia
teolégica. Pero jpuede usarse legitimamente el titulo de ciencia en
su sentido técnico cuando se habla de la teologia? Las disputas sobre
este punto han hecho ya circular mucha tinta7. jEs tan movedizo
el concepto de ciencia! Siguiendo la idea de Aristételes de que
ésta se forma por una serie de conocimientos demostrables con
evidencia intrinseca y que muestran las conclusiones por sus pro-
pias causas, es claro que a la teologia no se le puede dar este titulo.
Ni se le puede conceder tampoco, ateniéndose al modo de expre-
sarse de ciertos Santos Padres, para quienes la palabra de Dios
debe ser objeto de piadoso asentimiento y jugosa meditacién, no
de investigacién especulativa. Tampoco en ciertos sectores moder-
nos, demasiado obsesionados con la supervalorizacién del fenémeno
empirico, se quiere admitir a la teologia en calidad de ciencia. Sin

5 Fides quaerens intellectum. Véase una hermosa explicacién sobre este punto en SAN AN-
SELMO, Proslogium c.1: ML 158,225-227; Cur Deus homo, 1.1 c.1: ML 158,361s.

6 El P. E. Mersca, S. 1., por ejemplo, contempla todas las realidades teolégicas desde
el dogma del Cuerpo mistico de Cristo, Le Christ mystique, centre de la théologie comme scien-
ce: NouvRevTh 61 (1934) 449-475; L'objet de la théologie et le «Christus totuss: RechScRel 26
(1936) 129-154. Varias consideraciones interesantes a este objeto ofrece F. LAKNER, Das
Zentralobjekt der Theologie: ZkathTh 62 (1938) 1-36.

7 Véanse los cuatro interesantes articulos de J. M. Aronso, C. M. F., La Teologia como
ciencia: RevEspT 4 (19044) 611-629; 5 (1045) 3-38; 433-450; 529-560, en el segundo de los
cuales aporta una magnifica bibliografia para el tema. Asimismo es orientadora la nota del
P. C. BoYER, S. 1., Qu'est-ce que la théologie. Réflexions sur une controverse: Greg 21 (1940)
255-266, donde enjuicia competentemente las diversas posiciones de D’Herbigny, Gardeil,
Draguet, Charlier, etc. Para una idea general recuérdese la obra citada en la bibliografia,
M. D. Cuenu, O. P., iEs ciencia la teologia?

4
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embargo, si no queremos borrar de los cuadros técnicos a las cien-
cias histéricas, cuyo material de trabajo consta frecuentemente por
el solo testimonio humano; a las ciencias filoséficas, que manejan
materiales suprasensibles, y aun a las mismas ciencias matemdticas,
que se apoyan ordinariamente en pura deduccién, serd menester
admitir un concepto de ciencia dentro del cual encuadra sin duda
alguna la teologfa 8. La ciencia debe definirse como un sistema or-
gdnico de conocimientos particulares debidamente ordenados segtin nor-
mas fijas orientadas en una direccidn tnica mediante alguna de las
categorias vdlidas de demostracion 9.

'

Es claro que la teologfa comprende multitud de verdades de la esfera
divina y de la humana en cuanto se relaciona con Dios, las cuales se hallan
técnicamente estructuradas en direccién hacia el Ser Gnico supremo y cien-
tificamente concatenadas entre sf por los diversos procesos de induccién,
deduccién o analogfa. A veces se obtienen conceptos inductivos como en
los sacramentos por el estudio de cada uno de los elementos que los inte-
gran, otras veces se llega a conclusiones deductivas como las referentes al
culto de latrfa de la humanidad de Cristo como consecuencia de que el Ver-
bo se hizo carne, y con frecuencia, gracias al mecanismo légico de la ana-
logfa, se pueden precisar ciertas caracteristicas de la vida sobrenatural. Todo
ello forma una sintesis cerrada y arménica en cuya cuspide estd Dios 10.

13. Para la completa estructuracién de la ciencia teolégica,
junto con el papel predominante representado por la fe, tiene tam-
bién su cometido de gran importancia la razén natural.

He aqui las principales actividades del concurso prestado por el
entendimiento; a él pertenece:

1.° Determinar las verdades contenidas en las fuentes de la revelacién
mediante investigaciones histéricas y filoséficas.

2.° Explicar sistemdtica y metédicamente dichos enunciados a fin de que
aparezcan con claridad las nociones, principios y proposiciones en ellos con-
tenidos. *

3.2 Realizar el anélisis de dichas verdades de modo que se pongan de
manifiesto los constitutivos que las integran y asf por un conocimiento més
profundo de sus elementos aparezca mis clara la naturaleza de las mismas.

4.° Iluminar las proposiciones presentadas comparédndolas con otras ver-
dades del mismo orden sobrenatural o aun a veces del orden meramente
natural y con las leyes ordinarias de la naturaleza a las que se acomoda el
orden sobrenatural y cuya validez admite.

5. Confirmar las verdades propuestas con argumentos de sola mera ra-
z6n natural o de cualquier otro orden legftimamente admitido en la técnica
cientffica.

8 P. A. BRUNNER, S. 1., Das Wesen der Wissenschaft und seine Besonderung in Geistes- und
Naturwissenschaft: .Schol 13 (1938) 490-521. Acerca de la teologia como ciencia recuérdese
a P. Wyser, Theologie als Wissenschaft (1938). De las ideas de Santo Toma4s en este punto
trat6 expresamente J. BEUMER, Thomas von Aquin zum Wesen der Theologie: Schol 30 (1955)
195-214.

9 De modo breve, pero certero, expone el concepto de ciencia y su aplicacién a la teolo-
gla L. KoEstERs, S. 1., Theologie als Wissenschaft: Schol 14 (1939) 234-240.

10 Acerca del proceso y métodos teolégicos, ademis de las obras citadas en la bibliogra-
fia, merecen verse: M. NicoL4uv, S. 1., Etapas del proceso teoldgico: EstEcl 19 (1945) 145-205;
C. DuMonNT, S. 1., La Réflexion sur la méthode théologique: NouvRevTh 83 (1961) 1034-1050
y 84 (1962) 17-35. Acerca de la analogfa y la ciencia sobrenatural escribié J. MARITAIN, Dis-
tinguer pour unir ou les degrés du savoir, 4.% ed. (1946).
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6.2 Resolver las antinomias o dificultades surgidas, sea en la confronta-
cién de las diversas verdades reveladas, sea en su encuadramiento dentro
de los datos de las ciencias naturales.

7.0 Investigar mds profundamente en las capas interiores de este mundo
sobrenatural para desentrafiar mas y mds sus sublimes realidades.

8.2 Distribuir sistemdticamente las verdades as{ adquiridas a fin de que
todas ellas concatenadas por sus mutuas relaciones se dirijan hacia un fin
comun constituyendo una ciencia sélida y compacta.

He ahi de qué modo va desarrollando el entendimiento aquellas
primeras verdades ofrecidas por la fe hasta dar lugar a una ciencia
perfecta y de enorme amplitud.

IV. HisTORIA DE LA TEOLOGIA

14. La teologia, al igual que cualquiera otra ciencia, fue des-
arrollindose mediante una evolucién progresiva hasta llegar a su
plenitud y subsiguiente divisién en disciplinas parciales.
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El elemento primero y esencial de la ciencia teoldégica esti cons-
tituido por la revelacién principalmente de nuestro Sefior Jesucristo
hecha a los apéstoles, transmitida por la tradicién escrita u oral y
custodiada fielmente en el depdsito de la Iglesia. Este nticleo primi-
genio de verdades reveladas no se presenté en forma cientifica,
sino popular, segin lo pedia la ocasién del momento, las preguntas
de los oyentes o la necesidad de las circunstancias.

Aunque sorprendente a primera vista, no deja de comprenderse el plan
divino a poco que se reflexione. Jesus no pretendié fundar una filosoffa
frente a las elucubraciones de la Academia griega o la Estoa con esquemas
para doctas especulaciones. Su mensaje contenfa una nueva religién del es-
piritu y su doctrina santificadora habfa de fluir ante todo de hechos con-
cretos: la encarnacién del Verbo, la institucién del Reino de Dios, la imita-
ci6n de Cristo, la iluminacién del Espiritu Santo. La misma doctrina reli-
giosa no debfa ser un sistema frio y anquilosado, sino algo viviente que
habfa de desarrollarse a modo de organismo en continuo crecimiento y
progreso. Por otra parte, dado el plan divino de fundar la nueva religién
mediante gente sencilla, la rudeza de los apéstoles no permitfa grandes dis-
quisiciones filoséficas.

Este mismo fue el modo de proceder de los apéstoles en la pri-
mitiva Iglesia, para cuyo desarrollo urgia més la rapida expansién
que una bella sistematizacién de sus verdades. Ademas la fuerza
expansiva de la nueva revelacién radicaba, mas que en argumenta-
ciones filoséficas, en la brillantez de sus milagros y en la regeneracién
moral y mistica de sus adeptos. De ahi que en la ensefianza de los
apéstoles en sus discursos o en sus cartas no se den esquemas siste-
maticos de doctrinas, sino que se mezclen temas dogméticos, mora-
les o litdrgicos segiin lo pidan las circunstancias 11.

15. A fines del primer siglo y comienzos del segundo surgen
los escritos de los llamados Padres apostélicos, varones eminentes
que estuvieron en comunicacién con los apéstoles.

Tales fueron Clemente Romano, tercer papa después de San Pedro (ha-
cia el g6); Ignacio, obispo de Antioqufa (1 110); Policarpo, obispo de Es-
mirna (hacia 110-135); Papfas, obispo de Hierapolis (hacia el 130); el autor
de la Epistola de Bernabé (115-140), el autor de la Didajé o doctrina de los
doce apostoles (antes del 150). Todos estos escritos siguen el método de
exposicién practicado por los apéstoles, por lo cual en nada contribuyeron
a una sistematizacién cientifica de la doctrina.

A lo largo del siglo 11 florecen los apologetas, de que maés tarde
volveremos a hablar. En sus escritos se echa de ver, desde luego, un
mayor orden en la explanacién de las verdades religiosas del cristia-
nismo a fin de poder defender la coherencia y belleza de su doctrina

11 Para una vista de conjunto de la historia de la teologfa con mas detalle v abundante
bibliograffa, ofrecen materia interesante, ademas del articulo ya citado de M. J. CoNGag,
Théologie: DTC 15,341-502, las obras, respectivamente, de B. ALTANER, Patrologie (1960)
(trad. esp., Patrologia [1956]) acerca de los autores de la época patristica, y M. GRABMANN,
Die Geschwhte der katholischen Theologie seit dem Ausgang der Vdteyzeit (1933) (trad. esp..
La Historia de la teologia catélica [1940])).
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frente a las calumnias del pueblo o la amenaza de los emperadores.
Empieza ya con esto a abrirse el camino para una elaboracién mds
profunda y técnica de las verdades cristianas,

Esta necesidad de defender la doctrina revelada ante las ensefianzas pa-
ganas, junto con la natural tendencia de profundizar en las propias creencias
religiosas y el deseo de coordinar éstas con las filosoffas més acreditadas,
harfan cristalizar poco a poco las revelaciones divinas de Jesus en un sistema
metddico y cientifico.

16. En este sentido influyeron eficazmente las llamadas Escue-
las catequéticas, que a modo de verdaderas universidades se afanaron
por fundir en un sistema coherente y arménico las ensefianzas de la
filosofia neoplaténica, neopitagérica y estoica con las verdades re-
veladas. Antes de finalizar el siglo 11 se habia abierto ya la principal
de todas, la Escuela catequética alejandrina, a la que habian de seguir
en tiempo e importancia las de Cesarea, Antioquia y Edesa.

El primer profesor conocido en la de Alejandria fue el siciliano Panteno
(hacia el 180), que dejé gran renombre y murié como misionero en Etiopfa
o tal vez en Arabia meridional. Se elevé la fama de la Escuela bajo la direc-
cién de su sucesor, Clemente de Alejandrfa (1 215), buen conocedor de la
filosofia griega, y llegé a su maximo esplendor con Origenes (1 254), de cuya
pluma broté ya en su Tlepl &pyé@v (Acerca de los principios) la primera ten-
tativa de exponer la doctrina cristiana en forma de sistema ordenado en
cuatro libros: 1. De Dios y de los espiritus. I1: Del mundo, de los hombres, de
su redencién y de la vida eterna. I11: Del libre arbitrio y de la pugna entre el
bien y el mal. IV: De la Sagrada Escritura. El esquema es imperfecto, pero
no deja de ser un conato meritorio.

El Occidente, por su parte, después de la breve y rudimentaria exposicién
hecha por Lactancio en su obra apologética Institutiones divinae (haciael 311),
presentd otro intento algo méis completo gracias a la pluma de Firmico
Materno (hacia el 348) con el titulo de Consultationes Zacchaei et Apollo-
nit 12, donde Zaqueo para instruir al filésofo pagano Apolonio procura, como
él dice, exponer en un cierto cuerpo de credibilidad las diversas sentencias espar-
cidas.

17. Entre tanto, los Santos Padres van profundizando en los
dogmas y mostrando su mutua concatenacién, sea en las exhorta-
ciones parenéticas que tienen ante el pueblo, sea en las homilias es-
crituristicas a que da lugar la liturgia, sea en los numerosos escritos
polémicos contra las herejias contemporéaneas. Ademads, con frecuen-
cia publican opusculos destinados a la catequesis de los rudos e
ignorantes, en los que desenvuelven la doctrina cristiana segin un
orden més o menos metddico.

Entre sus autores figuran los nombres eminentes de Gregorio Niseno,
Cirilo de Jerusalén y sobre todo Agustin de Hipona, a quien por su fér-
mula fides quaerens intellectum (la fe buscando la inteligencia) puede consi-

12 B. Altaner no admite la paternidad de esta obra a favor de Firmico Materno, pre-
firiendo dejarla como anénima. El eximio patrélogo G. Morin creyé probarla suficientemen-
te en su articulo Ein zweites christliches Werk des Firmicus Maternus: Historisches Jahrbuch,
37 (1916) 229-266. Volvié a defender su opinion en 1934 en RevBibl 456-459 v, finalmente,
e<liité la obra bajo el nombre de dicho autor en el Florilegium Patristicum de Bonn, fasc.39,
el afio 193s.
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derarse como iniciador de la teologfa en Occidente. Casi por el mismo tiem-
po brillaba en la Iglesia Oriental cerca de Antioqufa Teodoreto de Ciro
(1 460), que con su obra Compendio de los decretos divinos ofrecfa en 29 ca-
pitulos una sintesis de las doctrinas cristianas muy superior a las anterior-
mente escritas. En el siglo siguiente el Africa cristiana, recogiendo la heren-
cia de San Agustin, daba por medio de Fulgencio de Ruspe (1 532), en su
obra De regula fidei, un bello sistema de las verdades de la fe.

18. Esta ciencia de los Santos Padres en camino mis o menos
oscilante de metodizacién se compendia durante los siglos siguientes
en los florilegios y cadenas, que a modo de enciclopedias o antologias
fueron transmittendo la incipiente ciencia teolégica a los siglos su-
cesivos. Prototipo en esta labor fue Isidoro de Sevilla (+ 636), que
nos legé una magnifica enciclopedia en su obra Cédigo de los orige-
nes o etimologias y una preciosa antologfa en su escrito Del Bien su-
premo. Tajén de Zaragoza (t 655) y Beda el Venerable (1 735)
constituyen otros dos ejemplos eminentes de este trabajo.

Todos estos autores, en especial Teodoreto de Ciro, iban preparando el
camino para que San Juan Damasceno (1 750) pudiera componer su pre-
clara obra mny# yvdesws (= Fuente del conocimiento), que habfa de tener
ya un influjo decisivo en los futuros Libros de las Sentencias, primeros tex-
tos teolégicos de la Edad Media. £l Damasceno distribuye la doctrina cris-
tiana en cuatro libros: de Dios Uno y Trino; de la creacién y de las creatu-
ras visibles e invisibles; del Verbo encarnado y sus misterios; y finalmente,
de los sacramentos y el culto de nuestro Sefior y su Santfsima Madre. Estos
epigrafes dan ya el tono de nuestros actuales tratados.

19. Para esta época las obras filoséficas de Aristételes y de
Boecio (1 525), en especial el Libro de la consolacién de la filosofia,
iban siendo mas y més conocidos; muchos de sus conceptos y no-
ciones habfan de pasar a la ciencia teolégica. Asimismo empezaron
a germinar los estudios impulsados por el renacimiento carolingio,
con autores como Alcuino (t 804), Pablo Diicono (+ 799), Teodul-
fo de Orledns (1 821), Escoto Eritgena (f 877) y otros semejantes
de influjo indudable en el florecimiento cientifico religioso, y que
tras el colapso de los siglos x y x1 volvieron a resurgir con nueva
pujanza a través de las famosas escuelas parisienses.

En este proceso evolutivo de la teologfa es menester recordar la Escuela
de San Victor, fundada por Guillermo de Champeaux (1 1121), donde flore-
cieron varones tan eminentes en la ciencia como Hugo (1 1141) y Ricardo
de San Victor (+ 1173), que unieron {ntimamente la ciencia sagrada con
la profana y la especulacién con los sentimientos afectuosos del corazén.
Junto a ella triunfaba la Escuela de Santa Genoveva, en la que Pedro Abe-
lardo (+ 1142), utilizando juntamente la filoséfica aristotélica y las coleccio-
nes de sentencias patristicas, habfa de iniciar el método escoldstico con su
estado de la cuestién, sus argumentos y sus objeciones.

Por otro-cauce, finalmente, llegaron también dos grandes corrien-
tes de ciencia sagrada: el ofrecido por San Anselmo de Canterbu-
ry (+ 1109), que en virtud de su légica severa daria un vigor espe-
cial a los argumentos de razdn, y el creado en direccién casi opuesta
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por San Bernardo de (laraval (t 1153), que sabria vitalizar las
cuestiones mds abstrugas con la intimidad de su sentimiento.

20. Gracias a todas estas aportaciones abrié ya el cauce pre-
liminar para la gran corriente estrictamente teolégica el profesor
de la escuela catedralicia de Notre Dame, més tarde obispo de
Paris, Pedro Lombardg (1 1160}, conocido con el titulo de Maestro
de las Sentencias, en cuyos cuatro Libros de las sentencias quiso, como
¢l mismo explica, Tecoger en un breve volumen los dichos de los Santos
Padres, reproduciendo sus testimonios, a fin de que no fuera necesario
revolver la totalidad de sus obras a quien con brevedad y sin trabajo
se le ofrecia lo que buscgbg. '

Obras' de este género fueron asimismo compuestas por otros autores
como Pedro de Poitiers (1 1205). Pero la obra del Maestro de la Sentencias
constituyé el texto manyga] en las escuelas teolégicas y universidades hasta
entrado el siglo xv1,y sy popularidad fue tan grande, que Rogerio Bacon se
lamentaba de que el Lipyo de las sentencias era mas leldo que la Sagrada
Biblia por sus contempgraneos. De hecho, los grandes escritores que le si-
guieron, como Alejandro de Hales, San Buenaventura y el mismo Santo
Tomds, ofrecieron su ciencia en forma de comentarios a aquella obra.

21. Alejandro de Hales (1 1245), con sus escritos, y San
Alberto Magno (1 1281), con su magisterio oral, prepararon a las
inmediatas el advenimiento de Santo Tomas, el Doctor Angélico
(1225-1274), quien, después de haber publicado sus comentarios
al Maestro de las Sentencias, emprendié la publicacién de su Suma
Teolégica 13, donde esta disciplina adquirié al fin su edad adulta
y su perfecta estructuracién de verdadera ciencia.

No faltaron por €ntonces otros insignes teélogos, como Egidio Romano,
el Doctor Fundamentadsimo (1 1316), a quien sigue la escuela agustiniana
como a caudillo Propio; Juan Duns Escoto, el Doctor Sutil (1 1308), cuyas
sentencias defienden con frecuencia los escritores franciscanos; Guillermo
Ockam (1 1349), etc.; pero la posteridad entronizaria ya para siempre como
principe de ]a ciencia teolégica a Tomds de Aquino.

La Suma Teoldgica, del Doctor Angélico, dividida en tres partes,
la Gltima de las cuales quedd alin inacabada a la muerte de su autor,
fue felizmente completada por su amadisimo discipulo Reginaldo
de Piperno aprovechando las exposiciones teolégicas dejadas por

13 Las ediciones de la Summa Theologica son innumerables. Entre las manuales merecen
especial mencién la editada en cinco tomos, més otro de indices, por Marietti en Turin, pre-
parada por De Rubeis, Biljyart y otros eminentes tedlogos, y la publicada en cinco tomos
por el Instituto de Estudios Medievales de Ottawa (Canada) 1041-1945. Como edicion cri-
tica indiscutible disponemeg de la contenida en las Obras completas empezadas a publicar
por orden de Leén XIIL, de donde su nombre de edicion leonina, de la que han salido ya quin-
ce volumenes en folio: . Thomae Aguinatis Doctoris Angelici, Opera omnia iussu impensaque
Leonis XIII P. M. (Roma 1882ss). De la Suma Teoldgica existen traducciones en espafiol,
francés, italiano, aleman, inglés, holandés, portugués, checo, polaco, griego, armenio y chino.
En espafiol existe una magnifica edicion bilingiie, conforme a la critica leonina, en la Biblior
teca de Autores Cristianos, 3 la que de ordinario haremos referencia. Para el estudio de San-
to Tom4s, de la Suma Teoldgica y de sus doctrinas, publicaron una excelente bibliograffa en
1921 P. ManponneT v J. Destrez, Bibliographie Thomiste, Le Saulchoir, Kain (Belgique),
que se ha continuado Practicamente en la publicacién «Bulletin Thomiste» que acompana
a «Revue Thomister. Una buena seleccién de dicha bibliografia modernizada se encontrara
en el primer tomo de 1a Symg Teoldgica de la BAC, recogida por el P. S. Ramirez, O. P.,
p.214-235.
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Santo Tomas en otras obras. Puede, con razén, considerarse como
integramente suya.

El Doctor Angélico construye una sintesis grandiosa y lucida fundien-
do los principios y elucidaciones de las verdades reveladas contenidas en
los Santos Padres juntamente con las ideas filoséficas aristotélicas, de modo
que cada uno de los dogmas iluminados por una poderosa fuerza intelec-
tual, una claridad didfana y una erudicién intensa resplandece ocupando el
lugar propio dentro de un sistema maravillosamente estructurado. En ade-
lante los tedlogos cristianos no tendrn sino desentrafiar, comentar y des-
arrollar conforme a los nuevos progresos de la cultura las grandes lineas
legadas por Santo Tomés a los siglos futuros 14.

22. Basta echar una ojeada al adjunto esquema sinéptico de la
Suma Teoldgica para ver cémo en Santo Tomés todos los problemas
teolégicos vienen a orientarse a la actividad divina y, por lo tanto,
en ultimo término al mismo Dios.

14 La doctrina teolégica de Santo Tomés, sobre todo por lo que respecta a la enseflanza,
ha sido recomendada por los sumos pontifices empezando por el mismo Leén XIII en su
enciclica Aeterni Patris: ASS 12 (1879) 108-115. El Cédigo de Derecho canénico recogié una
determinacién acerca de esto en su c.1366 § 2.°, y Pio XI explané gustoso estas ideas en su
enciclica Studiorum ducem con ocasién del sexto centenario de la canonizacién del santo
Doctor: AAS 15 (1923) 309-329, y al ordenar con nuevas miras modernas los estudios teol6-
gicos en la enc. Deus Scientiarum Dominus a.29 (a) y (¢) y en las Ordenaciones de la Sagrada
Congregacidn de Seminarios, a.18: AAS 23 (1931) 253 y 268. También Pio XII insistié en
las mismas ideas tanto en la alocucién a los seminaristas y religiosos del afio 1939, Solemnis
conventus: AAS 31 (1939) 246, como en la que dirigi6 al Capitulo general de los padres do-
minicos el afio 1946: AAS 38 (1946) 384-387. Las enciclicas Humam generis y Sedes Sapien-
tige: AAS 42 (1950) 573, ¥ 38 (1946) 362, vuelven a recordar lo mismo y oralmente repiti6 la
misma recomendacién en la alocucién a la Universidad Gregoriana en su IV centenario
(AAS 45 [1953] 685). Claro estd que todas estas recomendaciones se refieren a las lineas
esenciales y temas bésicos de la teologia, dejando plena libertad de investigacién en las pro-
posiciones de menor importancia o en aquellos problemas que merced al progreso de las cien-
cias reclaman nuevos planteamientos de estudio. Plo XI expresamente advirtié esto en la
enciclica Studiorum ducem: AAS 15 (1923) 324, y lo repiti6 Plo XII tanto en la alocucién a
los padres dominicos antes citada (AAS 38 [1946] 387) como en su discurso a la Universidad
Gregoriana (AAS 45 [1953] 685-686).
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Ahora se comprende en su plena significacién el contenido de
la palabra teologia 15. El vocablo habia ya empezado a usarse en su
sentido técnico un siglo antes por Radulfo Ardens, autor de doscien-
tas homilias y un Speculum universale de sumo interés en el orden
teolégico.

La Suma Teoldgica de Santo Tomds estd dividida en tres grandes partes,
la segunda de las cuales se subdivide en otras dos. En cada una de ellas
trata el Santo un numero crecido de asuntos o guaestiones divididas en va-
rios articulos. Empieza siempre proponiendo las dificultades o razones en
contra de la doctrina que va a defender, sigue el cuerpo de explicacién de
la misma y termina resolviendo las objeciones al principio expuestas.

V. DIVISIONES DE LA TEOLOGIA

23. Bajo este nombre general de teologia se encuentran en la
Suma de Santo Tomads una serie de cuestiones que en la actualidad
se agrupan en disciplinas diversas entre si.

Recuérdese a modo de ejemplo cuando en la tercera parte, q.59, trata de
la disparidad de cultos en cuanto constituye un impedimento para el ma-
trimonio, materia indudablemente propia del derecho canénico, o cuando
en dicha parte, q.83 a.3, examina el lugar, tiempo, instrumentos y otras cir-
cunstancias en que ha de celebrarse la santa misa, hoy objeto de la sagrada
liturgia. El incremento alcanzado por los estudios teolégicos y la evolucién
progresiva de la ciencia hizo que la teologfa fuese desmembrandose en va-
rias disciplinas entre sf diversas. He aquf las principales conforme al adjun-
to cuadro sinéptico.

15 R. GaGNEBET, O. P., Dieu sujet de la Théologie selon Saint Thomas d'Aquin: Problemi
scelti di teologia contemporanea (Roma 1954) 41-55. Consideraciones orientadoras en torno a
una estructura técnica de la teologia nos ofrece K. RAHNER, Ensayo de esquema para una dog-
mdtica: Escritos de Teologfa I (trad. esp. Madrid 1961) 11-50.
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24. La primera divisién que naturalmente se ofrece es la de

Teologia teérica y practica.— Teologia tedrica es la que propo-
ne las verdades reveladas que han de ser creidas o profesadas y
somete a una Investigacién mas profunda las otras doctrinas que
con ellas se relacionan. El principal lugar lo ocupan los dogmas, es
decir, aquellas verdades «que se contienen en la palabra de Dios
escrita o en la tradicién oral y que la Iglesia, por definicién solemne
o por su magisterio ordinario y universal, propone como divina-
mente reveladas» 16,

Teologia prdctica es la que considera esas mismas proposiciones
en cuanto conducen a dirigir la libre voluntad del hombre y a for-
mar las rectas costumbres.

25. La teologia teérica comprende dos diversas ramas:

Teologia positiva y especulativa 17.—Llamase teologia positiva
la que se ocupa en descubrir y determinar las verdades contenidas
en el depdsito de la revelacién a fin de que pueda realizarse luego
una investigacién posterior sobre ellas. Como la fuente de la revela-
cién consta de un elemento escrito y otro oral, la teologia positiva
puede ser biblica, patristica o conciliar, segin trate de encontrar
dichas proposiciones en la Sagrada Escritura, en los escritos de los
Santos Padres o en las definiciones de la Iglesia. La teologia es-
peculativa, por el contrario, es la que, recibiendo aquellas verdades
de manos de la teologia positiva, se esfuerza por estudiarlas mis
profundamente, inquiere en su naturaleza y causas, expone sus
mutuas relaciones, muestra su conveniencia con la razén natural
y deduce las consecuencias y conclusiones que de ellas pueden deri-
varse. Esta rama de la teologia florecié de modo especial en las es-
cuelas de la Edad Media, de donde recibi6 su nombre de teologia
escolastica. Es evidente que la teologia especulativa no puede pres-
cindir de la positiva, pero tampoco es razonable despreciar aquélla
con gesto superficial, como lo hicieron los protestantes en el siglo xv1
y clertos circulos racionalistas y modernistas en nuestros tiempos 18,

16 CIC 1323.

17 Ya en la primera mitad del siglo xv1, San Ignacio, en la regla undécima para sentir
con la Iglesia, distinguia entre la teologia positiva y escoldstica (especulativa). En el siglo actual
se ha escrito mucho sobre la diferencia y mutua unién de ambos métodos o disciplinas. Véan-
se, v.gr., ademas de las obras citadas en la bibliograffa preliminar, M. ScuwaLM, Les deux
théologies; la scolastique et la positive: RevScPhTh 2 (1908) 674-703; L. SALTET, Les deux
méthodes de la théologie: BullLitEccl (1909) 382-397; E. HucoN, De la division de la théologie
en spéculative, positive, historique: RevThom (1910) 652-656; F. CavaLLEra, La théologie
positive: BullLittEccl (1925) 20-42; A. ANTWEILER, Ueber die Beziehungen zwischen histo-
rischen und systematischen Theologie: ThGI 29 (1937) 489-497; M. NicoLAu, Etapas del pro-
ceso teoldgico: EstEcl 19 (1945) 187-192. Por lo que hace a la nomenclatura oficial ya Leén XIII
en una carta a los obispos y clero de Francia: Depuis le jour: ASS 32 (1899) 201, hablaba de
ambas teologias y, posteriormente, tanto la enc. Deus scientiarum Dominus art.29, como las
Ordinationes S. C. de Seminariis, art.18, hablan asimismo de ambos métodos o partes de la
teologfa: AAS 23 (1931) 253-268.

18 T. RicHARD, Etude critique sur le but de la scolastique: RevThom (1904) 167-186.416-
436; Usage et abus de la scolastique: ibid. 564-582: M. NicoLAu, Modernidad y escoldstica:
EstEcl 29 (1955) 13-36. Ya la Iglesia habia declarado su modo de sentir a propésito de las
doctrinas del sinodo Pistoriense (D 1576), de A. BONNETTY (D 1652), de A. GiNTHER (D 1657),
contenido nuevamente en el Silab. de Pio IX, n.13 (D 1713) y més explicitamente explanado
en la enciclica Pascendi, de Pio X, que llegb a afirmar: No hay indicio mds claro de que uno
empieza a favorecer las doctrinas modernistas que el aborrecer el método escoldstico: ASS 40



28 Tr.l. Introduccion a la teologia

26. La teologia prdctica 19 comprende, asimismo, dos ramas:
la teologia ética, o teologia moral en sentido amplio, y la teologia
pastoral. La priméra se ocupa de las acciones de los hombres en
general; la ségunda trata del cuidado fructuoso de las almas. La
teologia moral en sentido amplio puede tomar ain dos direcciones,
segun se fije en la simple honestidad de las acciones o tienda a
estudiar su ulterior perfeccién. Fn orden a la simple honestidad
de las acciones se presentan la teologia moral en sentido estricto
y la teologia candnica. La teologia moral en sentido estricto es la
ciencia que trata de lo licito y lo ilicito en los actos humanos, tanto
externos como internos, en cuanto dicen relacién a la libertad, a la
conciencia y a la ley moral. La teologia candnica examina los actos
externos de los hombres en cuanto se subordinan a la legislacién
de la Iglesia en el foro externo. Mediante estas leyes se regula la
constitucién externa, el orden juridico y la disciplina de la Iglesia.

27. Dentro de la teologia moral en sentido amplio se da el
estudio de la perfeccién de las acciones humanas, creandose asi la
teologia espiritual 20, la cual, a su vez, se divide en teologia ascética
y teologia mistica. La primera procura formar a los hombres en las
virtudes cristianas e inducirlos a los consejos evangélicos; la segun-
da estudia el conocimiento divino obtenido en el hombre por una
especial e intima comunicacién con Dios y las gracias extraordi-
narias que a veces le acompafian.

La teologia pastoral 2! tiene tres ramificaciones principales: la
catequética, que se ocupa de instruir en la doctrina cristiana a los
que han de iniciarse en la fe 0 han sido recientemente bautizados; la
homilética, que trata de perfeccionar la ciencia sagrada en los ya
bautizados y fundamentalmente instruidos en los misterios esen-
ciales de la fe, y la litdrgica 22, para explicar lo que corresponde al
culto y sus ceremonias.

28. Se oye a veces hablar de teologia acompaiiada de diversos epitetos
que no bastan desde luego para crear una nueva disciplina. No hay por qué
suponer como auténoma una teologfa polémica, que no pasa de ser una apli-
cacién circunstacial o tactica de las verdades expuestas por la teologia po-
sitiva o escoldstica a la refutacién de errores heréticos o a la defensa de pro-
posiciones reveladas. Mas boga ha obtenido estos ultimos afios la llamada
teologia kerigmdtica, es decir, la doctrina de la revelacién acomodada a una
apta predicacién de la palabra de Dios. Sus autores, pertenecientes a deter-
minados cfrculos intelectuales de Innsbruck 23, creyeron necesaria esta nue-

(1907) 636-637. Pio XII habla en el mismo sentido en la enciclica Humani generis: AAS 42
(1950) 568s. (D 2314).
Sobre el mutuo enraizamiento de esta teologfa con la teorética, véase E. Sauras, O. P.,

La tealogl’a como ciencia prdctica: CiencTom 66 (1943) 329-332; [ cia y pri tismo
de la teologfa: RevEspT 5 (19045) 375-403.

20 Véase M. NicoLAu, Plan cientifico de lo que debe ser hoy una Teologia espiritual, en
Estado actual de los estudios de Teologia espiritual (1957) p.41-81.

21 P, A, Litct, Pour une théologie pastorale catéchétique: RevScPhTh 39 (1955) 3-17.

22 Una magnifica exposicién de esta disciplina con abundantes notas bibliograficas nos
ofrece C. VacaGaGini, O. S. B., trad. esp. El sentido teoldgico de la liturgia (BAC 1959).

23 F, LarNER, Das Zentralobjekt der Theologie: I, Die Verkiindigungstheologie in der Ge-
schichte. II, Eigenart und Wesen der Verhund:gungstheologxe ZkathTh 62 (1938) 16-36; H. Ran-
NER, S. 1., Teologia de la predicacién (trad. esp. Buenos Aires 1950); C. Fapro, Una nuova
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va disciplina por juzgar que existia un abismo infranqueable entre la teolo-
gfa teérica y la vida religiosa de los fieles. Esto, sin embargo, no prueba
sino que en la escolastica se han dado mas de una vez excesos de sutileza
o faltas de vitalidad, pero en ningin modo induce a crear una nueva disci-
plina teoldgica, ya que las verdades aptas para la predicacién han de tomarse
de la ciencia antes definida.

Menor fundamento, como es obvio, tienen para la creacién de una nue-
va rama las expresiones y titulos frecuentemente usados en la actualidad,
como teologia de la historia 24, teologia del trabajo 25, teologia de la técnica 26,
teologia del estado laical 27 u otros semejantes que se reducen a la aplicacién
de la ciencia teolégica a sectores o casos particulares 28.

29. Finalmente, han de tenerse en cuenta otras varias disci-
plinas auxiliares necesarias para el desenvolvimiento de la teologia,
aun cuando no sean ramas de su tronco. En general, se relacionan
con la triple fuente que alimenta a esta ciencia: la revelacién en su
doble elemento de tradicién escrita y oral y la razén natural.

a) El primer grupo de ciencias auxiliares estd, pues, formado por las
que contribuyen a la investigacién de la Sagrada Escritura, sea en cuanto a
su origen, como la Introduccién general a los Libros Sagrados, autenticidad,
conservacién inalterable y género literario propio; sea acerca de la pureza
de su texto, como la paleografia y sobre todo la critica textual; sea en cuanto
a la interpretacién de su contenido, v.gr., la hermenéutica general, la historia
de las formas literarias, la filologia sagrada, la geografia biblica, la arqueolo-
gia, las investigaciones del Antiguo Oriente, etc.

b) En segundo lugar serin necesarias aquellas ciencias que han de es-
clarecer la tradicién oral de la revelacién, ante todo las ensefianzas de los
Santos Padres, mediante la ciencia patristica; luego, la doctrina del magiste-
rio eclesidstico, a través de la historia pontificia, la historia conciliar y la histo-
ria de las herejias, y, finalmente, el desarrollo mismo de la Iglesia, no sélo
en su aspecto externo, como lo hace en general la historia eclesidstica, sino
en el desenvolvimiento mismo de su doctrina, como trata de demostrarlo
la historia del progreso de los dogmas.

¢) Por dltimo, deben recordarse las ciencias que, funddndose en la luz
de la razén o la observacién natural, pueden contribuir a explicar las ver-
dades reveladas. Tales son las llamadas ciencias naturales y, sobre todo, la

teologia: La Teologia della predicazione:DivThom (Pi) 45 (1942) 202-215; M. NicoLay, S. L.,
Etapas del proceso teoldgico: EstEcl 19 (1945) 192-198; E. KapPLER, Die Verkiindigungstheo-
logie (1949); J. Kunicic, S. Thomas et theologia skerigmaticar: Ang 32 (1955) 35-51; A. DE
ViLLALMONTE, O. F. M. Cap., Sentido y posibilidades de una teologia kerigmdtica: NatGr 5
(1958) 187-233; Ip., La teologia kerigmdtica (Barcelona 1963).

4 R. Criapo, S 1., La teologia de la historia en el Antiguo Testamento: XIV Semana Bf-
bhca espafiola (1954) p.33-77; F. LEFEBVRE, Théologie de I’'Histoire: RevUnivOttawa 25 (1955)
308-329; J. DanNiELou, Essai sur le mystére de [’histoire (trad. esp., El misterio de la
historia. Ensayo teoldgico [1957]); H. Urs voN BaLTHASAR, Teologia de la historia (Madrid
1959); Tr. G. CuirrLot, Approches d’une théologie de I'histoire (Parfs 1960).

5 H. RonpEr, S. 1., Eléments pour une théologie du travail: NouvRevTh 77 (1955) 27-48,
123 F Storny, S. 1., El trabajo en la Biblia: CiencFe 13 (1957) 321-332.

6 D. THALHAMM}:R. S. 1., Teologia de la técnica: OrbCat s (1962) 1 97-113.

27 Una buena obra sobre esta materia es la de Yves, M.-J. ConGar, O. P., Jalones para
una teologia del laicado (trad. esp. Barcelona 1961); véase asimismo J. ITurrioz, S. 1., Teologia
seglar: RazFe 157 (1958) 9-20; se encontrard abundante bibliograffa y coleccién de fuentes
en J. Apuris, S. 1., Para un estudio teoldgico del estado laical: CiencFe 13 (1957) 55-67.

28 Varios de estos puntos han sido tratados por J. Davip, Teologia de las realidades
terrenas: en Panorama de la Teologia actual (trad. esp. Madrid 1961) 675-700.
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filosofia y la historia de la filosofia, que en ocasiones pueden aclarar deter-
minados dogmas. Por todo esto, aparece claramente cuin amplia y ardua
es la labor encomendada a la teologfa 29.

CAPITULO 11

Introduccién a la teologia fundamental
Objeto, naturaleza, evolucién

30. Bibliograffa: M. NicoLau, S. 1., SThS I, I 38-60; X. M. LE BacHELET, S. 1., Apologé-
tiqgue: DAFC I 189-251; L. MAISONNEUVE, Apologétique: DTC 1 1511-1533; A. GaRDEILL, O.
P., Crédibilité: DTCIII 2201-2310; K. WERNER, Geschichte der apologetischen und polemischen
Literatur des christlichen Theologie, 5 vol. (1889); J. MAaRTIN, L'Apologétique traditionnelle,
3 vol. (1905-1906); OT. ZoECKLER (protestante), Geschichte der Apologie des Christentums
(1907); CH. Pescy, S. 1., Theologische Zeitfragen, vierte Folge: Glaube,|Dogmen und geschichtliche
Tatsachen; finfte Folge: Glaubenspflicht und Glaubenschwierigheiten (1908); P. pE PouLpi-
QUET, L'Objet intégral de 'apologétique 3 (1912); G. MoNTI, L’Apologetica scientifica della
religione cattolica (1922); H. DieckmaNnN, S. 1., Randbemerkungen zu einem Lehrbuch der Apo-
logetik: ZkathTh 46 (1922) 613-630; H. STRAUBINGER, Apologetische Zeitfragen (1925);
A. Garpelr, Q. P., La crédibilité et 'apologetique 3 (1928); F. Cayre, Patrologie et histoire
de la théologie3, 3 vol. (1945); J.-R. LauriN, O. M. 1., Orientations maftresses des apologistes
chrétiens de 270 @ 361: AnalGreg 10 (Roma 1954); J. LEviE, S. 1., Bajo la mirada del incré-
dulo, trad. esp. (1956); MGRr. CrisTIaNI, Nuestras razones de creer. Sentido y eficacia de la
Apologética: EncCatSXX, trad. esp. (1958); R. AuBerT, Le probléme de I'acte de “foi. Données
traditionnelles et résultats des controverses recentes 3 (1958); A. GaBoarot, El método apologe-
tico (trad. esp. Barcelona 1961).

I. OBJETO DE LA TEOLOGIA FUNDAMENTAL

31. La teologia fundamental puede definirse como la ciencia
que trata de los fundamentos l6gicos para el conocimiento del mundo
sobrenatural y, consecuentemente, de la teologia 1. Esto explica su
nombre y nos da al mismo tiempo el contenido de su misién.

"Seguin acabamos de ver, la teologia es la ciencia que investiga,
desentrafia y explica el mundo sobrenatural, analizando sus concep-
tos, buscando las causas de sus elementos y sistematizando el estu-
dio de sus componentes. Un estudio semejante se habia realizado
en filosofia con el mundo natural. A un tal estudio se le dio el
nombre de metafisica. Podriamos, por tanto, denominar a la teologia
con el nombre de metafisica sobrenatural.

Mas he aqui que en la metafisica del orden natural, y aun en
otras ciencias, surge un problema previo que reclama con derecho
nuestra atencién, a saber: jeste mundo externo que tratamos de
estudiar, existe como verdadera realidad objetiva fuera de nuestra
mente 0 es una creacién ficticla de nuestras propias facultades
cognoscitivas? O con otras palabras que formulan el mismo pro-

29 La mayor parte de estas disciplinas se enumeran expresamente en las Ordinationes
Sacrae Congregationis de Seminariis, que regulan los estudios en las facultades eclesiasticas,
art.27 y Appendix 1: AAS 23 (1931) 270-274.282.

. 1' No todos los autores definen de igual modo la teologia fundamental. Hasta trece de-
finiciones diversas recoge el P. H. DIECKMANN en su obra De revelatione christiana 30s.
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blema: ¢nuestras facultades cognoscitivas son de tal modo veraces
que nos transmiten un mundo realmente existente fuera de nosotros
o, por el contrario, estin intrinsecamente constituidas de forma
que nos presenten, segin los dictados de su propia naturaleza, un
mundo sin objetividad exterior ni verdadera consistencia real? Para
satisfacer a esta cuestién previa, pero bésica, surgié una rama espe-
cial de la ciencia filoséfica, la critica o, més en concreto, la epistemo-
logia, en la cual se examinan la veracidad de nuestras facultades, la
posibilidad de adquirir la verdad y las condiciones en que nuestras
potencias cognoscitivas son capaces de ofrecernos la visién real del
mundo exterior.

El problema encierra tan decisiva trascendencia que de su solucién en
uno u otro sentido se deriva la divergencia de los grandes sistemas filosé-
ficos modernos: agnosticismo, idealismo, pragmatismo, neokantismo, etc.
Ni s6lo en las ciencias filoséficas, sino también en otras, v.gr., en las histé-
ricas, se establece un tratado especial sobre el modo de juzgar la objetividad
de las fuentes y documentos, asf camo del recto uso de su contenido.

32. No es, pues, de extrafiar que también a la metafisica sobre-
natural deba preceder un tratado acerca del valor objetivo de sus
conocimientos. El problema quedara asi planteado: /existe en la
realidad ese hermoso mundo sobrenatural del que ha de ocuparse
la teologia? En otras palabras: nuestras facultades o actos cognos-
citivos acerca del mundo sobrenatural ¢son sinceramente veraces
o tal vez simulan ante nuestros ojos un bello mundo de fantasifa
creado ficticiamente por ellas mismas? He ahi por qué a la ciencia

teolégica propiamente dicha debe preceder otra a manera de critica -

sobrenatural 2, en la que resolvamos de una vez para siempre el
problema légico de la existencia del mundo sobrenatural, de modo

que ya en adelante no debamos preocuparnos de nuevo por su rea-
lidad objetiva.

33. No hay, por tanto, sino un tGnico problema en la teologfa
fundamental: comprobar la veracidad de nuestra facultad sobrena-
tural cognoscitiva. Esta se llama fe. Ahora bien, el estudio de la fe
en su naturaleza, como hébito, es mds complejo que el 4nalisis de
la fe en sus actos. Por otra parte, demostrada la verdad de todo acto
puesto por la fe acerca del mundo sobrenatural, podremos descan-
sar plenamente en la realidad de su contenido. Es decir, habremos
obtenido nuestro fin. Por ello, éste sera el camino que sigamos.

El acto de fe es un acto intelectual por el que asentimos a una
proposicién, movidos por la autoridad de Dios, que la ha revelado.
El fundamento ldgico de dicho acto no es, pues, una razén intrinseca

ala verdad conocida o un argumento tramado por nuestro entendi- |

miento, sino Unicamente la autoridad de Dios revelador, por la cual
nuestra mente se abraza con la verdad propuesta 3.

2 Por ejemplo, R. Pacert1, Logique théologique; J. Diptot, Logique surnaturelle (1891).
3 Tal es el concepto genérico de acto de fe, aun en la mera fe humana, y es el que ha con-
servado la Iglesia catélica, segin el modo de hablar de la Sagrada Escritura. Cosa muy dis-
tinta del sentimiento de confianza fiducial con que uno se entrega a la benevolencia de otro,
segun el modo de hablar més frecuente entre los protestantes. Para el concepto del acto de
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He aqui, pues, c6mo se desarrolla el aspecto légico o r
acto de fe: creo 0 me adhiero a tal verdad porque Dios, sum
az, la ha revelado. Por tanto, el fundamento logico para
o de la fe pueda ser considerado como razonable encie:
mentos; el primero: Dios es sumamente veraz; el segund1
ha revelado. Cualquiera de ellos que fallase convertiria I:
acto irracional. Este doble elemento puede enunciarse de
s concreto con otras palabras mediante el binomio: autor
os ¥ hecho de la revelacion.

34. Acerca de la autoridad de Dios trata ampliamente la filoso
que no es menester decir nada en este momento. La autoridac
no cualquier otra autoridad, en el orden légico, descansa adecuac
la ciencia que acerca del objeto propuesto tiene el que habla y er
idad o voluntad de manifestar lo verdadero. Ambas propiedades,
e de Dios, estan fuera de toda discusién.

Por lo tanto, para poder admitir como objetivo el conten
-0 de fe sélo resta investigar el segundo elemento integrantse
>tivo formal, a saber: Dios lo ha dicho o, lo que es lo mismo
obar la existencia del hecho de la revelacién. Es el Gnico pre
e ha de resolver la ciencia de la teologia fundamental. U
mprobada la existencia de tal hecho, todo lo manifestado
deber4d sin duda recibirse como verdadero y, por lo
nstard con certeza la realidad del mundo sobrenatural, sc
e ha de versar la teologia dogmatica o teologia propiamente

35. Resumiendo lo expuesto y teniendo en cuenta que |
ad de la teologfa fundamental presenta dos aspectos, uno ol
otro subjetivo, podemos establecer lo siguiente respecto a
su materia:

a) La finalidad objetiva de la teologia fundamental consiste en

bacién de la existencia real del mundo revelado sobre el que ha d«
teologfa dogmadtica, de modo que ésta pueda estar segura de mane
ades verdaderamente objetivas.

b) La finalidad subjetiva reside en la posibilidad de poner raz
nte el acto de fe divina mediante el cual nos hallamos ciertos de
¢ligién verdadera. Por ello se ha definido con la f6rmula: el entenc
cando la fe, y en no pocas universidades eclesidsticas a la teologfa
nta] sigue inmediatamente el tratado acerca de la fe.

¢) El objeto material de nuestro tratado se reduce a la existenci
1 del hecho de la revelacién. Esto no excluye las investigaciones filc
eriolégicas o documentales que han de fundamentar inmediat
tel hecho, pero sf presupone, sin volver a aventarlos, aquellos pr«
> necesariamente deben darse por resueltos antes de llegar a est:
nuestra investigacién y que suelen conocerse con el titulo de pre
la fe.

Tales son: Problema critico o posibilidad de obtener conocimier
vos, problema psiquico o comprobacién de la espiritualidad de

ueden verse: S. Harent, Foi: DTC VI, 55-150; R. AuBert, Le probléme de
1958) p.1-222. En esta obra se hallaran citados diversos estudjos sobre la fe en
tamento,
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. . Lo
alma y nuestra facultad intelectual, problema teodiceo o certeza de la exis-
tencia de Dios, problema ético o aceptacién de la ley natural. Estas cuestio-
nes previas las suponemos probadas en sus respectivas disciplinas 4.

II. CARACTERES DE LA TEOLOGIA FUNDAMENTAL

36. Teologia fundamental y teologia.—FEl primer problema
que se ofrece a nuestra atencion es el de resolver si la teologia fun-
damental es acreedora al nombre de teologia y al nombre de funda-
mental. Bajo su aspecto formal estricto queda fuera del concepto de
teologia, ya que ésta, segin dijimos, en su nicleo esencial propor-
cionado por la fe tiene como objeto formal o motivo de asentimiento
el que Dios lo ha revelado, mientras que nuestra disciplina ignora
todavia este hecho que ha de ser el fruto de su trabajo y se apoya
exclusivamente en la historia y la razén natural. Tampoco el titulo
de fundamental se le acomoda en un sentido de estricta justicia,
puesto que el Unico fundamento directo o motivo de asentimiento
en la fe es la autoridad de Dios revelador, libremente abrazada, y
no las pruebas de credibilidad o la racionalidad del acto, que es lo
que ofrece la apologética. Estas sélo indirecta y virtualmente o, tal
vez mds exactamente, como mera condicién imprescindible (sine
qua non), entrarian en el acto de fe para que éste sea razonable 5.

37. Sin embargo, son muchos los autores, principalmente de
lengua latina, como Ottiger, Hettinger, Reinhold, Van Laak, Dorsch,
Cotter, Calcagno, Garrigou-Lagrange, Lang, etc., que usan como
titulo de sus obras respectivas el nombre de Teologia fundamental.
No faltan razones para ello:

a) Este tratado versa sobre la demostracién de la racionabilidad de la |
fe y consecuentemente de la teologfa. Puede pues, considerarse como el es-
tudio de una de las propiedades (la racionabilidad) de los dogmas teolégi-
cos. Bajo este aspecto es una parte de la ciencia teolégica. Nos permite una
entrada confiada en el mundo del dogma y sostiene en el orden epistemo-
légico la objetividad de sus materiales. En este sentido, si la teologia puede
compararse con un templo, la apologética es a la vez la base sélida sobre que
se asientan las naves, el santuario, la cupula, el campanario; los contrafuertes
exteriores que sostienen los muros, el pértico y el vestibulo por donde se entra
en el edificio de la oracién y la verdad 6.

b) TFuera de esto, la teologfa fundamental viene dirigida por la revela-
cién no s6lo como norma negativa que impida desviaciones, segin sucede
en las ciencias filoséficas, sino como norma teguladora y directiva. El hecho

4 A veces suelen englobarse todos estos problemas, pero no deben confundirse con
los tratados de apologética estrictamente dicha, sino que constituyen verdaderas enciclope-
dias, v.gr., F. HETTINGER, Apologia del Cristianismo 2 vol.; A. WErss, O. P., ‘Apologia del
Cristianismo desde el punto de vista de las costumbres y la civilizacion 10 vol. (1905); P. Scuanz,
Apologia del Cristianismo 6 vol. (1913); G. EssEr-J. MausBacH, Religion, Christentum, Kir-
che 3 vol. (1923); 1. KorLoGrivor, S. 1., Suma Catdlica contra los ssindidsy (1943); A. Riep-
MANN, Die Warheit des Christentums vol.3 (1952).

5 No es el momento adecuado para examinar las explicaciones sobre el anilisis de la fe.
Pueden consultarse S. HARenT, Foi: DTC VI col.469-512; J. BAINVEL, La Foi et l'acte de
foi 2.8 ed. (1908); R. AUBERT, Le probléme de l'acte de foi (1958) 232-256; M. NicoLAu, Psi-
cologia y Pedagogia de la fe (1960) 121-133.

6 L. MAISONNEUVE, Apologétique: DTC I 1513.
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de la revelacién se prueba por argumentos estrictamente histdricos o inte-
lectuales, pero es evidente que el concepto revelado de fe sefiala la meta
a donde hemos de dirigirnos e indica los medios, criterios y métodos hacia
el fin deseado. Se ha dicho muy bien que la teologfa fundamental, «cogien-
do con su mano izquierda a la filosofia y tendiendo su derecha a la teologfa,
enlaza a ambas orgdnica y arménicamente» 7.

¢) Finalmente, la teologia fundamental, aun haciendo la debida dis-
tincién de conocimientos natural y revelado, considera asimismo las ense-
fianzas que la revelacion nos proporciona acerca de las nociones referentes
a revelacién, credibilidad, motivos apologéticos, milagros, profecfas, etc.,
que ya habfa examinado larazén natural. Este segundo estudio, que com-
pleta maravillosamente el primero de la sola razén, pertenece a la teologia
en su sentido mds estricto, ya que se funda en las ensefianzas reveladas,
pero por razones pricticas suele yuxtaponerse al estudio puramente racio-
nal y apologético, aun cuando haciendo la debida distincién de aspectos.

38. Por las consideraciones expuestas aparece también claro en
qué sentido puede llamarse fundamental. Ella proporciona cierta-
mente el fundamento critico para que la teologia pueda proceder
en sus investigaciones con la mirada segura de quien contempla un
mundo real. Sin ella el estudio del mundo revelado caminaria sobre
un terreno tal vez asentado sobre el vacio.

39. Teologia fundamental y fe.—Evitemos desde el primer
momento el engafio de suponer que la teologia fundamental ha de
producir necesariamente el acto de fe sobrenatural. Basta tener en
cuenta las siguientes consideraciones:

a) El motivo tnico e inmediato del asentimiento dado en el acto de la
fe es la sola autoridad de Dios revelador, que actiia como objeto formal en
dicho acto. Las razones apologéticas o motivos de credibilidad sélo indirec-
ta y remotamente, tal vez como simples condiciones imprescindibles (sine
quibus non) influyen en dicho acto. Son desde luego necesarias para que el
acto sea razonable y para conocer la existencia de la revelacién divina, pero
no se hallan explicitamente en el asentimiento mismo de la fe 8.

b) Teniendo en cuenta que el acto de fe es libre, como se demuestra en
el tratado de las virtudes teolégicas, debe darse necesariamente un punto de
aplicacién de la libertad que hace que, aun puesto en movimiento todo
el proceso de la teologfa fundamental, pueda producirse o no producirse el
asentimiento de fe. Ni siquiera entra en su esfera de estudio el modo prac-
tico de utilizar los argumentos que ella misma proporciona o la considera-
cién de los medios psiquicos que pudieran laudablemente mover la volun-
tad. Su cometido es exclusivamente de orden légico. Los restantes elemen-
tos del proceso pertenecen a la psicologia de la fe o a la ciencia pastoral 9.

¢) Finalmente, sabemos que para todo acto sobrenatural, aun para los
actos iniciales. de la fe, es necesaria la gracia divina, don gratuito de Dios,
sin el cual no llegard el hombre a un asentimiento de fe salutifero en orden
a la vida eterna. Dios no negara esta gracia a quienes hagan cuanto estd de
su parte, pero el hombre puede poner impedimentos que la hagan ineficaz
o estorben su recepcién.

7 H. FeLber, Apologética 1 15.

8 En capitulos ulteriores, aclararemos mas este punto, distinguiendo entre la fe cienti-
fica y la fe de autoridad, como la del nifio, que cree a su madre, a cuya autoridad se entrega
sumisamente. Véase la bibliografia indicada en la nota 7.

9 Para este efecto proporcionan datos muy interesantes las obras acerca de la psicologia
de la conversi6n. Véase asimismo M. NicoLAu, Psicologia y pedagogia de la fe (1960).
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Con todo, gracias a la teologia fundamental, es posible realizar
el asentimiento de fe de un modo razonable. Ella declara taxativa-
mente: Segin los dictdmenes de la inteligencia, es razonable prestar
asentimiento a tales verdades reveladas, y con esto queda expedito el |
paso para el acto de fe. |

40. Teologia fundamental y apologética.—Entre los auto-
res modernos es muy corriente emplear como titulo del presente
tratado la palabra apologética 19. Y todavia es mas significativo el
hecho de que son varios los escritos que yuxtaponen como en
férmula de igualdad: apologética o teologia fundamental 11,

41. La palabra «apologética» no es sino un adjetivo derivado
del verbo griego &moloyoUpoi, defenderse o abogar por si mismo
en un juicio, o &woAoyifoual, término que se empleaba cuando los
magistrados publicos daban cuenta al pueblo de la administracién
de los tributos recaudados. De dicha raiz procedieron el sustantivo
apologia y el adjetivo apologética, que sobrentiende la palabra cien-
cia. En la actualidad el significado de apologia y apologética difieren
en absoluto. El primer vocablo puede aplicarse a la defensa de cual-
quier verdad particular, mediante los instrumentos més variados
utilizables en una disputa; el segundo denota una ciencia que se
dirige a un fin propio y determinado a través de procedimientos
de rigurosa exactitud.

42. Para comprender mejor la diferencia nétese que la apolo-
gia y la apologética se distinguen en cuanto: a) al objeto, b) los
principios y ¢) el método.

a) En cuanto al objeto.—La apologia versa sobre un objeto particular,
sea una persona, tal la exaltacién de Pio XII; sea un hecho, como la justifica-
cién de las cruzadas; sea un dogma, como la glorificacién del misterio euca-
ristico; sea una faceta concreta dentro de un sistema, por ejemplo, el valor
estético o la trascendencia social del cristianismo. La apologética, por el
contrario, se extiende a toda la doctrina teoldgica estudiada segiin las leyes
de la critica cientifica, en cuanto éstas actian como fundamento légico de |
asentimiento. En otras palabras, abarca todas las verdades reveladas bajo !
un aspecto unificador, a saber: el de su credibilidad.

b) En cuanto a los principios.—Las apologfas pueden utilizar para sus
fines hipétesis en boga entre los contemporineos o aun opiniones mds o
menos fundadas que aunque carentes de estricto valor cientifico, pueden ser
utiles para su trabajo, como una valoracién roméntica de los dogmas o una
explicacién del Génesis a base de las teorfas de La Place a principios del
siglo x1x. La apologética, en cambio, se apoya tnicamente en los principios

10 W. Devivier, Curso de Apologética cristiana (1931); G. GUTBERLET, Lehrbuch der
Apologetik ed.4.* (1922); E. DupLEssY, Apologétique (1924-1927); 1. LaNGaN, S. 1., Apolo-
gética (1931); A. BOULANGER, Manual de Apologética 2.% ed. (1936); J. BRUNsMANN, 8. V. D,
Lehrbuch der Apologetik 2.* ed. (1930); B. GoEeser, O. F. M. Cap., Katolische Apologetik
(Freiburg Br. 1930); P. GLEEN, Apologética (1931); J. MausBacH-G. WUNDERLE, Grundzii-
iei der(kath.) Apologetik ed.6.* (1933); N. MarIN NEGUERUELA, Lecciones de Apologética

.7.* (1960).

11 Recuérdense, por ejemplo, las obras de F. HETTINGER-S. WEBER, Lehrbuch der Fun-
damentaltheologie oder Apologetik ed.3.* (1913); H. FELDER, O. F. M. Cap., Apologetica sive
theologia fundamentalis ed.2.® (1923); TH. SPECHT-G. 1. BAuER, Lehrbuch der Apologetik oder
Fundamentaltheologie ed.2.* (1924), etc.
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eternos de razén o en los hechos inconcusos de la historia que permanecen
inmutables a través de todas las edades.

¢) En cuanto al método.—La apologfa toma frecuentemente de sus ad-
versarios no sélo las armas, sino la misma estrategia, acomodandose a sus
exigencias y utilizando mas de una vez simples argumentos ¢ad hominemp,
que solo tienen valor en la mentalidad de sus adversarios. La apologética,
por su parte, sélo construye a base de materiales tomados de las ciencias
filosoficas, criticas o histéricas mds rigurosas, dejando de lado todo método
convencional, subjetivo o transitorio.

43. En una palabra, la apologia pertenece a una disciplina ne-
gativa encaminada a la mera defensa, plenamente polémica contra
los adversarios en accién y oportunista para acomodarse en cada
caso al tiempo y a las circunstancias. La apologética es, por el con-
trario, una ciencia positiva, constructiva y sistemdtica.

44. También han de distinguirse cuidadosamente la ciencia
apologettca y el arte apologético. La ciencia apologética trata de cons-
truir un sistema sélido, objetivo y de rigurosa trabazén légica; el
arte apologético pretende convencer de hecho, apoderdndose del
hombre todo a través de su inteligencia, sus sentimientos y su
voluntad.

En lo sucesivo emplearemos indiferentemente las palabras teo-
logia fundamental y apologetzca suponiendo siempre en esta ultima
su carécter estricto de ciencia.

453. Nombres de este tratado.—No se ha llegado aun a la
unificacién de titulos. He aqui los principales:

Teologia fundamental.—Ya hemos indicado lo razonable de este
nombre, que deriva de la finalidad perseguida por este tratado.
Sentido parecido tiene el empleado por Zigliara, Pesch, Pégues, etc.,
en sus obras de Propedéutica a la teologia, pero tiene el inconve-
niente de sonar con cierto timbre enciclopédico.

Apologética.—En las lineas anteriores hemos expuesto su sen-
tido plenamente justificado y su uso frecuente en la actualidad.

46. Tratado de la revelacién.—Atendiendo al fin concreto a que la pre-
sente disciplina se dirige, que es demostrar el hecho histérico de la revela-
cién, puede, sin duda, admitirse tal encabezamiento como lo hacen Wil-
mers, Baierl, Romeis, Dieckmann, Garrigou-Lagrange, Tromp, etc. 12. Fue
un tftulo nacido a principios del siglo xvi1, bajo el influjo de las impugna-
ciones deistas, que contentdndose con la sola religién natural, rechazaban
cualquier comunicacién de Dios con los hombres.

Tratado de la verdadera religién.—Sobre todo en obras latinas ha sido
un titulo bastante usado, v.gr., Bainvel, Mueller, Cauly, Muncunill, Van
Noort-Verhaar, Lercher-Schlagenhaufen, Beni, etc. 13, Su origen data asi-

12 G WILMERs, S. 1., De Religione revelata (1897); J. Baiere, The Theory of Revelation
(1927); K. RoMETs, O. F. M., Die gittliche Of fenbarung und ihr Mittler (1930); H. Dieck-
MANN, S, I De Revelatione christiana (1930); R. GarriGou-LAGRANGE, O. P., De Revela-
tione per Ecclesiam Catholicam proposita ed.s.* (1950); S. Tromp, S. L., De Revelatione Chris-
tiana ed.6.* (1950).

13 1, V. BainveL, S. 1., De vera Religione et Apologetica (1914); 1. MUELLER, S. 1., De
vera Religione tractatus theologicus ed.2.% (1914); E. CauLy, Recherche de la vraie veligion
ed.16.* (1914); I. MuncuNiLL, S. L., Tractatus de vera Religione (1909); G. VAN NOORT-
J. VERHAAR, Tractatus de vera Religione ed.4.® t.1 (1923); L. LERCHER-F. SCHLAGENHAU-
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mismo del siglo xviir en la lucha contra el indiferentismo religioso, para el
que todas las religiones eran de un mismo valor. No hay duda de que en
nuestro tratado intentamos investigar cual es de hecho la religién verdade-
ra establecida por Dios.

Dogmadtica general o teologia general.—Titulo usado por algunos
autores, como Huerter, Egger, Minges 14, que no ha llegado a pros-
perar por sonar a estudio de verdades recibidas ya por la fe.

III. PROBLEMAS ACTUALES SOLUCIONADOS POR LA APOLOGETICA

47. El fin primario de la teologia fundamental ha quedado ex- |
puesto de manera taxativa en los parrafos anteriores: demostrar la;
credibilidad de la fe. Pero, como sucede frecuentemente en la solu-
ci6n de los grandes problemas, junto al fin principal se obtienen
otra serie de resultados a veces de no menor trascendencia.

El sol en la actual providencia de Dios tiene como objetivo primordial
iluminar la tierra, segtn nos dice la Escritura 15; pero al mismo tiempo pro-
porciona con sus ondas el calor necesario para el desenvolvimiento de la
actividad humana, fomenta con sus radiaciones ultravioladas multitud de
fenémenos quimicos y establece con el influjo de su masa el equilibrio en
nuestro sistema gravitatorio.

Asi, la teologia fundamental, junto a su fin esencial, trae la solu-
cién a tres de los grandes problemas que conmueven a la humani-
dad: un problema filosdfico, otro psicoldgico y un tercero histdrico.

Problema filoséfico

48. A cualquier hombre que reflexione un poco sobre su situa-
cién religiosa se le presenta inmediatamente el problema filoséfico-
critico de la objetividad real de su propia religién. Aun concedido
de antemano que todo ser racional ha de profesar unas creen-
cias y ejercitar un culto, explotan en el 4nimo, acucidndolo violen-
tamente, una serie de cuestiones por resolver: ¢Basta la practica de
la religién natural dictada por el solo entendimiento sin injerencias '
exteriores? jPuede Dios a través de los tiempos dictar nuevas formas
concretas para ser venerado? ¢Debera el hombre ajustarse a seme-
jantes indicaciones? ¢Cual de las religiones que nos circundan con
sus apremiantes sugerencias es la que nos ofrece la plasmacién real
de nuestras relaciones para con Dios? Estas voces interrogantes
encierran una inquietud de caracter critico, a la que la filosofia
no habia dado respuesta adecuada y que encontrard su solucién
en la teologfa fundamental.

FEN, S( I, )!nsﬁtutiones theologiae dogmaticae t.1 De vera Religione; A. BENI, La vera Reli-
giwne (1949).

14 H. Huerter, Theologia generalis ed.12.* (1909); F. EGGER, Enchiridion theologige dog-
ﬂdmttcae( gene)m!is ed.4.* (1913); P. Minges, Compendium Theologiae dogmaticae generalis
ed.2.* (1923).

15 Es la concepcién més ordinaria del sentido providencialista biblico al descubrir los
fines de Dios en la creacién. Véase, v.gr., Ps 135,8.
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Problema psicoldgico

49. No es dificil comprobar en el hombre a través de todas las
etapas de la humanidad una viva fermentacién de inquietud espiri-
tual por descubrir sus verdaderas relaciones con Dios que apacigilen
sus ansias de vitalidad divina y trascendente. Es el grito que en el
siglo 1v se tradujo en el libro de las Confesiones, de San Agustin,
cuyo contenido resume el mismo autor en aquellas conocidas pala-
bras: Nos hiciste, Sefior, para ti y nuestro corazén estd inquieto
hasta que descanse en ti 16,

50. Este desasosiego espiritual se agudizé al finalizar el si-
glo x1x con el fracaso del materialismo, que dej6 el alma llena de
vacios y llegé a su paroxismo con los nuevos sistemas idealistas y
las filosoffas del como si... 17, impotentes para reconstruir los tejidos
del espiritu, deshechos por la metralla de las dos grandes guerras
mundiales. Tal es el estado de dnimo que se revela en las autobio-
grafias de la mayor parte de los convertidos. Sirva de ejemplo
Pedro van der Meer de Walcheren en su precioso diario Journal
d’un converti, al que puso una introduccién otro gran impaciente
de la vida, Leo6n Bloy:

Sentia el corazdn terriblemente oprimido bajo el peso de mis emociones. Con-
templaba la noche negra, y alld, mds arriba, las estrellas. El hombre es un ser
absurdo. Siento en torno mio tinieblas impenetrables y, sin embargo, quiero ver.
¢Por qué no puedo contentarme con lo que tengo delante de mi, palpable, limi-
tado, real? ;Por qué mi espiritu invoca lo Infinito, la Eternidad? No puedo
pensar el Fin, y el Infinito es como un abismo en el que se arroja una piedra
que no alcanzard jamds, nunca jamds, el fondo. Ambas cosas son inconcebibles
para mi razdn. Es locura sondear los abismos esperando encontrar una respuesta
en sus profundidades... El espectdculo de esta noche estrellada que se extiende
sobre la tierra me conturba. ;Cudntos hombres han gritado como yo su angustia
en sin nimero de noches a lo largo de millares y millares de afios desde que fue-
ron encendidas esas lumbreras en la noche del comienzo? Y nadie ha escuchado
una sola palabra liberadora... Permanecemos en la tierra un momento breve
como la duracién de un reldmpago con nuestros grandes ojos abiertos, en medio
de la tempestad salvaje de nuestras pasiones, torturados por todos los deseos y
todos los suefios, ansiando alcanzar lo imposible y estrecharlo contra nuestro
corazdn. Interrogamos al pasado, leemos lo que han pensado los hombres; no
podemos comprender. Interrogamos a la tierra, al cielo, a los astros, a los abis-
mos de los espacios y a los abismos de nuestra alma; sollozamos de éxtasis y de
nostalgia a la vista de algo bello, hacemos grandes gestos pasionales e inmedia-
tamente quedamos extendidos, inmdviles; ya no hay nada mds, nada, nada,
nada. Las estrellas que contemplamos con una tan gran ansia no se acordardn
mds de nosotros... 18

16 Confesiones 1.1 c.1. Muy bien advierte el P. F. MiEr que esta frase compendia todo
el espiritu de la obra agustiniana: Las Confesiones de San Agustin (1929) p.35 n.I.

17 Citamos estas dos corrientes filosoficas entre otras muchas por representar dos confe-
siones explicitas del fracaso de la apaciguacién arreligiosa del entendimiento. La filosofia del
como si fue expuesta primeramente por J. VAIHINGER en su obra Die Philosophie des Als-ob
(1911). La teoria de las culturas o universos formales se debe a O. SPENGLER en su libro Der
Untergang des Abendlandes (1918). Muy bien recalca algunos de estos aspectos del pensa-
miento moderno M. F. Sciacca en su obra: La ﬁlosofa hoy. De los origenes romdnticos de la
filosofia contempordnea hasta los problemas actuales 2.* ed. (1956).

18 Journal d'un converti (1921) p.28-30. Es muy interesante respecto a estas angustias

del mundo moderno, sin Cristo, la obra de H. b Lusac, El drama del humanismo ateo (1949).
En terrenos mis préximos al cristianismo, es sugerente la obra de P. ReNaupiN, Trois qui
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51. Tal es el estado de muchos espiritus en los afios que si-
guieron a la primera guerra europea. Presa de su desesperacién se
echaron en manos del espiritismo, sistemas teoséficos, misticismo
humanitario naturalista, pesimismo doctrinal de Schopenhauer, in-
dividualismo de Nietzsche, evangelismo sentimental de Tolstoi y
otros suced4neos religiosos parecidos 19. Testigo de esta fermenta-
cién espiritual es la avalancha de obras de psicologia religiosa que
han venido produciendo los afios siguientes a la primera guerra
mundial 20, y comprobacién de ese mismo desasosiego el éxito de
las conferencias acerca de estos temas. Entre las predicadas en
Notre Dame de Paris obtuvieron uno de los mayores triunfos las
del P. Pierre Sanson, sobre la inquietud psicolégica humana, que
conmovieron multitudes inmensas de oyentes 21.

52. Este desasosiego espiritual llegdé a su culmen después de
la segunda guerra mundial, quedando cristalizado en la filosofia
de la angustia por excelencia, cual es el existencialismo, que enton-
ces alcanzé su médximo auge y que llegé a penetrar aun en los do-
minios de la teologia mediante el teélogo protestante Karl Barth 22,
En medio de estas teorias del ¢«como si», de las dudas y de las nega-
ciones el hombre se viene debatiendo cada vez con mds ansias de
apaciguamiento espiritual.

Dice muy bien Karl Adam en su obra Das Wesen des Katholizismus: El
hombre exangiie y estéril de la pura negacidn no puede subsistir por mucho tiem-
po. No se vive de sélo negaciones. Mas el hombre se empefia en vivir. Su ansia
de vivir es mds fuerte que todas esas filosofias sombrias y exdnimes. El hombre
aspira a una vida fntegra, plena y personal. Harto de negar, quiere afirmar.
Porque, en definitiva, la accién y la vida estriban en afirmaciones resueltas y
actos positivos atrevidos 23

53. A estas tempestades psiquicas de angustia y ansiedad res-
ponde la teologia fundamental ofreciendo al espiritu la paz de una

cherchaient Dieu (1945), en la que estudia las luchas de Jouffroy, Sully Prudhommc vy Maine
de Biran. Los anilisis relativos a sujetos particulares son numerosos. Dos obras a modo de
ejemplo acerca de escritores muy conocidos. Uno autobiografico de E. Psicuari, Voces en el
desierto (1946) y El viaje del Centurion, completados por su Journal intime publicado a trozos
en la obra de su hermana HeNRIETTE, Ernest Psichari, mon frére (1933) La otra, cogida al azar,
entre escritos sobre Unamuno: M. Oromf, O. F. M., F. SANcHEZ MAR{N, Unamuno y su
siglo, Agonfas intelectuales (1957). Una buena descripcién de las luchas espirituales de Una-
muno nos ofrece R. Tuccr en su articulo Itinerario spirituale di Miguel Unamuno: CivCatt
108 (1957) II 146-159.

19 Muy acertadamente fue estudiando todas estas falsas orientaciones a principios de
siglo J. PAcHEU, Du positivisme au Mysticisme. Etudes sur l'inquiétude religieuse cont
(Paris 1906). Aun cuando bajo otro punto de vista puede verse un recorrido parectdo con
criterio mas cientifico y modemo en M. F. Sciacca, Herejias y verdades de nuestro tiempo
(1958).

20 Por el momento puede el lector echar una ojeada a la bibliografia de caricter sin duda
mas general, recogida por J. Topor{, O. P., Filosofia de la Religion (1955).

21 ['inquiétude humaine (Parfs 1925) Pueden recordarse entre otras muchas conferencias
radiofénicas de M. B. Kovus, La eterna inquietud (Madrid-Buenos Aires 1949).

22 Véase la exposicién de sus ideas en relacién con este punto en M. F. Sciacca, Dios
v la Religién en la filosofta actual 183-192. El mismo autor trata mas despacio acerca de la
doctrina existencialista en su obra antes citada, Herejlas y verdades de nuestro tiempo 111-128.
Brevemente puede verse una idea de conjunto en orden a lo que pretendemos en GABRIEL
pE SotieLro, O. F. M. Cap., El existencialismo y la doctrina ¢atolica: EstFranc 57 (1956)
249-270.

23 La esencia del Catolicismo (1955) p.13.
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afirmaci6én definitiva. Es la solucién del gran problema psicolégico
de la actualidad.

Problema histérico

54. Existe desde hace veinte siglos una gran cuestién histérica
que forma el méximo interrogante de la humanidad. Nadie puede
esquivarlo. La persona de Jesucristo. Toda persona de alguna cul-
tura ha de pronunciarse en un sentido u otro al ofr este nombre,
y de la postura que ante ¢l se adopte dependera el sentido que tome
la mayor parte de las acciones humanas. ¢Un impostor? ;Un iluso?
¢Un hombre vulgar? (Un gran profeta? El Hijo de Dios? El
silencio es imposible, pues aquel hombre ha dividido el curso de
los tiempos en dos grandes vertientes: los siglos se computan antes
y después de su existencia y el mundo de las conciencias queda
dividido en los que le siguen y los que le contradicen.

55. Lejos de atenuarse el interés de este problema en los tiempos ac-
tuales, ha aumentado, hasta el puntode que uno de los dirigentes del raciona-
lismo aleman, Ad. Harnack, pudo escribir a principios de siglo: ... Hoy se
busca y se investiga acerca de Cristo mucho mds que hace treinta afios. En los
tanteos y experiencias actuales, en las respuestas raras y abstrusas que a veces se
ofrecen, en las caricaturas y embrollos cadticos, en el mismo odio que se mani-
fiesta, se echa de ver una vitalidad y una lucha seria por rastrear las huellas
de Cristo 24

56. No sélo las plumas cristianas se debaten en torno a Cristo.
Escritores de todas las religiones, continentes y culturas se preocu-
pan intensamente por la persona de Jests. Los judios han intensi-
ficado sus escritos sobre Jesis con incesantes articulos, tanto en
sus dos grandes enciclopedias, la Encyclopaedia Iudaica y la The
jewish encyclopedia 25, como en sus principales revistas, Jewish Quar-
terly Review, Revue des Etudes Juives, etc., y en obras, a veces de
verdadero interés, v.gr., en las vidas de Jesus, como la de J. Klaus-
ner, que en 1952 alcanzaba su tercera edicién en aleman: Jesus von
Nazareth, seine Zeit, sein Leben und seine Lehren, y cuyo pensamien-
to viene cristalizado en aquella frase: Jests es una de las joyas mds
magnificas de Israel en todas las edades 26. Una muestra sintética de
esta inquietud nos presenta recientemente F. Dattler en su trabajo
Cristo e cristianismo na Literatura Judaica Moderna 27,

24 Das Wesen des Christentums (1905) p.2. Observaciones de esta clase mis abundantes
y matizadas se encuentran, desde luego, en los escritores catélicos, por ejemplo, H. FELDER,
Jesus Christus t.1, 1-4; F-M. Braun, O. P., Ou en est le probléme de [ésus (1932) p.18s. Para
darse cuenta de la inmensa literatura acerca de Jests y los Evangelios, restringiéndose ani-
camente a escritos de orden cientifico, la revista sBiblica* recogia como aparecidos durante
el afio 1959 la serie de 519 titulos diversos (Bibliografia p.123-154), numero aproximada-
mente parecido en otros afios.

25 Esta ultima en la palabra Jesus of Nazareth le dedica tres estudios, vol.7 col.160-178:
Jesus in history de J. Jacoss, Jesus in Theology de K. KoHLER y Jesus in jewish legend de S. Krauss.

26 Jesus von Nazareth, seine Zeit, sein Leben und seine Lehre ed.3.* erweiterte Auflage
(Jerusalem 1952) 629 p4gs. La primera edicién habia aparecido en la misma ciudad en 1922
con el titulo Jeshuha-Nostzri.

27 En sRevista de Cultura Biblica® (Sao Paolo) t.1 (1956) p.254-267. El autor recoge y
enjuicia una docena de publicaciones judfas sobre Cristo. Véase el estudio interesante a este
propésito de G. BArDY, Jests visto por los no cristianos, Los judios, Christus, Enciclop. cristol
trad. esp. (1962) t.II, p.4 c.9 372-385.
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57. El mismo interés histérico-religioso se manifiesta en las regiones
paganas. Basta para comprobarlo abrir al azar cualquier tomo de la revista
The Hibbert Journal, cuyas pdginas, en ansia de universalismo ecuménico, se
hallan salpicadas con tintas de todas las ideologfas. All{ encontramos re-
presentada la Universidad de Tokio por su profesor M. Anesaki 28, la Uni-
versidad de Calcuta por la pluma de Radhakrishnan 29, los centros cultu-
rales cantoneses por los escritos de Yu Wei 39, etc. Esta efervescencia del
paganismo chino en torno a Cristo se refleja en los artfculos de revistas chi-
nas ofrecidos por A. L. Wieger en su obra La Chine Moderne 31; asi como
nos refleja el pensamiento hindd a este respecto T. Ohm en su articulo:
La imagen de Cristo en un hindu moderno 32.

58. Aun el mismo mundo mahometano, tan alejado afectivamente de
Jesus, nos estd presentando en estos ultimos afios numerosas elucubraciones
llenas de interés desde los severos enjuiciamientos del proceso de Jests
hechos por el eminente profesor y rector de la Universidad de El Cairo Mu-
hammad Kamil Husayn en su Ciudad inicua 33, hasta los estudios mono-
graficos sobre el mesianismo de Jesucristo publicados no hace mucho por

Abd Al-Hamid Gawdat Al-Sahhar 34 y Abbas Al-Aqqgad 35.

59. Con razén, pues, podia escribir ya a principios de siglo
el conocido autor protestante racionalista A. Sabatier: Entre todas
las cuestiones agitadas a nuestro alrededor, la mds grave, la cuestion
verdaderamente decisiva, es la que respecta a la persona de Jests 36.

Este problema histérico, hoy més que nunca candente, quedara
definitivamente resuelto al cerrar la apologética sus tltimas paginas.
Fruto bien apreciable.

IV. EvVOLUCION HISTORICA DE LA APOLOGETICA

60. Las apologias del cristianismo surgieron, como era natu-
ral, con los primeros escritos postapostélicos; la clencia apologética
no nace sino mediado ya el siglo xvi1 37, El estudio de los funda-
mentos teolégicos como impulso interno fecundado por varias
ocasiones providenciales externas alumbraron la nueva disciplina 38.

28 Por ejemplo: How Christianity appeals to a japanese Buddhist, donde estudia las ca-
racteristicas de los Dos Sefiores (Jestis y Buda) segtin él nombra. Aparecié formando parte
de una colecciéon: Impressions of Christianity from the point of view of the non-christian Reli-
gions, que empezé a publicar la citada revista, t.4 (1906).

29 Entre otros The Heart of Hinduism en «The Hibbert Journals t.21 (1922).

30 A chinese Stateman’s view of Religion en ¢The Hibbert Journal» t.6 (1908) 19-27.

31 Shien-Shien 1921, Il piezas 7 a 25 p.19-101.

32 Das Christusbild eines modernen Hindu (Bhai Manilal C. PareHk, ed. Rajkot [1953]
sqg pigs.) en «Zeitschrift fiir Missionswissenschaft und Refigionswissenschaft» t.39 (1955)
106-114.

33 La obra, aparecida primeramente en El Cairo con el titulo Qarya Zalima en 1954, fue
traducida dos afios mas tarde al inglés con el titulo City of Wrong. A Muslim studies the Cross.
Posteriormente se ha hecho asimismo una versién francesa y esta preparandose la espafola.

34 Ha publicado recientemente, aunque sin fecha, en El Cairo una obra con el tftulo
Al-Masih 'Isa b. Maryam, ¢El Mesfas Hijo de Maria».

35 Abqariyyat al-Masih, +El genio del Mesifas* (El Cairo 1953). Véase G. Barpy, Jestis
viséa por los no cristianos. El Islam. Christus, Enciclop. cristol. trad. esp. (1962) t.Il p.4 c.9
393-404.

36 Texto citado por el pastor protestante E. LACHENMANN en la Realencyclopddie fiir
protestantische Theologie und Kirche, ed.3.%, p.278.

7 Puede verse a este propésito F. pE B. VizmaNos, S. 1., La Apologética en los autores
postridentinos: EstEcl 13 (1934) 418-446.

38 Jesucristo y los apdstoles jamas pensaron en construir una ciencia apologética. To-

cante a sus métodos apologéticos, podrian hacerse estudios interesantes. Véanse, por ejem-
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Es facil distinguir en su formacién y desarrollo cinco periodos
creados por otros tantos frentes de lucha doctrinal:

Primer perfodo: Lucha contra el paganismo (a.120-600)

61. La primera defensa del cristianismo fue obra de los escri-
tores del siglo 11, llamados por antonomasia apologetas 39, varones
eruditos en la filosofia helénica, pero no siempre bien afectos a
sus doctrinas, y en general convertidos al cristianismo en edad
madura. Florecieron en todos los paises: Cuadrato, Aristides y
Atenigoras, en Atenas; Taciano, en Siria; el obispo Teéfilo, en
Antioquia; Melitén Sardense, en Lidia; Milciades, en Asia Menor;
el obispo de Hierapolis, Apolinar, en Frigia; Justiniano, oriundo de
Palestina; Tertuliano, en Africa septentrional, y Minucio Félix,
en Roma.

En general, sus apologfas, dirigidas a los emperadores, al senado o al
pueblo gentil, comprendfan dos partes: la primera, de caricter negativo,
rebatfa las calumnias de los paganos sobre el atefsmo, la inmoralidad o los
infanticidios perpetrados en reuniones clandestinas; la segunda, de orien-
tacién positiva, exponfa con viveza y colorido los argumentos en pro de la
nueva religién. Entre éstos destacaban los relativos a su antigiiedad, deri-
vada de Moisés; la excelencia de su doctrina, la pureza de vida de sus se-
guidores, el cumplimiento de los antiguos vaticinios, los milagros de Jesu-
cristo, la conversién del mundo y la fortaleza de los mArtires 40,

De este modo empezaron a perfilarse y desarrollarse varios de
los argumentos que pasarian mds tarde a los encasillados de la cien-
cia apologética.

62. Aun cuando no con tanta exuberancia, no faltaron tam-
poco en los siglos posteriores defensas valiosas del cristianismo 41,
como las que nacieron en la culta Alejandria de sus cuatro grandes
plumas: Clemente, con su Exhortacién a los paganos; Origenes,
con sus escritos Contra Celso; la del obispo San Atanasio, con su
Discurso contra los gentiles, y la del patriarca Cirilo, con su Auténtica
religion de los cristianos contra el ateo Juliano. En Cesarea su gran
obispo, el poligrafo Eusebio, compuso hasta cuatro obras apolo-

plo, las dos obras de M. Tuav, Jésu-Christ, son propre apologiste (Paris 1924), y Les apétres
apologistes du Christ (Parfs 1926).

39 Para los apologetas griegos tenemos la estimable edicién bilingiie de D. Ruiz Bueno,
Padres Apologistas griegos (s.11) (Madrid, BAC, 1954), donde pueden verse las traducciones
de San Justino, Taciano, Atendgoras y Teéfilo de Antioqufa. No han tenido igual suerte los
latinos. Con todo, aun prescindiendo de antiguas versiones, tenemos varias traducciones
sueltas como la del Apologético de TERTUL1IANO, por el P. GERMAN DEL Prapo (col. Excelsa);
la del Octavio, de MiNucro FELIX, por el P. SaANTOS DE DoMINGO (ibid.); la de Sobre la muer-
te de los perseguidores, de Lactancio, por C. SANcHEZ ALisepa (ibid.).

40 Una iniciacién general en la apologética de los primeros siglos pueden darla, J. Mar-
TIN, L' Apologétique traditionnelle (Parfs 1905); L. LAGUIER, La Meéthode apologétique des Péres
dans les trois premiéres siécles (Paris 1905); M. PELLEGRINO, Studi sulla antica apologetica
(Roma 1947); loser RHEAL Laurin, O. M. 1., Orientations maitresses des Apologistes chrétiens
de 274 d 361 (Roma 1954). Bibliografia de estudios modernos monogréficos sobre los diver-
sos apologetas puede verse en las obras de Patrologfa, especialmente en J. QUASTEN, Patro-
logia (Madrid, BAC, 1961),

41 Sobre los Santos Padres consultese alguna de las Patrologfas més recientes, como la
de Luis M. pe CApiz, Historia de la literatura patristica (Buenos Aires 1g54); B. ALTa-
NER con un apéndice para la Patrologfa espafola, por E. Cuevas y U. Dominguez (Ma-
drid 1956); J. QuasTEN, Patrologia (Madrid, BAC n.206 y 217, 1961-1963) .
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géticas: Preparacion evangélica, Demostracién evangélica, Contra Por-
firio y Contra Hierocles. Tampoco los latinos enmudecieron, como
lo prueban las impugnaciones contra los gentiles: Adversus natio-
nes, de Arnobio; los escritos Sobre el error de las religiones paganas,
de Firmico Materno, y la gran obra de San Agustin, hito de pers-
pectivas eternas, De la ciudad de Dios42.

Es muy explicable que al triunfar Constantino, derrotados ya los ene-
migos del cristianismo, languideciese la literatura estrictamente apologéti-
ca, cediendo el paso a la polémica contra la herejfa. Esta aporté para nues-
tro fin una gran utilidad, pues, al iluminar més y mas los dogmas, ilustraba
con nuevo brillo los argumentos de la apologética interna basada en la ex-
celencia de la doctrina cristiana.

Segundo periodo: Lucha contra los mahometanos y judios (600-1450)

63. Junto a las polémicas dogmdticas contra los herejes se iba
recrudeciendo asimismo la controversia contra mahometanos y judios.

El primer impugnador de los mahometanos fue, segin parece, San Juan
Damasceno en su obra Discusién de un sarraceno y un cristiano, de impor-
tancia reducida en medio de su produccién literaria, pero que abrié el ca-
mino a los futuros polemistas orientales, empezando por su discipulo Teo-
doro Abukara (780), a quien siguieron posteriormente el obispc Samonas de
Gaza y el metropolitano Elfas de Nisibe en el siglo x1, y Salomén de Basra
en el xi.

Espafia fue a la cabeza en esta literatura antimahometana, in-
coada por Alvaro de Cérdoba con su obra Indiculo luminoso (854),
promovida por el influjo de San Ramén Nonato (t 1240) y San
Raimundo de Pedafort, O. P. (+ 1275), a través de las actividades
mercedarias, incrementada por Raimundo Martin (1 1284) con su
Pugio fidei (Daga de la fe) y llevada a su cenit por el Beato Raimundo
Lull (1 1315) con su Arte Magna 43. Cerré esta gloriosa lista de
apologetas la pluma magistral de Juan de Torquemada (1 1468) con
su obra Contra los principales errores del pérfido Mahoma.

64. Las apologias contra el judaismo empezaron, como es natu-
ral, desde los primeros tiempos cristianos.

Ya el afio 150 escribia San Justino su Didlogo con el judio Trifén.
Algo mas tarde era el Africa septentrional la que florecia en esta
materia con Tertuliano (+ 240) en su obra Contra los judios y San
Cipriano (258) en su Testimonio contra los judios.

42 La Ciudad de Dios (BAC t.16-17, 1958). Los comentarios sobre esta obra, una de las
mas leidas en los tiempos pasados, son innumerables. Puede verse la revista «La Ciudad de
Dios», que le dedicé dos tomos, vol.167 (1954), centenario del nacimiento del Santo. Sobre
El método afologético de su autor, véase L. Stoszko, L' Apologétique de Saint Agustin (Stras-

ourg 1932).

43 La actividad polémica de Ramén Lull puede tomarse como simbolo de los apologe-
tas de su tiempo. Con frecuencia la misma pluma escribia contra los mahometanos y contra
los judios. La primera obra de Lull, El libro del gentil, es una controversia religiosa de las
tres leyes cristiana, mahometana y judia. El Arte magna o Arte general y universal viene a
ser la sintesis de una serie de obras apologéticas de aquel gran poligrafo y arabista. Para una
idea somera de esta figura véase: Enciclopedia de la Religién Catdlica t.4 1498-1502. Uno de
los mejores trabajos sobre Lull es el de T. y J. CARRERAS ARTAU, en la Historia de la Filoso-
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De allf se desplazé esta onda polémica hacia el Oriente, que nos legé
ilustres apologetas antisemitas en Leoncio, obispo de Nedpolis, en Chipre
(t 642), Juan Moscos (1 619), Anastasio Sinafta (1 ca. 700), Basilio, obispo
de Neopatra (s.X) y otros varones insignes, quienes aprovecharon a este
efecto sus comentarios a la Sagrada Escritura, especialmente a los Profetas.

Finalmente, fue Espafia quien continud brillantemente la lucha,
llevando como abanderado a San Isidoro de Sevilla (+ 636) en su
obra Sobre la fe catélica contra los judios, y teniendo en sus filas a
los dos arzobispos toledanos San Ildefonso (1 669), que, en su tra-
tado de la Virginidad perpetua de Santa Maria, consagra una parte
expresamente a los judios, y a Julian (t 690), converso él mismo del
judaismo, cuya obra sobre la Comprobacién de la edad sexta trata de
convencer a los rabinos valiéndose de sus mismas teorfas acerca de
la llegada del fin del mundo en la edad sexta de la historia.

Esta brillante tradicién irradié hacia Francia, donde dos obispos de
Lyén, Adobardo (1 840) y Amolo (1 852), el obispo de Narbona Teodardo
(893) y el de Chartres Fulberto (1028), juntamente con alemanes tan egre-
gios como el abad de Fulda, Rabano Mauro (1 856), prepararon el camino
a las dos grandes obras de San Pedro Damian (1072), que en cierto modo cie-
rran este ciclo: Antflogo contra los judios y Didlogo entre un judio que inquiere
y un cristiano que en contra responde.

65. También en esta materia la corona definitiva habia de mo-
delarse en Espafia con los escritos de los grandes conversos que ja-
lonan nuestra historia hasta los Reyes Catolicos: Rabbi Samuel de
Marruecos, convertido en Toledo el afio 1085, cuya obra Sobre el
advenimiento pasado del Mesias muestra buen conocimiento del
Antiguo Testamento; Pedro Alfonso (antes Moisés Sefardi), médico
de Alfonso VI, vehemente confutador de las tradiciones talmudi-
cas, bien conocidas por él, y cuyas disputas dejé consignadas en su
obra Didlogos en que se refutan las impias opiniones de los judios;
Alfonso de Burgos (antes Rabbi Abner, 1 1346), sacristin de la
catedral de dicha ciudad, que en su obra Guerras del Sefior pulve-
riza las invectivas anticristianas de Rabbi los. Kimhi; Jerénimo de
Santa Fe (1 1413), que después de sus continuas disputas con los
rabinos aragoneses dejé consignados sus argumentos en pro del
cumplimiento de las profecias en su obra Errores de los judios, y,
sobre todo, el eximio arzobispo burgense Pablo de Santa Maria (an-
tes Salomén Levita, T 1435), quien mediante su Escrutinio de las
Escrituras convirtié a la fe a un gran nimero de antiguos correli-
gionarios. Ni podemos pasar por alto entre estos ilustres conversos
al cristiano viejo y santo monje Martin de Leén, que en su Concordia
del Antiguo y el Nuevo Testamento, como él llama a su gran produc-
cién literaria, fue uno de los mas infatigables polemistas antijudios
de aquellos tiempos 44.

fia espafiola: Filosofia cristiana de los siglos XIII al XV, t.1 p.3 (Madrid 1939): El escolasti-
cismo popular, Raimundo Lull; t.2 p.4 (Madrid 1943): Esbozo de una historia filoséfica del
lulismo. Puede verse asimismo S. GALMEs, Ramdn Llull: Obras literarias. Introduccion
biogréfica (Madrid, BAC, 1948).

44 Sobre San Martin de Leén poseemos el magnifico estudio de A. Vikavo GoNzALEz
San Martin de Leén y su apologética antijudia (Madrid 1958), donde juntamente se podré en-
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Tal vez por iniciativa de San Raimundo de Pefiafort, y en todo caso bajo

nflujo, no exclusivo, pero sf preponderante de los anteriores impugna-
es del mahometismo y judafsmo, germiné la gran obra de Santo Tomds,
suma contra los gentiles, que habia de cerrar con brillantez este perfodo 45.

66. Esta doble polémica contra judios y mahometanos, en que
podia ya prescindir de la idolatria y corrupcién pagana, centré la
>logética frente a las religiones monoteistas seguidoras de algin
‘6n eximio como fundador. Fue un gran paso hacia la unidad de
ciencia apologética. Por esa misma causa se estudié con mas pre-
i6n el mesianismo y la divinidad de Jesucristo, con lo que el
tado del Legado divino present6 en adelante una estructura mas
urosa.

Tercer periodo: Lucha contra el humanismo y protestantismo
(1450-1650)

67. Al socaire del humanismo, con su adoracién por el arte y
ltura de la antigiiedad, surgieron de nuevo viejos errores anticris-
nos.

Asf, por ejemplo, Pomponazzi resucité alguno de los falsos sistemas filo-
icos de los siglos pasados, H. C. Agripa de Nettesheim quiso renovar
as anacrénicas de la cdbala y la magia, e incluso, bajo la pluma de Pom-
nio Leto, reaparecieron las antiguas concepciones de un Cristo impostor.

Desde el mismo campo humanista con tintes fuertemente pla-

1icos se elevaron voces apologéticas contra estos errores, como la
Marsilio Ficino (1 1499) en su obra Sobre la religion cristiana,
de Pico de la Mirandola (1 1494) en su Heptaplo, la de su sobrino
ancisco de la Mirandola (+ 1533) en su Examen de la vanidad de
doctrinas de los gentiles y, sobre todo, la del espafiol Luis Vi-
s (t 1540), que, no obstante su enemiga contra la escolastica, se
0 benemérito de nuestra ciencia con su obra péstuma Acerca de
verdad de la fe cristiana.

68. De un campo diametralmente opuesto surgieron campeones con-
el humanismo anticristiano, como el inquieto Jerénimo de Savonarola
1498), que en su Triunfo de la Cruz contra los sabios de este mundo defien-
el cristianismo fijindose en los efectos de su doctrina, o el eximio carde-
Adrian de Corneto, que en sus libros Sobre la verdadera filosofia segiin
cuatro doctores de la Iglesia sostiene que la genuina sabidurfa no ha de
scarse en los artificios de los filésofos, sino en la divina revelacién.

trar una de las bibliograffas mas completas acerca de la literatura polémica contra los ju-
. Sobre los judfos conversos han aparecido en los ultimos afios en Espaifia obras de posi-
 valor, especialmente las de L. Serrano, O. S. B., Los conversos don Pablo de Santa Ma-
y don Alfonso de Cartagena (Madrid 1942) y de F. CaNTERA, Alvar Garcia de Santa Ma-
Historia de la juderia de Burgos y de sus conversos mds egregios (Madrid 1952).

45 Acerca de los antecedentes y origen de la Suma contra los gentiles, véase M. DE GAR-
tA, O. P., en su Introduccion general a dicha obra, traducida en dos tomos, por j. M. Pra
TELLANO, O. P, (Madrid, BAC t.94 y 102, 1942). Asimismo N. BaLTHAsAR y. A, Simo-
, Le plan de la Somme contre les gentils de S. Thomas d’Aquin: RevNéoscolPh 32 (1930)
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69. Fruto de esta controversia en orden a la ciencia apologd
tica fue un anélisis méas profundo de los argumentos internos del
cristianismo y una mayor apetencia por la revelacién sobrenatuyal

todavia mas estimables. La Reforma sent6 dos errores fundameénta-
les: el uno acerca de la constitucién de la Iglesia, el otro reldtivo a
la naturaleza de la fe. Para destruirlos hubo que profundizar en el
estudio de la Iglesia como sociedad divina fundada directamente
por Cristo y dotada de jurisdiccién propia, autoridad jerarquica y
magisterio oficial infalible. Tal estudio sefialé el nacimiento del
tratado acerca de la Iglesia, parte de la ciencia apologética. Acaso
el primer creador de este tratado, aun antes de estallar el lutera-
nismo, fue nuestro compatriota Juan de Torquemada, cuya obra
Suma acerca de la Iglesia (1489), editada después de su muerte,
dio la estructura fundamental a la nueva disciplina. Poco después,
gracias a los trabajos de eminentes escolasticos, como Melchor
Cano (1 1560) en sus Lugares teoldgicos y, sobre todo, de Roberto
Belarmino (t 1621) a través de sus controversias, fue perfeccionan-
dose mas y mas dicho tratado hasta llegar a su punto actual con
obras como la del cardenal Gotti, La verdadera Iglesia de Cristo,
en 1719.

70. La camparia contra el protestantismo trajo consecuezlcias

71. Tampoco fue de poca importancia la aportacién doctrinal
hecha por las refutaciones de las ideas protestantes acerca de la fe
concebida como mero sentimiento de confianza fiducial o de expe-
riencia interna. Muchos tedlogos, siguiendo a Santo Tomés, expu-
steron la verdadera naturaleza del asentimiento de fe producido no
por la evidencia interna de la verdad, sino por la evidencia externa
de la credibilidad. Con ello determinaron claramente el fin de la
ciencia apologética respecto al acto de fe al mismo tiempo que
dedicaban algtn capitulo a desenvolver los argumentos de credi-

bilidad.

Uno de los escritores mas preclaros en este sentido fue el espafiol Mi-
guel Medina, O. P., que en su obra Parénesis cristiana o tratado de la fe
verdadera en Dios (1564) explané ampliamente los motivos de credibilidad,
dejando en esta materia un ejemplo fecundo a sus sucesores. Todos los co-
mentaristas posteriores de Santo Tomas, como Cayetano Baiiez, Toledo,
Sanchez, Valencia, Tanner, etc., snguleron el mismo cammo, ultimando as{
la estructura definitiva para la ciencia apologética 46,

Cuarto periodo: Lucha contra el deismo (1650-1800)

72. A lo largo del siglo xvi1 las impugnaciones contra el cris-
tianismo adoptaron nuevas formas a través del deismo y sus vasta-
gos, los enciclopedistas y fautores de la llamada Ilustracion. Segin

46 Para un conocimiento mas detallado de los escritores humanistas y antiprotestantes,
ademas de las obras antes citadas, puede verse el tesoro bibliografico de H. HiirTER, Nomen-
clator litterarius, 5 vol. (1903-1913); las obras de M. GraBMANN, Historia de la teologia ca-
télica, trad. de D. Gurrérrez (Madrid 1940), v de F. CayrE, Patrologie et histoire de la théolo-
gie, ed.5.* 3 vol. (Tournai 1955).
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sus doctrinas, sembradas primeramente en Inglaterra por Herbert,
Toland, Collins, etc., v desarrolladas més tarde en Francia, sobre
todo por Voltaire, Rousseau, ID’Alemberg, Diderot y demas segui-
dores del enciclopedismo racionalista, toda religién positiva debe ser

condenada, ya que presupone una revelacién divina, acto indigno
de DlOS 47,

No'se intentaba ya combatir unicamente la autoridad de la Iglesia ca-
télica, sino que se negaba en absoluto la posibilidad de cualquier comuni-
cacion de Dios con el hombre. Los escritores cristianos dirigieron sus plu-
mas a probar la existencia de la divina revelacién y por este nuevo camino
desembocaron en el tratado de la Revelacién o de la Religion verdadera.

73. También en este proceso, aparte del breve opusculo de
caracter catequético Sobre la verdad de la religién cristiana 48, com-
puesto por el jurisconsulto protestante holandés Hugo de Groot
(Groclio) para instruccién de los marineros de su pais, el primero
en jalonar los pasos de una verdadera ciencia apologética debe ser
considerado Miguel de Elizalde, que en su libro Forma de buscar y
hallar la verdadera religion 49, fij6 los principios y método de esta
disciplina. Por aquellos mismos afios se debatia inquieto en la bus-
queda de una trayectoria eficaz para la apologética Blas Pascal
(t+ 1662), que moria sin ver publicados sus famosos Pensées sur la
Religion 59, que tanto influjo estaban llamados a ejercer en lo futuro.

A partir de estos afios son ya innumerables las obras que aparecen si-
guiendo hitos semejantes no sélo entre los autores cat6licos como la De-
mostracién evangélica del obispo de Avranches (1679), Pedro Daniel Huet,
sino aun entre los protestantes como Stillingfleet (1662), Leslie (1699) y
otros cuyo numero fue aumentando hasta el punto de que en el siglo xvi
se compusieron 54 escritos contra Toland y 104 contra Tindal. Con esto
era obvio que aparecieran obras ya perfectas en su estructura conteniendo
los dos tratados sobre la Revelacién y sobre la Iglesia y aun el tratado pream-
bular sobre la Religién natural en la forma hoy existentes. Recuérdense, por
ejemplo, Principios de la Religién Natural y Revelada (1752-1754) de J. Hooke
en Francia, o las obras Teologia polémica (1713) de V. Pichler, La demos-
tracién de la verdadera Religién y la verdadera Iglesia (1760) de M. Gerbert
o el primer volumen de la gran Teologia Wirceburgense (1771) de Ign. Neu-
bauer en Alemania.

47 Mas tarde hemos de tratar sobre el defsmo. Una idea sintética del mismo la ofrece
claramente J. ForgeT, Déisme: DTC IV 232-243.

48 Desde luego que Groot, con su librito de caricter sencillo y elemental, no pretendié
abrir nuevas orientaciones a la apologética. Primero lo publicé en verso, y después en prosa,
con el fin, como €l mismo dice, de que sus compatriotas pudieran tener algin consuelo en
sus largas travesias y luego pudieran convertir a los infieles de cualquier religion.

49 La obra apareci6 en Napoles en 1663, y el principal fin de ella es fijar el método de
rigor cientifico para la demostracién de la fe. De hecho atiné con el verdadero camino. No
es probable conociera la obra de Groot, cuyo origen protestante y caracter practico no le
permitieron entrar en los medios teolégicos universitarios.

50 La literatura sobre Pascal y sobre sus direcciones apologéticas ha dado lugar a verda-
deras inundaciones de tinta. A ello ha contribuido la muerte del autor sin haber sistematiza-
do sus notas y la originalidad de varias de sus lineas apologéticas. Baste por ahora citar la
obra de F. Sciacca, Pascal, trad. de Ruiz Cuevas (Barcelona 1955). Abundante bibliografia
en las p.30-42.
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La teologia fundamental habia llegado a su edad adulta en cuan-
to a los rasgos esenciales.

Quinto periodo: Lucha contra el panteismo idealista, el materialisgno
evolucionista, el hipercriticismo y el modernismo (1800 hasta el pres

te, avanzaban desde las posiciones del idealismo alemén, ¢readas
por Fichte, Schelling, Hegel, etc., intentando destruir todo’funda-
mento objetivo de la religién; por otra, eran satélites del evolucio-
nismo materialista de Darwin, que se extendia por todas las nacio-
nes. Se levantaron en el campo catélico vigorosos polemistas; pero,
dado que la lucha se desarrollaba mas bien en terreno filoséfico, el
influjo sobre la teologia fundamental ha sido pequefio si se exceptiia
la mayor precisién del tratado de la religién natural, atrio obligado
de nuestra disciplina.

75. Mayores son los frutos reportados de la polémica contra
el hipercriticismo racionalista de escritores ¢omo Bauer, Renén,
B. Weiss, Reville, Harnack, Jilicher, Wellhausen, Loisy, Bult-
mann y otros semejantes, ya que con ella se promovié un estudio
mas profundo de las fuentes histéricas de la revelacién y se llevé
a cabo un anilisis més fino de sus textos.

En este sentido iniciaron una nueva ruta I. B. GLAIRE en su Introduction
historique et critique aux livres de I'A. et du N. Testament (1865); LAMY en
su Introduccién a la Sagrada Escritura (1867); R. CorNELY en su Introduc-
cidn histérica y critica a los libros sagrados de ambos Testamentos (1897); Vi-
GOUROUX en su Manuel Biblique (1877) y E. JAcQuIER en su Histoire des livres
du N. T. (1903-20), por citar sélo algunos de los mds significativos inicia-
dores de los actuales criticos de la Sagrada Escritura 51.

76. Finalmente, del seno mismo de la Iglesia surgieron otros
adversarios que, alimentados con ideas agnosticistas, inmanentistas
y evolucionistas, pervirtieron los conceptos de la fe divina y de lo
sobrenatural. Los nombres de Loisy, Tyrrell, Le Roy, Buonatutti
son demasiado conocidos como corifeos de las doctrinas moder-
nistas. Escritores catélicos de fama bien ganada les salieron al paso
desde el primer momento.

Recuérdense C. PescH, Glaube, Dogmen und geschichtliche Tatsachen
(1908); Ruiz Amapo, El modernismo religioso (1908); E. Rossg, L'Enciclica
Pascendi e il modernismo (1909); C. CARBONE, De modernistarum doctrinis
(1909); BessMER, Philosophie und Theologie des Modernismus (1912), a los
que siguié una brillante pléyade de tedlogos especialistas. Merece especial
mencién A. GARDEIL, O. P., Le donné révélé et la théologie, que estudié con
especial atencién los problemas modernistas relacionados con la teologfa
fundamental 52,

51 Una exposicién de todas estas luchas del siglo xix la ofrecié con sumo inte-
rés L. CL. FiLLION, Les dtapes du rationalisme dans ses attaques contre les Evang iles
de N. S. Jésus-Christ (Paris 1911).

52 En otro capitulo hemos de hablar sobre el modernismo. Para una idea general, véase
la estimable obra de J. Rivizre, Le Modernisme dans I'Eglise (Parfs 1929).
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. 77. Gracias a esta ultima lid filos6fico-teolégica, el concepto
de revelacién sobrenatural y la esencia de la fe se aclararon con
nuéva luminosidad, logrando con ello su ultima perfeccién los tra-
tados de la ciencia apologética.

V. ESQUEMA DEL PROCESO APOLOGETICO

78. ' Al empezar nuestro tratado presuponemos ciertas verda-
des, pochs en namero y ciertas en su demostracién, que establece
con toda claridad la sana filosofia, como son la existencia de Dios,
Ser existente por si mismo, personal, creador y gobernador de to-
das las criaturas, que creé al hombre y lo conserva en su ser.

Partiendo de estas verdades filoséficas avanzaremos guiados por
la razén, la historia y la visién experimental hasta concluir que la
voz de la actual Iglesia catélica es el sonido de la palabra divina
en la humanidad y que, por tanto, sus ensefianzas provienen del
mismo Dios. En consecuencia, podremos ya formular razonable-
mente nuestro acto de fe en cualquiera de las verdades propuestas
por ella como reveladas.

Este contacto de la palabra divina y el hombre terreno ha de
producir por fuerza un impacto inconfundible en la humanidad,
que el hombre, oidor de esa palabra, podrd facilmente detectar.
Tal comprobacién podra verificarse mediante dos diversas formas
o dos procesos l6gicos que expondremos sucesivamente en las pa-
ginas siguientes. Ambos forman demostracién completa e indepen-
diente entre si.

A. Método primero: Proceso histérico

Es el estudio de la palabra de Dios hecha carne en la historia
y proyectada a lo largo del tiempo hasta nuestros dias. Es, sin duda,
el método més preciso y cientifico aun cuando tal vez mas largo y
complicado. En el recorrido de esta ruta es menester distinguir tres
etapas consecutivas, légicamente unidas entre si, segiin aparece en
el adjunto esquema.
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ESQUEMA DEL PROCESO APOLOGETICO

Filosoffa: Existencia de un Ser « se», personal, creador y providente. De/ahf
|

' ( Esencia: dependencia trascendental de Dios
{ fundamentalm. en entendi-
J " miento
! lfNociénq internos...< formalmente en voluntad
| i lconcomitantem. en senti-

miento
RELIGI(’)NL l\Actos.u

NATURAL. .4 [adoracisn

externos. { oracién
} sacrificio
sociales [ fiestas litirgicas
Obligacién de practicarla

( p'recepto hipotético: si Dios revela ha de aceptarse; ;ha re-
velado?) De ahi
|

naturaleza
posibilidad
(Estudio filoséfico de la revel.. . .< conveniencia
necesidad
! lcerteza de su conocimiento
i Estudio metodolég. de la [ Naturaleza de los criterios
TeV.. ot i Valor de los crit.{ en si
\ ) compar.
R X { Uso de los crit. = método
E;‘I;;’I;S: Existencia
"< Estudio critico de las fuentes. .. j Autenticidad
\ Incorrupcién
| Historicidad
Existencia real de Jests
Legado divino
Testimon .4 Mestas
Estudio hist. d 1 Hijo de’ Dios
s}tllelcﬁg st. del [ Su mision. } persona mor.
| hecho........ L milagros
Pruebas.. . .
profecias
Vaticin. V. T.
Resurreccion
Su mensaje: fundar el Reino de Dios
¢Ddnde encontrar ese mensaje de Jesus? De ahi
Jesus fundé una sociedad con ciertas notas propias.
Sélo la Iglesia catél. tiene esas notas de Jesus
RELIGION Sagrada Escritura
CATOLICA .9 Tradicién de los SS. Padres
Ensefia su mensaje por........ Sumos Pontifices
Concilios
Obispos de todo el mundo

Podemos recibir con acto de fe razonable esa doctrina
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79. Primera etapa. Religién natural.—En el hombre se da
uha relacién de dependencia respecto a Dios, a quien debe necesa-
riamente reconocer y cuyo reconocimiento constituye lo que lla-
mamos religién.

Entre los actos de ésta tienen indudablemente la primacfa los actos in-
ternos, que encierran la esencia del fenémeno religioso e imprimen este ca-
racter a los externos y sociales. Un andlisis ulterior nos manifestara que el
elemento formal que constituye especificamente religiosa a una vivencia
humana radica en la voluntad, aun cuando presuponga necesariamente como
fundamento otro factor de orden intelectual y venga acompafiado de conco-
mitancias sensitivo-afectivas. La consideracién de todos estos elementos
nos dard a conocer la naturaleza adecuada del orden religioso.

80. Al llegar a este punto surge obvia la cuestién de la obliga-
toriedad de reconocer tal dependencia absoluta respecto a Dios, de
someterse a las leyes éticas que de ella dimanan y de ejercitar el
culto que naturalmente se deriva de la misma. He aqui lo que en-
tendemos por ejercicio de la religién natural. Entre los preceptos
en ésta contenidos hay uno que nos interesa especialmente y que
podemos formular de este modo: Si Dios quiere determinar mds en
concreto los dictados de la religion natural o la forma de culto con que
ha de ser honrado, el hombre, por su dependencia absoluta respecto al
Ser supremo, deberd abrazarse con tales prescripciones positivas. Has-
ta aqui se extiende el campo de la religién natural, primera etapa
de nuestro proceso. Al final de este proceso queda el espiritu in-
quieto ante la pregunta insinuada ultimamente: j;Ha determinado
Dios en algiin tiempo o lugar de la historia una forma mds concreta de
moral o de culto?

81. Segunda etapa. Religidn cristiana.—Para satisfacer a esta
ultima pregunta es menester iniciar una segunda etapa investiga-
dora de la posible comunicacién de Dios con el hombre, llamada
comiinmente revelacién. En un proceso meramente pragmatico, po-
driamos proceder inmediatamente a investigar la existencia de las
intervenciones divinas en el mundo. Para un analisis més cienti-
fico sera conveniente una diseccién atenta de la esencia de la reve-
lacién, asi como de los instrumentos de trabajo y métodos que nos
han de guiar en nuestra marcha a la meta.

Con este fin propondremos cuatro pasos sucesivos en esta etapa, al tér-
mino de los cuales habremos logrado nuestro objetivo: a) estudio metafisi-
co-axiolégico de la revelacién; b) examen de los elementos criteriolégicos
para el método de trabajo; ¢) investigacién critica de las fuentes, y, final-
mente, d) labor histérica en orden a nuestro fin.

82. a) Estudio metafisico-axioldgico.—Antes de abordar el pro-
blema histérico de la revelacién, si queremos proceder con cierta
profundidad cientifica, deberemos empezar por un estudio filoséfico
de dicho fenémeno sobrenatural, analizando la esencia y posibilidad
de una tal accién divina, es decir, los aspectos intrinsecos del hecho
en si mismo. Después de esto resultard mdas ficil estudiarle en sus
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/
relaciones con el hombre, descubriendo su conveniencia para la ng-
turaleza humana en general, su necesidad moral para el entendi-
miento y su obligatoriedad ética para la voluntad. Este analisis/de
la revelacién nos iluminara durante el paso siguiente. /

83. b) Estudio criteriolégico.—Antes de seguir adelante es
preciso conozcamos cuéles son los medios aptos para llevar a cabo
nuestra investigacién del hecho de la revelacién. Estos instrumen-
tos de discernimiento reciben el nombre de criterios. Procederemos
a su examen analizando el valor probativo de cada uno de ellos y
comparandolos mutuamente para justipreciar debidamente la con-
fianza que debemos poner en unos u otros. Con este conocimiento
de los instrumentos de trabajo podremos ya determinar el uso
conveniente de ellos o, en otras palabras, el método que se ha de
emplear. Indicados los principales métodos que se han ido propo-
niendo en la historia del pensamiento, determinaremos los que sir-
ven con més precisién cientifica y, consecuentemente, los que nos-
otros hemos de seguir.

84. c) Estudio critico.—Pertrechados ya con estos instrumen-
tos de investigacién, echaremos una mirada por la historia para des-
cubrir la materia apta a que aplicar nuestro trabajo de investigacién.

Los principales escritos que aparecen revestidos de cierta autoridad re-
ligiosa son los siguientes:

1. Egipto: Los Textos de las Pirdmides, los Textos de los Sarcéfagos, el
Libro de los Muertos. Otros escritos son sapienciales, liricos o sociales.

2. Babilonia: Leyendas de la creacidn y el diluvio, himnos y oraciones,
textos rituales para las ceremonias litdrgicas, etc.

3. India: Los Vedas, los Brdhmana, los Upanishad y Aranyaka; los
Sutra, cuyo principal representante fue el Mdnava-Dharma Sdstra o Leyes
de Manu. Las grandes epopeyas, como el Rdmdyana y el Mahdbhdrata, la
literatura en torno a Siva y Visny, llevada a su apogeo en el Bhagavad-Gitd.
Las obras referentes a las iluminaciones de Siddarta Gautama (Buda) o a
las directrices ascéticas de Mahavira y el Granth Sdhib, libro sagrado de
los Sikhs, v

4. China: Nos ofrece tres grandes bloques formados: a) por los cinco
libros ‘canénicos (los tres King, o libros de la historia, de los versos y de las
mudanzas; el Li Ki, o libro de los ritos, y el Tchuen Ts'ieu, o primavera y
otofio); b) los cuatro libros cldsicos (Anales, Gran Estudio, Doctrina del
medio y Ensefianzas de Meng), debidos a las maximas de Kung Fu-tse y sus
discipulos, principalmente su nieto Ts’eu-Sseu y el maestro més ilustre del
confucianismo, Meng; ¢) la obra de Lao-Tse, base originaria del taofsmo.

5. Japén: El shintofsmo descansa en tres obras de los siglos viI, virt
y X de nuestra era, respectivamente, a saber: el Kojiki, o Anales de las cosas
antiguas; el Nihongi, o Crénicas del Japén, y el Engishiki, o Instituciones de
Engi, donde se recogen los rituales del Shinto.

6. Persia: El Zend-Avesta en su redaccién actual fue compuesto hacia
el siglo 1v de nuestra era con las tradiciones orales y restos de manuscritos
antiguos destruidos en la invasién de Alejandro Magno.

7. Arabia: El Cordn, fundamento del islamismo.

Aun cuando estas obras sean de gran importancia para el estudio de las
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religiones y las corrientes ascéticas, no nos podemos detener a examinarlas,
limitindonos a remitir al lector a las obras especializadas 53.

Facilmente encontramos, en cambio, una serie de fuentes me-
recedoras de atencién. Estas obras serias son las que posteriormente
se han reunido en una coleccién denominada Nuevo Testamento,
cuyos libros principales son los Evangelios, Hechos de los Apéstoles
y cartas de San Pablo. Nuestra labor critica consistira en probar la
autenticidad de tales escritos, la incorrupcién sustancial con que
han llegado hasta nosotros y el valor histérico que poseen. Con esto
podremos ya pasar al trabajo propiamente histérico de asentar la
existencia real de una revelacién divina.

85. d) Estudio histérico.—Puestos los anteriores estudios so-
bre la naturaleza de la revelacién divina, los instrumentos aptos
para su investigacién y las fuentes seguras adonde podemos acudir,
recogeremos el fruto histérico de los mismos. Aparecera con certeza
la existencia real de una persona insigne llamada Jests, que se de-
claré a si misma como legado divino, que con la autoridad del mismo
Dios venia a ensefiar a los hombres una nueva doctrina religiosa y
un nuevo culto, ofreciendo en prueba de la verdad de su testimo-
nio los criterios validos que son credenciales fidedignas de la divi-

nidad.

Para ello, en efecto, realizé numerosos milagros en el mundo fisico, pro-
nuncié preclaros vaticinios, llevé a cabo su propia resurreccién y los mila-
gros morales que efectué en la constitucién y propagacién de su Iglesia. Su
legacién ofrecfa, por lo tanto, plenas garantfas. Respecto.a la misién que
vino a traer al mundo, la sintetizé toda entera enla creacién del reino de
Dios, del que deben formar parte los hombres y al que deben someter su
entendimiento y voluntad.

Con esto queda constituida la religién cristiana. Pero habiendo
transcurrido ya varios siglos desde la obra de Jesus, agita al espi-
ritu una nueva inquietud: ;Ddnde encontrar la doctrina divina de
Jesus?

86. Tercera etapa. Religién catdlica.—Para resolver este ul-
timo problema acudiremos de nuevo-a la historia. Ensefiados por
ella, veremos que Jesus fundé el reino de Diosen forma de una
sociedad perfecta de caracter sobrenatural con el fin de que se con-
servase en ella incorrupto hasta el fin de los tlempos el depésito de
sus ensefianzas divinas.

Se trataba, segin la mente del fundador, de una sociedad religiosa jerar-
quica en forma de monarqufa con potestad jurisdiccional, santificadora y
docente-infalible, a la que doté de ciertas notas externas y manifiestas mer-

$3  Véase P. Taccur VeNTURI, S. 1., Historia de las religiones, 3 tomos (trad. esp. Barce-
lona 1941; nueva edicién italiana, Torino 1962); M. BRILLANT-R. AIGRAIN, Histoire des
religions. 5 tomos (Paris 1953ss); F. KéniG, Religionswissenschaftliches Worterbuch (Freiburg
i. Br. 1956); Cristo y las religiones de la tierra2, 3 tomos (BAC 200.203.208, Madrid 1960);
H. Pmarp pE LaBouLtaye, S. 1., El estudio comparado de las religiones3, 2 tomos (Madrid,
en prensa). Pueden adadirse las siguientes monografias recientes en castellano, no citadas en
las obras anteriores: M. MarcovicH, Bhagavadgitd (El canto del Sefior) (Mérida-Vens-
zuela 1958); C. ELorpuy, 8. 1., La gnosis taoista del Tao Te Ching (Ofa 1961).
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ced a las cuales pudiese ficilmente distinguirse en cualquler tiempo futuro
Una atenta observacién de las 1gle51as religiosas cristianas existentes en la
actualidad muestra claramente que ninguna otra fuera de la catélica puede
ostentar las caracterfsticas impresas por Jests en su Iglesia. Esta es, pues,
la que a través de la Sagrada Escritura, la tradicién de los Santos Padres, los
concilios y sus obispos concordes en su doctrina a través del mundo entero
nos transmite de modo auténtico las ensefianzas divinas de Jesus. Nos en-
contramos, pues, con la Iglesia catdlica, a la cual debemos acudir en el pre-
sente en busca de la doctrina revelada por Dios a los hombres.

Hemos terminado el proceso apologético segtn el primer mé-
todo, y con ello podemos ya poner con plena certeza e infalibilidad
nuestro acto de asentimiento a los dogmas. He ahi la meta buscada:
el acto de fe.

B. Método segundo: Proceso empirico

87. Es el estudio de la palabra de Dios hecha fenémeno social
divino. Tal vez de rigor cientifico menos ostensible, resulta, sin
duda, mas claro, mas sencillo y de mayor esplendor. En el recorrido
de esta ruta, supuesto el primer paso de la religién natural, no hay
sino una sola etapa de extrema simplicidad. Se reduce a la contem-
placién de ese gran fenémeno social llamado Iglesia catélica. En su
seno resuena una palabra que se declara a si misma divina, y al
acercarnos a ella reconocemos en su contorno el nimbo del poder
sobrenatural que la garantiza. Mana de un seno, todo él inmerso
en el signo exclusivo de Dios, el milagro moral, no menos eficaz que
el fisico. No es necesario el estudio critico de antiguos documentos,
ni de biografias y mensajes histéricos, ni de leyes fisicas perturba-
das, ni de estructuraciones en la primitiva comunidad cristiana. De
todo esto nos dard luego testimonio esa misma voz divina identi-
ficada con la Iglesia, cuya inexplicable propagacién, estabilidad, for-
taleza martirial, ensefianzas y eficacia en orden a la transformacién
_moral de los espiritus, proclaman su origen sobrenatural.

VI. NORMAS DE LA DISCIPLINA APOLOGETICA

88. Queda indicado que todo nuestro proceso apologético ha
de llevarse a cabo por la sola razén natural. Pero es evidente que
durante nuestro trabajo perseveraremos siendo catélicos, que una
vez acabado éste, al lanzarnos ya a velas desplegadas por la teologia
dogmidtica, serd necesario estudiar asimismo todos los problemas
suscitados por la apologética, ahora bajo la luz del dogma. Es decir,
que junto al papel del apologeta no podemos olvidar nuestra per-
sonalidad de cristianos y conviene atender al de teélogos, aun cuando
distinguiendo bien en cada momento lo que a cada uno pertenece,
sin confusionismos ni mutuas interferencias. Conforme a esto pre-
cisemos el método que hemos de seguir.

89. 1.° En cuanto apologetas.—Procederemos guiados Unica-
mente por la luz natural de nuestra razén. Lo cual, més en concreto,

~lmifinae
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A) Por lo que respecta a la parte especulativa: a) Avanzaremos siempre
segun las exigencias més estrictas de la razén natural, ya que en el momento
presente nos es desconocida la autoridad de la Iglesia catélica y aun la del
mismo Jesucristo. b) Como es natural, para la confeccién de los argumentos
seguiremos la filosoffa perenne, demostrada de antemano como verdadera.
¢) Desde luego sélo haremos uso de ella en aquellas verdades que se de-
muestran con plena certeza. No seran muchas las que tengamos que utili-
zar. d) No hay, sin embargo, inconveniente en que al refutar clertas obje-
ciones echemos mano de hipétesis tan sélo probables. La razén es clara:
para asentar que una cosa no es imposible basta aducir hipétesis posibles,
mucho mds si son probables, que pueden darse dentro de la realidad.

B) Por lo que respecta a la parte histérica: a) Nos atendremos constan-
temente a las reglas de la ciencia critica y la metodologia histérica. b) Esta-
remos atentos a cualquier advertencia que nos pueda venir de la critica tex-
tual, de la paleograffa o de la arqueologia. ¢) En la interpretacién de los
textos seguiremos sin fluctuaciones las leyes de la hermenéutica general,
ya que los documentos que hemos de utilizar no los reconocemos todavia
ni, por tanto, hemos de usarlos como inspirados.

C) Por lo que respecta a la construccidn cientifica nos serviremos, siem-
pre que sea ttil, de las adquisiciones mds recientes de la filosoffa de la re-
ligién, de la psicologfa de la religién y de la historia comparada de las reli-
giones.

90. 2.° En cuanto catdlicos.—En cuanto catélicos tendremos
ante los ojos algunas observaciones que en ningiin modo se oponen
a las reglas indicadas del método cientifico apologético.

a) Somos fieles catdlicos y esto presupone que tenemos certeza, al me-
nos vulgar, de la verdad de la revelacién de Cristo y de la realidad de su
Iglesia. Esto nos hard abstenernos de la duda real en los problemas ya de-
finidos por nuestras creencias y que ahora hemos de examinar a la luz de
una critica cientifica, empleando la duda metédica, que, como veremos,
posee iguales ventajas que la anterior respecto a la investigacién cientffica.

b) Compararemos las verdades que vayamos adquiriendo en virtud de
nuestros argumentos de razén con las doctrinas propuestas por la Iglesia.
Este cotejo nos permitira comprobar la identidad de ambos.

¢) Sialguna vez, en el proceso de nuestra demostracién, halldsemos cier-
tas normas propuestas por la Iglesia respecto a la seleccién del camino que
haya de seguirse entre los varios aptos que puedan escogerse, avanzaremos
por ese camino sin temor a ser tachados de ilogicos, ya que entre varias de-
mostraciones viélidas es libre al cientifico elegir una u otra a su beneplacito.
Tal circunstancia, por otra parte, representarifa para nosotros un estimable
asesoramiento, ya que se trata del consejo de una sociedad erudita y cargada
de experiencia.

. 91. 3.° En cuanto tedlogos.—La mayor parte de los proble-
mas que vamos a tratar deberdn ser de nuevo estudiados en la
teologia dogmatica a la luz de la revelacién, ya que son doctrinas
contenidas en este depésito divino. Para evitar la repeticién poste-
rior de un tal estudio:

a) Afadiremos a veces a las conclusiones obtenidas por la sola razén
natural o la histérica nuevos detalles o ilustraciones provenientes de la re-
velacién cristiana, aun cuando haciendo notar cuidadosamente la separacién
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de ambas aportaciones, que de hecho constituyen dos disciplinas completa-
mente diversas.

b) Por la misma razén expondremos el sentir de la Iglesia acerca de
cada una de nuestras proposiciones mediante las férmulas denominadas
Valor o cualificacién teoldgica de la tesis o proposicién, especificando si es
doctrina de fe divina, de fe divina y catdlica, de fe divina y catélica definida,
préxima a la fe, de fe eclesidstica, doctrina catéliea, doctrina teolégicamente
cierta, doctrina que ha de tenerse por ser temeraria la contraria, doctrina co-
mun y cierta en teologia, doctrina probable, sin peligro, etc.
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PARTE 1

LA RELIGION NATURAL

2. El primer paso en el proceso apologético, como hemos di-
cho, es el relativo a la religién natural, que tal vez podria con mas
derecho reclamarlo para si la ciencia filoséfica. Sin embargo, nos
creemos obligados a exponer esta parte, siguiendo en este modo de
proceder a la mayor parte de los autores apologéticos.

Porque aun cuando sea verdad que la filosoffa se haya ocupado de algu-
nos problemas de la religién natural, no es menos cierto que tales materias
aparecen allf como elementos aislados y esporaddicos sin formar un conjun-
to sistematizado. Esta unidad organica es necesaria para su completa com-
prensién. Ademds existen fenémenos psicolégicos e histéricos de orden
religioso que no podrfan encontrar lugar apropiado en las disciplinas filosé6-
ficas. Finalmente, en todo nuestro proceso posterior hemos de aludir conti-
nuamente a la nocién de religién y a sus relaciones con la revelacién divina.
Nos es por ello imposible prescindir de estas cuestiones previas.

Tres problemas se nos presentan en el estudio de la religién na-
tural:

1. El estudio de la naturaleza de la religion en su concepto
general, tal como nos lo da a conocer la razén especulativa, la expe-
riencia psicolégica y las descripciones de la historia.

2.2 Las relaciones morales del hombre respecto a esta religién
natural o, lo que es lo mismo, la obligacidn de practicarla. :

3.2 Prescindiendo por el momento de los actos particulares
referentes al conocimiento religioso, a la ley moral o al culto ritual,
consideraremos sélo un precepto contenido en dicha religién natu-
ral que nos abrird el camino en orden a nuestro fin. Este precepto
es el relativo a la obligacién de investigar y abrazar una determinada
religion positiva divina, caso de que Dios, en su libre providencia,
hubiera determinado establecer alguna en concreto mediante la
revelacién.

Con esta triple tesis o proposicién cerraremos este primer tra-
tado de nuestra obra.

CAPITULO 1

Nocién y naturaleza de la religién natural

3. Para el estudio de la naturaleza de la religién en general se
nos ofrecen tres caminos, que al introducirnos por diversos con-
ductos en el andlisis del proceso religioso, nos presentan las varias
facetas del mismo. Se trata de los estudios metafisico, psicolégico
¢ histérico del fenémeno en cuestién, a los cuales dedicaremos sendos
articulos.
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A RTI C UL O I
Nocién base de religién

4. Bibliografia: S, Th., 2-2 q.81; M. Nicorau, S. 1., SThS LII 2-4; E. MaGNIN, Re-
ligion: DTC 13,2182-2306; N. TurcHi, Religione: EncCatt 10,700-704; G. GRaNERIS, La
Religione nella Storia delle religioni (Torino 1935); H. PINARD DE LA BouLLaYE, El estudio
comparado de las religiones, t.2: Sus métodos, trad. esp. (Madrid 1942); J. Toporf, O. P., Fi-
losofia de la Religién (Madrid 1955); A. BRUNNER, La religién. Encuesta filoséfica sobre bases
histdricas, trad. esp. (Barcelona 1963).

5. La primera dificultad es la de precisar el objeto sobre el que
versa nuestro estudio. Sélo asi podremos investigar su naturaleza
intima. Pero las definiciones que se han dado de la religién son tan-
tas, tan dispares y algunas tan absurdas, que no es facil partir de
ninguna de ellas. Ya en 1914, J. H. Leuba 1 reunia cuarenta y ocho
definiciones distintas tomadas de autores mas o menos conocidos.
Las razones de tal diversidad son multiples.

1.2 A veces es el desconocimiento de la materia por falta de
experiencias personales religiosas que no permite juzgar sobre pro-
blema tan complejo.

Asi el judfo Reinach definfa la religién como un conjunto de escrupulos
(es decir, de tabiis o prohibiciones no motivadas) que ponen obstdculo al libre
ejercicio de nuestras facultades 2. Tal definicién contiene un desconocimien-
to absoluto de la parte principal de la religién: su orientacién hacia la di-

vinidad.

2.9 En otras ocasiones la definicién es fruto de un sistema
filoséfico unilateral, como la concepcién panteista de G. F. Hegel:
la conclencia que tiene el ser finito de si mismo en cuanto infinito 3,
o la sociolégica de E. Durkheim: un sistema solidario de creencias
y de prdcticas relativas a cosas sagradas (es decir, separadas, veda-
das) que unen en una misma comunidad moral, llamada Iglesia, a
todos los adheridos 4.

3.2 Bastantes definiciones fallan por una observacidn incom-
pleta del fenémeno religioso. Asi, la concepcién meramente inte-
lectualista del tedlogo unitario de Londres J. Martineau: La reli-
gion es la creencia en un Dios eternamente vivo, es decir, en una inteli-
gencia y voluntad divina dirigiendo el universo y manteniendo relaciones
morales con la humanidad 5. Hay aqui una pretericién de las activi-
dades éticas, emocionales y liturgicas predominantes en muchas
religiones.

_ Frente a ésta puede recordarse la definicién del filésofo danés H. Hoeff-
ding, que incurre en el extremo contrario: La religidn designa esencialmente
un estado psiquico en el cual el sentimiento y la necesidad, el temor y la espe-

1 La Psychologie des phénoménes religieux, trad. franc, (1914) 24s., y apéndice I, 397s.
Varias de estas definiciones pueden verse recogidas por W. PonL, De vera Religione Quaes-
tiones selectae (Friburgo Br. 1927) 192s.

2 Orpheus, Histoire générale des religions (Parfs, Alc. Picard, 1909) intr.4. El paréntesis
es la explicacién de sescripulose, segin la mente del autor.

3 Vorlesungen iiber die Philosophie der Religion I 38.

4 Les formes élémentaires des religions (Paris 1912) 65.

5 A Study of Religion (London 1911) I 63.



.4 t.4. INUesUle ) HarnTaiCid 4 i1a TCHELUIE Tiwromiovr --

ranza, el entusiasmo y el abandono desempefian papel mds grande que la medi-
tacion y el estudio y en que la intuicién y la imaginacién preponderan sobre la
investigacion y la reflexién 6. Algunos afios més tarde explicarfa aun mdas de-
talladamente sus ideas diciendo que consiste en la necesidad y en la voluntad
de mantener los valores de la vida mds alld del limite en que la conciencia hu-
mana puede obrar respecto a ellos 7.

Ante tal oposicién de nociones conviene buscar una base algin
tanto vaga de donde podamos partir para un andlisis mds profun-
do. He aqui tres vias de orlentacién: 1. Etimologia de la palabra
«religiénn. 2. Encuestas entre pensadores. 3. Elementos comunes a las
religiones de la humanidad.

6. 1. Etimologia de la palabra «religién».—Son multiples
las etimologias propuestas por los filésofos 8, entre las cuales tres
son las mds dignas de consideracién:

1.2 M. T. Cicerdn hace derivar la palabra «religién» del verbo
1elegere, es decir, volver a coger, volver a recorrer, volver a leer 9.
Indica, pues, dicha palabra la repetida reflexién sobre un objeto
que por su importancia reclama una atencién mental frecuente.

Quienes trataban con diligencia y volvian a reflexionar sobre lo pertinente
al culto de los dioses fueron llamados religiosos (ex relegendo), de volver a re-
correr (con la mente o la lectura), ast como elegentes de elegir, diligentes de
amar (ex diligendo), inteligentes de entender (ex intellegendo). En todas estas
palabras se halla la misma significacién de volver a leer (tomar o recorrer = bis
legendi) que en el vocablo religioso 19,

2.2 Lactancio la hace provenir del verbo zgligare, atar de nue-
vo, admitir libremente los vinculos que unen al hombre con Dios,
simbolizados en el culto pagano por las vittas o bandas con que se
cefifan los sacerdotes.

Nacemos con esta naturaleza de que al ser creados por Dios le rindamos
homenajes justos y debidos, a El solo conozcamos, a El sigamos. Mediante este
vinculo de piedad quedamos atados y ligados a Dios, de donde tomé su nombre
la religién... Dijimos que el nombre de religion proviene del vinculo de piedad
con gue Dios ligé al hombre y le unié a si; porque es necesario que le sirvamos
como a Sefior y le obedezcamos como a padre 11.

3.2 San Agustin no siempre indica la misma etimologia, pero al !
tratar del verdadero culto de Dios pone como raiz el verbo reelige- |

6 Filosofia de la Religidn, trad. espafiola (Madrid 1909) ¢.1,17.
pensée humaine, trad. franc. 19 (Paris 1911) 376.

8 J. C. LEIDENROTH propone como rafz el verbo ligere, forma transitiva de los verbos
lucere y liquere con el significado de ver. En tal caso la palabra religion contendrfa el sentido
de respeto o reverencia. Cf. K. GIRGENSONN, Die Religion, ihre psychischen Formen und ihre
E:g{lrgéiddee (Leipzig 1925), donde pueden verse la etimologia indicada y otras de menor pro-

111dad.

. 9 Véase este multiple sentido con ejemplos de autores clsicos en F. A. COMMELERAN,
Diccionario cldsico-etimoldgico latino espariol

10 De natura deorum I 28. Esta etimologfa defendié principalmente P. Jouon, L’Etymo-
logie de Religiosus dans Cicéron et un trait caractéristique de I’homme religieux en Is-
rael: RechScRel 26 (1936) 181,185.

11 Inst. div. 1.4 c.28: ML 6,536. Es la etimologfa que cuenta con més seguidores. Pueden
verse, por ejemplo, A. ErNouT et A. MEILLET, Dictionnaire étymologique de la langue latine.
Histoire des mots. Religio.
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re, reelegir, ya que por medio de la religién volvemos a adherirnos
a Dios, de quien nos habiamos separado por el pecado:

Dios mismo es la fuente de nuestra felicidad, El es el fin de todos nuestros
deseos. Eligiéndole a El o, mejor dicho, reeligiéndole—le habiamos perdido ne-
gligentemente—, reeligiéndole a El, de donde viene el nombre de religién, ten-
demos a El por medio del amor hasta que, alcanzdndole, descansemos y asi sea-
mos felices por llegar a nuestra perfeccién con tal fin 12,

7. Santo Tomds conocié estas tres etimologfas y, después de
recordarlas, termina diciendo que en todas ellas se encierra, al me-
'@nos como minimo, esta idea: que la religidn contiene esencialmente
F una relacién del hombre a Dios 13, Por tanto, podemos tomar como
nocién base para nuestro estudio: la religién es una relacién del
hombre a Dios. Es algo en que todos podemos coincidir.

8. 2. Encuestas entre pensadores.—El segundo procedi-
miento para obtener un factor comun entre las diversas concepcio-
nes religiosas seria el método de encuestas extendido a sectores lo
maés amplios posibles de adherentes a las actuales y pasadas reli-
giones.

Como este camino es imposible, se ha emprendido otro parecido, cual
es el de hacer dicho estudio a base de las definiciones y descripciones dadas
por los diversos autores. Fue lo que hizo a principios del siglo Morris Jas-
trow 14, El material acumulado es de lo méas heterogéneo, como puede su-
ponerse, dadas las mentalidades de los autores, la diversidad de religiones
y la diferencia de tiempos y culturas en que se ha especializado el respectivo
escritor.

Jastrow llegé a la conclusién de que debe admitirse como fondo
! comin un triple elemento, a saber: a) reconocimiento de un poder
+ o poderes independientes del hombre; b) sentimiento de dependencia
! respecto a ellos, y c) deseo de relacionarse con los mismos. De ahi
;. surgen en los hombres: a) organizaciones determinadas; b) ciertos
actos concretos; c) una reglamentacion de la vida en orden a estable-
cer relaciones favorables con dichos poderes 15. De nuevo vuelve
a aparecer como factor minimo en la religién la relacién del hombre
con un poder exterior llamado divinidad.

9. 3. Estudio directo de las religiones.—Aun cuando es
dificil en tanta diversidad de concepciones y cultos religiosos a tra-
vés del tiempo y del espacio sefialar sus trazos comunes, sin em-
bargo, la obra paciente de un especialista tan eruditoy universal
como el P. H. Pinard de la Boullaye, ayudado por su escuela etno-
16gica, ha podido comprobar y desenvolver con més precisién la
realidad del triple elemento béasico que yace en el fondo de todas
las religiones:

12 La Ciudad de Dios l.10 c.3 n.2: BAC 171 (Madrid 1958) 638.

13 Suma Teoldgica 2-2 q.81 a.1: BAC 142 (Madrid 1955) 18.

14 The Study of Religion (Londres 1901) I c.3,171.

15 Acerca de este punto J. Husy, Christus. Manugl de Historia de las religiones, trad. esp .
(Barcelona 1919) 4-9.
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a) En todos los tiempos y lugares se halla en el fondo esencial de las ‘4
religiones la concepcién de una realidad objetiva o, al menos, considerada |
como objetiva que aparece en algin modo suprema y personal. No se substrae
a este rasgo el politefsmo, ya que siempre termina jerarquizando sus deida-
des bajo un ser de méaximo poder, llimese Jupiter entre los romanos; An,
el rey de los dioses de Lagash, o El en el pante6n de Ugarit16. Este elemento
parecerfa ausente en las religiones de ideologfa pantefsta; pero ello precisa-
mente ofrece la mejor contraprueba de nuestro aserto, pues todas ellas,
empezando por el mismo brahmanismo o budismo, al pasar de los filésofos
al pueblo, se han transformado en cultos politefstas con divinidades perso-
nales. -

b) Las relaciones de los hombres con sus dioses en cualquier religién
sefialan un sentimiento intimo de dependencia. Ahf radica precisamente la
oposicién esencial entre religién y magia) ya que en la primera el hombre
acude humilde y sumiso a la divinidad, mientras que en la segunda intenta
por el contrario dominar y someter a su antojo las fuerzas divinas en orden
a producir determinados efectos. |

¢) Finalmente, en el hombre religioso surge la aspiracién de entablar |
relaciones con el ser divino a quien se venera. Este es el caricter distintivo en- |
tre el conocimiento teérico de Dios, es decir, filosoffa, y el ejercicio de la |
religién.

10. Teniendo en cuenta estos tres elementos, propone el P. Pi-
nard de la Boullaye la siguiente definicién como esencia comun a
la generalidad de las religiones antiguas y modernas: Un conjunto
de creencias y de prdcticas (o de actitudes practicas) referentes a una
realidad objetiva o, al menos, concebida como tal, tnica o colectiva,
pero en cierto modo suprema y personal, de la que el hombre se recono- |

A

ce en alguna manera dependiente y con la que quiere permanecer en |
comunicacion 17. En la quintaesencia de esta definicién volveremos
a reconocer como un minimo de contenido: una relacién del hombre
con Dios.

ARTICULO I1
Andlisis metafisico de la religion

11.  Bibliografia: M. Nicor4u, S. 1., SThS LIl 5-11; H. STRAUBINGER, Einfithrung in
die Religionsphilosophie (Freiburg i. Br. 1929); Ip., Religionsphilosophie mit Theodizee (Frei-
burg i. Br. 1934); Ives bDE MoNTcHEUIL, Mélanges théologiques, 11: Philosophie religieuse (Pa-
ris 1946) 141-363; F. CasTeLLANO, Filosofia de la Religion (Buenos Aires 1947); P. ORTEGAT,
Philosophie de la Religion, 2 vol. (Louvain 1948); 1. QuiLEes, Filosofia de la Religion (Buenos
Aires 1949); J. TopoLf, Filosofia de la Religidn (Madrid 1954); M. F. Sciacca, El problema
de Dios y de la Religién en la filosofia contempordnea, trad. esp. (Barcelona 1954); G. Rossi,
Herejias de nuestros tiempos, trad. esp. (Madrid 1956); M. F. Sciacca, Herejias y verdades
de nuestro tiempo, trad. esp. (Barcelona 1958); Ip., Las grandes corrientes del pensamiento con-
tempordneo, 4 vol., trad. esp. de dos vol. (Madrid 1959); F. KLimMke-E. CoLoMER, Historia
de la Filosofia (Barcelona 1961); R. VANCOURT, Pensamiento moderno y filosofia cristiana:
Elementos para una filosofia de la Religidn, trad. esp. (1959): EncCatSXX n.13,130-155;
A. BRUNNER, La Religién. Encuesta filosdfica sobre bases histdricas, trad. esp. (Barcelona 1963).

12. FEl problema.—Ya que todo nuestro tratado ha de versar
sobre el proceso para la investigacién de la religién verdadera, se

16 Un ejemplo palpable de esta concepcién nos la ofrece el dios Zeus de los griegos, que,
no obstante sus luchas con las demés deidades, muestra su supremacia repetidas veces, segin
la Iliada, ya sea desafiando a los otros dioses que puestos a tirar juntos del extremo de una
cadena seran todos ellos arrastrados por su poder si é| tira en direccién contraria, sea hacien-
do temblar a todos ellos con s6lo fruncir el cefio.

17 El estudio comparado de las religiones, trad. esp. (Madrid 1945) II c.1,14-21.
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impone desde el principio precisar lo mas posible y analizar el
concepto de religién. Es lo que en este momento nos proponemos.

1. Es menester partir de la nocién vaga y de minimo conte-
nido que se incluye en el sentido universal de la humanidad, segiin
acabamos de decir: una relacién del hombre hacia Dios.

2. Se presupone ya probada en teodicea, por la sola razén,
la existencia de un Dios personal, nombre que se da al Ser necesario,
que existe por si mismo, creador del mundo. Es el resultado de la filo-
soffa perenne demostrada como verdadera.

3.2 La religién puede considerarse en un doble sentido: reli-
gi6n natural y religién positiva.

Religion natural es la que corresponde a la naturaleza humana,
se funda tinicamente en la creaébl del hombre conocida por sola

la razon. -
Religién positiva es la proveniente de una determinacién libre

" autorttativa. Esta tltima serd positiva humana o positiva divina, se-

gtn deba su origen a la determinacién de una autoridad humana,
v.gr., del emperador respecto al culto romano, o a una intervencién
de Dios, v.gr., en el Sinaf respecto a los judios.

13. 4.° El problema que ahora tratamos se refiere directa e
inmediatamente a la religién natural, pero consecuentemente com-
prende también cualquier religién positiva, al menos bajo tres as-
pectos: a) en cuanto que el eje central de ambas es comiin; b) en
cuanto que cualquier religién positiva debe contener todo lo propio
de la religién natural, so pena de ser incompleta, y no oponérsele
en nada, so pena de ser absurda, y ¢) en cuanto que la obligatoriedad
de cualquier religién positiva radica en ultima instancia en la fuerza
obligatoria de este precepto de la religiéon y ley natural: es necesario
obedecer a la autoridad cuando manda y someterse a Dios cuando

- revela 18,

14. Orientacién histérica.—La mayor parte de las desviacio-

‘nes en el concepto de religién son conclusiones inevitables de los

principios filoséficos gnoseolégicos o teistas defendidos por sus
autores. Vamos a indicar algunos de ellos.

FiLosoFia anTiGuA.—Consecuentes a las concepciones de sus
dioses, muchos filésofos griegos y romanos podrian hacer suya la
definicién de M. T. Cicerén: La religién es la que se ocupa del cuidado
y de las ceremonias de cierta naturaleza superior llamada divina 19,

15. MATERIALISMO ATEO.—Aun cuando légicamente no debie-
ra hablar de religién, por su negacién de Dios y del espiritu, sin em-
bargo, no acierta a desprenderse de aquella idea. Asi:

L. Feuerbach ({ 1872), gufa intelectual de Carlos Marx 20, reduce
la religién al sentimiento de dependencia del hombre respecto a la natura-

18 Ma4s adelante expondremos este punto.
19 De inventione 1.2 c.53. Para un estudio mas detenido de las concepciones romanas
de la religién puede verse KoBBErT, Religio, en PauLy-Wissowa, Real-Encyclopddie der clas-
Altert haft, zweite Reihe, B.1. 565-575.
20 Véase J. ITurrioz, E! hombre nuevo de Carlos Marx, después de un siglo: RazFe 130
(1944) 474-488.
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leza, cuyo miembro es. Llama religién al modo de comportarse el hombre res-

pecto a st en cuanto se contrapone a st mismo como si fuese otro ser 21,

Sélo reconozco (en la religién) esta su verdad fundamental, a saber: que el
hombre depende de la naturaleza, que vive en armonia con la naturaleza, que
nunca debe olvidar aun en los ideales mds elevados de su espiritu, que es un
hijo, un mienibro de la naturaleza, a la que debe venerar y santificar como a
fundamento y fuente de su existencia, como fundamento y fuente de su salud,
asi corporal como espiritual 22,

De modo semejante se expresan el te6logo protestante D. Strauss (1873) 23
y el quimico monista energético W. Ostwald 24.

16. CRITICISMO TRASCENDENTAL.—Los seguidores de esta es-
cuela se ven obligados a buscar las concepciones religiosas en la
razén practica y sus imperativos categéricos. Ni los juicios sintéticos
a priori por falta de objetividad, ni los sintéticos a posteriori por fal-
ta de valor cientifico y universal pueden ofrecernos una base firme
de investigacién 25. Asi:

M. Kant (1 1804) rehusa admitir una forma a priori para el conocimien-
to religioso, y se ve, por tanto, obligado a fundarlo en los imperativos ca-
tegéricos, uno de los cuales dice: «Obra siempre de modo que la persona
humana ni en ti ni en los otros se tome como puro medio, sino como fin»,
De ahf surge la ética auténoma y la imposibilidad de basar la moral en nin-
gn motivo heterénomo o eudomonistico. El sumo bien que ha de alcanzar-
se en esta vida como santidad y en la otra como felicidad exigen, segiin un

imperativo categérico, la idea de Dios como garantfa. La religién es, por :

tanto, la ley que se da en nosotros mismos en cuanto recibe vigor con la idea de
un legislador y juez; es la misma actividad moral en cuanto es referida al co-
nocimiento de Dios 26. La Iglesia y el culto sélo tienen valor en cuanto sirven
a la idea de la moralidad.

En el neokantismo marbugense, para H. Cohen (t 1918) Dios es la ga-
rantfa subjetiva en la lucha por la moralidad y liberacién del pecado 27, y
en el neokantismo badense, para W. Windelband (1 1915) lo religioso es la
conciencia normativa de lo verdadero, lo bueno y lo bello que experimen-
tamos en nuestra vida como una realidad trascendente 28,

17. PaNTEisMo EspEcULATIVO.—En esta escuela, Dios, es de-
cir, lo absoluto, constituye la esencia y existencia del mundo, .que
s6lo en él y por él es una realidad. Recuérdese, por ejemplo:

21 Das Wesen des Christentums, Samtliche Werke VII 40.

22 Vorlesungen iiber das Wesen der Religion, Samtl. Werke VI g7.

23 Segun Strauss, la religién es una autodeterminacién del hombre cara al universo, Der
alte und der neue Glaube, Gesammelte Werke VI 96 y 161.

24 Junto a obras quimicas de gran valor, tuvo la debilidad de escribir un par de escar-
ceos filos6ficos con ideas materialistas: Die Ueberwindung des wissenschaftlichen Materialismus
(Leipzig 1895); Vorlesungen itber Naturalphilosophie (Leipzig 1902).

25 Para ésta y las escuelas siguientes pueden verse los libros indicados en la bibliografia,
a los que pueden afiadirse: A. DEMPF, Religionsphilosophie (Wien 1939); J. HIRSCHBERGER,
Historia de la filosofia, 2 vols., trad. esp. (Barcelona 1956).

26 Simtl. Werke VIII 508. Los principales escritos donde desarrolla Kant sus ideas so-
bre la religién son: Untersuchung iiber die Deutlichkeit der Grundsatze der natiirlichen Theolo-
gie und Moral (1764); Der einzig méogliche Beweisgrund zu einer Demonstration des Daseins
Gottes (1763); Die Religion innerhalb der Grenzen der blossen Vernunft (1793). Para un estu-
dio sintético de sus ideas puede verse S. VANNI RovicHi, Introduccion al estudio de Kant
(Madrid 1948).

. 27 Recuérdese que para CoHEN s6lo se dan ciencia, arte y moral: Der Begriff der Reli-
gion im_System der Philosophie (Giessen 1915) 64s.

28 En conformidad con su idea de que lo objetivo no es un ser, sino un valor o deber:
Priludien (Tibingen 1911) II 282ss.
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G. F. Hegel (1 1831). Sélo existe lo ideal, o la idea que se desarrolla su-
cesivamente y con la cual se identifica Dios. Deben distinguirse en esta rea-
lidad tres formas de existencia, a saber: el existir en sf (An-sich-sein), o idea
atn vaga e indeterminada; el existir fuera de sf (Aus-sich-sein), o naturaleza,
y el existir cabe sf (Bei-sich-sein), o espiritu. Segin esto, el espiritu absoluto

i se conoce a si mismo en el espiritu finito y, por su parte, el espiritu finito conoce

su propia esencia como espiritu absoluto: he ahi el concepto universal de la reli-
gién en sentido genérico 29. Es, por tanto, la conciencia de la identidad del
espiritu humano con Dios.

En el monismo concreto de Ed. Hartmann (1896) el espiritu absoluto
es mas bien una especie de acto de voluntad en potencia, cada vez mas des-
graciado a través de sus realizaciones, al que el hombre debe redimir de su
miseria por aniquilacién de sus actividades 30. Ot. Pleiderer (1 1908) pone
la religién en un mutuo conocimiento de identificacién que recuerda a
Hegel 31,

18. NEeoIDEALISMO.—Aun cuando son muchas las direcciones
que ha tomado, coinciden sus autores en acercarse a un cierto espiri-
tualismo contra la filosofia positivista inglesa, aunque manteniendo
la autonomia de la razén y los principios del agnosticismo kan-
tiano 32,

Junto a E. Boutroux (t 1921), defensor de la metafisica de la libertad,
que pone la religién en la tendencia de amor a Dios por el instinto de su-
perarse a sf mismo 33, aparecié L. Brunschwicg (1 1944), para quien la re-
ligién se reduce a la adecuacién del espiritu consigo mismo en su plena to-
talidad 34.

G. Gentile (1 1914) siente la necesidad de empezar le investigacién de las
formas absolutas desde el concepto de la autoconciencia o sintesis del obje-
to y sujeto. Al momento de pura subjetivizacién del espiritu responde el
arte, al momento de pura objetivizacién responde la religién, al momento
de la identificacién de ambas responde la filosoffa. El hombre se siente
arrastrado hacia el objeto, Dios, con tal impetu que se vacfa interiormente
de sf mismo. Por eso la esencia de la religién encierra la negacién del sujeto
abstracto: Vivo yo, pero ya no yo. Es decir, el ser de Dios es el mismo ser del
sujeto 35,

19. CONCEPCIONES ARRACIONALES.—Podemos recoger aqui teo-
rias 'de escuelas muy diversas, pero que coinciden en poner como
esencia de la religién elementos ajenos a la razén. Prescindiendo de
la teoria de los valores apreciativos de A. Ritschl (1 1889), sélo
indicaremos las dos que han tenido mdas resonancia ultimamente:
la concepcién pragmatista y la concepcién intuicionista 36.

29 Vorlesungen itber die Philosophie der Religion 1 38.

30 Philosophie des Unbewussten, ed.6.* (Berlin 1874).

31 Religionsphilosophie auf hichtlicher Grundlage (Berlin 1878) 275.

32 Para este estudio el mejor gufa es el profesor M. F. Sciacca, dadas sus doctrinas idea-
listas antes de su conversién a la fe catollca Ademas de las obras citadas al principio puede
verse: La Filosofia hoy, trad. esp., ed.2.® (Barcelona 1955).

33 Morale et Religion (Paris 1925) 86-97. Ya antes habfa publicado sobre estos mismos
temas L’essence de la religion (Paris 1912) y al afio siguiente darfa a luz La Nature et Uesprit
(Parfs 1926). Para entenderle bien no hay que olvidar su ascendencia agnéstico-kantiana.

34 Expone sobre todo estas ideas en su obra La Raison et la Religion (Paris 19309).

35 Son varias las obras en que va exponiendo su pensamiento: v.gr., Discorsi di Religione
(Bari 1923); Il modernismo e i rapporti tra religione e filosofia (Bari 1921), etc. En su opusculo
La mia rel:gwne (Firenze 1943) hace profesién expresa de cristiano y catélico, pero por des-
gracia su cristianismo esta muy lejos de la doctrina auténtica de la Iglesia.

36 Ritschl fue de hecho quien contribuyé mas a la popularidad de la teoria de los valores
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W. James (1 1910), para la concepcién de la actividad religiosa, parte de
un triple principio: a) El pragmatismo criteriolégico, segun el cual debe
aceptarse como real lo que cede en utilidad del hombre o de una transfor-
macién ventajosa del mundo; la religién debe ser un instrumento de trabajo
practico. b) Ademds es algo dindmico que se desenvuelve en continua evo-
lucién. La verdad de la religién depende de la confianza que podamos po-
ner en su influjo para un ulterior progreso de la vida. ¢) Debe tnicamente
considerarse desde un punto de vista subjetivo, ya que es un acto vital. Prin-
cipalmente consiste en la oracién y en la fe con que cree el hombre ponerse
en relacién con un cierto ser supremo del que puede recibir auxilio y paz.
Los dogmas no son sino adiciones accidentales para explicar las experien-
cias religiosas cuyo objeto aflora de la subconsciencia 37.

20. H. Bergson (1 1941) sostiene que Dios sélo puede cono-
cerse por la experiencia o la intuicién, a través de las cuales aparece
como centro del cual fluyen los mundos sin fin como chispas de un in- :
menso incendio, pero sin que se le pueda considerar como un ser, sino |
mds bien como continuidad de centellear. Por tanto, Dios no es algo ¢
completo: es accién incesable, vida y libertad; es la misma voluntad
creadora o, al menos, producto de ella 38. En la persona se da un
doble yo. Uno estético, cargado de habitos uniformes y oprimido
por las exigencias de la sociedad. El otro dindmico, enraizado en lo
mas profundo del espiritu, conmovido por aspiraciones elevadas,
siempre en tensién hacia nuevas conquistas, que a veces se aparta
de las normas de la légica, pero nunca pierde la posesién de su
libertad. A este doble yo responde un doble género de moral y de
religién. ’

La 7eligién estdtica propia del vulgo tiende a proteger la naturaleza con-
tra el egofsmo. La naturaleza en orden a obtener sus fines procede segura
siguiendo los instintos naturales; pero éstos en el hombre quedan oscureci-
dos por la facultad del entendimiento, con peligro de que esta nueva poten-
cia, siguiendo las tendencias del egofsmo, frustre el bien de los individuos
y de la sociedad. A fin de evitar este peligro se forma un conjunto de ideas,
imdgenes y sentimientos creados por la facultad fabulatriz que constituyen
la religién estética, que, por lo tanto, no es sino una reaccién defensiva de
la naturaleza contra la potencia del entendimiento dafiosa para el individuo
y destructora de la sociedad.

La religion dindmica es propia de los espiritus selectos llamados misti-
cos. No obstante la labor perniciosa del entendimiento, queda en todos los
hombres, aunque débil, un halo de intuicién, que en ciertos espiritus exi-

de R. H. Lotzg, aplicindola a la teologia y filosofia de la religién: Die christliche Lehre von
der Rechtfertigung, 3 vol. ed.3.* (Bonn 1870-1874); Theologie und Metaphysik (Bonn 1881).

37 The varieties of religious experience (New YorK 1902), compilacién de una serie de
conferencias dadas en la Universidad de Edimburgo con graves fallos de método.

38 Sabidas son las divergencias en la interpretacién de la filosofia bergsoniana, debidas
en parte a la evolucién ideol6gica del autor, que fue orientandose hacia la concepcién catélica
en cuya Iglesia murié moralmente incorporado aun cuando sin recibir el bautismo por te-
mor a que se considerase este acto como traicién a su raza entonces tan perseguida. Para el
estudio de su filosofia de la religion las dos principales obras son: L’Evolution Créatrice (1907)
y, sobre todo, Les deux sources de la Morale et de la Religion (1932). Unas paginas breves y
claras, explicativas de sus dos religiones, pueden verse en E. GUERRERO, Les deux sources de
la Morale et de la Religion: EstEcl 12 (1933) 250-267. Sobre la filosoffa bergsoniana y su evo-
lucién aun en lo religioso, uno de los estudios mas serios es Bergson et Bergsonisme par E. LE
Rov, B. RoMEYER, P. KucHArsky, A. Forest, F. D’Aurac, A. BREMoND y A. RICOUR, en
Archives de Philosophie, 17 (1947) cahier 1. Una vista general de las sucesivas aportaciones
de Bergson véase en E. RipEAU, Bergson aujourd’hui: Et 302 (1959) 3,23.
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mios, por un esfuerzo vehemente, se hace mas intenso y asf llega a alcanzar
a I'élan vital, al impulso vital, adhiriéndose mas estrechamente con él o0 me-
jor, transfundiéndose en él. Por esta nueva apropiacién de impulso vital, el
hombre obra sobre las posibilidades de su especie, obtiene una nueva cien-
cia, realiza acciones més excelsas y viene a producirse una nueva creatura.
Por tanto, la religién dinimica nacida del misticismo en los hombres mds
selectos, pero que en cierto modo irradia a los demads, es una especie de
contacto y una parcial adecuacién con el impulso vital de la vida... Por este
camino el hombre experimenta directamente a Dios, aunque esta experien-
cia no pueda traducirse sino por medio de férmulas simbélicas e incom-
pletas 39, '

21. ExisTenciarisMo.—No nos detenemos en sus ideas sobre la reli-
gién, ya que dentro de esa etiqueta se esconden todas las concepciones ima-
ginables desde el atefsmo de J. P. Sartre, pasando por el cristianismo de ma-
tices protestantes y orientacién racionalista escatolégica de M. Unamuno
hasta el planteamiento catélico de G. Marcel 40, '

22. Nuestra solucién.—Prorosicion: La religion considerada
filoséficamente consiste en el conjunto de verdades y deberes que fluyen
de la dependencia esencial del hombre respecto de Dios.

23. Demostracién.—La religién, segin el contenido més vago
de la palabra admitido por todos los pueblos antiguos y modernos,

. encierra una cierta relacién del hombre hacia un Ser supremo. Ese

Ser supremo es el que llamamos Dios y cuyas propiedades se expo-
nen en teodicea. De este concepto genérico extraeremos el concepto
concreto de religién por analisis del mismo, a través de una cuidru-
ple consideracién:

1.© Toda relacién ha de explicarse mediante el analisis del

. sujeto, del término y del fundamento de la relacién. En nuestro caso, el

sujeto es el hombre, ser contingente, es decir, que puede existir o no
existir; potencial o con capacidad pasiva para recibir nuevas perfeccio-
nes, y ab alio, o cuya razén de existir la tiene en otro ser distinto
de si. El término es Dios, ser necesario que no puede menos de
existir, acto puro sin mezcla de capacidades pasivas, y ens a se,
cuya razén de existir la posee en si mismo. De estos conceptos, clara-
mente probados en filosoffa, se deduce inmediatamente que el su-
jeto, hombre, ens ab alio, es un ser cuya razén de existir se halla
en el término Dios, lo cual constituye el fundamento de relacién
entre estos seres, la abaliedad o razén de ser por otro. Es.evidente
que esta relacién de abaliedad no puede ser sino una relaciéon de
dependencia absoluta del sujeto respecto del término.

24. 2.° Como este fundamento, es decir, el tener la razén continuada
de la propia existencia en otro, se identifica con el sujeto y no es algo que

. 39 Sobre las tltimas orientaciones de Bergson y el catolicismo de su muerte J. ITurrIOZ,
El cristianismo de Bergson: RazFe 127 (1043) 243-256.

40 Una idea general del existencialismo y su proceso hasta Heidegger puede verse A, DsLp,
Existencia trdgica, trad. esp. (Madrid 1942). Acerca de Sartre cf. 1. QUILES, Sartre y su exis-
tencialismo (Buenos Aires 1952); Sartre, El existencialismo del absurdo (Madrid 1952). Las
relaciones del existencialismo con las ideas catélicas las expuso en general G. SotieLLo, El
existencialismo y la doctrina catdlica: EstFranc 57 (1956) 249-270. Sobre Marcel véase J. Apy-
riz, S. 1., G. Marcel, el existencialismo de la esperanza. Finalmente poseemos un estudio bas-
tante completo sobre Unamuno en N. GoNzALEz CAMINERO, S. 1., Unamuno, t.1, Trayecto-
ria de su ideologia y de su crisis religiosa (Comillas 1948).
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le provenga de modo accidental, la relacién de dependencia que de ahf bro-
ta no es una relacién accidental o predicamental, sino trascendental o esen-
cial, que se transfunde a través de toda la esencia del sujeto. Por otra parte,
es una relacién real no meramente de razén, ya que el sujeto, el término y
el fundamento son reales o independientes de cualquier consideracién de
nuestra mente,

3. Este mismo fundamento de abaliedad o razén en otro de la propia
existencia puede expresarse de forma exteriormente diversa, pero idéntica
en el contenido, diciendo que el término, Dios, es a) la causa primera eficien-
te de toda la esencia real del sujeto como creador, conservador y agente
principal de sus acciones; b) su causa final ultima u objeto de su bienaven-
turanza en la que han de hallar saciedad todas las aspiraciones de la natu-
raleza humana. Bajo esta forma més fisica que la anterior de expresar el
mismo problema, hallaremos asimismo que e] fundamento de la relacién es
la misma naturaleza del sujeto, que lleva en su entrafa el ser creada, con-
servada y ayudada por Dios en sus actividades y a ¢l tiende por exigencia
de todo su ser. En otras palabras: el fundamento de la relacién que exami-
namos consiste en la dependencia del hombre respecto a Dios, como a su
causa suprema y ultimo fin.

25. 4.° Por ser esta relacién trascendental o esencial, penetra
a través de toda la naturaleza humana y no podré darse en el hom-
bre actividad alguna libre de dicha relacién. Adviértase cémo la
actividad religiosa difiere esencialmente en cuanto a su amplitud
de todas las restantes actividades humanas, por ejemplo, la artisti-
ca, cientifica, profesional, etc., que sélo intervienen en sectores
determinados. Por el contrario, el influjo de esta relacién religiosa
invade todas las facultades y acciones del hombre y de ella
brotan necesariamente infinidad de relaciones secundarias, tantas
cuantas son las potencias y actos humanos. Como las facultades del
hombre, en cuanto hombre, se reducen a dos: entendimiento y vo-
luntad, todas las relaciones secundarias de dependencia se engloba-
ran en forma de conocimientos (como actos del entendimiento)
y deberes (como actos de la voluntad), con lo cual tenemos ya como
ultima consecuencia lo que fue objeto de nuestra proposicién: La
religion consiste en un conjunto de verdades y deberes que fluyen de
la dependencia esencial del hombre respecto de Dios 41.

26. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Se echa de
ver en los conceptos de religién dados por otras escuelas, que todos
ellos obedecen a desviaciones filos6ficas que no nos toca a nosotros
refutar, como son: el materialismo ateo, el agnasticismo, el panteis-
mo, el idealismo, el pragmatismo o el intuicionismo. Es mas, la
mayor parte de ellas significan una inconsecuencia légica por parte
de sus autores.

Para quien admita dnicamente la existencia de la materia, uno
de cuyos productos es el hombre, o sélo reconozca la naturaleza de
un Dios identificado con el mismo hombre, no tiene sentido hablar

41 Un desarrollo de estas ideas aun cuando en forma un poco diversa puede verse en
I. Qurees, S. 1., Diccionario filoséfico (Buenos Aires 1952), Filosofia de la religion p.674.
Asimismo en R. VANCOURT, Pensamiento religioso y filosofia cristiana I1 3: Elementos para
una filosofia de la religicn: EncCattSXX n.13, trad. esp. (1959) 130-158,
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de religién a no ser cambiando por completo el sentido universal
de esta palabra. Es obra vana en el agnosticismo o el idealismo
buscar un fundamento sélido fuera de la razén propiamente tal, ya
que, negado el valor de ésta o suprimida toda realidad exterior
trascendente, Dios y la religién se reducen a un voluntarismo arbi-
trario o una ficcién imaginativa. Ni el pragmatismo ni el intuicio-
nismo podran servirnos nunca como criterios de verdad para cual-
quier investigacién sélida y profunda.

Todo esto, sin embargo, nos ensefia que la religién es algo tan
enraizado en la naturaleza humana, que aun aquellas escuelas en
cuyos encasillados doctrinales no habria légicamente lugar para el
estudio de la religién, no se resignan a prescindir de él buscandole
un sustitutivo mas o menos semejante.

ARTICULO 111
Analisis psicolégico de la religion

27. Bibliograffa: M. Nicor4u, S. 1., SThS LII 19-23; H. PiNnarp DE LA BouLra-
YE, S. L., Les méthodes de la psychologie religieuse: ReviNéoscolPh 22 (1923) 263-203.376-409;
W. GRUEHN, Religionspsychologie (Breslau 1926); M T.-L. Pinebo, La Conscience religieuse.
Essai systématique suivi d'illustrations (Paris 1935); R. Vancourt, La Phénomenologie et la
foi (Turnai 1935); A. M. WacusMmaNN, Das Religidse im Gesamtablauf des Seelische (Pader-
born 1935); W. KEeiLacH, Die Problematik der Religionen (Paderborn 1936); J. MARE-
cHAL, S. I., Etudes sur la psychologie des Mystiques, 2 vol. (Bruxelles 1938); A. WiLLwoLt, S. .,
Ueber die Struktur des religidsen Erlebens: Schol 14 (1939) 1-21; J. MuRoz, S. L., La psicolo-
gla religiosa actualmente: Las Ciencias 8 (1943) 148-162; G. WEIGEL, Psicologia de la Reli-
gidn (Santiago de Chile 1945); G. WuUNDERLE, Einfiihrung in die moderne Religionspsychologie
(Miinchen 1952); M. V. MANKELIUNAS, Psicologfa de la religiosidad (Madrid 1961),

28. El problema.—Después de examinar la religién en si
misma buscando sus fundamentos énticos, es conveniente anali-
zarla en los actos a través de los cuales se desarrolla en el hombre,
es decir, en la estructura de los fenémenos subjetivos de la actividad
religiosa. La religién puede, pues, considerarse en su aspecto obje-
tivo y subjetivo.

Objetivamente considerada es el conjunto de verdades y deberes

~ que fluyen de la dependencia esencial del hombre respecto a Dios,

segun acabamos de ver.
Subjetivamente considerada puede tener un aspecto psicoldgico
y un aspecto ético. En su aspecto psicoldgico, es el conjunto de fe-

- némenos intelectuales, voluntarios y emotivos por medio de los
: cuales el hombre responde a las exigencias de la religién objetiva-

mente considerada, aceptando su dependencia trascendental de
Dios con las consecuencias provenientes de ella. En su aspecto
ético, es una virtud moral, es decir, un habito particular que inclina
al hombre a ejercer los actos psicolégicos indicados por la honesti-
dad en ellos contenida.

29. En el presente estudio consideraremos la religién en su
aspecto subjetivo psicoldgico, como conjunto de fenémenos que des-
cubrimos en el hombre y cuya naturaleza deseamos analizar. Es
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menester investigar de qué elementos se compone y cuél es la rela-
tiva importancia de los mismos.

Por lo demis, la observacién cientifica y los trabajos positivos de labora-
torio propios de la psicologia experimental han demostrado contra ciertas
teorias ya anticuadas que no existe ni una facultad, ni un sentimiento elemen-
tal primitivo, ni un instinto que puedan considerarse como especificamente
religiosos 1.

El interés de la presente investigacién se centra sobre todo en
los actos internos, ya que cualquier manifestacién externa no tiene
valor especificamente religioso, sino en virtud del acto interno que
la anima. La tendencia interior de la voluntad diversifica el acto

externo de una genuflexién como manifestacién religiosa o como |

ejercicio gimnastico.

30. Orientacién histérica.—Son multiples las teorias sobre
los elementos integrantes de la actividad religiosa, pero pueden
reunirse en tres grupos, segiun pretendan reducirla a un proceso
meramente intelectual, a un proceso voluntarista o a una tendencia
de caracter psiquico inferior que podemos llamar arracional.

Ya hemos expuesto varias teorias intelectualistas que s6lo ven en
la actividad religiosa formas cognoscitivas, como el panlogismo de
Hegel o el idealismo metafisico de Gentile. Recordamos, asimismo,
la doctrina voluntarista de Kant al identificar materialmente la re-
ligién y la moral y situar a ésta en una pura forma del deber funda-
do en la aceptacién libre de los imperativos categdricos. Lo mismo
podriamos decir de su discipulo A. Schopenhauer (f 1860), para
quien el mundo entero no es sino una objetivacién de la voluntad 2.
Veamos ahora algunas de las concepciones que recurren a elementos
arracionales.

31. EmpirismMo INGLEs.—Prescindiendo de A. Comte, cuyas
teorias pertenecen mas bien a la sociologia e historia de las religio-
nes, baste aludir a Hume y Stuart Mill.

D. Hume (t 1776) pone el origen de la religién en un simple sentimien-
to de terror ante los peligros, la muerte y los poderes superiores al hombre.
La actividad religiosa surge del deseo de superar tales peligros y obtener
una vida feliz. Viene a ser una mera aprensién supersticiosa 3. En cambio,
J. Stuart Mill (1 1783) sale por los derechos de la fantasfa siempre que tien-
da a excitar afectos dignos y hacer la vida més bella. La religién es un to-
rrente de actividades y anhelos dirigidos hacia un ideal concebido como
sumo, mayor que cualquiera de nuestros deseos en orden a la propia uti-

lidad 4.

1 Tales opiniones fueron claramente refutadas por G. WEIGEL, Psicologia de la Religion
(1945) 24-32. En el mismo sentido habla M. V. MANKELIUNAS, Psicologia de la religiosidad
(1961) 102-104.

2 Die Welt als Wille und Vorstellung (Leipzig 1819). Véase una exposicién y refutacién
de sus ideas en P. ORTEGAT, S. 1., Philosophie de la Religion (1948) I 121-141.

3 En su obra péstuma, Dialogues concerning natural religion (1779), hace la critica de las
pruebas de la existencia de Dios. El origen del sentimiento religioso lo expuso en The natural
history of religion (1755), un afio antes de su muerte.

4 Bajo este punto de vista la religién tiene un cierto valor positivo como declara en sus
Three Essays on religion (1874).
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32. INTuiciONISMO AFECTIVO.—Entran en este apartado no po-
cos fil6sofos, herederos de Kant y de F. H. Jacobi (1 1819) 5, que
en una u otra forma recurren al afecto como fuente de la actividad
religiosa.

F. Schieiermacher (1 1834) asienta como principio que el orden de las
ideas y el orden de las cosas se unen en Dios por identidad. El mundo es la
totalidad de las cosas; Dios es la unidad en esta totalidad. La religién, puro
afecto, se reduce a un sentimiento de dependencia provocado por la unidad
o identidad entre lo infinito y lo infinito. Puede ser expresado por innume-
rables férmulas o dogmas igualmente admisibles aun cuando sean contra-
dictorias 6,

J. Fries (1 1843), siguiendo un método mas psicolégico dentro del kan-
tismo, pone como supremo grado para el conocimiento un presentimiento
intuicional (Ahnung) nacido del afecto-que nos hace alcanzar el Ser divi-
no7. En cambio, M. Scheller (1 1928), influido por la fenomenologia de
E. Husserl, parte de un intuicionismo emocional basado en la realidad ob-
jetiva de los valores. Estos deben ser jerarquizados desde la afectividad in-
ferior sensible (agradable - desagradable) hasta la religiosa (sagrado - pro-
fano). Dios es el culmen de la intencionalidad emotiva 8.

R. Otto (1 1937) es tal vez quien ha adquirido mas renombre
dentro de las teorias arracionales. El elemento principal de la acti-
vidad religiosa es un sentimiento especifico diverso de los senti-
mientos morales o estéticos, un impulso mistico incomprensible
para la razén, que forma una categoria a priori especial llamada
lo numinoso, y que consiste en la aptitud radicada en lo profundo del
alma para percibir de un modo intuitivo lo divino dondequiera que
se manifieste, sea en personas determinadas, en objetos o en su-
cesos. :

Lo numinoso comprende cuatro elementos sentimentales: a) el misterio
de lo oculto, que produce en el alma un sentimiento de terror e inquietud;
b) la majestad del poder absoluto, que despierta en el hombre la conciencia
sentimental de ser creatura y de la propia nada; c) lo maravilloso situado so-
bre la razén causante de un sentimiento profundo de estupor, y d) lo fasci-
nante, que atrae irresistiblemente hacia su posesién como fuente de felicidad,
cuyo méximo exponente estd en el rapto extdtico. De este sentimiento cui-
druplemente complejo proceden como elementos secundarios las represen-
taciones y los conceptos religiosos 9.

- 33. NATURALISMO PSICOANAL{TICO.—Su representante primor-
dial fue el freudismo, que hizo descender al escalén mas abyecto

S Para una breve idea de su filosofia puede verse R. PANIkER, F. H. Jacobi y la filosofia
del sentimiento: Las Ciencias 13-(1948) 157-224.

6 Influenciado por Jacos! y el grupo roméntico de F. SCHLEGEL, fue quien més resonancia
tuvo como teblogo y predicador en los sectores protestantes del siglo x1x. Su obra principal
es Ueber die Religion, Reden an die Gebildeten unter ihren Ver dchtern (1799).

7 Pretende ensamblar las teorias criticas de KANT con las psicolégicas de Jacosr como
aparece en sus obras: Wissen, Glaube, Ahnung (Iena 1805) y Handbuch der praktischen Philo-
sophie, II Religionsphilosophie (1818).

8 Sus dos obras principales en este punto son Vom Umsturz der Werte (1919) y Vom
Euwigen im Menschen (1921). Un resumen de sus ideas puede verse en M. F. Sciacca, Dios
y la Religion en la filosofia actual (1957) 168-174.

9 Su obra Das Heilige (Gotha 1917) ha sido traducida a varias lenguas. Véase respecto
aél M. F. Sciacca, La Filosofia hoy, trad. esp. (1955).
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las concepciones religiosas. S. Freud (t+ 1939) intenté reducir la
religién al instinto sexual y a un impulso erético.

La idea de Dios es una imagen sublimada del complejo de Edipo que se
da en todos los nifios. Surge del conflicto entre la reverencia al padre por
su sabidurfa y poder y del odio hacia el mismo por celos respecto a su ma-
dre. Es la historia de la primitiva humanidad. Los hijos, después de haber
asesinado a su padre impulsados por dichos celos, se arrepienten de su cri-
men y en consecuencia se apartan de las mujeres de su propia tribu (ley
exogamia) sintiendo veneracién hacia el padre asesinado con una especie de
obediencia retrospectiva. :

Este recuerdo del padre sacrificado y la consiguiente veneracién hacia
¢l dan lugar a la idea de honrar a Dios. De ahf nacieron en primer lugar
los cultos totemistas y més tarde las otras religiones, todas ellas encaminadas
a tranquilizar la conciencia inquieta por aquella culpa. Perduran los dioses,
dice Freud, a los cuales se sigue atribuyendo una triple funcién: espantar los
terrores de la naturaleza, conciliar al hombre con la crueldad del destino, espe-
cialmente tal y como se manifiesta en la muerte, y compensarle de los dolores y
privaciones que la vida civilizada en comun le impone 10. En todo caso, la reli-
gion se reduce a una neurosis obsesiva nacida del complejo de Edipo que se
da tanto en los hombres en particular como en el género humano universal.
Las manifestaciones religiosas y sobre todo el amor mistico son efusiones
sublimadas de la actividad sexual, que cohibida por los imperativos morales
surge -al exterior bajo este disfraz sutil. La actividad religiosa serd sustituida
con ventaja por la ciencia del porvenir, pero no debe exterminarse de modo
repentino, por las perturbaciones neuréticas a que esto darfa lugar 11,

C. G. Jung (t 1961), colaborador de Freud durante algin tiempo, aban-
doné pronto las ideas de éste respecto a la religién. Admite la existencia de
una funcidn religiosa irreductible que no tiene que ver nada con los instintos,
y que es més bien la proyeccién hacia la realidad psiquica de los arquetipos,
realidad a la que se ha dado el nombre de Dios y la ciencia da el nombre de
energia. Es conocido el itinerario psicolégico de Jung hacia un mayor apre-
cio, al menos préctico, de la religién 12,

34. Nuestra solucion.—Es consecuencia del estudio de los
actos subjetivos con que el hombre acepta las relaciones esenciales
constitutivas de la religién. Tal estudio puede hacerse segin un
doble método, a saber: el psicoldgico racional y el psicolégico experi-
mental. Este segundo, de indudable interés, pero de consistencia
mas endeble, nos servird para confirmar las conclusiones que el
primero nos ofrezca. Establecemos, pues, la siguiente proposicién,
que comprende tres partes, como aparece por su simple enunciado:

ProposiciON: La religion, subjetivamente considerada, consiste for-
malmente en un acto de la voluntad, fundamentalmente en un acto

10 El porvenir de una ilusidn, trad. esp. Obras completas t.14, 22.

11 Freud desarrollé sus ideas religiosas principalmente en Totem und Tabu (1912); Die
Zukunft einer Illusion (1927) v en la postrera obra publicada durante su vida: Moses, sein Volk
und die monotheistische Religion. Para una idea complexiva de su teoria puede verse J. Nut-
TiN, Psicoandlisis y concepcion espiritualista del hombre, traduc. esp. (Madrid 1956). Véase
asimismo G. WEIGEL, Psicologia de la Religion (1945) 81-100; G. ZiLBOURG, Sigmund Freud
et 'activité mentale de I"homme, trad. franc. (Paris 1957).

12 Son multiples las obras en que Jung trata de la religién. Entre las mas fundamentales:
QGS Unbewusste im normalen und kranken Seelenleben (Ziirich 1926); Ueber die Energetik der
Seele (Ziirich 1928); Psychologie und Religion (1942). Para el estudio de la concepcién reli-
giosa de Jung puede verse la interesante obra de R. Hosrig, El mito v la religion, trad. esp.
(Madrid 1961).
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del entendimiento y concomitantemente en representaciones y senti-
mientos.

35. Antes de entrar en la demostracién de nuestro aserto in-
diquemos brevemente el sentido de cada término. Al decir que la
religién consiste formalmente en un elemento determinado, quere-
mos significar que la actividad religiosa recibe de dicho elemento
su forma especifica o su razén de ser; en otras palabras, que de él
depende en primer lugar y por su misma naturaleza el que dicha
actividad sea esencialmente religiosa. Fundamentalmente dependerd
de aquel otro elemento que se requiera como fundamento necesario
para que se pueda dar el elemento formal. Finalmente, elementos
concomitantes serdn los que no pueden menos de estar presentes en
la actividad religiosa subjetivamente considerada. Al hablar de re-
presentaciones y sentimientos queremos indicar todo el conjunto
de actos provenientes de las facultades cognoscitivas sensibles: fan-
tasfa, afectos, movimientos apetitivos, inclinaciones instintivas, ten-
dencias o aspiraciones espontdneas, etc. 13

36. Demostracién de la primera parte: la voluntad.—
1. POR LA NOCION MISMA DE ELEMENTO FORMAL.—La religién, se-
glin vimos, consiste en la esencial dependencia del hombre respecto
a Dios con las consecuencias légicas que de ella dimanan. Ahora
bien, esta dependencia total en su aspecto subjetivo ha de radicar
formalmente en aquel elemento por cuyo medio se obtenga la depen-
dencia de todo el hombre respecto a Dios y con cuya ausencia sea
imposible obtener de hecho tal dependencia subjetiva. Tal elemento
es el acto de la voluntad. Dado ese acto de reconocimiento por parte
de la voluntad, todas las demas facultades, y, por tanto, el hombre
entero, quedan sometidas a reconocer aquella dependencia, ya que
la voluntad gobierna todos los actos libres del ser humano. En
cambio, mientras no exista dicho acto volitivo, no estard aceptada
dicha dependencia por el hombre entero. Si sélo el entendimiento
quedase sometido a la eterna Verdad, se tendria un mero conoci-
miento filoséfico; si tal dependencia apareciese exclusivamente en
las potencias sensitivas, se darian actividades emocionales que no
incluirian la dependencia total. La voluntad viene a ser el sagrario
dltimo y mas profundo del hombre y el nicleo central de su vida.

Nétese que la palabra reconocimiento significa aprobacidn voluntaria de
un conocimiento; en nuestro caso, por tanto, serd la aprobacion o aceptacion
voluntaria por parte del hombre de su dependencia respecto a Dios ya conocida
de antemano por el entendimiento. En este reconocimiento de su dependencia
esencial de Dios se encierra como presupuesto el reconocimiento de la ex-
celencia de Dios de la que procede nuestra dependencia y juntamente el
reconocimiento de las consecuencias que de tal dependencia se originan.
Por tanto, este elemento volitivo comprende un triple acto correspondiente
a este triple reconocimiento:

a) Reverencia o reconocimiento de la excelencia de Dios.

13 Puede verse ]J. TopoLi, O. P., Filosofia de la religion (1954) 285-419. De modo mas
psicolégico G. WEIGEL, Psicologia de la religion (1945) 45-80, donde examina principalmente
el elemento racional y emotivo.
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b) Devocién en sentido propio o entrega, es decir, reconocimiento de
la dependencia esencial de todo el ser respecto a Dios.

c) Sujecién o reconocimiento de que debe someterse a las consecuen-
cias que de la anterior dependencia dimanan.

37. 2.° POR LA NATURALEZA DE LA VIRTUD DE LA RELIGION.—La reli-
gién en su aspecto subjetivo pertenece a la virtud de la justicia, que pide
se le dé a cada uno lo que le es debido (suum cuique) y no otra cosa preten-
de la religién sino que se dé a Dios lo que le es propio, es decir, el honor que
le es debido por su excelencia voluntariamente reconocida, que es lo que
llamamos culto religioso. Es evidente que la virtud de la justicia radica for-
malmente en la voluntad y no en el sentimiento o en la inteligencia.

38. Demostracion de la segunda parte: el entendimiento.—
1. POR LA NECESIDAD DE UN ACTO PREVIO COGNOSCITIVO.—La
religion consistira fundamentalmente en aquel acto que deba ne-
cesariamente presuponerse como fundamento para que pueda darse
el acto formal religioso. Ahora bien, este acto debe ser un acto
intelectual, ya que el reconocimiento de la excelencia de Dios y de
la dependencia esencial del hombre con todas las obligaciones de
ahi promanantes, no puede realizarse sin un conocimiento previo
del entendimiento que haga posible el acto formal de la voluntad.
Testigo, la experiencia: nihil volitum quin praecognitum (nada puede
quererse sin ser antes conoc1do), es decir, a cualquier acto libre
debe preceder un conocimiento. No hay motivo para establecer una
excepcién en nuestro caso.

39. 2.° POR LA TENDENCIA ESPECIFICA DEL ACTO RELIGIOSO.—En el
elemento religioso formal de la voluntad se da una tendencia hacia Dios,
pero una tendencia de signo especifico hacia Dios como primer principio y
ultimo fin, no una tendencia cualquiera hacia Dios, v.gr., como objeto esté-
tico o légico, tal cual aparece, v.gr., en el arte o en la filosoffa. Ahora bien,
el signo de esta tendencia queda especificado no por el objeto en si, sino
por el aspecto bajo el cual dicho objeto es presentado por el entendimiento.
Debe, pues, la mente proponer el objeto bajo un determinado aspecto a
fin de que el acto subsiguiente de la voluntad sea en realidad religioso.

Este conocimiento debe mostrar la dependencia del hombre respecto
de Dios y las conclusiones que de ella se originan. Es decir, en dicho co-
nocimiento se halla:

a) el objeto de la religién: Dios con sus atributos.

b) el motivo de la religién: la dependencia absoluta del hombre res-
pecto de Dios.

c) la forma concreta de la religién, o sea las conclusiones que fluyen
de la dependencia antes expresada.

40. Demostraciéon de la tercera parte: el sentimiento.—
1.° POR LA NATURALEZA DEL HOMBRE.—Pertenecerdn de un modo
concomitante, pero necesario, a la actividad religiosa aquellos ele-
mentos que, dada la naturaleza del hombre, acompafian de modo
ineludible al elemento formal y fundamental de la religién. Tales
son de hecho los elementos que hemos indicado antes bajo el nom-
bre de representaciones y sentimientos. Facilmente aparece esto
mediante una triple consideracion:
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a) El hombre, constituido como estd por alma y cuerpd, unidos
sustancialmente en una sola y tnica naturaleza, no puede ejercitar
ninguna actividad, aun en el orden meramente espiritual, sin que
participe en alguna manera todo su organismo. Por ello la fanta-
sfa concurre con sus representaciones al conocimient6 religioso, se
excitan las facultades apetitivas juntamente con el acto de la volun-
tad, surgen espontineamente tendencias, aspiraciones, deseos, etc.

b) La experiencia atestigua que ni el elemento formal de la voluntad,
ni el elemento fundamental del entendimiento, pueden perseverar a lo
largo de la vida en su actividad religiosa si no se expansionan en actos
externos de las diversas facultades corporales y no se les sostiene y alimen-
ta mediante diversos actos afectivos y sensitivos. Es imposible de hecho
que quien se abstenga deliberadamente de todo acto de culto, oracién, sa-
crificio, etc., conserve una verdadera actividad religiosa en su sentido formal.

41. 2.° POR LA AMPLITUD DE LA DEPENDENCIA DEL HOMBRE
RESPECTO A D1os.—El hombre depende de Dios, segiin hemos visto,
de modo absoluto y en la totalidad de su naturaleza y facultades.
Por lo tanto, todo el hombre con todas sus facultades, no sélo ra-
cionales, sino también sensitivas, debe hacer profesién de esa su
dependencia respecto de Dios y, consecuentemente, participar en
la actividad religiosa. Estos actos de naturaleza sensitiva pueden
llamarse en justicia actos religiosos, en cuanto dependen del acto
religioso de la voluntad, del mismo modo que el movimiento de
un brazo puede decirse acto libre, en cuanto proviene, asimismo, de
un acto del libre albedrio.

42. Cuestiones complementarias. Comprobaciones empi-
ricas.—La psicologfa experimental puede ofrecernos una compro-
bacién o contraprueba de lo que llevamos aqui dicho. No deben, con
todo, esperarse de esta ciencia aplicada a la religién conclusiones
perentorias respecto al valor de los principios religiosos o sus ele-
mentos bésicos.

A ello se opone la complejidad del acto religioso que dificulta su andlisis
experimental, asf como lo reciente de la aplicacién de los métodos empfri-
cos a la actividad religiosa y, sobre todo 14, el cardcter mismo de las disci-
plinas empiricas, cuyo cometido es fijar, describir, ordenar e investigar los
mutuos influjos y causas préximas de las vivencias religiosas tales cuales
aparecen en la conciencia 15, pero sin formular juicios sobre su valor obje-
tivo. Para esto serd siempre necesario acudir a los principios ontoldgicos y
criterioldgicos de la filosoffa racional. Los criterios de las diversas filosoffas
dogmdticas, agnosticistas, idealistas 0 pragmatistas llegardn a conclusiones
muy diversas sobre los mismos datos de la psicologfa experimental 16,

14 Véanse a este propdsito los escritos de E. Rartz voN FrRentz, Das religiose Erlebnis
im psychologischen Laboratorium. Berechtigung und Ergebnisse der experimentellen Religions-
psychologie: StZt 109 (1925) 200-214; Wert und Grenzen der Religionspsychologie (a propésito
de la Religionspsychologie de W. GruenN): ZAszMyst 2 (1927) 181-183; Fragen der Re-
ligionspsychologie: ZAszMyst 6 (1931) 255-265. Tiene reflexiones muy interesantes sobre los
limites de varios de los métodos psicolégicos G. DweLsHauves en L'Etude de la Pensée.
Meéthodes et resultats, Paris, Cours et documents de philosophie. Asimismo debe tenerse en
cuenta J. MoURoUX, Sur la notion d’Experience religieuse: RechScRel 34 (1947) 5-29.

15 Muy claramente explica este cometido de la psicologia experimental G. WunbpERLE,
Aufgaben und Methoden der modernen Religionspsychologie (Kempten 1915) 08.

16 Cf. P. H. PINARD DE LA BoULLAYE, S. 1., en su obra El estudio comparado de las reli-
otones. trad. esp. (1042 n.210-221 11 21-26
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Dos son los principales métodos de la psicologia religiosa expe-
rimental, que vienen a ser al mismo tiempo como dos fases sucesi-
vas y necesarias para una inteligencia completa del fenémeno sub-
jetivo: 1.9, observacién en st mismo; 2.°, observacién en otros 17.

43. 1.° OBSERVACION EN si Mismo.—Este estudio tiene por
materia de andlisis la propia experiencia del investigador. Es la
fase més importante y en cierto modo fundamento imprescindible
para las demds. Quien no se haya hecho nunca consciente de alguna
vivencia religiosa propia, no podrd captar la fenomenologia religiosa
en el espiritu de los demds. Bajo el punto de vista técnico es absurda
la afirmacién de que el ateo o el indiferente son quienes mejor
pueden valorar el acto religioso.

Este primer andlisis es capital, pero no exento de dificultades, ya que si
se realiza dicha observacién durante la vivencia religiosa, ésta se desvirtia
en su misma esencia; perdiendo su genuinidad esponténea; y si se realiza
después, facilmente intervienen los fallos de la memoria principalmente en
actos religiosos ordinarios y comunes que por su misma frecuencia dejan
impresiones més leves en el énimo. Sin embargo, superadas estas dificulta-
des, el material obtenido por este procedimiento es amplio y fundamental
y, utilizado por genios como Agustin de Hipona, Ignacio de Loyola o Te-
resa de Jesus, resulta de suma trascendencia 18,

44. 2.° OBSERVACION EN OTROS.—Este método de observacién capaz
de mayor extensién y mds variada universalidad en sus muiltiples facetas
puede realizarse por tres caminos distintos.

45. A) Método de aprovechamiento del material escrito.—Es el
estudio del fenémeno religioso a base de escritos en que otros nos
describen sus vivencias religiosas, como autobiografias de persona-
lidades eximias por su piedad, descripciones de la propia conver-
sién, diarios o cartas de almas misticas, poesias, manuales de ora-
ciones, libros liturgicos, etc. Puede disponerse en este método de
material muy abundante, aun cuando no producido segin los de-
seos del investigador, sino de caracter ocasional.

Muchos son los que lo han seguido, no siempre bien orientados técni-
camente, empezando por el mismo W. James, que para analizar la natura-
leza del acto religioso se fija principalmente en los fenémenos anormales 19.
Posteriormente siguié el mismo método con mds erudicién histérica, aun

17 Véase H. PINARD DE LA BouLLAYE, Les méthodes de la psychologie religieuse:
RevNéoscolPh (1923) 263ss.; 376ss. Para un estudio mas detallado de los métodos empiri-
cos W. GRUEHN en sus dos obras, Religionspsychologie (1926) 29-40 y Die Frommigkeit der
Gegenwart (1956) 4-32. Una bibliografia de las principales obras de psicologfa espafiola ofre-
ci¢ J. MuRoz, La psicologia religiosa actualmente: Las Ciencias 8 (1943) 148-162.

18 Acerca de este método véase la obra citada en la nota anterior de W. GRUEHN, 19-21.
Como ejemplo de la riqueza psicolégica aportada por algunos maestros de la vida espiritual
puede verse A. Brou, La spiritualité de S. Ignace. Les exercices spirituelles de S. Ignace. His-
toire et psychologie (Paris 1922).

19 Su obra principal para este punto es The Varieties of religious experience (New
York 1902), de la que se han hecho varias ediciones y traducciones. En realidad es un
conjunto de conferencias dadas por el autor en la Universidad de Edimburgo durante los
cursos 1901 y 1902. En un sentido mas extremoso ya antes la escuela médica francesa con
J. M. Charcot (t 1893), P. Janet (1 1947), E. Murisier (1 1903) y C. A. Richet (1 1935) a
]Igasg de estudios en enfermos mentales habfa querido reducir la religiosidad a estados pato-

g1C0s.
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cuando no siempre admisible en sus raciocinios, Fr. Heiler con 4n estudio
ciertamente interesante sobre la oracién, asi como otros vanog/ autores tal
vez mas alejados de la psicologia 29.

46. B) Meétodo de las encuestas.—La encuesta es una lista de
preguntas bien determinadas y elegidas, propuesta a nucleos lo mas
numerosos y variados que sea posible, para que cada individuo en
particular responda con sinceridad y exactitud. El estudio de las
respuestas sugerira conclusiones de indudable vlor.

i

Este método, muy comun en psicologia, fue aplica.ao a la esfera religiosa
por E. D. Starburck 21, y més tarde se fue generalizando en diversos secto-
res como el de la oracién estudiado por A. Bolley 22, quien fue determinan-
do las diversas circunstancias en las que brota espontineamente la oracién
en los jovenes y las diversas clases de oraciones que se dan en ellos con mis
frecuencia. Al mismo tiempo investigaba G. Wunderle 23, siguiendo el mis-
mo meétodo, las dificultades, consuelos e influjos de los diversos dogmas
de la fe en la juventud alemana, y poco después A. M. Wachsmann 24 exami-
naba asimismo el influjo del factor religioso en las diversas actividades y
edades del hombre. En Espafia dentro de marcos més generales se han pro-
puesto también preguntas religiosas de sumo interés en ambientes univer-
sitarios principalmente por destacados profesores como M. Fraga Iribarne,
J. Tena Artigas, J. L. Pinillos, etc. 25

47. C) Método de introspeccién y conversacion dirigida.—Par-
tiendo de los principios de la escuela de O. Kuelpe, se extendieron
sus experiencias al sector religioso ‘con gran utilidad. Para ello se
provoca en los sujetos de experimentacién, por medio de palabras
estimulantes, textos escritos u otros medios similares, un fenémeno
religioso ya previsto en su esencia. Una vez realizado el acto re-
ligioso, es analizado por el propio sujeto mediante una delicada
introspeccién y después descrito al investigador con la exactitud
posible. Esta triple etapa requiere sujetos bien preparados en sus
disposiciones religiosas, dotados de espiritu de introspeccién y
habiles para describir con exactitud.

20 Das Gebet ha 51do traducida a varias lenguas, especialmente al francés (La Pnére,
Parfs 1931). Con caracter ecléctico racionalista y cientificamente superficial reunié una serie
de textos de todas las religiones acerca de ciertos fenémenos religiosos ALbous HUXLEY en
The Perennial Philosophy (London 1946). Mis objetiva es la obra de Orro KARRER, Das

" Religidse in der Menschheit und das Christentum (Freiburg im Br. 1934). Para el concepto de
las relaciones entre el hombre y Dios en los dos polos opuestos de Oriente y Occidente véa-
se J. A. Curtar, E! encuentro de las religiones, trad. esp. (Madrid 1960).

21 The Psychology of Religion (New York 1912).

22 Gebetsstimmung und Gebet. Empirische Untersuchungen zur Psychologie des Gebetes (Diis-
seldorf 1930). Bastantes afios antes el P. A. Gemelli habia propuesto un cuestionario de
18 preguntas acerca de este tema para que respondieran los lectores de la sRivista di Filosofia
Neoscolasticar: Per lo studio della psicologia della preghiera. Un questionario per i nostri let-
tori, 8 (1916) 91s.

23 Glaube und Glaubenszweifel moderner Jugend (Diisseldorf 1932). Las respuestas y con-
clusiones son muy interesantes, aun cuando no puedan extenderse fuera del ambiente aleman.

24 Das Religiose im Gesamtablauf des Seelischen (Paderborn 1935). Principalmente estudia
el influjo en la conducta social, politica, estética, vocacional, econémica, sexual y en la situa-
cién del éxito o el fracaso.

M. Fraca IriBARNE y J. TENA ArTiGAs, Una encuesta a los estudiantes universitarios de
Madrid: RevIntSoc 7 (1949) 5-45; 8 (1950) 17-43.312-351; J. TENA ArTIGAS, Los estudiantes
de Madrid. Sobrevision por muestreo en la universidad: RevEd 5 (1953) 28-56.124-146 (articulos
publicados aparte posteriormente en Pdginas de la revista de educacion 4 (1954); J. L. Pini-
LLOS, Actitudes sociales primarias. Su estructura y medida en una muestra universitaria espariola:
RevUnMa 2 (1953) 367-399.
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Los tres investigadores mds conocidos en esta materia son tal vez K. Gir-
gensohn, A. Canesi y W. Gruehn, quienes por métodos completamente expe-
rimentales han venido a comprobar de lleno nuestras conclusiones anteriores.

K. Girgensohn 26, con intentos tal vez algo ambiciosos, estudié la estruc-
tura del acto ‘vital religioso, sacando como conclusién de sus abundantes
protocolos que ni los elementos afectivos ni siquiera los intelectivos juegan
el papel principal en la actividad religiosa, sino el elemento de la voluntad.
A. Canesi 27 limité su andlisis a la oracién provocada por una frase-estimulo,
y aparte de los interesantes datos que encontré referentes a la posicién del
«yor en el desarrollo del proceso, pudo asimismo comprobar en los «tests»
como constitutivos de la oracién: representaciones (que en muchos casos
eran pensamientos disfrazados), sentimientos, actividad volitiva y procesos
intelectuales. El elemento de intervencién mas eficaz era desde luego el vo-
litivo. Posteriormente W. Gruehn 28 hizo un andlisis muy detallado de
todo el proceso de la experiencia religiosa, distinguiendo ocho grados suce-
sivos hasta su completo desarrollo. El grado quinto y sexto sefialan el pun-
to culminante de la vivencia y son precisamente los momentos de la actua-
cién de la voluntad. Los anteriores que la preparan son de cardcter princi-
palmente intelectivo.

En resumen, las conclusiones de la psicologia experimental in-
dican los tres elementos de que hemos hablado antes y, desde luego,
en la misma jerarquia de importancia: la voluntad constituye la
actividad decisiva, preparada como fundamento por el entendimiento
y acompafiada necesariamente de representacidn y afectos 29,

48. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Prescindiendo
de las exageraciones voluntaristas o intelectualistas que radican maés
bien en los principios filos6ficos kantianos, hegelianos o en general
idealistas, cuyo examen no nos pertenece, la desviacién mads gene-
ral, segin vimos al recorrer las otras escuelas, es la de sobrevalorizar
el elemento afectivo. Este se da, sin duda, en el ejercicio de la
religién y muchos de los sentimientos expuestos: temor ante el
peligro, pavor ante lo maravilloso, fascinacién ante la majestad, etc.,
tienen su fundamento real 30. El error estid en suponerlo como el
centro nuclear del acto religioso. Esto es falso si dicho acto ha de
responder a la naturaleza verdadera de la religién, tal como fluye
en un ser racional, segin antes expusimos.

Las desviaciones de estas escuelas sentimentalistas proceden de tres cau-
sas: a) De no distinguir entre la naturaleza esencial del acto religioso y sus

26 Der seelische Aufbau der religidsen Erlebens. Eine religionspsychologische Untersuchung
auf experimenteller Grundlage (1930). Obra sélida y fundamental en la que la orientacién
general es acertada a pesar de que de vez en cuando aparezcan las ideas protestantes del autor.

27 Ricerche preliminari sulla psicologia della preghiera: Contributi del laboratorio de Psico-
logia e Biologia (Milano) vol.1 fasc.4 225-313. Dentro de esta materia es, sin duda, el experi-
mento mejor realizado y de mas fecundos resultados.

28 Die Frommigkeit der G t (1956), principalmente p.113-119. La obra es en ge-
neral de criterios bien orientados fuera de la concepcién de la fe propia de los protestantes.

29 No sélo las representaciones, como observa Canesi, son a veces actos intelectivos dis-
frazados, sino con frecuencia los sentimientos son verdaderos actos de la voluntad a la que
encubren. Muy bien lo subraya a propésito de la obra de Girgensohn citada, E. Przywa-
RA, S. L., Religioses Gefiihl als natiirliches Denken?: StZt 104 (1922) 316-318. Como resumen
de la estructura del acto religioso, pueden verse E. Rerrz voN FreNTz, Wert und Grenzen
der Religionspsychologie: ZAszMyst 11 (1927) 181-183 y A, WiLLwoLL, S. L., Ueber die Struk-
tur des religiosen Erlebens: Schol 14 (1939) 1-21. :

30 Con finura de analisis describe el juego de todos estos afectos en la actividad religiosa
J. DanieLou, Dios y nosotros, trad. esp. (Madrid 1957).
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/
manifestaciones externas envueltas necesariamente en elementos dmagina-
tivos, simbélicos, sensibles, emotivos y sentimentales; b) de qu¢ el objeto
religioso por su importancia trascendental suscita sentimientos sumamente
vivos y ardientes que parecen sobreponerse a los demds eleméntos; c) del
empefio de sefialar una facultad, instinto o fuente de actividad religiosa dis-
tinta de las dem4s actividades humanas en cuanto a sus constitutivos psico-
16gicos. En todo caso es la superficialidad en el anilisis de la vivencia re-
ligiosa.

Conviene notar que la frase tan corriente entre personas menos formadas
de que la religién es para mujeres y nifios, serfa una”tonsecuencia hasta
cierto punto légica de la concepcién sentimentalista de estas escuelas, pero
1que no puede sostenerse una vez aceptada la naturaleza verdadera de la re-
igién.

ARTICULO 1V
Origen. histérico de la religiéon

49. Bibliograffa: M. NicoLiu, S. I., SThS LII 12-18; TH. MAINAGE, Les religions de
la prehistoire, I'dge paléolitique (Paris 1921); W. ScuminT-W. KoPpers, S. V. D., Vilker und
Kulturen (Regensburg 1924); A. Leroy, La Religion des primitifs (1925); Semaines Interna-
tionales D’'Ethnologie Religieuse (Louvain 1912 y 1913, Tilbourg 1922, Milin 1925 y Luxem-
burg 1929); J. M. DE BARANDIARAN, Breve historia del hombre primitivo (1931); E. MAGNIN,
Religion. Donndes de l'ethonologie et de la sociologie sur l'origéne et la nature de la religion:
DTC 13 (1936) 2187-2244; W. ScumipT, Manual de historia comparada de las religiones.
Origen y Formacion de la Religion. Teorfa y Hechos, trad. esp. (Madrid 1941); TRILLES, L’Ame
du pigmée d’Afrique (Paris 1941); H. PINARD DE LA BouLLAYE, S. 1., El estudio comparado de
las religiones, 2 vol. trad. esp. (Madrid 1940-1945); P. Taccur VENTURI, S. 1., Historia de
las Religiones, 3 vol. trad. esp. (Barcelona 1947); M. BRILLANT et R. AGRrAIN, Histoire des
Religions, 5 vol. (Paris 1953-1956); W. ScumipT, S. V. D., Ursprung der Gottesidee. 12 vol.
(1912-1956); F. M. BErGOUNIOUX, O. F. M.-]. Goerz., S. L., Religiones prehistéricas y primi-
tivas: EncCatSXX 140 (1960); F. K8Nig, Cristo y las Religiones de la tierra 3 vol. trad. esp.
(Madrid, BAC 1960-1961); G. SteGMUND, Der Glaube des Urmenschen (Miinchen 1962);
P. Taccur VENTURI, S. J.-G. CASTELLANI, Storia delle religioni (Torino 1962) (nueva edicién
taliana aumentada y puesta al dfa 3 vol.); J. MARINGER, Los dioses de la prehistoria (Barcelo-
ina 1962); A. BRUNNER, La Religién. Encuesta filosdfica sobre bases histéricas (Barcelona 1963).

s50. El problema.—No sélo los estudios positivos de psicolo-
gia, sino con mayor razén los estudios histéricos, arqueolégicos,
antropolégicos, filolégicos, folkléricos y etnolégicos pueden darnos
luz sobre la religién al comprobar o desmentir su inseparabilidad
del hombre desde los albores de la humanidad. ¢Podrin indicar-
nos si la religién, en su forma esencial, se dio ya en los primeros
hombres como algo inherente a sus actividades vitales o si ha sido
_una funcién derivada de formas arreligiosas mas elementales, como
magia, totemismo, etc., segin las pretensiones evolucionistas? De-
bemos atenernos a los datos positivos sin mezclar ideas preconce-
bidfxs, v.gr., concepciones evolucionistas rigidas o dogmas de es-
cuela.

51. Orientacién histérica.—Las diversas escuelas que han
tratado de resolver este problema pueden agruparse en tres corrien-
tes que han ido sucediéndose y destruyéndose mutuamente 1.

1 Para un estudio més detenido de estas escuelas, sus métodos y sus fallos véanse las
dos obras citadas en la bibliografia del P. H. PINARD DE LA BouLLAYE, El estudio comparado
de las religiones, y de W. ScuMIDT, Manual de historia comparada de las religiones (1941). Una
sintesis mds vulgarizadora, pero clara y de gran utilidad, ofrece N. MarfN NEGUERUELA en
su obra Lecciones de apologética t.1 (1960) 29-129.
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del fraude: Fontenelle, Voltaire.
miticas . . . .4 simbdlica: Fr. Creuzer.
leyendas nacionales: Ot. Miiller.
{ filolégicas: Max Miiller.
Astral: panbabilonismo.

1. TEoriAs HISTORICO-
ARQUEOLOGICAS..
naturistas......

(manismo: H. Spencer.
animismo: E. Tylor.
II. Teorfas ETNOLOGI- | totemismo: E. Durkheim.
co-EVOLUCIONIST.ﬁ intelectual: J. Frazer, T. Preuss.
magismo...{social: H. Hubert, M. Mauss.
emocional: R. Marrett, K. Beth

IIT  TEeorias HIsTORICO-CULTURALES: Graebner, Schmidt, Montandon, Bia-
sutti.

I. TEORfAS HISTORICO-ARQUEOLOGICAS

52. A) Teorias miticas.—Fueron expuestas por eruditos de
la arqueologia griega o asiro-babilénica, que, alucinados por la be-
lleza de aquellos mitos, quisieron ver en ellos el origen de toda re-
ligién, olvidando lo limitado de las regiones geogrificas estudiadas
y lo relativamente reciente de sus culturas. Tres de ellas fueron
més conocidas: .

1) La teoria del fraude (B. Lebouvier de Fontenelle + 1757) atribufa
los antiguos oraculos de los dioses a la astucia sacerdotal. Las doctrinas re-
ligiosas surgieron, por tanto, de la ignorancia del pueblo aprovechada por
el fraude de los sacerdotes 2, 2) La teoria simbélica (Fr. Creuzer 1 1858) su-
ponfa que los antiguos sacerdotes y filésofos, al explicar las ideas espirituales
contenidas en la tradicién y ciencia oriental, se valieron de imigenes y re-
presentaciones antropomorficas que, mezcladas con los mitos histéricos,
dieron lugar a los cultos religiosos3. 3) La teorfa de las leyendas nacionales
(Ot. Miiller t 1840) proponia como nicleo de la religién un sentimiento
vago de lo divino. El culto religioso nacié de la interpretacién idealista dada
a un hecho histérico, generalmente la fundacién de una nueva colonia 4.

53. B) Teorias naturistas.—Todas ellas coinciden en que
mitos y deidades son imégenes antropomorficas de la naturaleza.
Debe buscarse su origen, conforme a las especialidades de los au-
tores, en el sol y sus manifestaciones (M. Breal), en el cielo y sus
diversos aspectos (Ch. Ploix), en la lluvia, tormenta y rayo
(A. Kuhn), en el fuego (P. Regnaud), en las actividades de la ve-
getacién (J. W. E. Mannhardt), etc. Dos escuelas obtuvieron ma-
yor fama dentro de esta orientacién: la filolégica y la astral 5.

54. Escuera riLoLécica.—Max Miiller (1 1890) desarrollé
las investigaciones iniciadas por el P. Coeurdoux, S. I., en 17676

2 Historia des Oracles (1687). Su espiritu preludia el ambiente volteriano del siglo xvii.
3 Symbolik und Mythologie der alten Vilker besonders der Griechen (Leipzig 1810-12). En
esta obra mezcla su erudicién con las tendencias del Aufklirung racionalista.
4 Prolegomena zu einer wissenschaftlichen Mythologie (Gottingen 1825). La obra contie-
ne una refutacién de Creuzer.
1 é) La obra mis representativa fue la de L. voN SCHROEDER, Arische Religion (Leipzig 1914-
16).
6 Con frecuencia se han dejado en olvido los trabajos del P. Corurpoux, atribuyendo
el mérito a los estudios posteriores de W. JoNEs y de la Sociedad asidtica de Calcuta.
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sobre el parentesco del sinscrito y los idiomas europeos y quiso
buscar el origen de la religién a través de aquellas raices y sus pos-
teriores deformaciones morfolégicas 7. Para ello establece:

1. La religién es la percepcién de lo infinito con manifestaciones aptas
para influir en el espiritu moral. Tiene tres fases: a) Religion fisica o vene-
racién de la naturaleza; b) Religién antropomérfica o culto de los antepasados
y ¢) Religién psicoldgica, que surge de la conciencia del «yo» (atman entre
los indios, Espiritu Santo entre los cristianos) y une el elemento santo del
hombre con el Ser Santfsimo.

2. Su primera forma concreta fue el culto henotefsta con que el hom-
bre se dirigfa a una deidad como si en aquel momento fuese la unica exis-
tente, sin negar ni afirmar la pluralidad de dioses.

3. La antigiiedad religiosa debe investigarse por la historia filolégica
de las palabras, que de un salto nos hace retroceder muchos siglos en el
tiempo. De tal estudio se deduce:

a) En cuanto al origen de los dioses.—La mayor parte proceden de la
forma concreta y activa de un verbo que induce a la personificacién de una
cosa inanimada; de la homonimia y polinimia que unen o multiplican a los
seres por la identidad de sus cualidades o la diversidad de sus atributos;
y finalmente del olvido de la primitiva significacién de la palabra que se
transformé en el nombre de un dios.

b) En cuanto a la naturaleza de los dioses.—La filologfa nos la da a co-
nocer por la significacién de su rafz etimolégica, como sucede, por ejemplo,
con la palabra latina Dios, proveniente del primitivo nicleo indoeuropeo
D I V que designa el cielo luminoso, lo mismo que la palabra dia.

55. EscUELA AsTRAL.—Bajo la iniciacién de E. Siecke 8 se bus-
cé el origen de los mitos religiosos en los grandes astros, especial-
mente en la luna con ¢sus multiples caras). La mitologia astral llegé
a su paroxismo con ocasién de las excavaciones asiro-babilénicas.

EscueLa panBABILONICA.—Dirigida por H. Winckler, E. Stucken y
A. Jeremias y refutada en sus principios fundamentales por el gran asiriélo-
go Fr. X. Kugler, S. 1. Segtin ella toda la mitologfa debe reducirse a fené-
menos celestes, especialmente a movimientos del sol, la luna, Venus y cons-
telaciones del zodiaco. La teorfa fue extendida por Stucken a los pueblos
incultos en los que se dan también mitos astrales, especialmente el de las
pléyades, constelacién del signo de Taurus. Tales mitos son influjos de
Babilonia que hacia el afio 3.000 a. C. (fecha en que tuvo lugar el equinoc-
cio de primavera cuando el sol se hallaba en el signo de Taurus) reformé
su calendario y su religién con el predominio de Marduck 9.

7 La actividad de M. MUOLLER fue enorme, siendo sus obras mas conocidas las confe-
rencias que dio en Hibbert Fund, posteriormente editadas como Hibbert Lectures on Origin
and Growth of religion illustred by the religion of India (1878-1893). Su obra de mayor en-
v;rg;d\ga fue la publicacién de los libros sagrados del Oriente en la coleccién Sacred Books
of the East.

8 [ iebesgeschichte des Himmels (1892). Con todo el, principal sistematizador de la escuela
fue H. LEsSsMANN, en su Aufgaben und Ziele des vergleichenden Mythenforschung (Leipzig 1908). *

9 F. X. KuGLER, S. I, en una serie de obras, v.gr., Kulturhistorische Bedeutung der baby-
lonischen Astronomie (Kéln 1907); Sternkunst und Sterndienst in Babel (Minster 1909);- Im
Bannkreis Babels (Minster 1910), etc., demostré que los babilonios en tal fecha no conocian
la precesion del sol en el zodiaco y que, por tanto, no pudieron emprender la reforma del
calendario sobre ese fundamento; y que el florecimiento de su astronomia no remonta mas _
alla del siglo 1x. Otros sabios, como C. Bezold, se adhirieron a sus ideas.
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II. TEORIAS ETNOLOGICO-EVOLUTIVAS

56. Sobre todo a fines del siglo pasado se inici6 otro camino,
examinando las costumbres de los pueblos no civilizados a los que
se supuso reflejo de las edades primitivas. Por desgracia todas estas
escuelas se cimentaron sobre un evolucionismo rigido, que les obli-
g6 a ordenar todos los datos asi adquiridos segin su mayor o me-
nor tosquedad intelectual, prescindiendo de determinaciones cro-
nolégicas. Recordemos algunas:

57. Manismo.—H. Spencer (1 1903) atestigua la persuasién en todos
los pueblos de un «otro yo» que sigue existiendo después de la muerte. Bajo
el temor nacen los ritos propiciatorios a esos espiritus de los difuntos. Es-
tos pueden habitar en seres inanimados, plantas o animales dando lugar al
fetichismo, fitolatria o zoolatria o desembocar en el culto a los manes de los
antepasados, que se transforman en los grandes dioses de las religiones pos-
teriores 10,

58. Animismo.—Su fundador, E. Tylor (1 1917), fue uno de los etné-
grafos mds eruditos, aun cuando con deficiente formacién ideolégica. Ex-
pone as{ el origen de la religién 11:

1. El hombre considera ciertos hechos biolégicos (suefio, enfermedad,
muerte) y concibe el principio vital; reflexiona sobre otros fenémenos psi-
colégicos (ensuefio, alucinaciones) e imagina la existencia de un «otro yo» a
manera de fantasma espiritual. Con la unién de ambos forma la idea de alma.

2. Las almas después de la muerte siguen viviendo como espiritus in-
dependientes, benéficos o nocivos segin los casos. Fuentes, rios y bosques
se pueblan de espiritus y se desarrolla el culto de la naturaleza (naturismo).

3. Este proceso lleva a la aparicién de los grandes dioses del cielo, la
tierra, la tempestad, etc., con cardcter antropomérfico (politeismo superior).
Un paso mds y llegamos al monotefsmo, sea por sublimacién de un dios so-
bre los demds, sea por jerarquizacién entre ellos, sea por unificacién de todos
en un ser mis impersonal y trascendente.

59. Totemismo.—Son muy diversas las explicaciones totemistas, entre
las que ha adquirido relieve la expuesta por E. Durkheim (1917) de orien-
tacién social 12,

Ciertas tribus suponen la existencia de una relacién especial entre sus
miembros y un determinado género animal o vegetal llamado totem. Puede
ser relacién de identidad, consanguinidad, origen comin o simple alianza.
El totem posee en sf una fuerza superior que representa el vigor social de
la tribu y cuya participacién en los individuos es el alma. En torno a ¢l se
dan prohibiciones y ritos tradicionales, cuya evolucién dio lugar al culto
de los grandes dioses y del Ser supremo 13,

10 Principles of Sociology (London 1876-1896).

11 La obra principal de TYLOR para esta materia es Primitive Culture: Researches into
the development of Mythology, Religion, Art und Custom, 2 vol. (London 1872). El animismo
dominé los circulos etnolégicos evolucionistas durante bastantes afios. El descubrimiento
del monotefsmo en los pueblos mas antiguos creé ya al mismo Tylor dificultades que no
siempre abordé con nobleza. Una explicacién sucinta del fenémeno y la teoria animista pue-
de verse en la obra de W. ScumipT, Manual de historia comparada de las religiones (1941) c.8.

12 Les formes élémentaires de la vie religieuse (Paris 1912).

13 Obra base para este estudio es la de J. G. Frazer, Totemism and exogamy, 4 vol.
(London 1910), en cuyo cuarto volumen, p.27, declara que el totemismo no puede conside-
rarse como religion en ninguno de sus grados. Por el contrario, S. Freud quiso ver en el fe-
nomeno totemista el culto inicial de la humanidad apoyandose para su sistema en las hipé-
tesis de Darwin y en las teorias de R. Smith sobre el sacrificio, ambas ya en desprestigio
cuando dicho autor escribia sus artfculos recogidos luego en Totem und Tabu (1913).
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60. Magismo.—Es la teorfa Segun la cual la religién surge por evolu-
cién de la magia o al menos juntamente con ella. El primer ndcleo tiene
para J. G. Frazer y K. T. Preuss caracteristicas intelectuales, para H. Hu-
bert y M. Mauss voluntaristas y sociales, para K. Beth emocionales.

Gracias al instinto y a la imitacijén de los predecesores fue consiguiendo
el hombre éxitos felices en la congervacién de la vida y la especie, pero sin
llegar a distinguir los medios eficaces por su naturaleza de los actos vanos
de magia. De aquéllos salié la ciengja; de éstos la religién y el arte (Preuss) 14,
El influjo emocional de los actos comunitarios creé la fe en las operaciones
mégicas instituidas por conatos colectivos o por la autoridad de un hechi-
cero para satisfacer una necesidaq social (Hubert, Mauss) 15. El hombre en
sus comienzos admitfa una energfa vaga e impersonal, llamada mana por
los melanesios, orenda por los iroqueses, manitu por los algonquinos, wakan
por los siux, etc. Al pretender dominarla con tendencias egocéntricas, apa-
reci6 la magia; al postrarse sumiso ante ella, nacié la religién (Beth) 16,

III. ESCUELA HISTGRICO-CULTURAL

6x. Las nuevas teorias iﬂlCladas por Fr. Graebner (1‘ 1934) 17
y B. Ankermann 18, llevadas a sy apogeo por W. Schmidt (+ 1954) 19
y ultimadas en algunos detallfgs por G_ Montandon 20 y R. Biasut-
ti 21, se han impuesto en los sectores etnolégicos por su objetividad.
El nicleo més activo de la escyela sigue siendo el P. Schmidt a tra-

vés de sus fundaciones y de los investigadores formados bajo su
influjo 22. He aqui sus principigs:

62. 1. Ante todo es menester distinguir diversos ciclos cultu-
rales en la humanidad, es decir, conjuntos de usos y concepciones

14 Ursprung der Religion und Kunst: Globus 76 y 77 (1904, 1905). Mas tarde é1 mismo
mitigé6 sus teorfas. Era dificil concebir qui |5 ciencia, la religién y el arte surgieran de la ne-
cedad intelectual y los errores practicos de la vida, Die geistige Kultur der Naturvélker (Leip-
zig 1914). Tal vez fue, con todo, Frazer | primer teérico de la magia en sentido intelectual
con su obra The Golden Bough, ed.3.* (1911); A study in Magic and Religion, ed.3.% (1911).

15 Esquisse d’une théorie générale de lay magie: Année sociologique, VII (1902-1903). Poco
después public6é MAuss una memoria, Oiigine des pouvoirs magiques dans les sociétés austra-
liennes (1904), con objeto de apoyar sus; teorfas en hechos concretos. Asimismo Meélanges
d’histoire des Religions (1909).

16 Religion und Magie bei den Naturvilkern (Berlin 1914); Die Urreligion (1917). En par-
te refuta enérgicamente a Frazer y Preuss,

17 Kulturkreise und Kulturschichten iin Oceanien: Zeitschrift fir Ethnologie, 37 (1905)
28ss. Pero para estos efectos su obra principal fue Methode der Ethnologie (Heidelberg 1911).

18 Kulturkreise und Kulturschichten in Afrika: Zeitschrift fur Ethnologie, 37 (1905) 54ss.
Mis tarde escribi6 Die Religion der Natuyryslker, en Lehrbuch der Religionsgeschichte, dirigido
por CHANTEPIE DE LA SaussaYE (Ttbingeen 1925) 131-190.

19 Sobre el P.W. Schmidt véase el articulo escrito con ocasién de su muerte por A. ALvaA-
REZ DE MIRANDA, El Padre Wilhelm Schmyjdt, Espaiia y la etnologia: Arbor 32 (1955) 275-287,
aun cuando recargado de tintas criticas mas de lo justo. La produccién del B. Schmidt es
ingente desde las primeras Semanas inteiynacionales de etnologia religiosa, organizadas y en-
riquecidas por él con numerosas ponencijag. (Véase bibliografia, sobre todo Louvain 1913 y
Tilbourg 1922) hasta su obra colosal en, 12 volumenes sobre el Origen de la idea de Dios
(cf. bibliografia) pasando por sus obras ffundamentales Vilker und Kulturen en colaboracién
con el P. Koppers (1924), Die Sprachfannilien und Sprachenkreise (1926), Handbuch der ver-

leichenden Rel hichte (1930) ¥ ss innumerables articulos en diversas revistas, prin:
cipalmente en ¢Anthropos». :

20 El resumen de sus teorfas se hallyy en Culturali cicli, Enciclopedia italiana, 12 (1931)
105-113 y en Traité d’ethnologie culturelli, (Paris 1930).

21 Le Razze e i popoli della terra, 3 wol. ed.2.% (Torino 1953) 682-713.

22 Testimonio de ello son el Centro e estudios etnoldgicos fundado por él en San Gabriel
de Madlig, junto a Viena, el Anthropos;_Institut en Posieux, cerca de Friburgo de Suiza, el
Museo Lateranense que organiz6 por enciargo de Pio XI con su revista Annali Lateranensi y,
finalmente, la legién de investigadores fformados bajo su influjo y esparcidos por todas las
regiones de la tierra como Fr. Bornemanyp, P, Schebesta, W. Koppers, M. Gusinde, etc.
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que se caracterizan por determinadas particularidades asociadas de
manera estable, como son fenémenos lingiiisticos similares, detalles
de forma muy precisos, v.gr., dibujos de los arcos, o paralelos lite-
rarios y de ambiente general 23.

63. 2. Determinados los diversos circulos culturales, viene el
trabajo, no siempre facil, de fijar su relativa prioridad cronolégica
y sus filiaciones genéticas para formar su historia y encuadrarlos den-
tro de los esquemas arqueolégicos o prehistéricos.

64. 3. En esta labor de caricter histérico 24 es necesario des-
pojarse de los anteriores prejuicios de un evolucionismo rigido, a saber:

a} No presuponer de antemano que todos los pueblos salvajes nos re-
presentan la humanidad primitiva. Hay pueblos que han llegado al salvajis-
mo por pérdida de un acervo cultural que antes poseyeron. Hay, por el con-
trario, otros pueblos incultos que lo son por estancamiento en sus formas
primitivas. Se les puede caracterizar como tales probando que ni en el lu-
gar de su actual residencia poseyeron jamas una mayor cultura segun las
pruebas de la arqueologfa, prehistoria, etc., ni la poseyé el pueblo del que
en tiempos mis 0 menos remotos se desgajaron. La época de la emigracién
puede fijarse por la filologfa comparada y otras ciencias arqueolégicas o an-
tropolégicas.

b) No admitir como principio evidente el que vaya siempre a la par
el progreso en la parte técnica y en la parte social, moral, religiosa. La expe-
riencia desmiente continuamente esta suposicién. De ahf que, aun admitido
el avance en lo material, no ha de establecerse de antemano una gradacién
parecida en lo social, como quiso, v.gr., presuponer J. J. Bachofen sefia-
lando tres etapas sociol6gicas: promiscuidad, matriarcado, patriarcado 25;
o como mas tarde planeé en lo religioso J. Lubbock con sus siete famosas
fases religiosas: atefsmo negativo, fetichismo, totemismo, shamanismo, an-
tropomorfismo, monotefsmo, religién moral 26.

¢) No esclavizarse a las normas de un determinismo absoluto suponien-
do que todos los pueblos han debido pasar por los mismos grados interme-
dios de cultura sin reconocer las actuaciones individuales de genios u hom-
bres influyentes.

65. 4. Atendiendo, pues, a criterios puramente histéricos,
arqueolégicos, filolégicos, folkléricos o antropolégicos, W. Schmidt
llegd a la divisioén de las grandes civilizaciones etnolégicas en cuatro
grandes grupos: primitivos, primarios, secundarios y terciarios, cada
uno de los cuales contenia diversos ciclos culturales, segin el ad-
junto esquema 27 sujeto a revisién, y que él mismo antes de morir

23 Las caracteristicas de relaciones sefialadas por Gribner para la determinacién de los
diversos ciclos culturales pueden verse brevemente resumidos en W. KorPErs, El pensamien-
to histérico en etnologia: en Cristo y las Religiones de la tierra, dirigido por Fr. Konig, t.1
(BAC 200) 90s. Un estudio mas completo de los procedimientos para la comparacién de
las culturas puede verse en H. PINarD DE LA BouLLAYE, S. L., El estudio comparado de las
religiones t.2 ed.2.% (1945) 229-282.

4 El caricter fuertemente histérico de esta escuela frente a los apriorismos evolucio-
nistas aparece con sélo tener en cuenta la fidelidad con que Gribner, uno de sus fundado-
res, se adhiere a las normas del gran metodélogo de la historia E. BERNHEIM en su libro fun-
damental Lehrbuch der historischen Methode und der Geschichtsphilosophie (Leipzig 1908).

25 Das Mutterrecht (Stuttgart 1861).

26 The Origin of Civilisation and the primitive condition of man (London 1870).

27 Ofrecemos el esquema a base de las lineas trazadas por el P. W. ScuMIDT en sus pri-
meras obras, reformadas por él mismo en sus escritos posteriores, especialmente en sus po-~
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dej6 reformado para la segunda edicién de su gran obra, Vilker
und Kulturen. Otros autores 28 han ido haciendo correcciones a base
de los mismos principios de la escuela histérico-cultural 29. Aun-
que superado en puntos accidentales, el esquema sustancial subsis-
te, echidndose de ver que en el aspecto religioso-moral la linea evo-
lutiva es descendente a lo largo de aberraciones consecutivas 30.

nencias de las Semaines d’ethnologie religicuse y presentadas en forma de paradigma por el
P. H. PINARD DE LA BouLLAYE, El estudio comparado de las religiones, t.1 trad. esp. (1940) 536s.

28 G. MonTaNDON después de sucesivos retoques proponfa en 1931 la divisién en:
I) Culturas primitivas o embrionarias (paleolitico inferior): pigmeos, tasmanianos y bumerang;
IT) Culturas intermedias: a) inferiores (paleolitico reciente): del totem, de las dos clases (ma-
trimoniales), b) medias (neolitico): china, islimica, antigua mediterranea; III) Culturas mo-

nas o completas, cf. Culturali cicli, Enciclopedia italiana, 12 105-113. R. BIASUTT! en 1941
distingue: I) La cultura primitiva: ciclo tasmaniano, del bumerang (paleolitico) y del arco
simple (mesolitico); II) Culturas primarias: ciclos de las dos clases, artico, del totem y del
arco de guerra (neolitico); III) Culturas regionales: ciclo austromesiano (mesolitico), eritreo
y pastoral (de los metales); IV) Culturas protohistdricas e histéricas: Razze e popoli della terra,
t.1 ed.2.* (1953) 701-713.

29 El adjunto esquema en calidad de tal no puede ser sino aproximativo e incompleto,
sobre todo, en las determinaciones geograficas. Para las relaciones prehistéricas puede verse
O. MENGHIN, Weltgeschichte der Steinzeit (1931) y su recensién por W. KoPpERrs, en sAn-
thropos» 26 (1931) 223-243.

30 Ya en 1884 A. W. HowiTT suscité el problema de los grandes dioses de corte mono-
tefsta entre los pueblos més antiguos del sudeste australiano en su obra The Native tribes of
South-East-Australia (London 1904). Pero fue sobre todo A. LANG, perteneciente a la escuela
evolucionista de Tylor, quien planteé el problema en The Making of Religion (London 1909).
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(5) PATR. TOTEMIST. Australia SE. Preponder. patern. Ser Supremo = Sol
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Primar. <

Guinea, Congo
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LI 1) CiIviL. TRANS. China, Inca, Medit. Clases sociales Politefsmo
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66. Nuestra solucién.—ProPosICION: La religién como fend-
meno histérico aparece en todos los pueblos de la humanidad, y se
muestra desde los comienzos del género humano como adoracién de un
Ser supremo.

En la precedente proposicién se incluyen dos asertos, I: La
practica de la religién es fenémeno universal. II: Desde el comienzo
se manifiesta como adoracién de un Ser supremo.

I. LA RELIGION ES UN FENOMENO UNIVERSAL

No tratamos de religién en sentido de sociedad institucional y
organizada, sino de prdcticas verdaderamente religiosas, segin lo
antes expuesto, aunque tal vez en forma muy simple en su fondo
y tosca en sus manifestaciones.

67. Demostracion.—En la imposibilidad de recorrer uno por
uno todos los pueblos antiguos o actuales, nos remitimos al testi-
monio que sobre ellos dan etnélogos de todas las tendencias.

No habian pasado dos afios desde la afirmacién de J. Lubbock
sobre la existencia de pueblos sin religidn, cuando un autor tan poco
sospechoso de parcialidad en estas materias como el evolucionista
E. B. Tylor, rebatia la tesis de Lubbock como desprovista de toda
critica, y diez afios mas tarde le daba el golpe de gracia G. Rosskoff
en su obra dedicada a dicha materia 31,

En todas las tribus citadas por Lubbock como ateas entre los esquima-
les, californios, canadienses, paraguayos y polinesios, se comprobé median-
te observaciones posteriores mds atentas la existencia de practicas estricta-
mente religiosas. En 1928 W. Tessmann 32 a propésito de los indios del
Ucayali quiso resucitar la afirmacién de Lubbock sin que ningtn etnélogo
la tomase en consideracién.

68. Bastar4 citar como comprobacién las palabras del funda-
dor del animismo, E. B. Tylor, quien, después de exponer la ale-
gria con que los etnélogos evolucionistas acogerian el heche de pue-
blos sin religién, afade:

Sin embargo, partir de ahi para estudiar el desarrollo religioso me parece
temerario. Se encuentra uno aqui con la pura teoria. El nicho estd presto y bien
dispuesto, pero todavia ha de buscarse la estatua que lo ha de llenar. Nos en-
contramos con el mismo caso que cuando se afirma existir tribus que no conocen
el uso de la palabra o el fuego; nada se opone a que existan semejantes tribus,
pero en realidad jamds se las ha encontrado 33.

69. Examinando las obras que pretendian delatar pueblos sin
religién, es facil descubrir las causas de sus errores, entre las que so-
bresalen las siguientes 34:

31 Das Religionswesen der rohesten Naturvélker (Leipzig 1880).

32 Menschen ohne Gott (Stuttgart 1928).

33 La Civilisation primitive, trad. franc. t.1 (1876) 484.

34 La mayor parte de estas fuentes de error son denunciadas y condenadas por el mis-
mo Tylor en la obra citada en la nota anterior.
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a) No es raro sorprender afirmaciones basadas en la ignorancia, como
el caso de sir S. Baker, que en una reunién de la Sociedad de Etnografia de
Londres nego la existencia de la religién en una serie de tribus riberefias
del Nilo Blanco, sobre las que existian ya obras en que se describfan sus
practicas religiosas.

b) Falta de critica en la documentacién. Descripciones etnograficas
hechas por autores no preparados cientificamente, de poca autoridad y que
deben ser contrastadas con otras mds serias o con fuentes originales.

c) Ligereza sea en la observacién de los indfgenas, sea en la formula-
cién de los juicios. Basta pensar en asertos como los de Moffat, que afirma
no haber ofdo a los bechuanas hablar de inmortalidad cuando poco antes
cita la palabra liriti que significa los «manes».

d) Carencia de conocimientos religiosos en los exploradores. Actos pro-
fundamente religiosos pueden pasar inadvertidos para quien no tiene una
practica parecida en sus propias creencias o para quien ignora el sentido
encerrado en el hecho externo. El P. Schebesta 35, aun cuando bien formado
en la experiencia religiosa, no cay6é en la cuenta sino después de mucho
tiempo del sacrificio de primicias que se encerraba en el acto de arrojar el
jefe de la tribu al bosque (en honor del Ser supremo, segun supo luego) un
trozo del corazén de la res cazada y repartida entre los miembros de la tribu.

e) El desconocimiento de la lengua y sus matices. Durante cierto tiempo
se crey6 que los malgaches ni siquiera tenfan palabra para designar el alma,
hasta que un conocimiento mdis adecuado de su lengua deshizo el error.

f) La natural desconfianza de los indigenas que no descubren sus se-
cretos religiosos y sus misterios a los extranjeros temiendo profanarlos. Los
aths de la isla Vancouver eran tenidos por ateos hasta que M. Sproat 36,
tras dos afios de convivencia {ntima con ellos, logré le comunicaran sus
ideas acerca de Dios.

g) El trato del investigador con individuos despreocupados o faltos de
cultura religiosa. Basta pensar la idea que se formarfa del cristianismo un
turista a base de las impresiones recibidas de un descreido o de un blasfemo.

h) Finalmente, el origen mds comun de la afirmacién de irreligiosidad
proviene de no concebir otra forma de religién diversa de la profesada por
el observador, de no encontrar cultos organizados y de no penetrar en
el fondo espiritual encerrado en ciertas pricticas salvajes. Se repite la anti-
gua calumnia de ateismo lanzada por el politefsmo romano contra los cris-
tianos 37.

II. I.A RELIGION SE MUESTRA DESDE EL COMIENZO COMO
ADORACION DE UN SER SUPREMO

=o. 1. No pretendemos aludir a los primeros progenitores crea-
dos por Dios, de los que no tenemos noticia por las ciencias positi-
vas extrabiblicas. Tratamos de los hombres mas antiguos a los que
nuestros conocimientos naturales pueden alcanzar.

2. Ni tomamos la palabra adoracion en su sentido técnico ac
culto de latrfa, ni la de Ser supremo en su significado de Ser nece-
sario que existe por si mismo. Hablamos de la préctica de un cier-
to culto por medio de oraciones, sacrificios u otros ritos religiosos
dirigidos a un ser divino extramundano, en cierto modo supremo.

35 Bambuti, die Zwerge vom Kongo (Leipzig 1932) 63.

36 Scenes and Studies of Savage Life 205.

37 Un resumen interesante sobre la universalidad de la creencia en Dios puede verse en
A. Pacros, La creencia en Dios en los pueblos infieles: Arbor 43 (1959) 309-344.
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3. Consecuem:la de este aserto es que todas las otras manifes-
taciones religiosas, contrarias a esta concepcién y practicas primi-
tivas, son degeneraciones de aquella primera ideologia por via de re-
gresién o simple olvido.

4. De aquf surge una doble sospecha: a) Que los primeros hombres
de la humanidad para nosotros desconocidos poseyeron una religién toda-
via mds pura que la vislumbrada por nuestros medios cientfficos actuales.
b} Que aquellos primeros hombres adquirieron tal religién por revela-
cién divina, ya que los posteriores no fueron capaces ni siquiera de conser-
var lo poseido.

5. Utilizaremos en la prueba las observaciones serias de cual-
quier tendencia y los métodos de la escuela histérico-cultural, que
es la que modernamente goza de mayor valor histérico e imparcia-
lidad objetiva.

71. Demostracién.—Los pueblos llamados primitivos en len-
guaje técnico representan las culturas mas antiguas de la humani-
dad. Ahora bien, en esos pueblos se da la adoracién de un Ser su-
premo. Por lo cual, ateniéndonos a los datos positivos de la ciencia,
debemos concluir que ésta fue la ideologia religiosa de los primeros
hombres. Veamos la prueba de ambos asertos.

A. Los primitivos representan la cultura mds antigua

72. Los pueblos primitivos comprenden cuatro grandes ciclos
culturales, segin Schmidt-Pinard de la Boullaye, que en medio de
sus caracteristicas peculiares denotan un fondo comun.

a) Ciclo primitivo central que se extiende por las regiones centrales de
los continentes, como los pigmeos y pigmeoides en el Camerun, Congo fran-
cés y norte del Congo belga, los indigenas de las islas Andamdn, los semang
en la peninsula de Malaca y los negritos de Luzén. b) Ciclo primitivo meri-
dional en las partes inferiores de los continentes, como los bosquimanos del
desierto de Kalaharri, los habitantes de la Tierra del Fuego, los kurnai en
el sudeste de Australia y los tasmanios ya desaparecidos. c) Ciclo primitivo
septentrional extendido por el norte de los continentes, al que pertenecen
varias tribus californias de Oregén y Canadé inferior, ciertos algonqui-
nos de los Grandes Lagos, algunas tribus esquimales, los ainos de las islas
Curiles y los coriacos de la peninsula de Kamchatka. d) Ciclo del Bumerang
caracterizado por el uso de este arma y descubierto en determinadas regio-
nes de Australia, Alto Nilo y California 38.

73. El cardcter primitivo de estos pueblos lo muestran las siguientes
observaciones 39,

1. Situacién geogrdfica.—a) Se hallan en regiones muy alejadas, indi-
cando que su emigracién del tronco comun se realizé muy a los comienzos
cuando pudieron recorrer vastas regiones y ocupar tierras lejanas sin que
se lo estorbasen otros pueblos. b) Ocupan regiones colocadas en los extre-

38 W. Schmidt ponfa reparos sobre la inclusién del ciclo del Bumerang en las culturas
primitivas que admiten tanto Montandon como Bxasum

39 Cf. W. Scumipt, Manual de historia comp a de las religi (1941) c.19 y en los
voltimenes correspondientes a cada uno de los pueblos aludidos, de su gran obra Der Ur-
sprung der Gottesidee.
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mos mds alejados de los continentes (fueguinos, tasmanios, bosquimanos, etc.),
adonde sin duda los fueron arrojando los movimientos migratorios poste-
riores.

2. Posicién topogrdfica.—Las regiones ocupadas por ellos ofrecen el
aspecto de lugares de refugio sin aliciente para los invasores posteriores,
como a) selvas y bosques espesos por los que es penoso caminar (pigmeos
africanos); b) montafias abruptas inexpugnables para los enemigos (Kurnai,
Montaiias Rocosas); ¢) extremos de la tierra inhdspitos por sus bajas tempe-
raturas (esquimales); d) desiertos dridos e improductivos (bosquimanos);
e) islas alejadas (tasmanios).

3. Estructura econémica.—Es la més simple que puede darse.
Cada familia provee a sus necesidades por si misma sin esperar ayu-
da del jefe o miembros de la tribu. El sustento familiar consiste en
las plantas que da esponténeamente la tierra, recogidas por la mu-
jer, y en los animales de la selva o el campo cazados por el varén.
No existe agricultura ni pastoreo.

4. Técnica industrial.—Apenas existe artificio en la materia y
forma de los utensilios. Sus habitaciones son cuevas, cabafas en su
forma mds primitiva de colmena o simples mamparas de cafia como
defensa contra el viento. Sus tinicas armas se reducen al arco y la
lanza en su forma mas tosca sin conocer ni siquiera el escudo. La
materia empleada para sus utensilios es la piedra a no ser que se
contenten, como los pigmeos, con la madera y los huesos de los
animales cazados.

Obtienen el fuego por frotamiento de dos maderas, roce de un tronco
con un junco a manera de sierra, movimiento rapido de una varilla dentro
de una madera perforada a modo de molinillo o por el golpe de dos peder-
nales. No faltan algunas tribus, v.gr., entre los andamanes y los bamwuti,
que ignoran el modo de producir el fuego y se ven obligadas a conservarlo
sin interrupcién. Emplean las pieles sin curtir para sus vestidos rudimen-
tarios y para la confeccién de vasijas destinadas a los liquidos. Su indu-
mentaria se reduce con frecuencia a un pafio sobre el vientre tejido a veces
con solas hojas.

B. Los primitivos practican la adoracién de un Ser supremo

74. La ideologia general de estos pueblos primitivos puede
compendiarse en estos tres puntos: 1) Reconocimiento de un Ser su-
premo, 2) al que se le tributa un cierto culto y 3) se le considera
como sumo legislador moral y remunerador 40.

40 En la actualidad estamos muy bien informados sobre las ideas religiosas de los primi-
tivos gracias a valiosas monografias escritas en su mayoria por discipulos del P. W. Schmidt.
En cuatro diversas obras, sobre todo en Die Bambuti-Pigmden vom Ituri, 2 vol. (1938-1950)
ha dado cuenta el P. P. Schebesta de sus observaciones en tres expediciones durante diez
afios a través de los pigmeos del Congo. El mismo padre nos dejé consignadas en varias obras
las caracteristicas culturales de los negritos asidticos (semanag de Malaca, andamanes de las
islas del mismo nombre y aetas de Filipinas) que estudié personalmente. Aun cuando an-
teriores, no pueden olvidarse las dos obras escritas por Mons. A. LE Roy, La Religion des
primitifs, y Les Pygmées, y la del P. TriLLEs, L'’Ame du Pygmée d’Afrique (1932). Los fue-
guinos han sido cuidadosamente descritos en multiples publicaciones por M. GUSINDE y
W. KoprErs, que convivieron con ellos. Pueden verse datos concretos y bibliografias de to-
dos estos pueblos en Cristo y las religiones de la tierra (dirigida por F. Kénig): W. KoppErs,
El hombre mds antiguo y su religion 132-162 y P. ScHeBEsTA, La Religion de los primitivos 608-626.
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75. 1) Reconocimiento de un Ser supremo.—Su caracter apare-
ce por los titulos que le dan: a) con frecuencia le llaman padre, pa-
dre mio, padre nuestro (casi todos los pueblos), autor, creador del
mundo (algonquinos, ainos), creador de la vida (samoyedos), Sefior
del cielo (negrillos), el maestro de lo alto (coriacos), el dador (yoshuas),
aquel a quien se debe orar (algonquinos orientales), cuna (del nifio),
inspirador-protector (ainos), etc. b) Se le considera invisible como
el viento, sin forma especial como el cielo (fueguinos, pigmeos) o al
menos dotado de una gran belleza, resplandor y majestad. ¢) So-
bre todo se le describe poseedor de un gran poder capaz de destruir
a cualesquiera enemigos terrenos o celestes, asf como adornado de
suma bondad para con los hombres, a quienes procura la felicidad
y comunica sus bienes.

76. 2) Culto.—Aparece principalmente bajo triple forma:
a) la oracién sea en férmulas fijas como las largas letanias noctur-
nas de los negritos de Luzén, sea en expresiones espontineas de
peticién o accién de gracias frecuentes en labios de los fueguinos;
b) los sacrificios de calidad més elevada como el de primicias ofreci-
dos, v.gr., por los pigmeos al arrojar en honor del Ser supremo las
prlmeras gotas de los panales de miel encontrados en la selva, o el
de propiciacién practicado por los semang, que al ofr la tormenta,
reflejo de la ira divina, se hacen una incisién en los brazos y lanzan
hacia el cielo la sangre como satisfaccién por sus pecados; c) las
fiestas liturgicas sea de iniciacién, muy comunes en todos estos pue-
blos, en las que se transmiten a la juventud las ensefianzas y tradi-
ciones recibidas del mismo Ser supremo, sea de representaciones es-
cénicas de los californios y algonquinos en que se conmemora la
creacién del hombre por Dios 41,

77. 3) Concepto moral del Ser supremo.—En casi todos ellos
se le mira, a) como legislador moral del que han recibido la ley na-
tural, que conservan bastante pura y a veces muy rigida en materias
sexuales 0 de justicia; b) como custodio solicito de dicha ley por
cuyo cumplimiento vela escudrifiando los corazones a través de los
gigantescos ojos del sol, la luna y las estrellas de la noche; ¢) como
ejecutor de la justicia contra los hombres malvados. Enfermedades
y muerte prematura son castigos infligidos por él. De ahi la estima
hacia los ancianos. En especial después de la muerte castiga con
penas a los malvados y premia a los buenos con la felicidad 42.

Tales son los rasgos que como ténica general se encuentran en
los pueblos primitivos. No es que todos ellos posean matemdtica-
mente estas concepciones, pero si puede decirse que son el deno-
minador comun que indica las verdades y practicas recibidas de su
tronco comun anterior.

41 Son interesantes las tradiciones antiquisimas respecto al Dios supremo en sus rela-
ciones con un paraiso y una caida de la humanidad. Véase W. Korrers, Der Urmensch und
sein Weltbild (Viena 1949).

42 Véase el capitulo que dedica a la moral de las sociedades primitivas J. M. Topp, Las
uentes de la moral. Symposium catdlico, trad. esp. (Barcelona 1959).
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~8. Valoracién teolégica.—La Iglesia no ha declarado nada en con-
creto sobre los datos que respecto a la religién de las primeras genera-
ciones humanas pueden proporcionarnos las ciencias positivas. Con todo,
ensena estas dos verdades contra las que no pueden estar en contradic-
cién la historia o la etnologfa:

1.2 Aun admitidas las teorias evolucionistas sobre el origen del
cuerpo humano, el alma racional tuvo que ser creada directamente
por Dios (Gén 2,7) sin que pudiese provenir del alma sensitiva de
un animal (D 1910). Por otra parte, el concilio Vaticano (D 1785)
definié que el entendimiento con su sola luz natural puede conocer
con certeza a Dios, principio y fin de todas las cosas. Por lo tanto,
es obvio que los pueblos en general, prescindiendo de excepciones
que podrian admitirse, conocieran de hecho a Dios y sus propias
relaciones con la divinidad.

2.2 Por la Sagrada Escritura sabemos que nuestros primeros
progenitores recibieron ciencia infusa preternatural, tuvieron repe-
tidas comunicaciones con Dios y practicaron un culto estrictamente
monoteista (Gén c.1-3).

79. Critica de otras soluciones.—Una refutacién detallada de las es-
cuelas histérico-arqueoldgicas o etnoldgico-evolucionistas, antes recordadas,
requerirfan una exposicién de los principios basicos y hechos por ellos adu-
cidos, que estd fuera de nuestro plan. Las mejores impugnaciones suelen
encontrarse en las mismas teorfas evolucionistas posteriores, que empiezan
con una critica severa y generalmente justa de las escuelas precedentes 43.

1.° Por lo que hace a las escuelas miticas basta observar que,
aun siendo verdad sus explicaciones en casos determinados, no pue-
de admitirse la generalizacién por ellas pretendida. La intervencién
sacerdotal supone una religién ya bien fundada, sin la cual aqué-
llos no hubieran existido. Los mitos simbélicos no se crean antes
que el dios o el dogma simbolizado, y su florecimiento es propio
de edades ya avanzadas en su cultura. Por lo demds, todas esas
teorias tienen el grave fallo de apoyarse en elementos relativamente
modernos y de limites restringidos, como son los pueblos griegos
y egipcios. Esto impide extender sus explicaciones a otras regiones
y ponerlas como el primer origen de la religién.

2. De las escuelas naturistas puede repetirse casi lo mismo
que acabamos de exponer. Los pueblos indoeuropeos son recientes
en el curso de la prehistoria y forman un tronco parcial del lengua-
je del mundo. Ademas, sus conclusiones filolégicas resultan muy vagas.

«Adorar» en su etimologfa no indica sino dirigir una palabra (de os
= boca) de peticién a alguien. La conexién de los vocablos ¢dios» y «cielo»
(de la rafz DIV) no incluye necesariamente la identificacién de ambos con-
ceptos, sino que puede indicar relacién de lugar (dios que estd en los cie-
los), de semejanza en su apariencia (dios resplandeciente como el cielo),
de comparacién de poderes (dios poderoso como las energfas del cielo).

43 Recuérdese la vigorosa refutacién de Lubbock hecha por E. TyLor en su Primitive
culture de que antes hablamos. Fenémeno similar podrfamos apuntar en Otr. MUELLER res-
pecto a F. CREUZER, en la severa critica de E. DURKHEIM acerca del animismo de TYLOR,
Les formes élémentaires de la vie religieuse (1912) 78-99, etc.
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Pensemos en la idea que se formarfa un filélogo acerca de la Iglesia caté: ca
cuando oyese que era una sociedad al frente de la cual se hallaba un cons-
tructor de puentes (pontifice = pontifex = pontem facio), ayudado por una
red de inspectores (episcopus = inspector), y que ejercfan su oficio median-
te unos ancianos (presbyter = anciano) 44

3. Las escuelas etnolégicas evolucionistas presentan todas
ellas el fallo de extender indebidamente a toda la humanidad los ele-
mentos religiosos o culturales descubiertos en ciertos pueblos (ani-
mismo, magia, totemismo, etc.), suponiendo sin pruebas que todos
los demés han debido pasar por los mismos estadios. De hecho ta-
les fen6menos religiosos no han tenido la extensién suficiente para
constituirlos en origen de culto religioso.

80. Pero el principal error metodolégico de estas teorfas estd en selec-
cionar hechos de una y gtra parte y ordenarlos segtin un hilo conductor ar-
bitrario sin tener en cuenta la antigiiedad relativa de los ciclos culturales
de donde se los extrajo. Su norma sistematizadora, sin duda falsa, es el tri-
ple principio: naturalismo, evolucionismo rigido y determinismo psicoldgico 45.

Bajo la presién de tales principios se falsean las interpretaciones auténti-
cas y las explicaciones psicolégicas mis sencillas. Asf sucede en el animis-
mo al suponer que la concepcién de la triple realidad: cuerpo, principio
vital y ser fantasma (el otro yo), es mdis espontineo que la idea intuitiva de
persona y aun de alma que en aquéllas se presupone; o que los incultos no
saben distinguir entre suefio y realidad, ni se les ocurre comprobar la fal-
sedad del ensuefio viendo que no torresponden sus acciones sofiadas con
las de aquellos con quienes crey6 actuar 46.

De modo semejante procede la teorfa totemista o mdagica, desconociendo
que la mayorfa de los pueblos ven en la energfa vaga e impersonal mana,
o en la fuerza vital del totem, no a la divinidad misma, sino a un efecto
procedente del dios personal. Por lo demas, la mayor parte de los etnélogos
en la actualidad se resisten a conceder cardcter religioso a las creencias o ritos
totémicos 47,

En todo caso, tales fenémenos culturales o religiosos corresponden a es-
tadios mds recientes de la humanidad y no a los pueblos més antiguos, donde
se ha descubierto la creencia monotefsta de los seres supremos.

44 Una refutacién cientifica de estas teorfas puede verse por extenso y con detalle en
H. PINARD DE LA BouLLAYE, El estudio comparado de las Religiones t.2 (1945) en los capitu-
los correspondientes a cada método. De modo més sencillo y breve se encontrara en N. Ma-
riN NEGUERUELA, Lecciones de Apologética (1960) t.1 29-106.

45 Véase H. PINARD DE LA BouLLAYE, El estudio comp. de las rel. t.2 92-106, donde exa-
mina estos y otros principios analogos.

46 Ademias de las obras ya citadas, tiene una buena critica del animismo y del totemismo
en sendos capitulos A. Bross, Ethnologie religieuse (Paris 1925). Asimismo puede verse
E. MacgnIN, Religion: DTC XIII 2187-99.

47 El mismo J. G. Frazer, uno de los iniciadores de las teorias totemistas, escribfa mas
tarde: Es un error, y un error tan serio como comtn, hablar del totem como de un dios y decir
que Tecibe por parte del clan verdadero culto... Como yo cai en este error... me incumbe el deber
de confesar mi equivocacion (Totemism and Exogamy, t.4 5,76,81. Véase F. Bouvier, Le Tote-
misme: RechScRel 4 (1913) 412-442. Es interesante a este rapecto el raumen hecho por el
P. W. ScumipT de las diversas interpretaciones del totemismo en S d'et
(Louvain 1912) 254-273. Una de las més severas criticas del totemismo se debe a la pluma
del profesor protestante de Estrasburgo GasToN RicHArD, L’Athéisme dogmatique (1923).
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CAPITULO I1I
Obligatoriedad de la religién

ARTICULO I

Necesidad de la religién natural

81. Bibliograffa: §. Tw., 2.2 q.81-84; M. NicorAu, S. I.: SThS I,I 24-33;
A.-M. Werss, O. P., La Ciencia prdctica de la vida (Barcelona 1909); L. E. Boucaup, El
Cristianismo y los tiempos presentes, trad esp. (Barcelona 1917) t.1; P. Ricuarp, Indiffeérence
religieuse: DTC t.7 (1922) 1580-1594; C. GiBIER, Dios y su obra. Conferencias apologéticas,
trad. esp. (Barcelona 1926); Ip., Objeciones contempordneas contra la religion, trad. esp. (Bar-
celona 1926); J. BruNsMaNN, S. V. D., Religion und Offenbarung (1930); P. Buysse, Los
Fundamentos de la fe, t.1, Dios, el alma y la religidn, trad. esp. (Barcelona 1930); M. BRILLANT-
M. NEDONCELLE, Apologétique. Nos raison de croire. Réponse aux objections (Paris 1939);
E. BorNE, L'incroyance: Apologétique (obra citada); H. pe Lusac, S. 1., El drama del huma-
nismo ateo, trad. esp. (Madrid 1949); A. HErNAnDEZ, C. M. F., La crisis del laicismo (Bue-
nos Aires 1952); J. TopoLt, O. P., Filosofia de la religion (Madrid 1954); P. RosTENNE, La
Fe de los ateos, trad. esp. (Madrid 1958); L. Ropr{GUEZ-ARIAs, §Dios ha muerto? (Ma-
drid 1958); H. Urs voN BALTHASAR, El problema de Dios en el hombre actual (Madrid 1960);
E. BorNE, Dios no ha muerto: EncCatSXX n.go trad. esp. (1961); H. Pre, El humanismo
ateo de la6 t;cttmlidad, trad. esp. (Madrid 1962); A. DEsQUEYRAT, Le civilisé peut-il croire?
(Paris 1963).

82. El problema.—Determinada la naturaleza de la religién,
surge el problema de su aceptacién por parte del hombre, es decir,
de la postura subjetiva que éste haya de tomar respecto al orden
objetivo antes descrito. En otras palabras, jtiene el hombre obliga-
cién de profesar la religién natural y en qué forma debe practicarla?

Religién natural, segin dijimos, es el conjunto de verdades y
deberes que fluyen de la dependencia esencial del hombre respecto
a Dios, reducidas a doctrinas, preceptos morales y culto. El profe-
sar la religion incluye la voluntad inicial y genérica de abrazar las
verdades religiosas naturales, de observar los preceptos morales y
de practicar un cierto culto.

83. Orientacién histérica.—Desde los pueblos mas primiti-
vos siempre se ha mirado el ejercicio de la religién como algo obli-
gatorio ¢ inherente a la actividad humana. Sélo ha desentonado en
contra la voz de los indiferentistas, que en diversos grados procla-
man como dogma la inutilidad del culto divino.

1.° [NUTILIDAD AUN DE LOS ACTOS INTERNOs.—Es la negacién
maxima de la obligacién religiosa, ya que éstos forman la raiz de
los dema4s actos. Asi opinan:

a) Los ateos, agnosticistas, panteistas y pragmatistas, que, con-
secuentes con sus doctrinas, rechazan cualquier clase de culto a un
Dios que niegan, aun cuando a veces permitan ciertos actos por
mera utilidad practica. En algin modo se aproximan a esta posi-
cién los kantianos, que, al proclamar la autonomia de la razdn, redu-
cen la religién a la ley moral auténoma L.

! La nocién de moralidad de Kant es muy conocida. Puede verse su exposicién, v.gr..
en J. LECLERCQ, Les grandes lignes de la philosophie morale (Louvain 1947) 143-158; 5. VANNI,

Intgoduccidn al estudio de Kant (Madrid 1948); J. TopoL{, Filosofia de la religion (Madrid 1954)
338-361.

Teol fundamental 4
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b) Los indiferentistas absolutos, que, aun admitiendo la exis-
tencia de Dios, niegan la necesidad del culto religioso por suponer
que Dios una vez realizada la creacién no se preocupa ya mis de
los actos de los hombres. Los eudemonistas y maquiavelistas, des-
pués de negar la obligatoriedad de la religién, la admiten en la prac-
tica en cuanto sirva a la defensa y provecho de la sociedad 2.

84. 2.° Ciertos protestantes racionalistas y enciclopedistas del
siglo xvII1 admiten la necesidad de la religién, pero contentandose
con sélo los actos internos, niegan la obligatoriedad de cualquier
culto externo. Para ello aducen las palabras del Salvador: Dios es es-
piritu y los que le adoran deben adorarle en espiritu y verdad (Jn 4,24).

85. 3.° Algunas escuelas, concediendo la obligacién de dara
Dios culto interno y externo, niegan la obligacién de un culto social.
En concreto:

a) Los socialistas, que propugnan un Estado completamente ateo en
sus funciones 3.

b) Los liberales mds extremistas, que sostienen la norma de que el Es-
tado debe abstenerse de cualquier profesién externa religiosa 4.

86. Nuestra solucién.—Prorosicion: El hombre, por su misma
naturaleza, debe practicar la religién natural mediante actos de culto
internos, externos y sociales.

Afirmamos, por tanto, que el hombre esta obligado al ejercicio
de la religién.

Obligacién es la necesidad moral absoluta de una accién u omi-
sién por su conexién con la obtencién o pérdida del fin a que tiende
toda nuesta vida y con nuestra responsabilidad ante un ser superior
de cuya autoridad no podemos eximirnos 3. En nuestro caso, esta
obligacic’)n de los actos religiosos es impuesta por Dios como nece-
saria para la consecucién del dltimo fin y estd basada en la misma
naturaleza humana, ya que la norma de moralidad es la naturaleza
integra racional en cuanto tal. Tengamos en cuenta que:

Necesidad proveniente de la naturaleza es una determinacién ineludible
de la misma para proceder de un modo determinado. Puede ser fisica, como
la existente en el mundo inanimado, v.gr., la mutua atraccién de los cuerpos,
o moral, que es la que se da en los seres racionales a través del entendimien-
to y voluntad, por ejemplo, la inclinacién social del hombre.

Necesidad proveniente del fin, que se da en aquellos elementos sin los
cuales el fin no puede obtenerse. Por lo que hace a nuestra proposicién,
obligacién moral, necesidad de la naturaleza y necesidad del fin se identifican
en concreto.

2 El indiferentismo es consecuencia en gran parte de las teorias deistas de que mas tarde
hablaremos.

3 Puede verse V. CATHREIN, El socialismo (Barcelona 1907) c.3 v 4, 196-216; Socialismo
y Catolicismo (Madrid 1934) ¢.8 v 9, 93-107; L. Kania, El bolchevismo y la Reltgwn (Bil-
bao 1945). Brevemente en BruccuLeri, El Comunismo. Su ideologia. Sus métodos (Ma-
drid 1948); H. CHaMBRE, S. 1., Cnstzamsmoy Comunismo: EncCatSXX n.9s5 trad. esp. (1961).

4 Aunque en tono un poco oratorio, expone el proceso de sus ideas A. WErss, Apologia
del C-nshamsmo t.7 121-13

5 J. HeLLIN, Theadwea Ph:l Schol. Summa, t.3 (BAC t.92, Madrid 1952) I 170.
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Tratamos de .la necgsidad de la religién natural, que debe hallarse en el
fondo de cualquier religién positiva. Sin aquélla ninguna de éstas tendrfa
fuerza. La obligacién es grave, ya que su omisién viola gravemente el orden
moral.

Nuestra proposicion contiene tres partes:

87. 1. El hombre debe dar culto a Dios mediante actos inter-
nos.—Si se demuestra la necesidad de practicar la religién en gene-
ral, queda manifiesta la necesidad de los actos internos religiosos,
ya que los externos y sociales s6lo tienen valor en cuanto proceden
de aquéllos.

I1I. El hombre debe dar culto a Dios mediante actos externos, es
decir, acciones que se manifiesten al exterior por nuestras potencias
sensitivas y corporales. Los actos principales del culto externo son:
adoracién, oracién, sacrificio y fiestas liturgicas 6.

III. El hombre debe dar culto a Dios mediante actos sociales.—El
culto publico o social consiste en actos externos religiosos puestos
por la sociedad en cuanto tal o por una persona publica que tiene
autoridad o representacién de una sociedad perfecta. No bastan
para el culto social los actos, aun numerosos, pero privados de los
miembros de una sociedad.

88. Demostracién de la primera parte.—Necesidad de la
religion al menos mediante actos internos.

Muchas son las pruebas que pueden aducirse con sélo conside-
rar la naturaleza humana en sus relaciones con Dios. He aqui algu-
nos capitulos de demostracién 7.

dependencia esencial del hombre.

deber de glorificar a Dios.

tendencia a Dios como causa final.

gratitud a Dios.

evolucidén hacia la perfeccién suma.

base de la moralidad.

garantia de la sancién.

exigencia psicoldgica natural.
pacificando el en-

para sostenerla. . .J  tendimiento.
robusteciendo la vo-

luntad.
L a la soc. familiar.
resp. a la sociedad. .{a la soc. civil.

Tespecto a Dios . .

ley natural . {

resp. a sf misma.
NATURALEZA . .J P

a la soc. universal humana.

89. Conforme a este esquema la prictica de la religién aparece
exigida por la naturaleza, A) tanto si se la considera respecto a Dios;
B) como respecto a sif misma; C) o respecto a la sociedad.

Ahora bien, sabemos por ética que lo exigido por la naturaleza
humana en cuanto tal constituye la norma de moralidad para el

6 Una explanacién de estos actos ofrece A. Rovo MariN, O. P., Teologia Moral para
seglares 1 (BAC t.166, Madrid, 1961) 275-287.

7 Brevemente explica las pruebas de este esquema J. BRUNsMANN, S. V. D., Religion und
Of fenbarung (1930) c.1 y 2,39-48.
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hombre, senala sus obligaciones y es preceptuado por Dios. Asi,
pues, en nuestro caso esta exigencia de nuestra naturaleza dicta
una obligacién y un precepto divino. Veamos en detalle algunos
aspectos.

90. A) POR LA CONSIDERACION DE LA NATURALEZA RESPECTO
A Di1os.—1.° Por la dependencia del hombre con relacién a Dios
como a su Creador y supremo Sefior, de donde brota una obliga-
cién de servicio esencial y total. El ejercicio de la religién no es otra
cosa sino el reconocimiento racional y libre de tal dependencia con
la aceptacién del deber de servidumbre que fluye légicamente de
ella. Profundizando en las caracteristicas de esta religién en conso-
nancia con los atributos esenciales de Dios brota la reverencia, obe-
diencia, piedad filial, temor reverencial que fundamentan la religiéon
natural 8.

91. 2.° Por la obligacién de glorificar a Dios.—Como nos en-
sefia la teodicea, Dios no puede crear nada sino para su honor y
gloria extrinseca.

Por lo tanto, cualquier criatura por constitucién esti destinada
a glorificar a Dios. El hombre, en calidad de ser racional, debe
realizar esta glorificacién de Dios por medio de sus facultades:
entendimiento y voluntad. Fundamentalmente la religién consiste
en este culto de alabanza al Creador 9.

92. 3.° Por razén de Dios, a cuya posesion tiende el hombre como causa
final.—Dios, en cuya posesién consiste la suma bienaventuranza, constituye
la meta final a la que el hombre debe dirigirse a través de todas sus acti-
vidades.

Es natural que e] hombre tienda a esa meta mediante el ejercicio de sus
potencias racionales, a saber, disponiéndose a si mismo para la posesién de
Dios y cooperando con el mismo Dios, que le induce a ello. He ahi el ejer-
cicio de la religién 10.

93. 4.° Por gratitud con Dios.—Es precepto de la naturaleza el que
los hombres muestren 4dnimo agradecido, manifiesten carifio y sirvan a sus
bienhechores, v.gr., a sus padres. Dios es el maximo bienhechor en virtud
de la creacién, conservacién, providencia y otros dones. Por lo tanto, los
hombres deben tributarle especial reverencia, culto y servicio.

B) PoR LA CONSIDERACION DE LA NATURALEZA EN si MISMa, en
cuanto que la religién ofrece los medios necesarios para realizar una
vida mas perfecta y feliz. Asi, por ejemplo:

94. 1.° Plenitud de perfeccion.—Cualquier naturaleza llega a
adquirir la plenitud de su ser pretendida por Dios tan s6lo median-
te la completa expansién natural de su propia actividad y faculta-

8 De este motivo fundamental saca cinco argumentos diversos I. QuiLes, Filosofia de la
Religion, Diccionario filosdfico (Buenos Aires 1952) 674s.

9 Véase O. N. DErist, Los fundamentos metafisicos del orden moral (Madrid 1951) 105-125.

10 Fsta fijacién del destino humano y sus consecuencias, si no se quiere caer en un pe-
simismo absurdo o un diletantismo vano, la expone bien H. ARLET, Le Fait religieux. Le
besoin religieux: en Aplogétique (sous la direction de M. BRILLANT-M. N£DONCELLE, Parfs 1939)
30-42. Cf. asimismo O. N. Derist, Los fundamentos metafisicos del orden moral 126-160;
A. M. WErss, Apologia del cristianismo, trad. esp. (1905) t.1 285-308.
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des. Las posibilidades de la naturaleza del hombre en sus conoci-
mientos intelectuales y en sus poderes volitivos no tienen limite vy,
por lo tanto, sélo se irdn aproximando al término de su evolucién
progresiva mediante su conexién con lo infinito, es decir, con Dios.
Abandonada esta direccién, las exigencias humanas fracasan 1.

95. 2.° Consolidacidn del orden moral.—Esta consolidacion se
obtiene en dos formas: primero, en cuanto que la religién ofrece el
fundamento necesario para la consistencia del orden moral, que de
otro modo cae en las entelequias de la moral laica; segundo, en cuan-
to que ofrece a las leyes morales, que en esta vida sélo poseen una
sancién deficiente, la garantia de una sancién perfecta con la prome-
sa de la vida futura 12,

96. 3.° Responde a las exigencias psicoldgicas de la naturaleza, que
a) de modo espontdneo al considerar la propia nada frente a la majestad
de Dios, manifestada en los grandes fenémenos césmicos, se siente impeli-
da a la adoracién del Creador; b) asombrada por la hermosura del universo,
rompe instintivamente en alabanzas del supremo Hacedor; c) al reflexio-
nar sobre sus propias necesidades, acudea Dios implorando auxilio, de don-
de nace la oracién impetratoria; d) al reconocer los dones recibidos de Dios,
su espiritu, enemigo de la ingratitud, se explaya en accién de gracias; e) al
meditar el problema del bien y del mal insoluble en la tierra, se torna hacia
un Dios, Juez supremo. He ahf el fluir espontdneo de los actos que constitu-
yen la religién. La misma naturaleza los impone.

97. 4.° El entendimiento humano descansa plenamente al hallar en la
religién la solucién de los problemas mdas angustiosos para su espiritu, como
son su origen, el fin al que debe tender, la via que debe seguir, etc.

98. 5.2 La voluntad humana se siente dirigida y confortada, ya sea para
emprender grandes obras necesarias al bien comin, ya sea para soportar
alegremente los trabajos de la vida cuotidiana o para sobrellevar con agrado
las molestias que impone la vida social. Sobre todo, el gran misterio del dolor
humano no tiene en este mundo sentido ni explicacién fuera de la religién 13

99. C) POR LA CONSIDERACION DE LA NATURALEZA EN SU INS-
TINTO SOCIAL.—I.° Es fundamento de la sociedad familiar en la que
el vinculo matrimonial a lo largo de tantas y tan graves dificultades
no puede perdurar sin base religiosa, ni los deberes a veces duros
de los padres para con los hijos y de los hijos para con los padres
se veran garantizados 14,

11 8i prescindimos del ultimo punto en que quiere saltar del orden natural al sobrenatu-
ral, describe bien este sucesivo desarrollo de la actividad humana M. BLoNDEL, L’'Action
t2 (ng’s 1937) 177-371; cf. J. Ro1G GIrRONELLA, S. L., La filosofia de la accion (Madrid 1943)
211-368.

'2 O. N. Deris, Los fundamentos metafisicos del orden moral 469-506. Asimismo J. Topp,
Las fuentes de la moral. Symposium catdlico (Barcelona 1959) 359-391. En forma mis popu-
1‘ar, P. Buyssk, Los fundamentos de la fe. Dios, el alma y la religion, trad. esp. (Barcelona 1930)

72-204.

_ '3 L. E. Boucaup dedica el 2.° tomo casi entero de su gran obra El Cristianismo y los
fiempos presentes a exponer este argumento considerando el problema del dolor humano, su
musterio y su solucién, trad. esp. (1917) 122-477. Consideraciones muy reales en relacién
con el hombre pueden verse en la obra de C. GiBIER citada en la bibliografia, Objeciones
contempordneas contra la religion, vol.1 (Barcelona 1926) Conf.12-33 p.98-266.

14 Véase A. M. WEiss, La ciencia prdctica de la vida, trad. esp. (1909) 336-370.
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100. 2.° Es fundamento de la sociedad civil, ya que el sostén
més firme de la autoridad proviene de su concepcién religiosa,
de la cual brotara en el sibdito la obediencia y amor a la justicia 15.

10r. 3.° Es fundamento del consorcio universal de la humani-
dad a través de los diversos pueblos, cuya mutua unién y relaciones
amables dificilmente se mantendran sin la religién. Esta unién exi-
ge no sélo que se guarden estrictamente los deberes de la justicia,
sino que se practique el ejercicio de la caridad y se exterioricen las
muestras de fidelidad y respeto reciproco. El trato digno entre los
hombres y pueblos falla si se le priva del fundamento religioso,
como nos ensefia la historia antigua y contemporénea.

102. Confirmacién histérica de nuestra proposicién.—La expe-
riencia de la historia nos ensefia que, no obstante la diversidad de cultos y
de concepciones de la naturaleza de la religién, todos los pueblos de todos
los tiempos siempre han juzgado la actividad religiosa como uno de los de-
beres necesarios del hombre. Esta opinién universal la han sancionado los
filésofos con sus escritos y los legisladores con sus preceptos o con sus di-
rectivas favorables a tales practicas.

103. Demostracion de la segunda parte.—Necesidad del cul-
to externo.—Los argumentos brotan de las pruebas antes expuestas
sobre la necesaria concomitancia de los actos corporales en el ele-
mento formal religioso.

1.° Por la total dependencia del hombre respecto a Dios.—No
s6lo el alma, sino el hombre entero en cuanto a su esencia integra
y todas sus facultades, aun las corporales o sensitivas, depende tras-
cendentalmente de Dios. Por tanto, el hombre entero no sélo con
los actos interiores de sus facultades espirituales, sino asimismo con,
los actos externos de sus facultades sensitivas y corporales, debe
manifestar su esencial dependencia de Dios.

104. 2.° Por la unidad de naturaleza del hombre.—Puesto el ele-
mento interior de la actividad religiosa, dada la constitucién de la natura-
leza humana, no puede menos de manifestarse exteriormente. Eso mismo
ocurre con cualquier gran ideal de amor, odio, o aspiracién de progreso.
Un proceder contrario serfa antinatural.

105. 3.° Por la constitucién psicolégica del hombre.—Atendiendo a los
elementos psicolégicos constitutivos de la naturaleza humana es imposible
que viva pujante y persevere la actividad religiosa interna si no tiene el ali-
mento de algtn ejercicio exterior. Esta estructura de nuestra naturaleza es
bien conocida por los pedagogos de todo género que tratan de mantener
vivos los ideales patriéticos, politicos o culturales.

106. Demostracién de la tercera parte.—Necesidad del cul-
to social.

1. Por los derechos de Dios como creador de la sociedad.—Dios
es el creador benéfico y causa ultima final de la sociedad civil. Por

15 Con su vigor y brillantez habitual explané varias veces este tema J. DoNoso CORTES.
Véase, por ejemplo, Ensayo sobre el catolicismo, el liberalismo y el socialismo 1.1, Obras com-
pletas (Madrid, BAC 1946) t.2 347-374; Discurso en el Parlamento sobre la dictadura: Obras
completas, II 197-200.
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lo tanto, la sociedad, en cuanto tal, debe darle culto como a creador
suyo. Se trata de una relacién trascendental de la sociedad respecto
a Dios semejante a la que vimos se daba en el hombre como indivi-
duo. No hay duda, como se ve en ética, que Dios es el autor de to-
dos los elementos constitutivos de la sociedad, a saber, a) de la
materia, tanto de la préoxima (las familias) como de la remota (los
hombres); b) de la forma sustancial, o sea, de la unién moral o vincu-
lo juridico promanante del fin comtn y mutua obligacién. Este do-
ble elemento lo constituyé Dios por medio de la exigencia eficaz
de la naturaleza humana para formar la sociedad y por la ley natu-
ral, fundamento de toda ley civil; ¢) de la propiedad esencial de la
sociedad, es decir, de la autoridad o derecho de obligar a los miem-
bros en orden a que cooperen con sus actos al fin comun. Es evidente
que se trata de un autor benéfico, puesto que los elementos dichos son
otros tantos dones concedidos a los hombres y El es también la
causa final ultima de la sociedad, como de todos los demas seres
fisicos o morales. El fin proximo de la sociedad, la prosperidad
publica, estd también sometido al dltimo fin de todos, que es Dios.

107. 2.° Por el fin de la sociedad.—La sociedad debe poner aquellos
actos conducentes, y en algtin modo necesarios, para que sus miembros ob-
tengan su plena evolucién y consigan su fin Gltimo. Precisamente estd cons-
tituida para auxiliar al hombre. Este, débil para formar sus propias concep-
ciones espirituales y practicar las obras externas de culto, debe ser ayudado
por la sociedad familiar y social. La experiencia muestra cuinto influyen
las manifestaciones religiosas sociales para el sostén y fomento de los actos
internos.

108. Valoracién teolégica.—Nuestra proposicién es de fe
divina al menos en cuanto a la primera parte referente a los actos
internos, pues se contiene en la Sagrada Escritura, v.gr.: Esos son
los adoradores que busca el Padre (los que le adoran en espiritu y
en verdad) (Jn 4,23); Adorards al Sefior tu Dios y a El sélo servirds
(Mt 4,10). La segunda y tercera parte son al menos doctrina catélica
dados los documentos eclesidsticos que la exponen. Asi:

a) El concilio Niceno II (a.787) manda se tribute culto externo a las
sagradas imégenes de Jesucristo y los santos (D 302).

b) Inocencio XI (a.1687) condena varias proposiciones de Miguel de
Molinos, entre otras, la inutilidad de la oracién vocal externa (D 1254).

c) Pio IX en la enciclica Quanta Cura (a.1864) reprueba el que la so-
ciedad pretenda gobernar, sin preocuparse para nada de la religion
(D 1689) 16, :

d) Leén XIII en su enciclica Immortale Dei (a.1885) habla del culto in-
terno, externo y social como de actos impuestos por la naturaleza y la razén
(D 1868) 17,

Dos afios mas tarde en la enciclica Libertas volvia a insistir sobre la obli-
gacién del culto publico de la sociedad 18,

16 ColEnc (M) n.°3 p.546.
17 ColEnc (M) n.°4-12 p.50-52; n.°32-37 p.58-50; ColEnc (B. A.) n.°6,22 p.379-387.
18 ColEnc (M) n.°24-26 p.75s.; ColEnc (B. A.) n.°14 p.424.
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e) Pio XI en la enciclica sobre el racismo Mit brennender Sorge trata
expresamente de los deberes de la religiéon natural y fe en Dios 19.

109. Cuestiones complementarias.—La irreligién moderna.—
No hablamos de ateismo. Fuera de los paises comunistas, en que
es imposible saber el sentimiento auténtico de la masa, el numero
de ateos en los paises libres es practicamente despreciable y desde
luego ha disminuido desde el siglo X1x, sobre todo entre los inte-
lectuales. Tratamos de la indiferencia respecto a las précticas reli-
giosas externas. Esta ha aumentado y son claras sus causas 29,

110. 1) Entre los hombres de cultura media pueden sefialarse
como causas: a) la educaciéon de indiferencia religiosa recibida en las
escuelas neutras y a veces en el hogar. Esta produce una deforma-
cién esencial en el espiritu del adolescente que es dificil corregir,
como son dificiles de corregir otros habitos morales, v.gr., de luju-
ria o robo; b) la defectuosa formacién religiosa recibida en la juven-
tud sin més que una instruccién catequética aprendida de memoria,
pero no asimilada racional y vitalmente, que desaparece al chocar
por sorpresa con el mundo que le rodea y contra el que no se mo-
lesta en defenderse; c) la lectura continua de escritos impios o indi-
ferentes, no contrarrestada intelectualmente, que llega a apoderarse
de su razén 21; d) el influjo insensible de amistades arreligiosas y la
coacciéon moral del mundo incrédulo circundante que domina el
pensamiento propio independiente o al menos lo atenaza con el res-
peto humano; e) la ligereza de espiritu, que sin malicia especial se
deja arrastrar por la corriente de los sentidos y las comodidades de
una vida facil sin preocuparse por los imperativos del deber moral;
f) las concupiscencias, en especial el orgullo, refractario a someterse
a dogmas sobrenaturales, y la lujuria, que huye el freno y el remor-
di miento 22,

11x. II) Entre los hombres de ciencia, ademds de las razones arriba in-
dicadas, influyen: a) lo unilateral de sus conocimientos, que, al dirigirse casi
exclusivamente en un sentido, dejan en penumbra los demds. Es el fené-
meno conocido en el poeta, v.gr., incapaz de dilucidaciones matemadticas.
b) La estructura de la mente segin paradigmas de investigacién exclusiva-

19 ColEnc (M) n.?7-11 p.141s.; ColEnc (B. A.) n.°3 p.1417-19.

20 [ .a crisis religiosa en la juventud aparece bien descrita en L. pE GraNDMATSON, S. 1.,
La crise de la foi chez les jeunes (Paris 1932). Mis recientemente es de interés la encuesta y
comentarios bajo el titulo La nouvelle vague croit-elle en Dieu?, Informations catholiques
internationelles (1958) n.86,11-20. La revista La Vie intellectuelle abrié una encuesta sobre
las razones actuales de la incredulidad. El cuestionario aparecié en el t.24 (1933) 144-165
con listas de preguntas para la generalidad y otras especializadas para estudiantes, maestros
de primera ensenanza, medios rurales y medios obreros, a las que siguen numerosas respues-
tas a través de veinte articulos que cierra el P. M.-]J. Congar, O. P., Une conclusion théolo-
gique a I’ enquete sur les raisons actuelles de I'incroyance, 37 (:935) 214-249. La encuesta hecha
en Francia debe aplicarse con ciertas reservas a otras naciones. Obra de sumo interés es la
de J. LieNER, Die Zukunft der Religion t.1, Psychologie des Unglaubens (Innsbruck 1935);
cf. asimismo J. LasBENS, La sociologia religiosa: EncCatSXX n.100, trad. esp. (1961).

21 Para el influjo de la literatura y prensa, etc., J. MADpAULE, La littérature et I'incrovance
contemporaine: Vielnt 27 (1934) 181-205; A. RouLLET, Quelques facteurs d'incroyance: La
presse, la librairie, les groupements libres-penseurs: Vielnt 28 (1934) 181-197.

22 Un buen cuadro de estas ideas ofrecen N. MARIN NEGUERUELA, Lecciones de apolo-
getica (Madrid 1960) I 135s. v E. BorNE, L'Incroyance, Apologétique (M. BrRiLLANT-M. Ne-
DONCELLE) (1939) 882-903. Véanse asimismo algunas ideas bien expuestas en H. Morick,
Pour trouver Dieu (Parfs 1937).
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mente positivos que la hacen despreciar las ciencias del espiritu no sujetas
a numeros y experimentacion; c) la hipercritica morbosa o exacerbacién de
la critica llevada a exceso: absurdos que produce escepticismo y despreocu-
pacién 23; d) un cierto orgullo que les hace creerse en esferas superiores al
vulgo y sus creencias, juntamente con prejuicios heredados del siglo xvi
y x1xX sobre la oposicién entre ciencia y religién 24,

112. III) Entre obreros, ademds de lo indicado en el ndmero I), in-
fluyen a) la ignorancia y falta de formacidn, sobre todo en lo que atafie a las
concepciones del espiritu; b) la preocupacién para ellos absorbente de procu-
rarse los bienes materiales de que carecen; c) la falsa creencia de que la reli-
gion se identifica con los intereses de las clases privilegiadas contra las que tie-
ne que luchar 25,

En todo caso, raro es el hombre que interiormente en sus mo-
mentos de serenidad no respete el nombre de Dios y no acuda a El
en la angustia y aun realice alguna practica externa al menos de
orden religioso natural 26,

113. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—1.° El culto
religioso aun interno es inutil para Dios y no le interesa. Esto tiene
su aspecto verdadero en el sentido de que a Dios no le reporta nin-
guna utilidad practica ni le aumenta su felicidad infinita o su gloria
intrinseca, pero es claro que aumenta su glorificacién extrinseca,
muy diversa si la humanidad entera le honra o le blasfema. Recuér-
dese que la finalidad de Dios en la creacién es y no puede ser otra
que la difusién extrinseca de su gloria, a la que toda criatura debe
tender. Es cierto que el culto religioso no le interesa para su felici-
dad, pero si le interesa en cuanto que su amor a la justicia quiere
que el hombre cumpla con el orden moral y con las obligaciones
impuestas por la ley eterna.

114. 2.° Tampoco puede decirse que la religién enerve o adormezca las
energias del hombre. Las enerva, cierto, para el crimen y la injusticia, pero
es una fuente de vitalidad inigualable para las grandes empresas y, sobre
todo, para las obras que exijan el propio sacrificio y la obligacién en aras
de los demas.

115. 3. Que el culto externo sea innecesario, ya que todo el valor de
los actos exteriores depende de la intencién interna que los alienta, supone
falta de légica. El que sean imprescindibles y de mayor valor, no indica
que sean los dnicos obligatorios. Nadie dird que basta tener dentro del co-
razén un amor acendrado a los padres, sin darles nunca una muestra del
mismo en palabras u obras.

El texto aducido de San Juan 4,24 sobre la adoracién de Dios ¢en espi-

23 E. B. Arro, O. P., L'Hypercritique: Vielnt 25 (1933) 181-201.404-424.

24 La incredulidad en los hombres de ciencia la traté G. GiBiER a lo largo de cinco con-
ferencias en la obra ya citada: Objeciones contra la religion vol.2 (Barcelona 1926) conf.28-32
P-233-263. Véase P. CHAUCHARD, ¢Destruye la ciencia a la religion?: EncCatSXX n.gr, tra-
duccién esp. (1960).

25 Puede verse A. ET J. Bovar, Les Milieus ruraux: Vielnt 31 (1934) 182-202; Les mi-
lieus ouvriers: ibid., 203-211; R. VALADIE, Remarques au sujet de la classe ouvriére: ibid., 35
(1935) 388-393.

.26 Estadisticas de interés nos ofrecié R. DuocasTELLA, La prdctica religiosa y las clases
sociales: Arbor 38 (1957) 375-385, aun cuando tampoco puedan generalizarse sin precaucion,
Duﬁ estan hechas a base principalmente de tres ciudades de caracter industrial, Lille, Lyén
Yy Mataré.
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ritu y verdad», segin el contexto evangélico en boca de Jesucristo, se refie-
re a la sinceridad del culto contra la hipocresfa farisaica dominante por en-
tonces en Israel.

116. 4.° Es cierto que la sociedad civil no tiene como fin in-
mediato el culto religioso, sino la prosperidad publica, pero esta
meta, como todo lo humano, estid subordinada a la finalidad tltima
de todo lo creado, que es la gloria de Dios y salvacién eterna del
hombre. La sociedad no puede hacer nada que vaya contra el fin
ultimo. Debe, si, reconocer publicamente a su autor en cuanto lo
permitan las circunstancias. Tal proceder no puede suscitar pertur-
baciones entre los miembros de la sociedad, puesto que nunca debe
coaccionarse a nadie para la prictica del culto religioso. Este ha de
ejercitarse como fruto libre de la conciencia individual. Ciertas ma-
nifestaciones publicas, segin lo aconseje la prudencia de las cir-
cunstancias y el fomento racional del ejercicio religioso, no pueden
en justicia ofender a nadie.

ARTICULO I1

Obligatoriedad de la religiéon positiva

117. Bibliografia: S. TH., C. Gent. 3,118; M. NicoLau, S. I.: SThS 1, 34-43; V. DE LA
FuenTe, La pluralidad de cultos y sus inconuvenientes (Madrid 1865); A. VErRMEERscH, S. 1.,
La tolerancia (Barcelona 1915); P. RicHaRD, Indifférence religieuse: DTC 7 (1922) 1580-1594;
C. CoNsTaNTIN, Libéralisme catholique: DTC 9 (1926) 506-629; J. BAUCHER, Liberté: DTC 9
(1926) 660-703; J. MEINVIELLE, De Lamennais a Maritain (Buenos Aires 1945); A. MICHEL,
Tolérance: DTC 15 (1946) 1207-1223; L. EuLocio PavLacios, El mito de la nueva cristiandad
(Madrid 1951); L'Eglise et la Liberté, Semaine des intellectuels catholiques (Paris 1952)
195-229; F. Garcia MaRrTINEZ, Naturaleza juridica y derechos de la Iglesia (Pamplona 1954);
A. HAaRTMANN, Toleranz und christlicher Glaube (Frankfurt a.M. 1955); ¢XIV Semana espa-
fiola de teologia» (Madrid 1955); A. pE Bovis, S. 1., L'Eglise dans la société tempo-
relle: NouvRevTh 79 (1957) 225-247; A. HarTMANN, S. 1., Vraie et fausse tolérance (Pa-
ris 1958); E. GUERRERO, La libertad religiosa y el Estado catélico (Madrid 1960); G. pE Ro-
sA, S. 1., Le Religioni sono tutte uguali?: ScuoCat (1958) 400-426; E. GUERRERO, S. I.-
J. M. Aronso, C. M. F., Libertad religiosa en Esparia (Madrid 1962).

118. El problema.—Una vez demostrada la necesidad de prac-
ticar la religién, se presenta el problema de ver si con el ejercicio
de la religién natural, deja ya el hombre saldados todos sus deberes
religiosos o si estd obligado a completarlos con los preceptos de al-
guna religién positiva. Veamos de zanjar esta cuestién.

Religion positiva es la que afiade a la religién natural ciertas ver-
dades y preceptos por determinacién de una autoridad libre y com-
petente. La religién positiva puede ser humana o divina segiin que
aquellas determinaciones o complementos de la religién natural
procedan de una autoridad terrena, como sucedié, v.gr., en la reli-
gi6n romana dependiente de los Césares, o de una autoridad divina.

Religion revelada es lo mismo que religién positiva divina, ya que
ésta mediata o inmediatamente presupone una comunicacién hecha
por Dios a los hombres.

119. Orientacién histérica. la humanidad en ge-
neral no sé6lo ha profesado en la practica la obligacién de dar a Dios
el culto de la religién natural, sino que ha ejercitado siempre una
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religion positiva. Frente a esta corriente histérica se han situado los
indiferentistas, de quienes ya hemos hablado antes, pero que vamos
a considerar ahora mas en particular segin sus diversos grados.
Ante todo el indiferentismo puede ser tedrico o practico:

univer. rigido: Ateos, agnosticistas, pragma-
tistas. (Cf. Syllabus, Libertas).

univers. mitigado: Chubb, Rousseau, Rama-
krishna. (Cf. Mirari vos, Syllabus).

particular: Pusey, pancristianos. (Cf. Sylla-
bus, Mortalium animos).

laicismo: Socialistas. (Cf. Quas primas).

tolerantismo relig.: Voltaire, Federico II.
(Cf. Immortale Dei).

tolerantismo polit. = liberalismo, Locke, La-
mennais, Giner de los R. (Cf. Quanta Cura,
Libertas).

teérico.. . .3
Indiferent. . ..

practico. . .{

120. A) Los indiferentistas tedricos pueden ser de tres
clases: a) Indiferentistas universales rigidos.—Consecuentes con sus
principios acerca de Dios, los ateos, panteistas, agnosticistas, etc.,
sostienen que el hombre puede profesar cualquier religién o ningu-
na segin su beneplacito. Los deistas-enciclopedistas de las ultimas
generaciones defienden asimismo la inutilidad o igualdad de todo
culto, ya que, conforme a sus conceptos, Dios se halla tan alejado
y desinteresado del hombre, que no le importa mas una que otra
religién o que la carencia de todas.

Finalmente, ciertos pensadores politicos sélo ven en la religién un instru-
mento a veces util para la consecucién del bien publico. Asf pensaban mu-
chos gobernantes del Imperio romano, que ejercian las funciones pontifica-
les sin creer en ellas, contribuyendo a la caida del Imperio 1.

121. b) Indiferentistas universales mitigados.—Es necesario,
dicen, practicar alguna religién, pero para Dios son iguales todas
las existentes. Asi T. Chubb declara que el pasar del mahometismo
al cristianismo no ofrece al hombre mayor utilidad que la de cam-
biar el color de su traje 2.

Para J. J. Rousseau todas las religiones son otras tantas instituciones sa-
ludables conforme al clima y al cardcter de los pueblos; por lo cual deben
ser honrados todos los fundadores de cualquier culto 3. Segun Th. Hobbes,
en cada nacién debe ser practicada la religién decretada por la autoridad
respectiva4.

1 El indiferentismo por razones politicas ha tenido tres épocas principales de exacerba-
cion: a) a la caida del Imperio romano; b) al fermentar la revolucion francesa durante el si-
glo xvii1, vy c) con la ebullicion de los ideales socialistas. Generalmente semejante posicién de
espiritu desemboca en el ateismo. Pueden verse ideas intetesantes en A. WEiss, El peligro
religioso, trad. esp. (Barcelona 1906).

2 CHusp's, Posthumous Works t.2,33s.

3 J. J. Rousseau expone sus ideas principalmente en su novela pedagégica Emile ou de
['éducation (1762) y en su Lettre ¢ Mgr. Beaumont archevéque de Paris, del mismo afio, en de-
fensa de la obra anterior. Ambos escritos fueron puestos en el Indice de libros prohibidos
por el S. Oficio. Puede verse J. MARIiTAIN, Tres reformadores: Lutero, Descartes, Rousseau,
trad. esp. (Madrid 1948).

4 Explané sus ideas principalmente en su obra Elementa Philosophica seu politica de cive
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Posteriormente adquirié gran celebridad el brahmén Ramakrishna
(1834-1886), gran maestro y sacerdote de Kali, para quien todas las religio-
nes son igualmente verdad. «Lo mismo que el techo de una casa puede al-
canzarse con una escalera, con una vara de bambii o con una cuerda, lo
mismo a Dios puede llegarse por diversos caminos y medios y cada una de
las religiones del mundo ensefia uno de estos caminos». Buddha, Krishna,
Cristo son otras tantas encarnaciones de Dios 5. Ultimamente, una voz is-
raelita se expresaba en Europa con términos parecidos: «Los misticos de
casi todas las tradiciones religiosas convergen hasta la identidad. Constitu-
yen la verdad de cada una de sus religiones» 6.

122. c¢) Indiferentistas particulares.—Juzgan necesaria la prac-
tica de la religién cristiana, pero dentro de ésta es indiferente adhe-
rirse al culto cismatico griego, al protestante o al catélico.

As{ opinaban los teélogos latitudinarios y conciliadores algtén tanto es-
cépticos del valor de los dogmas como consecuencia de las acres controver-
sias de Oxford y Alemania. Pusey y los pancristianos, desde otro punto de
vista, quieren considerar la verdadera religién cristiana como compuesta de
las tres confesiones dichas, que serian otros tantos ramos igualmente fe-
cundos 7.

123. B) Los indiferentistas practicos hablan de diversos
modos.—a) Laicistas.—Tales son, por ejemplo, los socialistas,
para los cuales tanto el Estado como cualquier otra institucién hu-
mana debe abstenerse de profesar una religién.

124. b) Tolerantistas religiosos.—Son los que, juzgando que
todas las religiones tienen el mismo valor y los mismos derechos,
exigen que todos muestren ante cualquier culto la misma estima
interna y las mismas manifestaciones exteriores de respeto.

Federico II aseguraba que ninguna religién difiere gran cosa de
las demas en materia de moral, y por eso el gobierno deja a cada
uno ir al cielo por el camino que le plazca 8. Voltaire declara que
cualquier secta por el mero hecho de serlo es un titulo de error 9.

125. Tolerantistas politicos o liberales.—Partiendo de un con-
cepto desorbitado de la libertad moral, pretenden conceder a cual-
quier doctrina o culto religioso plena soberania para sus activida-
des e iguales derechos ante Dios, la sociedad y el hombre. Todo
ciudadano debe ser imbuido de este espiritu.

id est de vita civili et politica prudenter instituenda (Paris 1642), y més tarde en Leviathan or
the matter, form and power of a commonwealth (L.ondres 1651). Sobre Hobbes puede verse la
obra de G. Sortals, S. 1., La philosophie moderne depuis Bacon jusqu’d Leibniz (Paris 1922)
272-§16. «Archives de Philosophier publicé t.12 (1936) cahier II, 187-295, una serie de tra-
bajos bajo el titulo La pensée et 'influence de Th. Hobbes, suscritos por autores eminentes,
donde se trata especialmente de la actitud religiosa de Hobbes.

5 Cf. F. KoENIG, Cristo y las Religiones de la tierra 111 (BAC t.208, Madrid 1961) 193-196.

6 Lettre a un religieux (Paris 1951) 49. Puede verse CH. MOELLER, Literatura del siglo XX
y cristianismo, t.1 El silencio de Dios (Madrid 1955) p.2.% c.2.

7 Pusey (Edward Bouverie) 1800-1882, tedlogo anglicano, fue uno de los activos coope-
radores en el movimiento de Oxford juntamente con J. H. Newman, a quien le unié gran
amistad. No llegé a entrar en la Iglesia catdlica y siguié propugnando una unién utépica con
Roma. Sus ideas no dejaron de influir en diversos sectores del posterior ecumenismo.

8 Qeuvres trad. franc. t.1 a.3,24Is.

9 «Dictionnaire philosophique», Tolérance.
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As{ hablaba en Inglaterra J. Locke basado en la independencia de con-
ciencia que a todos concede la naturaleza, y en la mutua caridad y toleran-
cia que debe unir a los ciudadanos 10. Por caminos muy diversos llegé a lo
mismo F. de Lamennais en Francia, quien, empujado por sus principios tra-
dicionalistas de buscar la verdad solo a través de la tradicién y el sentido
comun de la humanidad, abrié el camino a las teorfas liberales 11.

En Espafia propugné parecidas ideas F. Giner de los Rios, fun-
dador de la Institucién libre de ensefianza, luchando para que en
las escuelas se ensefiase a los nifios una verdadera simpatia hacia
todos los cultos religiosos 12. Nada tiene de comun con estas doc-
trinas la oportuna tolerancia que ha de mantenerse para con las
sectas erréneas en las naciones donde existen diversos cultos.

126. Modernista.—Dado que todos los dogmas y cultos no son
sino simbolismos especulativos o manifestaciones externas de un
mismo sentimiento religioso subconsciente comun a todos los hom-
bres, es claro que todas las formas religiosas gozan de un valor se-
mejante.

127. Nuestra solucién.—La doctrina catélica se encierra en
una doble proposicién, cuya segunda parte es una consecuencia in-
mediata de la primera, asi como la primera es una deduccién espon-
tanea de la necesidad de la religién natural.

Prorosicion: El hombre por imperativo de la religion natural,
estd obligado a abrazar una religion positiva divina, caso de darse;
v, por tanto, debe investigar sobre la existencia real de una revelacion
de Dios que aparezca verosimil.

128. PRrRIMERA PARTE: Obligacion de abrazar una religion posi-
tiva divina.

1) Abrazar una religion significa profesar sus dogmas y tener
la intencién general de someterse a sus preceptos y practicar su
culto.

2) Tal obligacién sélo incumbe a aquellos a quienes se dirige
dicha revelacién, caso de que no sea para toda la humanidad. La
religién mosaica, por ejemplo, sélo obligaba a los judios. Los de-
mas a) no estaban obligados a cumplir sus preceptos a no ser que
fuesen de ley natural; b) ni estaban obligados a profesar externa y
publicamente sus dogmas, aun cuando los que conociesen su origen
divino no pudiesen negarlos sin hacer injuria a Dios.

3) Hablamos de la obligacién objetiva que existe en la realidad,
aun cuando es obvio que la obligacién subjetiva en cada individuo
10 Expone repetidamente sus ideas acerca de estos puntos sobre todo en Essay concer-
ning toleration, A defense of non-conformity y Letters on toleration (1680). Puede verse A. Car-
LINI, La filosofia di G. Locke, 2 vol. (Firenze 1928) y su obra posterior Locke (Milano 1949).

! Convertido a los veintidés afios a una fe practica, tras una formacién superficial, se
entregé durante ocho afios a una actividad apologética ardorosa, aunque poco sélida, y a una
polémica violenta ultramontanista para caer después en el indiferentismo. Gregorio XVI
condend sus doctrinas y su revista L’Avenir en 1832. Cedié por el momento Lamennais,
pero poco después publicéd un escrito infame, Paroles d'un croyant, que le merecié una nueva
condenacién pontificia (D 1613-1617).

12 Véase F. ALoNso BARCENA, Cultura y tolerancia: RazFe o1 (1930) 481- -501. La histo-

ria de esta institucion ha empezado a publicarse por V. CacHo Viu, La institucion libre de
ensefianza, 1: Origenes y etapa universitaria (Madrid 1962).
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s6lo se dar4 cuando éste conozca con certeza la procedencia divina
de la revelacién.

129. Demostraciéon de la primera parte:

1.° POR LA DEPENDENCIA DEL HOMBRE RESPECTO A Dios.—El
hombre por su absoluta dependencia respecto a Dios depende de
la voluntad divina en todo y, por lo tanto, también en el modo como
Dios quiere ser venerado y servido. Ahora bien, la religién positiva
no es sino la manifestacién por parte de Dios de cé6mo quiere ser
honrado en concreto por el hombre 13,

130. 2.° POR LA NATURALEZA DE LA LEY.—El sibcito estd obligado a
observar la ley de su principe o jefe de Estado. La religién revelada es pre-
cisamente una ley o conjunto de leyes dadas por el supremo Sefior, fuente
de toda autoridad. En la revelacién se dan verdades propuestas a nuestro
entendimiento para que las reciba por reverencia a la autoridad divina y
deberes relativos a la moral o al culto impuestos a nuestra voluntad.

131. 3.° REFUTACION DIRECTA DEL INDIFERENTISMO.—a) In-
diferentismo universal rigido.—Descansa en lcs principios del ateis-
mo, pantefsmo, agnosticismo o pragmatismo, todos los cuales esta
demostrado ser falsos y, por tanto, las consecuencias que de ellos
se quieran sacar.

b) Indiferentismo universal mitigado.—Tiene por base dos fun-
damentos segiin sus seguidores, a saber:

) . El no ser necesario el culto externo, y, por tanto, con tal de
prestar a Dios un asentimiento interno religioso verdadero, las ma-
nifestaciones externas son indiferentes e igualmente inutiles. En el
articulo anterior probamos la falsedad de este principio.

B) La idéntica aptitud de todos los cultos para honrar y agradar
a Dios. Facilmente aparece lo absurdo de este principio, pues en la
hipétesis de que Dios revele los dogmas, los preceptos y el culto
en concreto, que quiere practiquen los hombres, la religién que
prescinda de ellos serd objetivamente inepta para el servicio de Dios
y la salvacién del hombre. Es absurdo declarar como indiferente
para Dios lo que El mediante una revelacién ha afirmado no serle
indiferente.

Dios no puede deleitarse igualmente en lo verdadero y en lo falso, en
lo objetivamente honesto y en lo objetivamente inmoral, aun cuando pueda
apreciar la buena voluntad de un hombre que obre mal por error. Ahora
bien, es claro que las diversas religiones positivas se contradicen en cuanto
a sus dogmas y sus preceptos. Unas reconocen un Dios tinico, otras admiten
la pluralidad de deidades, unas adoran a Jesus, otras le denuncian como a
seductor, unas proclaman la unidad del matrimonio, otras admiten la poliga-
mia. Supuestos los principios del indiferentismo, podria una misma perso-
na adorar a Jesucristo en Roma, adjurar de El en Constantinopla y blasfe-
marle en Tel-Aviv o poseer loablemente varias esposas en la Meca mien-
tras era condenado como reo de bigamia en Madrid o en Nueva York. Por

13 E[ concilio Colon_iense de 1860 expone con gran resalte la injuria, desprecio o des-
obediencia que haria a Dios quien rechazase su revelacién, De Doctrina catholica, Pars prima,
tit.1 c.4: CL V 275.
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otra parte, hay relaciones que violan la ley natural o la recta razén. Es im-
posible que Dios las apruebe 14,

132. c¢) Indiferentismo particular.—Valen las mismas razones
aducidas contra el indiferentismo universal mitigado. Mientras unos
grupos cristianos adoran el pan consagrado en la misa, otros lo re-
chazan, y al paso que unos ven al sumo pontifice como vicario de
Cristo, otros lo consideran como el anticristo anunciado por el Se-
fior. Finalmente, si son cristianos que profesan la doctrina de Cris-
to, deben admitir que el Sefior declaré ser una y tUnica su futura
Iglesia.

133. Valoracion teolégica.—1) Esta primera parte, en cuan-
to a la obligacién en general de abrazar la revelacién o religién po-
sitiva divina, es doctrina de fe divina y catdlica definida en el conci-
lio Vaticano (D 1789 1810).

2) Contra las doctrinas concretas de los autores citados
podemos decir que nuestra doctrina es doctrina catdlica segtin los
siguientes documentos eclesiasticos:

a) Gregorio XVI, Mirari vos (a.1832) contra Lamennais condenando
el indiferentismo y la falsa libertad de conciencia (D 1613) 15.

b) Pio IX, Quanta Cura (a.1864) contra el tolerantismo politico, que
prescinde de la religién e iguala todos los cultos (D 1689-92) 16,

c) Pio IX, Syllabus (a.1864) contra el indiferentismo rigido (D 1703s),
contra el indiferentismo universal mitigado (D 1715s) y contra el indife-
rentismo particular (D 1717s) 17,

d) Leén XIII, Immortale Dei (a.1885), condena en varias formas el
indiferentismo en los individuos y el tolerantismo religioso malsano en los
Estados para quienes cualquier religién es igual (D 1867-68. 1874-75.
1882) 18,

e) Leén XIII, Libertas (a.1888), explica la doctrina acerca del libera-
lismo (D 1932s) 19.

f) Pio X, Pascendi (a.1907), condena los errores modernistas referentes
a la posicién del creyente respecto a los dogmas (D 2081-89.2091s) 20,

g) Pio XI, Quas primas (a.1925), expone la doctrina del reino de Cris-
to frente a las teorfas laicistas (D 2197) 21.

SEGUNDA PARTE: Obligacién de investigar acerca de una 7e-
velacidn verosimil.

134. 1) Religién positiva divina o revelacion verosimil es la que
ofrece esperanzas de que, realizada una investigacién adecuada, ter-
minara por aparecer como verdadera. No obliga, por tanto, la in-
vestigacién en torno a la que desde el primer momento aparece ab-

14 Una de las impugnaciones mis vigorosas contra el indiferentismo fue escrita por F. n
LaMEenNals durante el tiempo de sus ansias apologéticas. Su obra Essai sur l'indifférence en
matiére de Religion, 4 vol. (Paris 1817-1923) encierra refutaciones vigorosas de aquellas doc-
trinas aun cuando las pruebas sean débiles por quererlas fundar sobre su teorfa del tradicio-
nalismo, condenado asimismo por Roma.

16 ColEnc (M.) n.3 p.547.

17 ColEnc (M.) n.3s.15-18 p.553s.

18 ColEnc (M.) n.11.32.37.425.465.54 P.515.585.60s.63s.
19 ColEnc (M.) n.24-28.44-50 p.75-77.81-83.

20 ColEnc (M.) n.12-20.235 p.588-93.595s.

21 ColEnc (M.) n.23 p.117s.
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surda por sus preceptos contra la ley natural o que no ofrece nin-
gun indicio de origen divino. J

135. 2) Condiciones para que haya obligacién de investigar: a) Por par-
te de la religién verosimil, que ésta sea universal, destinada para el que ha
de investigar. Se dan religiones para determinadas personas, v.gr:, por ra-
26n regional, como el culto de los emperadores para sélo sus sibditos; por
razén de sexo, como el culto de Mitra para sélo los varones, o por razdn
temporal, como la religién de los patriarcas hebreos. b) Por parte del sujeto
estar4 obligado a investigar quien profesa la pura religién natural, un culto
falso o dudoso, o quien se halla en una religidn transitoria, aunque verdade-
ra, como la ley mosaica.

136. 3) No tendrd obligacion de investigar quien profesa ya
una religién positiva divina ciertamente verdadera y perpetua. Con-
tra la certeza no puede surgir probabilidad y, por lo tanto, no po-
dra darse otra revelacién verosimil. Seria sumamente imprudente
abandonar, como se abandona por la duda, una fe cierta para bus-
car otra probable. Tratamos de la obligacién objetiva; la obligacién
subjetiva empezard en cada individuo cuando por primera vez
surja en ¢l duda o sospecha prudente de la nueva revelacién.

137. 4) La sospecha de una revelacién divina surge ficilmente en el
hombre actual atendidas las siguientes consideraciones:

a) La consideracién de la historia religiosa de la humanidad que nunca
se ha detenido en la préctica de la mera religién natural, sino que siempre
ha supuesto haberse dado alguna revelacién por parte de Dios y ha profe-
sado una religién positiva verdadera o falsa.

b) La consideracién del estado moral y religioso de la humanidad, que,
como en seguida veremos, adolece de impotencia moral para llegar a un
conocimiento congruo de las verdades religiosas sin ayuda divina: lo que
hace sumamente probable la existencia de ésta.

c) La consideracién del estado psicolégico del propio hombre, que con
frecuencia desea alcanzar mayor perfeccién en su conducta moral y religio-
sa, sin lograrla, dada la debilidad de sus fuerzas. Esto hace probable una ayu-
da divina.

d) La consideracién de la religién catélica, hoy difundida ya por todas
las regiones del mundo y cuyo esplendor en doctrina, santidad, vitalidad y
multitud de seguidores hace muy probable su origen divina.

138. Demostraciéon de la segunda parte:

1. POR LA OBLIGACIGN DE OBSERVAR LA LEY.—Todo subdito
obligado a cumplir la ley de su sefior estd obligado consecuente-
mente a enterarse de la existencia de ésta cuando tenga indicios de
haberse promulgado. Es el caso del hombre obligado a observar
una religién positiva, verdadera ley dada por Dios.

La obligacién que pesa sobre el subdito de enterarse de las
leyes promulgadas dimana: '

a) De la naturaleza misma de la ley.—Para que una ley obligue
es necesaria y suficiente su promulgacién, es decir, su publicacién
oficial, sin que sea preciso el que sea comunicada en particular a
cada subdito. La promulgacién incluye dos dnicos elementos: la
publicacién en un instrumento oficial del legislador, v.gr., el «Bole-
tin Oficial del Estado», y un excitante de la atencién para que el
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subdito acuda a la fuente oficial a enterarse, lo que suele hacerse a
través de un pregén oral o de la prensa cuotidiana. Puestos ambos
elementos, el no cumplimiento de la ley, v.gr., del servicio militar,
resulta imputable. En nuestro caso, el instrumento oficial para pro-
mulgar una religién positiva es el legado divino que manifiesta el
mensaje de Dios; la atencién queda despertada por las sospechas
nacidas en lo interior de la conciencia.

b) De la naturaleza de medio.—Quien debe cumplir absoluta-
mente una ley, debe por lo mismo poner los medios necesarios para
conocerla y observarla. En nuestro caso, uno de los medios necesa-
rios es la investigacién dicha, ya que Dios no estd obligado
a comunicar sus revelaciones a cada individuo en particular. A cada
uno da en particular la primera gracia excitante, es decir, el primer
impulso para el bien, dejando un trabajo posterior individual para
que la obra resulte meritoria.

139. 2.° POR COMPARACION CON LA LEY HUMANA.—En las leyes hu-
manas basta ciertamente el que un sibdito crea probable que ha sido dada
una nueva ley, para que deba investigar acerca de ello si no quiere ser con-
siderado como reo de menosprecio para con el legislador. Esta injuria inclu-
ye un menosprecio mucho mds grave si se trata de Dios.

a) Por ser nuestra obligacién para con Dios mucho mds estrecha, ya
que procede de una dependencia esencial mucho mds absoluta que cualquier
otra.

b) Por ser la majestad de Dios, que se ve despreciada, infinitamente ma-
yor que la de cualquier otro legislador. La injuria se mide por la grandeza
de la majestad despreciada.

c¢) Por tratarse de un negocio mucho mds grave, ya que la religién posi-
tiva en cuanto ley tiende a la consecucién del tltimo fin, el principal de todos.

140. 3.° POR LA OBLIGACION DE TENDER AL ULTIMO FIN POR
UN MEDIO SEGURO.—Estamos obligados a procurar nuestra sal-
vacién utilizando medios absolutamente seguros, dejando de lado
otros no del todo seguros. Es claro que al ofrecerse una religion
probablemente revelada es mucho mas seguro el investigar acer-
ca de su origen divino que el dejarla pasar sin preocuparse de
ella. Pudiera ocurrir que en aquella religién, si resultase cierta, hu-
biera medios imprescindibles para obtener la salvacién, como de
hecho sucede con el bautismo.

La necesidad de emplear medios completamente seguros apare-
ce clara por esta doble consideracién:

141. a) Se trata de un fin que hay que obtenerlo por encima de todo.
Nadie puede exponerse conscientemente al peligro de condenacién. Seme-
Jante conducta incluirfa un grave desprecio hacia Dios, que es el objeto cuya
posesién produce la felicidad eterna en el hombre. Por esta causa debe ex-
cluirse cualquier probabilidad en contra, aunque sea pequeiia. Puede apli-
carse aquf con mayor rigor l6gico el famoso argumento del pari o de la apues-
ta, empleado por Pascal a propésito de admitir la existencia de Dios. En
un juego de azar apostarfamos a la solucién que ofreciese infinita bienaven-
turanza y ningudn riesgo, aun cuando sélo fuese probable, con preferencia a
la que nada ofreciese 22.

22 Pensamientos 232s. El argumento, de corte puramente matemadtico, examinado en su
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b) Jamés se puede proceder a una accién con conciencia dudosa dé¢ su
licitud, sino que ha de procederse a la investigacién cierta de su moralidad.
En nuestro caso ni siquiera podrfa aplicarse la doctrina del probabilismo,
que no es utilizable cuando se trata de un fin que en absoluto ha de obte-
nerse. Ante una revelacién de probable origen divino, la postura de una
religién meramente natural o de una religién positiva no clerta se transfor-
ma en peligrosa.

142. Valoracién teolégica.—Nuestra proposicién debe cali-
ficarse como doctrina catdlica, ya que se expone continuamente en
los documentos eclesisticos como ensefianza oficial de la Iglesia,

sin que haya sido precisamente objeto de ninguna definicién infa-
lible. Puede recordarse que:

a) Inocencio XI (a.1679) condené esta proposicién: Serd excusado de
su infidelidad el infiel que no cree, llevado de la opinién menos probable (D 1154).
Se refiere a la culpa de no enterarse mejor 23,

b) Pio IX, Qui pluribus (a.1846), dice expresamente: ...es menester que
(la razén) inquiera diligentemente el hecho de la revelacion para que le conste
ciertamente que Dios ha hablado (D 1637).

143. Cuestiones complementarias.—ILA TOLERANCIA.— Dadas las
dificultades actuales de la religién catélica verdadera diseminada en Estados
laicos y su imprescindible convivencia con otros cultos, conviene tener pre-
sente los siguientes principios que se deducen de nuestra proposicién apli-
cada a la vida préctica.

1) La Iglesia y el Estado son dos sociedades perfectas e
independientes en la consecucién de sus fines especificos, que
en la primera es la santificacién de las almas, y en el segundo la pros-
peridad publica de sus miembros 24,

2) Por lo dicho en el articulo anterior el Estado debe dar culto
social a Dios y, conforme a lo que acabamos de decir, caso de que
se haya dado una religién positiva divina, el Estado lo mismo que
los individuos, debe practicar su culto, segin las prescripciones re-
veladas, si las conoce como tales. En consecuencia, es inadmisible
admitir la laicidad del Estado como ideal cristiano 25.

144. 3) Las dificultades creadas por la laicizacién de los Estados mo-
dernos y la mezcla de los ciudadanos de diversos cultos hacen necesario dis-
tinguir entre los principios de tesis y de hipétesis 26:

aspecto légico y aplicado a la mera existencia de Dios, ha sido objeto de juicios muy dispares
Pueden verse brevemente C. Besse, Le Pari (Paris 1921); A. VALENsIN, Pascal (Le Par
de): DAFC III (1926) 1582-1587; C. CONSTANTIN, Pascal, Le Pari: DTC XI (1932) 2182-
2186. I; Sciacca en su obra Pascal (Barcelona 1955) le dedica asimismo unas breves paginas
242-246.

23 E| verdadero sentido de dicha proposicién aparece en la obra fundamental de
D. Viva, 8. 1., Damnatae theses ab Alexandro VII, Innocentio XI et Alexandro VIII (Patavi
ed.10,1723) p.2 prop.4. Cf. asimismo R. AUBERT, Le Probléme de I’acte de foi (Louvain 1958
91-93.

24 Acerca de los derechos de soberania no sélo con vinculos de caridad, sino juridicos
cf. J. Lérez Ormiz, O. S. A., obispo de Tuy, Doctrina catdlica sobre la naturaleza jurfdice
v soberana de la Iglesia: XIV Semana Esparola de Teologia (Madrid 1955) 119-135.

25 J. ViaLaTouxX y A. LATREILLE pretendieron defender esta laicidad del Estado: Chris
tianisme et laicité: Esprit (octubre 1949) n.160.520-551. Una vigorosa refutacién de dich:
doctrina puede verse en E. GUERRERO, S. 1., La libertad religiosa y el Estado catélico (Ma
drid 1960). Véase asimismo B. MonseGU, C. P., La tesis del Estado laico a la luz de la teolo
gia y de la historia: XIV Semana Espafiola de Teologia (1955) 219-270.

26 Véase la interesante obra de YvEs DE MoNTCHEUIL, S. 1., L’Eglise et le monde actuel
ed.2® (Paris 1945). Las falsas inteligencias de tesis e hipétesis fueron refutadas por J. MEIN
VIELLE, De Lamennais a Maritain (Buenos Aires 1945).
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A) Principios de tesis.—La tesis significarfa el ideal de un Estado cris-
tiano tal como deberfa comportarse segin los principios antes indicados,
supuesta la mayorfa absoluta o totalidad moral de subditos catélicos. Serian
sus principales elementos:

a) Préctica del culto social segun la confesidn cristiano-catdlica.

b) Reconocimiento en sus actuaciones legislativas y ejecutivas de las nor-
mas religioso-morales dictadas por la Iglesia verdadera de Cristo.

c) Junto a la conciencia de su total soberanfa en los asuntos meramente
temporales, reconocimiento de la potestad sélo indirecta pero, si, suprema de
la Iglesia en los asuntos mixtos, es decir, de cardcter temporal relacionados
con la santificacién de las almas.

d) Solicitud por eliminar los obstdculos a la accidn santificadora de la
Iglesia y por crear un ambiente favorable a dicha misién sobrenatural en el
terreno de la cultura, ensefianza, trabajo, libertad, en las funciones del clero
v 6rdenes religiosas, privilegios del foro, etc. 27

B) Principios de hipdtesis.—Dada la laicizacidn de los Estados modernos
y la mezcla de los ciudadanos de diversos cultos, en la mayoria de las nacio-
nes no se puede aspirar por el momento al ideal de la tesis y debe en cada
caso estudiarse cudles de los elementos enunciados pueden mantenerse en
la prdctica. Puede llegar un momento en que por la fntima comunicacién
de unos paises con otros, por sus mutuas influencias e interferencias y por
los consecuentes peligros que pudieran sobrevenir a una nacién del modo
de proceder de las otras deban considerarse todas ellas en el terreno de la
hipdtesis. Asi lo reconocié Pfo XII en su alocucién a los juristas catélicos
italianos, aun cuando afiadiendo que la determinacién de ese momento per-
tenece a la Santa Sede 28. Hasta el presente siguen en vigor los concordatos
con Italia y Espafia en que se excluye a estas naciones del terreno de la hi-
pétesis y se imponen limitaciones concretas en el ejercicio de la libertad re-
ligiosa 29.

145. 4) Ha de mantenerse en todo caso firmemente que el
acto de fe es esencialmente libre y que no puede ser exigido, ni si-
quiera por la misma Iglesia, utilizando medios de coaccién o vio-
lencia, sino unicamente por la predicacién y la persuasién intelec-
tual. Mucho menos podra por lo tanto el Estado utilizar dichos
medios. A esto no se opone, sin embargo, el uso de ciertas medidas
en orden a instruir, proteger a los sencillos, apartar peligros y fo-
mentar el bien de modo parecido a como puede hacerlo en deter-
minados casos un buen padre de familia 30.

5) Desde luego que, no obstante todo lo dicho, tanto los indi-
viduos particulares como el Estado han de manifestar siempre el ma-
yor respeto para las personas adictas a otras religiones, asi como

27 Pueden verse claramente trazadas todas estas caracteristicas del Estado cristiano en
E. GuerreRro, S. 1., La libertad religiosa v el Estado catélico (Madrid 1960) 36-56.
28 Fl estado universal de hipétesis por la intercomunicacién actual de todos los paises
fue expuesto entre otros por J. Maritain conforme a sus concepciones de la nueva ciudad
cristiana o del personalismo cristiano. Sus ideas precedentes quedaron resumidas en su obra
L’Homme et I'Etat (Paris 1953). En forma mas breve aparecen dichas doctrinas en R. Rou-
QUETTE, Le probléme du pluralisme religieux: en Semaine des intellectuels catholiques (1952) 211~
224. Comentario directo e interesante de las concepciones de Maritain es la obra de L. Eu-
Locio PavLacios, El mito de la nueva cristiandad (Madrid 1951). Pio XII admitié la posibilidad
del estado de hipétesis para todas las naciones en su Alocucion a los juristas catdlicos italianos
del 6 de diciembre de 1953 con la anotacién indicada: Eccl (1953) II 709-712: ColEnc (M.)
N.7-10 P.148ss.

29 Véase E. FERNANDEZ REGATILLO, S. 1., El Concordato espaiiol de 1953 (Santander 1961).

30 Cf. E. Guerrero-J. M. Aronso, Libertad teligiosa en Espafia (1962) 27-40.
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para sus conciencias, que subjetivamente pueden ser rectas en mu-
chos casos.

146. 6) Respecto a la actitud externa caben tres diversas formas:

a) Separacién omnimoda entre la Iglesia’y el Estado.—Tal sepa-
racién absoluta no debe admitirse, pues existiendo muchas mate-
rias comunes, v.gr., ensefianza, moralidad de costumbres, circuns-
tancias de los contratos matrimoniales, etc., de no existir un conve-
nio entre ambas potestades, surgiran continuas luchas y terminarén
en un dominio despético del poder civil con desprecio y descono-
cimiento completo de las justas exigencias del poder religioso 31.

147. b) Libertad de cultos.—Por ella el Estado concede a to-
das las confesiones religiosas igualdad de derechos, privilegios y
apoyos. Tal libertad igualitaria en una nacién donde una gran ma-
yoria absoluta o la casi totalidad de los ciudadanos son catélicos no
debe admitirse, ya que, siendo posible, no han de concederse iguales
derechos a las actuaciones del error o de la verdad, de la inmorali-
dad o de la rectitud de costumbres. Por otra parte, esa actitud puede
romper la unidad religiosa y concordia civica, elementos de suma
trascendencia para el bien comin, razén de ser de los poderes publi-
cos. Juan XXIII proclama los derechos que tiene todo hombre de
honrar a Dios, segiin el dictamen de su recta conciencia, y profesar la
religion en su vida publica y privada, asi como la libertad de buscar
la verdad, y de manifestar y defender sus ideas, pero afiade taxativa-
mente dentro de los limites del orden moral y del bien comun. Todas
las libertades, aun las religiosas, vienen limitadas por el orden mo-
ral y el bien comun. Por el contrario, en un pais donde los diversos
cultos dividen a los ciudadanos o donde impera el error debe pre-
valecer la libertad de cultos nacida del derecho natural por no darse
las razones expuestas propias de una nacién catélica 32.

148. c) Tolerancia de cultos.—Entrafia esta actitud el absoluto
respeto a las personas adictas a otros cultos, permitiéndoles el ejer-
cicio privado de su religién y absteniéndose de toda coaccién asus
conciencias en orden a hacerles profesar interna o externamente la
fe catéblica. Pero por las razones antes indicadas prohibe toda exhi-
bicién puablica y toda propaganda de sus sectas. Es la actitud propia
de las naciones donde la totalidad moral de los ciudadanos son ca-
télicos. Tal es el pensar de la Santa Sede, que en dichos casos regula
por medio de concordatos con los Estados respectivos la mayor o

31 F. SEGARRA, S. 1., Iglesia y Estado (1958); J. CampeLo, O. F. M., El concepto de sepa-
racion entre la Iglesm y el Estado: XIV Semana espafiola de Teologia (1955) 205-219; Monse-
fior P. CanTERO CUADRADO, obispo de Huelva, Reflexiones acerca de la libertad religiosa en
el Ordenamiento juridico actual de Esparia: «Bol. Ofic. del Obisp. de Huelva» (mayo 1963).

32 Cf. Juan XXIII, enc. Pacem in terris. Como es sabido las traducciones no responden
exactamente al texto latino, que dice con frase un poco oscura religionem privatim publice
profiteri: AAS 55 (1963) 258. Seguimos la traduccion francesa, tal vez la mis autorizada.
Trad. esp. Eccl 1963 1 452. Véase E. FErRnANDEZ REGATILLO, S. 1., La libertad religiosa en
Juan XXIII: SalTer 51 (1963) 426-440. Juan XXIII cita en la enciclica aludida frases de su
predecesor LEON XIII, que traté frecuentemente esta materia, v.gr., Immortale Dei: ColEnc
(M.) n.t1s p.51s; Libertas: ColEnc (M.) n.26s p.76s.



P.1 c.2. Obligatoriedad de la religion 117

menor amplitud de las concesiones a otros cultos segtn lo aconse-
jan las circunstancias 33.

149. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—i.° En el
cuarto argumento de la primera parte hemos refutado expresamente
las teorias indiferentistas. Ni basta decir que al practicar una reli-
gion en que se contengan los preceptos de la religién natural se
cumple con los deberes religiosos que emanan de la dependencia
respecto a Dios y que las formas concretas de realizarlos son fruto
de tradiciones nacionales o modos de ser particulares. Es cierto que
en el culto hay formas exteriores, simbolos y costumbres religiosas
variables segun tiempos, razas y climas, pero esto solamente es apli-
cable a lo que Dios ha dejado sin determinar. Alli donde Dios o su
autoridad delegada en la Iglesia ha sefialado un modo determinado
de honrarle, no se puede prescindir de ¢l sin injuria o desobediencia.

150. 2.° El que los ciudadanos de un pais sigan en general la
religion alli predominante, sélo es achacable a falta de reflexién en
esta materia. Dios ha previsto este error religioso de tantos hom-
bres nacidos en determinadas regiones, pero sin que indique apro-
bacién por parte suya, sino sola permisién por razones que El co-
noce, del mismo modo que no aprueba, pero permite, tantos crime-
nes y maldades de la humanidad.

151. 3.2 Ni puede concederse, como afirmaba Rousseau, que la obli-
gacién de investigar la verdadera religién sea un trabajo demasiado dificil
para la mayorfa de los hombres, que se verfan obligados a sopesar los ar-
gumentos de todas las religiones existentes. De hecho la mayor parte de
éstas aparecen absurdas a primera vista, por sus concepciones politeistas,
sus preceptos contra la ley natural o sus supersticiones absurdas. Hemos
hablado de investigacién respecto a una revelaciéon verosimilmente divina.

152. 4.° No conviene olvidar que hemos tratado de la obliga-
idn objetiva de investigar la verdadera revelacién. Por eso puede
muy bien suceder que a una persona protestante que estd para mo-
rir con pleno arrepentimiento de sus pecados, ferviente amor a Cris-
to y sincera devocién, no convenga hablarle de pasar al catolicismo
v tratar de convencerla en este sentido. Suponiendo que esta bauti-
7ada validamente y muere en su secta de buena fe, con frecuencia
convendra dejarla morir en ella, puesto que una admonicién a esa
hora tal vez no obtuviese otro efecto que perturbarla, y hacerle per-
der! buena fe en que estaba, sin lograr su paso a la verdadera Igle-
sia de Cristo.

33 Carta de la Sda. Congregacién de Seminarios y Estudios universitarios a la Jerarquia
del Brasil sobre la recta formacién de los clérigos, donde condena Que a la Iglesia "no le co-
rresponden privilegios, favores, y derechos mayores que los concedidos a las demds confesiones
'0115’{0505, ni siquiera en los paises catolicos... Ha de tenerse presente hoy, como ayer, que donde
las circunstancias lo aconsejen, se podrd usar de tolerancia con las falsas religiones o falsas doctri-
nas, pero donde tales circunstancias no se verifiquen, deben ser mantenidos los derechos de la ver-
dad. v los hombres han-de ser preservados del error. El cristiano que habla de otro modo traiciona
a4 su fe, da fuerza al indiferentismo y priva a sus conciudadanos del beneficio que les ofrece el
culto v el amor a la verdad: AAS 42 (1950) 841. Puede verse A. TaBERA, obispo de Albacete,
Tolerancia e intolerancia: XIV Semana Espanola de Teologia (1955) 137-170.
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LA RreveraciéON: EsTubpio FiLosdFrico

153. Al terminar el capitulo anterior llegamos a las puertas de
la religién positiva. Hablabamos alli sélo en hipétesis: si existe una
religién positiva que se presenta como verosimil, debemos investi-
gar su verdad. ¢De hecho se da tal caso?

Antes de penetrar en la realidad de la historia, obraremos de
modo mas cientifico si examinamos de antemano el concepto, la
posibilidad y las principales propiedades de la revelacién en gene-
ral. No es que sea necesario tal estudio, pero si conveniente por
estas razones:

a) Una razdn de metodologia.—Antes de plantear los diversos proble-
mas de una materia se debe determinar con exactitud la naturaleza de la
mi>ma.

b) El espiritu cientifico.—En cualquier proceso filoséfico se examina
la posibilidad antes que la realidad de un ser.

¢) Una posicién prdctica, ya que muchos de los adversarios que la re-
chazan se basan en prejuicios contra su posibilidad o conveniencia.

CAPITULO I

Naturaleza de la revelacion

Trataremos en este capitulo de fijar con exactitud el concepto
y naturaleza de la revelacién divina; después examinaremos su po-
sibilidad, tanto en lo que se refiere a las verdades de orden natural
como_a las de orden sobrenatural, llamadas misterios. Finalmente,
la consideraremos en su relacién con el hombre, estableciendo su
conveniencia; es mas, su necesidad moral.

ARTICULO 1

Concepto y posibilidad de la revelacién

154. Bibliografia: S. TH., 2-2 q.171-74; De veritate q.12; M. NicoLAu, SThS I, IT
44-68; L. MuriLLo, S. 1., El nuevo «Syllabus»: su oportunidad y necesidad: RazFe 19 (1907)
16-21; IDEM, La enciclica «Pascendi Dominici Gregiss sobre el modernismo: RazFe 19 (1907)
445- 458 20 (1908) 24-39; J. ForGET, Déisme: DTC 4 (1911) 232-243; J. Rivigre, Le Mo-
dernisme dans I'Eglise (Paris 1929); A. BREmoND, Rationalisme et 'relxgzon ArchPh 11 fasc.4
(1935) 251-653; N. JuNg, Rerveélation: DTC 13 (1937) 2580-2618; C. CONSTANTIN, Rationa-
lisme: DTC 13 (1937) 1688-1777; H. N1EBECKER, Wesen und W'irklichkeit der tibernatiirlichen
Of fenbarung (Freiburg Br. 1940); V. WHite, O. P., Le concept de révelation chez Saint Tho-
mas: AnTh 11 (1950) 109-132; R. LATOURELLE, S. 1., Notion de révélation et magistére de
I'Eglise: ScEccl 9 (1957) 201-261; R. RouQUETTE, S. 1., Bilan du modernisme: Et 289 (1957)
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321-343; C. CROSIGNANI, C. M., Nel cinquentenario dell’Enc. Pascendi: DivThom(P3i) (1958)
485-490 (a proposito del fasciculo de Divinitas [1958] fasc.1 p.1-190); H. HoustEIN, S. 1.,
g révélation du Dieu vivant: NouvRevTh 81 (1959) 157-169; A. pE Bovis, S. 1., Philosophie
ou théologie de U'histoire? Introduction au probléme de la revélation: NouvRevThéol (1959)
355-375 v 448-462; (1959) 157-169; E. Pourat, Histoire, dugme et critique dans la crise mo-
Jerniste (Tournai 1962).

155. El problema.—Religion positiva divina es la fundada en
una revelacién de Dios. Hemos de fijar con exactitud el concepto de
revelacidn, ya que muchas de las disputas provienen de entender
bajo esta palabra ideas muy diversas. Por nuestra parte tomamos
dicho vocablo en su sentido ordinario, aun cuando precisando algo
mas sus elementos constitutivos.

La palabra revelacidn, del latin revelatio (re-velatio, ve-
lum = velo), lo mismo que su correspondiente griega &mo-k&AuyIS
(k&Avpua = velo), no significa sino remocién de un velo con la con-
siguiente manifestaciéon de lo que tras él se oculta. En su sentido
mas corriente se aplica a la manifestacién de una verdad intelec-
tual 1. Puede, pues, definirse la revelacién divina como la manifes-
tacién hecha por Dios al hombre de una verdad oculta o al menos
no tan perfectamente conocida en cuanto a su claridad, plenitud
o certeza. Precisamos con madas detalle este concepto mediante las
divisiones siguientes:

» [ Natural.
hel . .
5 Ilustracidn | Hechos milagrosos.
S<Sobre-| (impropia).y Ciencia infusa.
2 natu- Luz de gloria.
& ral. Docente. [Res. cau- .
- nmediata.
. sa_efi- Mediata
Comunicacion ( Activa. ciente.. :
(propia)... .. LR. causa{ Publica.
" final. .. ) Privada.
Test ! fic. Pasiva.R.causa (Sensitiia.
(estricta) . S
formal........ Imaginativa.
Intelectiva.
{ Sobren. sélo
Termin. R. causa modo.
L material. ... .. Sobrenatural
modoy
sustancia_

156. REVELACION NATURAL es la manifestacién de una verdad
religiosa hecha por Dios al hombre a través de las criaturas visibles
y conocida por el hombre mediante la razén natural solamente.
En ella son naturales la verdad religiosa, v.gr., existencia de Dios;
la facultad cognoscitiva, el entendimiento, y los medios a través de
los cuales la inteligencia humana llega a la verdad; por ejemplo,
la belleza del mundo, que nos muestra muchos atributos divinos 2.

1 Fr. Zorert, S. 1., Lexicon graecum Novi Testamenti; G. KirTEL, Theologisches Wr-
terbuch zum Neuen Testament 3,565-597.

2 Este concepto de revelacién natural tiene suma importancia, ya que, basandose en ¢
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157. REVELACION SOBRENATURAL es la manifestaciéon de una
verdad hecha por Dios mediante una accién indebida a la natura-
leza creada y superior a las posibilidades de ésta.

Sobrenatural en su sentido genérico dicese de algo ¢que se halla fuera del
ambito de la naturaleza, que se afiade a ésta ya plenamente constituida
y que con su unién la perfecciona, perfeccionindola la eleva y eleviandola
la transporta al orden de lo divino» 3. No pertenece, por tanto, a) nia sus
elementos constitutivos; b) ni a las propiedades que de ella fluyen necesa-
riamente; ¢) ni a las exigencias que en ella brotan. Lo sobrenatural supera
las facultades a) activas; b) pasivas, y c¢) exigitivas de la naturaleza, es
decir, lo que la naturaleza puede obrar, puede recibir o puede exigir. Con-
viene distinguir:

Lo sobrenatural absoluto y lo sobrenatural relativo o preternatural, segun
que supere las facultades activas, pasivas y exigitivas de cualquier natura-
leza creada y creable, o sélo la de una naturaleza determinada, v.gr., la
del hombre, como es el caso de la inmortalidad.

Sobrenatural en cuanto a la sustancia y en cuanto al modo, segtin que la
entidad misma de la cosa en sf (gracia santificante) o sélo el modo como se
produce (curacién por milagro) supere las posibilidades de lo natural.

La revelacién de que tratamos es siempre sobrenatural, por lo
menos en cuanto al modo, ya que éste es indebido a la naturaleza;
pero puede también ser sobrenatural en cuanto a la substancia, tan-
to por razdn del objeto, si la verdad revelada supefa nuestro enten-
dimiento, como por razdn de la facultad que pone el acto, si éste se
realiza mediante el habito sobrenatural de la fe.

158. REVELACION PROPIAMENTE DICHA.—La revelacién sobre-
natural puede ser:

Revelacion impropia, cuando Dios proporciona elementos de los
que fluye una nueva verdad. Tal es el caso a) de los hechos milagro-
sos; por ejemplo, el fuego lanzado sobre Gomorra, de cuyo castigo
se deducia el aborrecimiento de Dios hacia el pecado; b) de la cien-
cia infusa, por la cual Dios infunde en el entendimiento directamen-
te nuevas ideas, ordena de modo especial las ya preexistentes o las
ilumina con nueva luz; ¢) de la luz de la gloria, con la que Dios am-
plia la capacidad del entendimiento y lo eleva para contemplarle
intuitivamente.

Reuvelacion propia, cuando se realiza mediante una comunicacién
personal. Esta comunicacién consiste en un acto manifestativo por
el que un ser intelectual comunica a otro de manera inmediata su pro-
pia mente.

Dicho acto manifestativo puede ser oral, escrito o simplemente espiritual,
como los actos con que los 4dngeles se comunican entre si%. Por el que un

quisieron ciertos autores negar como necesaria para la salvacién la fe sobrenatural basada
en la autoridad divina, contentandose, en ciertos casos al menos, con la fe fundada en la crea-
cién como imagen de Dios, v.gr., Vega, Ripalda, Gutberlet, etc. De la revelacién natural ha-
bla bellamente el salmo 18 y San Pablo en Rom 1,19 y Act 17,23-29, en contraposicién a la
sobrenatural (v.30-31).
B. Beraza, Tractatus de Deo elevante (1924) 14.

4 Es evidente que los 4ngeles se comunican entre si, aun cuando no con palabras. Cf. San-

TO ToMAs, Suma Teoldgica 1 q.107.
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ser intelectual: tratamos de una transmisién racional de ideas, no de pala-
bras pronunciadas mecénicamente, v.gr., por un loro. Comunica su propia
mente: al hablar, lo que directamente comunicamos es lo que pensamos o
sentimos, no precisamente el objeto en sf. Un enfermo que da un alarido
manifiesta su dolor, pero no habla; habla, en cambio, al decir «me duele»,
aun cuando en ambos casos yo conozca su dolor. Comunica a otro: debe
darse duplicidad de personas. La sensacién de una experiencia interna o
el paso de un sentimiento del subconsciente al consciente no puede llamarse
comunicacién de ideas. Inmediatamente: con lo que se excluye cualquier
medio ex quo, es decir, un medio que, después de conocido, nos conduce
a otro conocimiento por deduccién. Cuando un padre da una paliza a su
hijo por una mala accién, el hijo conoce que ha obrado mal, pero nadie dice
que el padre estd hablando al hijo. No se excluyen los medios subjetivos
(boca, oido, etc.) ni los medios objetivos in quibus (sonido de la palabra,
escritura en que se contiene la palabra, etc.).

159. REVELACION TESTIFICANTE.—La comunicacién de ideas
puede ser docente y testificante.

Comunicacién docente es aquella en la que el interlocutor comu-
nica una verdad juntamente con las razones internas que la prue-
ban, de modo que el oyente se mueva a recibirla por los argumen-
tos expuestos.

Comunicacién testificante es aquella en la que el interlocutor co-
munica una verdad interponiendo su autoridad de modo que el
oyente reciba aquel conocimiento Unicamente por una fe obsequiosa
hacia el que habla. Conviene notar que puede darse: 1) la fe cien-
tifica; 2) la fe de autoridad.

Fe cientifica (impropia) es la fe en que el asentimiento a lo que se nos
dice se apoya en el testimonio del que habla, pero reduciendo su fuerza a
un argumento deductivo basado en su ciencia y veracidad. Es la conclusién
de un silogismo en que estos dos elementos forman la primera premisa.

Fe de autoridad (propiamente tal) es el asentimiento que se apoya en
la autoridad del que habla, libre y racionalmente reconocida. Hay un ver-
dadero obsequio reverencial de la voluntad. Asi, el hijo acepta la autoridad
de su madre y la cree. Algo semejante hay en la fe divina, aun cuando la
autoridad que interviene en ésta es infalible 5.

En adelante, siempre que hablemos de revelacién, entendere-
mos revelacion sobrenatural en sentido estricto y testificante.

160. DIFERENCIA ENTRE REVELACION Y OTRAS ACCIONES DIVI-
Nas.—J.a revelacién difiere de la

Ciencia infusa, por la que se infunde directamente en el hombre un cono-
cimiento, sin que en rigor se le transmita la mente del que habla. Tal vez
el que recibe la ciencia infusa no sabe de dénde le viene.

Profecia, por la que se conocen las cosas futuras y puede darse mediante
el llamado instinto profético sin caer en la cuenta que proviene de Dios,
como cuando Caifés profetizé que convenfa muriese un hombre para
bien de todo el pueblo.

5 Esta comparacién, como toda comparacién, no implica identidad perfecta. En otro
tratado se verd cémo se realiza el acto de fe y cuiles son sus relaciones con los motivos de
credibilidad, asf como el modo de afirmarse en el mismo acto la autoridad divina y el hecho
de la revelacion.
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Inspiracién biblica, en la que el hagiégrafo no conoce necesariamente
nuevas verdades ni tal vez cae en la cuenta de su propia inspiracién, sino
que, mediante una ilustracién sobrenatural del entendimiento, una mocién
para escribir recibida en la voluntad y una asistencia divina en la ejecucién
para no errar, queda constituido en instrumento de Dios para escribir lo
que Dios quiere, siendo éste el verdadero autor del libro.

Infabilidad pontificia, o imposibilidad de equivocarse, que se puede
obtener por una mera vigilancia exterior para que el hombre no yerre al
hablar en determinadas circunstancias.

Milagro. Toda revelacién sobrenatural es un acto sobre las leyes humanas,
pero no todo milagro encierra una manifestacién de la mente divina.

161. ASPECTOS Y DIVISIONES DE LA REVELACION SOBRENATURAL.
Aspecto: a) activo, es decir, la accién de Dios que revela; b) pasivo,
o recepcién de la verdad por el oyente; c) objetivo, o conjunto de las
doctrinas manifestadas.

Atendiendo a su causa formal es sensitiva, imaginativa o intelec-
tiva, segin se realice mediante los sentidos, la fantasia o el enten-
dimiento.

Atendiendo a su causa material es sobrenatural sélo en cuanto al
modo o sobrenatural en cuanto al modo y la substancia, segun solo el
modo de transmitir las verdades o, ademas, las mismas verdades ex-
cedan en si mismas las posibilidades intelectuales del hombre, v.gr.,
el misterio de la Trinidad.

Atendiendo a su causa eficiente es inmediata o mediata, segin que
el hombre a quien llega la haya recibido directamente de Dios o a
través de otros hombres, el primero de los cuales es llamado legado
divino. Para los hombres actuales, la revelacién cristiana es media-
ta; para los apéstoles fue inmediata 6.

Atendiendo a la causa final es privada o publica, segin se dirija
a personas privadas, aun cuando sean muchas, o a la sociedad
religiosa en cuanto tal, de modo que forme parte de su depésito
oficial de verdades reveladas. La encarnacién del Verbo pertenece
a la revelactén publica; la devocién al Sagrado Corazén, a la reve-
lacién privada?.

162. PosiBiLiDAD.—Posibilidad es la mera capacidad para existir. Puede
ser intrinseca, que consiste en que no repugne la unién de las notas consti-
tutivas que forman una esencia, o extrinseca, que supone la existencia de
una potencia capaz de traer aquella esencia a la realidad.

Por parte de Dios suele considerarse el poder de Dios absoluto y el
poder de Dios ordenado, segin se atienda Unicamente a la extensién de
su omnipotencia o se tengan en cuenta asimismo los otros atributos divinos.
Dios podria mentir considerado unicamente su poder absoluto, pero no si
se consideran sus demis atributos; v.gr., su santidad.

6 Sobre los diversos problemas de la revelacién mediata véase H. HoustEIN, S. 1., La
révélation du Dieu vivant: NouvRevTh 81 (1959) 157-169. La revelacion explicita piblica
terminé con la muerte del ultimo de los apdstoles; véase E. DuaNIs, Révélation explicite et
implicite: Greg 34 (1953).

7 Todos convienen en que a estas revelaciones no se les puede prestar un asentimiento
de fe divina y cat6lica. Para ver en qué casos puede prestarseles asentimiento de fe divina
simplemente tal, 1éase el articulo de M. NicorAu, S. 1., Asentimiento que se debe a las apari-
giones y revelaciones privadas: Salmanticensis 5 (1958) 589-605.
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163. Orientacién histérica.—La filosoffa popular y casi todas
las escuelas antiguas han admitido la posibilidad de que Dios se
comunique con el hombre. Sélo tres clases de sistemas han preten-
dido negar esta verdad: A) Ciertas escuelas consecuentes con sus pre-
supuestos filosoficos. B) Los deistas, y C) los que, al corromper el
concepto de revelacion, la niegan de hecho.

164. A) CONSECUENTES CON SUS PRESUPUESTOS, niegan la po-
sibilidad de la revelacién:

a) Los ateos materialistas de tendencia mecanicista, como
Feuerbach, Biichner, Moleschott, etc., o de tendencia evolucio-
nista (monista), como Haeckel.

Para Haeckel la revelacién es una ficcién en la que se proponen doctrinas
para satisfacer las exigencias del corazon, asi como la ciencia satisface las
exigencias de nuestro entendimiento. Con el tiempo sélo quedara el culto
de lo verdadero en la ciencia, de lo bello en el arte y de lo bueno en la so-
ciologia 8.

b) Los panteistas. Tanto realistas, v.gr., Spinoza, como idealis-
tas, v.gr., Fichte, Schelling, Hegel, etc., que, identificando a Dios
con el hombre, no pueden admitir una comunicacién interpersonal.

Segtin Spinoza, la mente humana tiene por su naturaleza un conocimiento
completo de cuanto se refiere a la esencia de Dios, infinita y eterna. Para
Hegel la revelacién serfa el manifestarse o hacerse consciente la esencia de
Dios en cuanto espfritu en el hombre como espiritu.

En sentido panteista hablaron también muchos de los racistas, como
Bergmann, Rosenberg, etc. La religién positiva alemana «surge de la sangre,
del suelo, de la herencia de los antepasados, sin influjos extrafios» (BErc-
MANN), teniendo en cuenta que «la herencia mistica del norte consiste no sola-
mente en la semejanza entre Dios y el alma humana, sino en su identidad»
(ROSENBERG) 9.

165. B) Los ADVERsARIOs DIRECTOS de la revelacién son los
deistas, cuyos primeros corifeos ingleses: Herbert, Collins, Boling-
broke, etc., traspasaron luego su cetro a Francia con Voltaire, Rous-
seau y los llamados enciclopedistas< Los creadores del deismo admi-
tian la creacién del mundo por Dios, pero suponian que, una vez
terminado el acto creativo, Dios no se cuidaba mas del mundo ni
se mezclaba en su obra con nuevos actos, como es la revelacién. \

E. Herbert, lord Cherbury, considerado como fundador del deismo,
admitfa tinicamente los principios de la religién natural, segtin aparecen en
todos los pueblos. Estos son cinco: existencia de un Dios providente, obli-
gacién de practicar el culto, ejercicio de la piedad y la virtud, necesaria expia-
c16n por el pecado y certeza de una justicia divina. Todas las demas creencias

8 «Verdad, bondad, belleza, son las tres principales divinidades ante las cuales nos pros-
ternaremos. A través de su naturaleza, unién y mutuo complemento adquiriremos un con-
cepto depurado de Dios. El préximo siglo xx levantara altares a esta trinidads (Der Monis-
mus [1905] 35-36.

La mejor sintesis del racismo hitleriano es la ofrecida por Pio XI en su enciclica Mit
brennender Sorge en 1937: ColEnc (M.) 139-155. Véanse A. MEssINEo, S. 1., La nueva eli-
gione della razza: CivCatt 3 (1934) 225-239; J. Mapoz, S. L., El mito de Rosenberg: RazFe 107
(1935) 5-18.211-224.
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son fébulas inventadas por los sacerdotes 10. Los deistas posteriores de
Francia fueron resbalando cada vez mds hacia un atefsmo enmascarado 11.

166. C) UN TERCER GRUPO de teorias son las que, sin borrar
de su vocabulario la palabra revelacién, la interpretan de tal modo
que practicamente la niegan: asi las escuelas a) empirista; b) idea-
lista, y ¢) modernista.

a) Las escuelas empiristas en sus diversas direcciones, como las
de Spencer, Comte, neocomtistas (Levy Bruhl, Durkheim), Ribot,
James, etc., no ven en la revelacién sino representaciones produci-
das por nuestros sentidos, afectos y subconsciencia o introducidas
por la sociedad.

b) Las escuelas idealistas, desde sus progenitores, como Kant y los
neokantianos, hasta los modernos protestantes liberales, como Schleierma-
cher, Ritschl, Harnack, Sabatier, etc., no niegan todo influjo de Dios en el
mundo. Dios, por providencia particular, aunque puramente natural, fo-
menta clertas ideas en varones ilustres, como Moisés, Buda, Zaratustra o
Jesus de Nazaret. Estos promueven la vida de piedad en sus conciudadanos
mediante la simple razén, que ha de ser la norma para cualquier doctrina
religiosa. Para Kant la revelacién es «la voz de la conciencia», y para Sabatier,
«el conocimiento progresivo de Dios que se manifiesta dentro de la conciencia
del hombre».

167. c¢) Escuela modernista.—El modernismo, definido por el
papa Pio X como un conjunto de todas las herejias (D 2105), preten-
dié resucitar la religiosidad del primitivo cristianismo, hoy defor-
mada, y acomodar los dogmas a las nuevas ciencias filoséficas e his-
téricas. Su doctrina descansa sobre estos cinco principios: el agnos-
ticismo, segin el cual todos nuestros conocimientos se limitan al
mundo de lo fenomenolégico; el inmanentismo, que profesa no po-
der anadirse al hombre ningin elemento que provenga del exte-
rior; el evolucionismo, que propugna la transformacién de los dog-
mas, acomodando la religién a los nuevos tiempos; el simbolismo,
expuesto por M. Hérbert (1916), que no da otro valor a los dogmas
revelados sino el de simbolos de verdades religiosas naturales 12,
y el espiritu de acomodacién a los tiempos modernos propugnado
por el americanismo 13,

Los adalides del modernismo provinieron de diversos campos cientifi-
cos 14. Del campo histérico-critico, el sacerdote apéstata A. Loisy (1940),

10 Religio laici (1645). Después anadié De religione gentilium, en que trata de mostrar la
conservacion de tales principios a través de los errores paganos. J. A. Collins fue el primero
en denominar a los seguidores de esta escuela free thinkers o librepensadores. Puede verse
J. ToooLf, O. P., Filosofia de la Religidn (1945) 17-45.

11 Para una idea general del defsmo francés y sus representantes véase J. FORGET, Déis-
me: DTC IV 236-238.

12 Véase A. HoutiN, Un Prétre symboliste, Marcel Herbert (Paris 1925).

13 Una sintesis de la historia y doctrinas del americanismo ofrece E, Hocepez, Histoire
de la theologie au XIX siécle t.3 (1952) 190-194; o bien F. DESHAYES, Américanisme: DTC 1
1045-1049.

14 La bibliografia sobre el modernismo es inmensa. Una breve visién histérica puede
verse en J. Rivikre, Le modernisme dans ['Eglise. Etude d’histoire religieuse contemporaine
(Paris 1929). Aunque anterior, tiene datos interesantes MGR. DELMONT, Modernisme et mo-
dernistes en Italie, en Allemagne, en Angleterre et en France (19og). Mas recientemente ha es-
crito sobre la génesis y desarrollo del modernismo R. RouQueTTE, Le Bilan du modernisme:
Et 289 (1957) 321-343; y sobre todo E. PouLAT en la obra citada en la bibliografia.
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que intent6 refutar al racionalista A. Harnack con su obra L’Evangile et
I’Eglise, mas herética que la de su impugnado, seguida de otra serie de es-
critos insolentes, hasta que fue separado de la Iglesia con excomunién
mayor personal 13. En el campo ascético surgié en Inglaterra G. Tyrrel
(t 1909), convertido del anglicanismo, tomista vehemente y admirador de
Newman, sacerdote y profeso durante varios afios en la Compaiia de
Jesus, que debié abandonar a consecuencia de sus escritos, los cuales le
valieron la suspensién a divinis y poco después la exclusién de los sacra-
mentos 16. En el campo filoséfico se dej6 ver E. Leroy (1954), gran matema-
tico y mediocre filésofo, que quiso aplicar a los dogmas sus teorfas intui-
cionistas y vitales. Condenada su obra Dogme et critique se someti6, aun
cuando volvié a escribir en sentido idealista. En el campo literario alcanzé
gran fama el novelista A. Fogazzaro (1911), que en Il Santo recogié las
ideas ascéticas de Tyrrell. Condenada su obra, se sometié plenamente.
Cerraron la serie otros tres sacerdotes italianos: S. Minocchi (1 1943),
a quien se prohibié ejercer el sacerdocio por sus conferencias sobre el
valor de los dogmas y que mds tarde fue infiel a su profesién sacerdotal;
R. Murri (1 1944), de orientacién social y politica, excomulgado en 1909,
pero vuelto a la Iglesia poco antes de morir, y E. Buonaiutti (1 1946), fun-
cionario de la curia romana e historiador del primitivo cristianismo, que murié
excomulgado con excomunién mayor sin sefiales de arrepentimiento 17.

Consecuentes con sus principios de inmanencia, no pueden ad-
mitir una revelacién que venga del exterior, sino tnicamente la ori-
ginada por el propio sentimiento 'religioso.ﬂEste es la manifestacién
de un impulso vital (indigencia de lo divino) que en presencia de lo
incognoscible, como estimulo ocasional, pasa de lo subconsciente al
estado de conciencia. Lo incognoscible puede ser un fenémeno in-
explicable, v.gr., un milagro; una persona extraordinaria, v.gr., Je-
sus de Nazaret, etc. Se trata de una verdadera revelacién divina,
segun ellos, puesto que su causa es Dios y el objeto manifestado es
también Dios. Posteriormente el trabajo intelectual expresa aquel
sentimiento en férmulas concretas llamadas dogmas, que son ins-
trumentos y simbolos del sentimiento antes dicho, pero no elemen-
tos primarios ni inmutables de la revelacién 18,

15 Desde 1881 fue profesor del Instituto Catélico de Paris, de cuya citedra se le aparté
en 1893 por sus ensefianzas avanzadas en materia biblica. E] arzobispo de Paris Mgr. Richard
le prohibié continuar escribiendo en la Revue du Clergé Frangais por sus articulos sobre
L’Idée de la révélation y Les preuves et I'économie de la révélation. Posteriormente a L'Evangi-
le et I'Eglise publicé, para su defensa, Autour d'un petit livre, y al verse condenado por la
enciclica Pascendi, dio a luz otras dos obras en el mismo sentido. Su racionalismo llegé al
culmen con Les Evangiles synoptiques. Véase J. LEBRETON, Foi dogmatique et religion mystique.
A propos des derniers livres de M. Loisy: Et 230 (1937) 202-212. De especial interés fueron
sus Mémoires pour servir d Uhistoire religieuse de notre temps 3 vol. (1931). Acerca de ellas véase
M. J. Lacrance, O. P., Loisy et le modernisme (1932).

16 Su principal obra contra la enciclica condenatoria de Plo X fue Mediaevalisme (1909).
Un articulo interesante sobre la persona y el proceso psicolégico-espiritual de Tyrrell pues
de verse en D. Grasso, La conversione e I’apostasia di Georgio Tyrrell: Greg 38 (1957) 446-480.

17 Sobre Buonaiutti véase D. Grasso, Il cristianesimo di Ernesto Buonaiutti (Brescia 1953).

18 Entre las numerosas exposiciones doctrinales acerca del modernismo puede recor-
darse el trabajo de A. p'ALEs, A. DuranD, L. GRANDMAISON, HARENT, M. CHossaT, A, Far-
GES, J. LEBRETON, Modernisme: DFC 111 501-695; J. BessMER, S. 1., Theologie und Philoso-
phie des Modernismus (1912). En espafiol se publicaron varias obras de vulgarizacién, v.gr.,
M. pe CasTro, arzobispo de Burgos, Andlisis y refutacion del modernismo (Valladolid 1908);
PonriFicio CoLEGIo EsPANOL DE SAN Jost DE Roma bajo la direccion del P. H. VaN Laak,
Ensayo de comentario al decreto sLamentabilis, 2 vol. (Roma 1908); R. Ruiz Amapo, El moder-
nismo religioso (1908); R. SANTALUCIA, §Qué es el modernismo? (1908). Entre las publicaciones
recientes mas serias merece destacarse J. CLirrorD FENTON, The encyclical Pascendi and the
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168. Nuestra solucién.—PRroprosiciON: La revelacién sobrena-
tural de verdades naturales tanto I) inmediata como II) mediata es
posible.

PriMERA PARTE: Posibilidad de la revelacién inmediata.

1. Tratamos de la revelacion sobrenatural, pero sélo sobre-
natural en cuanto al modo, es decir, de aquella cuyo contenido se
reduce a verdades naturales, prescindiendo por ahora de las sobre-
naturales o misterios.

2.9 Defendemos la posibilidad completa, es decir, tanto por
parte de Dios respecto a su potencia absoluta y a su potencia ordena-
da, como por parte del hombre, teniendo en cuenta su constitucién
y facultades.

169. DEMOSTRACION DE LA PRIMERA PARTE.—La revelacién in-
mediata no es imposible A) ni por parte de Dios; B) ni por parte
del hombre; C) ni por parte del objeto revelado. Son los tres ele-
mentos que entran en el hecho de la revelacion.

A) No Es IMPOSIBLE POR PARTE DE Dios, a) ni considerada
su potencia absoluta; b) ni considerada su potencia ordenada.

a) Considerada su potencia absoluta u omnipotencia.

1.¢ En Dios se dan todas las perfecciones posibles, y no hay duda
de que la facultad de poder comunicar a otros ciertos conocimien-
tos es de suyo una perfeccién. La posibilidad de difundir los cono-
cimientos pertenece a la perfeccion o bondad de un ser, ya que, se-
gtn el adagio filoséfico, lo bueno es difusivo de si mismo.

2.2 Dios ha dado a los hombres esta posibilidad de comunicar a otros sus
propios conocimientos. Serfa absurdo decir que Dios carece de las facul-
tades concedidas a los hombres, como bellamente expone el salmo 18.

3.2 Dios puede hacer por si mismo lo que hace valiéndose de las criaturas
como instrumento, ya que contiene en s todo el poder de la causa principal
y de las instrumentales. Ahora bien, vemos que por medio de las criaturas
como instrumentos nos manifiesta multitud de verdades religiosas en la
revelacién natural; esto mismo ha de poder hacer prescindiendo de ellas.

b) Considerada su potencia ordenada, o restantes atributos,
entre los cuales los que podrian ofrecer dificultad serian: 1) su
santidad ; 2) su majestad; 3) su sabiduria, o 4) su inmutabilidad.

1) No se opone a la santidad de Dios, ya que la revelacién concuerda
con la ley eterna, que es, segtn la filosoffa, «la razén de la sabiduria divina
en cuanto es norma directiva de todos los actos y movimientos al fin debido».
Precisamente a esto se dirige la revelacién.

2) Ni se opone a la majestad divina, que, por decirlo asf, se contamina
menos con las criaturas en la revelacién de orden espiritual que en la crea-
cién, ciertamente posible, donde es mayor el contacto con la materia,

3) Ni se opone a la sabiduria divina, ya que se dan fines dignos de Dios
para una revelacién; por ejemplo, manifestar su gloria, ejercer un gobierno

modernist Frame of Mind: AmEccRev (1957) 176-191; R. Masst, La doctrine del Modernismo
sulle conoscenza di Dio: EuntDoc (1958) 163-200, y sobre todo el numero integro dedicado a
esta materia por la revista «Divinitas» (1958) fasc.1, y la obra de E. Pourat, Histoire, dogme
et critique dans la crise moderniste (Tournai 1952).
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mas paterno y providente, ayudar al hombre de modo mds eficaz a conse-
guir su fin, o tal vez restaurarle después de caido.

4) Ni se opone a la inmutabilidad divina, ya que Dios no pone un nuevo
acto. Sélo se da ahora un nuevo objeto o término del acto volitivo divino
entitativamente infinito y eterno.

170. B) No Es IMPOSIBLE POR PARTE DEL HOMBRE.—Los ad-
versarios quieren mostrar esta imposibilidad desde el punto de
vista: a) de la vitalidad del acto cognoscitivo; b) de la autonomia de
la facultad racional, o ¢) de la evolucién arménica de sus potencias.

a) No obsta la naturaleza del acto de conocer, aunque necesa-
riamente vital y, por lo tanto, inmanente; pues la percepcién de lo
revelado no consiste en la mera recepcién pasiva del influjo revela-
dor, sino que, una vez recibido éste, del mismo modo que en los
demids conocimientos se reciben las especies o influjos de los obje-
tos o del testimonio, la facultad cognoscitiva ejerce su actividad
propia.

b) No obsta la autonomia de la razon, ya se entienda en sentido
fisico o en sentido moral.

1) La autonomia de la razdn en sentido fisico no existe, pues no
es la razén subjetiva del hombre (sentido hegeliano), sino la reali-
dad de los objetos la que origina, como fuente de verdad, nuestros
conocimientos; ni es la razén (sentido kantiano) la que constituye
las leyes del conocer, ni siquiera puede decirse que sélo se mueva
por argumentos de evidencia intrinseca, ya que con frecuencia se
somete al testimonio 19.

2) La autonomia de la razén en sentido moral, en cuanto no le
permita su dignidad depender de ningun elemento extrinseco, es
igualmente falsa, ya que nuestros conocimientos dependen de mul-
tiplices influjos externos, como son los que nos vienen de los obje-
tos exteriores. Fuera de esto, los nifios siempre, los < iu.tos de ordi-
nario y los mismos sabios con mucha frecuencia deben ser instrui-
dos por el testimonio de otros. Si en estos casos no queda herida la
dignidad de la razén, mucho menos lo quedard cuando reciba una
verdad sublime procedente del mismo Dios.

c) No obsta por parte de la evolucion armdnica de las fa-
cultades.—Esta ‘evolucién armoénica no puede ser perturbada por
los conocimientos que Dios nos dé, como no se perturba por la edu-
caclén e instruccién transmitida por padres y educadores en el
nifo; antes bien se favorece. Tanto mds cuanto que las verdades
sobrenaturales y las naturales se funden en el hombre como la rama
silvestre injertada en el arbol de cultivo que le da nuevo vigor y
propiedades.

171. C) NO REPUGNA POR PARTE DEL OBJETO O VERDADES RE-
VELADAS.— Existen muchos objetos que desconocemos por no habér-
senos sido propuestos nunca y que, por tanto, pueden ser revelados
en cualquier momento por Dios. Las mismas verdades ya conoci-

19 Suponemos refutadas ya estas doctrinas en los tratados de critica; v.gr., cardenal
D. J. MERCIEr, Criteriologia o tratado de la certeza (Nueva Biblioteca Filoséfica, t.83) II 25-81.
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das pueden de nuevo ser reveladas, obteniendo mayor claridad,
certeza o dignidad del acto cognoscitivo.

+ SEGUNDA PARTE: Posibilidad de la revelacion mediata.

172. 1.° A la mayor parte de los hombres, la revelacién nos
llega a través de otros hombres. Es, pues, de importancia demos-
trar la posibilidad de la revelacién mediata.

2.9 Defendemos la posibilidad de la revelacién mediata, sin
negar sus dificultades, por tratarse: ) de un conjunto de verdades
sublimes; b) que debe transmitirse sin cambios substanciales; ¢) a
través de un instrumento endeble, cual es una serie continuada de
personas; d) hasta llegar a hombres que vivirdn después de largo
tiempo. Sin embargo, tales dificultades son vencibles 20,

173. DEMOSTRACION DE LA SEGUNDA PARTE.—1.° Por compa-
racién con el hombre. Los hombres pueden comunicar sus ideas y
sus preceptos no sélo directamente por si mismos, sino también
por medio de otros hombres, como lo realizan casi de ordinario.
Seria absurdo negar a Dios una posibilidad que tienen sus criaturas.

174. 2.° Por andlisis de los elementos de la revelacidén mediata.
En la revelacién mediata hay dos etapas sucesivas: a) transmisién
de las verdades de Dios al legado divino que las recibe; b) transmi-
si6n de dichas verdades desde ese legado a través de los demas
hombres.

a) Transmision de las verdades de Dios al legado divino que las
recibe. En hecho de verdad, esta etapa no ofrece nada nuevo sobre
la parte primera si no es la voluntad divina de que aquel depésito
doctrinal se transmita a las generaciones sucesivas. Facilmente apa-
recen razones por las que Dios pueda preferir la revelacién media-
ta, o lo que es lo mismo, a través de una sociedad jerarquizada,
més bien que la inmediata a todos los hombres.

Por la revelacién mediata, Dios 1) se acomoda mds a la naturaleza humana,
ya que los hombres adquieren la instruccién de ordinario mediante otros
hombres; 2) encuadra la vida religiosa dentro de una sociedad sobrenatural,
siguiendo el instinto social del hombre en sus actividades; 3) se da una
mayor belleza en el mundo sobrenatural cuando, por la mayor unién y
variedad de los 6rganos que van comunicdndose mutuamente la gracia
divina a modo de sangre fecunda, se forma un solo reino, cuyo rey es el
legado divino; una sola grey, cuyo pastor es el Mesfas; una sola familia, cuyo
padre es el Verbo encarnado; un templo, cuyo sacerdote es el Redentor;
un cuerpo, cuya cabeza es el mismo Cristo; 4) finalmente, es mayor la
utilidad de los hombres, que asf pueden mutuamente confortarse en la fe,
ayudarse en la caridad y auxiliarse en las tentaciones y luchas.

175. b) Transmisién de las verdades del legado a través de los
demds hombres. Aqui radican las principales dificultades, pero facil-

20 Esta transmision incorrupta no se opone a un progreso en la explicitacién de las ver-
dades reveladas ni a su adaptacién accidental y de forma a las disposiciones vitales del hom-
bre en los diversos tiempos. Véanse E. DHaNis, Révélation explicite et implicite: Greg 34
(1953) 187-237; H. HoLstEIN, La Révélation du Dieu vivant: NouvRevTh 84 (1959) 157-169,
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mente superables mediante medios adecuados. Estas dificultades se
reducen a fallos de 1) la memoria; 2) el entendimiento; 3) la wvo-
luntad. Pueden subsanarse por el empleo de medios naturales o so-
hyenaturales.

Medios naturales: 1) Los fallos de la memoria se evitan con los estimulos
de la atencién mediante un estilo vivo, como lo hacfa Jests en sus méaximas;
con las circunstancias extraordinarias, como la del monte de Sinaf; con el
recuerdo frecuente, como ocurria con los apdstoles repitiendo a la continua
sus catequesis; con el balsamo del amor, como hacfa San Juan en sus recuer-
dos, o, finalmente, con la insercién en la vida moral. 2) Los fallos del enten-
dimiento se aminoran con la multiplicidad de los comentarios hechos por
varones escogidos, amantes de buscar la verdad, de indagar la mente de los
antiguos Padres y peritos en el arte de interpretar textos. 3) Finalmente,
los fallos de la voluntad pueden evitarse de raiz con la eleccién de varones
escogidos, activos y llenos de celo, como fueron los apéstoles.

Fuera de estos medios particulares, existen dos medios generales
naturales para evitar todas las dificultades anteriormente expuestas,
que son el consignar por escrito la doctrina recibida en la revelacién,
como de hecho tenemos los cristianos en la Sagrada Escritura y los
Santos Padres, v el fundar una sociedad cuyo fin sea expresamente
cl de velar por la incorrupcién de las verdades recibidas de Dios.

Medios sobrenaturales pueden darse asimismo de dos clases: ge-
nerales los unos, correspondientes a una providencia sobrenatural
¢jercida a la continua por Dios para evitar el error, como de hecho
se da en el catolicismo mediante la infalibilidad pontificia; y particu-
lares los otros, como la realizacién de milagros concretos que en de-
terminados casos indiquen la verdadera doctrina, como algunos de
los que nos habla la historia.

176. Valoracién teolégica.—Nuestra proposicién, en cuanto a
ambas partes, es ensefiada por la Iglesia como doctrina de fe divina
v catdlica definida en el concilio Vaticano I, donde en el can.2.° co-
rrespondiente al c.2.° de la constitucién 1.2 se declara como hereje a
quien diga que no es posible 0 no es conveniente que el hombre sea ins-
truido por revelacion divina acerca de Dios y del culto que ha de tribu-
tdrsele (D 1807).

El concepto de revelacién que hemos expuesto se halla en di-
cho concilio de modo claro. La revelacién, segun él, es la manifes-
tacion de una verdad religiosa (D 1786), hecha de modo sobrenatural
(D 1785), que ha de recibirse por el hombre supuestos los motivos
de credibilidad (D 1790), no en virtud de argumentos intrinsecos de

razon, sino por la autoridad divina (D 1789), mediante la ilustracion
de la gracia (D 1791). Véase asimismo la enciclica Qui pluribus, de
Pio IX (1637-1639), con las mismas ideas 21,

177. Respecto a los modernistas existen tres documentos principales
dados por Pio X.

21 El concepto preciso de revelacién en la Iglesia, los nombres por ella empleados y sus
D\mumles deformaciones, sobre todo la modernista, han sido eruditamente recogidos por
R. LATOURELLE, S. L, Notion de révélation et magistére de I'Eglise: ScEccl 9 (1957) 201-261.

Teol. tundamental 6
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a) El decreto del Santo Oficio Lamentabili, de 3 de julio de 1907,
donde en 65 proposiciones sintéticas se condenan los principales errores
modernistas acerca de la Sagrada Escritura, la revelacién, la persona de Cristo,
los sacramentos, la Iglesia y la evolucién del dogma (D 2001-2065).

b) La enciclica Pascendi Dominici gregis, del 8 de septiembre de 1907,
en la que va recorriendo detalladamente las doctrinas modernistas referentes
al filésofo, al creyente, al tedlogo, al historiador y critico, al apologista y al
reformador (D 2071-2109).

¢) El juramento antimodernista impuesto por un ¢motu proprio» del
8 de agosto de 1910 a todos los clérigos y licenciados en materias teolégicas,
donde recoge en forma asertiva las proposiciones opuestas a los anteriores
errores, y cuyos primeros cinco puntos, dadas las férmulas empleadas,
contienen materia de fe.

178. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Al exponer
el argumento, hemos ido teniendo en cuenta los argumentos de los
adversarios de nuestra doctrina. Insisten todavia en que el entendi-
miento s6lo debe moverse por la evidencia, sin tener en cuenta que,
ademds de la evidencia creada por motivos intrinsecos, existe la evi-
dencia extrinseca, producida por el testimonio de una persona de
autoridad, y que es la base de la mayor parte de nuestros asenti-
mientos.

Hablan los autores aludidos d: que no pw:de permitirse la abdicacién
de la razon. Pero, al aceptar la revelacién, no se ¢xige al hombre que abdique
de su razén, sino que someta dichi facultad a u1a autoridad superior, como
lo hace tantas veces en otros conocimientos aun cientfficos. No vale esgrimir
la idea de que la revelacién impid: el investigar. Impide, es cierto, el error
o el camino que a él conduce, pero no la investigacién de la verdad. No
puede, finalmente, decirse que, al recibir nosotros las doctrinas reveladas,
las corrompemos ajustindolas a nuestros moldes. Lo justo serfa decir que
no podemos comprenderlas en toda su magnitud, sin que esto incluya
necesariamente el que aquello que en ellas entendemos no sea conforme a
la realidad de las mismas.

179. Finalmente, atacan a la revelacién mediata, alegando que
ésta no podria llamarse palabra de Dios, ya que la recibimos de un
hombre. Si queremos hablar con propiedad, no nos viene de un
hombre, sino por medio de un hombre que es instrumento de trans-
misién. Debemos demostrar que a través de ese hombre no se ha
falsificado la palabra de Dios; pero, una vez que esto conste, la re-
cibimos como algo divino que se funda en la autoridad de Dios,
unica que nos mueve para aceptarla. El hombre actia unicamente
como condicién necesaria para su transmisién.
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ARTICULO I1I

Los misterios y su revelacién

180. Bibliografia: S. TH., 2.2 q.2 a.1-3; CG I 1-3; M. NicoLAv, S. I, SThS I, IT go-
114; CL VII 525-526,529; J. M. A. VacanT, Etudes théologiques sur les Constitutions du Con-
cile du Vatican (1895) II 185-233; A. MicHEL, Mystére: DTC X (1929) 2585-2599; L. PE-
~ipo, Le tole de I'analogie en théologie dogmatique (Paris 1931); H. STRAUBINGER, Lehrbuch
der Fundamentaltheologie (Paderborn 1937); R. GARrricou-LAGRANGE, O. P., El sentido del
misterio y el claroscuro intelectual, trad. esp. (Desclée de Br. 1945); M. J. SCHEEBEN, Gesam-
melte Schriften, III, Theologische Erkenntnislehre (Freiburg i. B. 1948) 4; IDEM, Los misterios
del cristianismo, trad. esp. (1950).

181. Problema.—Para completar el tema precedente es me-
nester considerar ahora la posibilidad de la revelacién de verdades
sobrenaturales o misterios, ya que pudiera darse el caso de encon-
trarnos con ellos en las comunicaciones divinas. Precisemos el sen-
tido de esta palabra, pues su mala inteligencia es causa de la mayor
parte de las disputas.

Misterio, en su sentido etimoldgico, de la voz griega pveiv(cerrar),
designa algo oculto, sea en el orden real, sea en el orden del cono-
cimiento. En este dltimo puede ser oculto por la imposibilidad in-
trinseca de ser conocido o por el simple hecho accidental de estar
encubierto 1.

Misterio, en su sentido histérico, era un término empleado en la cultura
helénica para designar ciertos cultos, v.gr., eleusinos, é6rficos, mitriacos, etc.
A veces encerraba un sentido littirgico aludiendo a los ritos realizados; en
otras ocasiones aludia a un contenido doctrinal conocido dnicamente por las
personas iniciadas. En el Nuevo Testamento empezé a usarse como siné-
nimo de la economia divina de la salvacién; mas tarde se empleé tanto en el
sentido litdrgico, v.gr., el misterio de la eucaristia, como en el sentido doc-
trinal, v.gr., el misterio de la Trinidad 2.

En su sentido actual, misterio significa una verdad recéndita.
Para determinar su sentido técnico teolégico analicemos las varias cla-
ses de misterios.

1 Cf. G. Wissowa, PauLys, Real-Encyclipddie der classischen Altertumswissenschaft t.16
(1935) 1209s. Hay quien supone como origen la voz sanscrita mush (= quitar, robar); véase
K. PruemM, S. 1., Der christliche Glaube und die altheidnische Welt (Leipzig 1935) t.2 p.472
nota 19 y p.474 nota 47.

2 Los significados de la palabra en el N. T. pueden verse en Fr. ZoreLy, S. 1., Lexicon
graccum Novi Testamenti en la palabra puotripiov; G. KitTeL, Theologisches Warterbuch zum
Neuen Testament 4,809ss. En los autores sagrados y escritos eclesiasticos posteriores se em-
plearon en sentido similar las voces misterio, arcano, secreto y sacramento; véase L. DE GHEL-
LINK, Pour I’histoire du mot ssacramentums (Louvain 1924); M. VERHEIJEN,MuoTipiov, sacra-
mentum et la Synagogue: RechScRel 45 (1957) 321-338. Es interesante asimismo el concepto
d? misterio que nos ofrece el A. T. y la literatura de Qumran; puede verse en R. E. BrowN,
The Pre-christian semitic concept of mystery: CathBiblQuart (1958) 417-443.
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Respecto a su existencia. (Por imperfeccién de la ciencia.

. [Naturales. Por imperfeccién de nuestra ra-

] Respecto a su esencia. . z0n.

& .

&‘ En sentido amplio.

S |Sobrena- Antes de [Resp. a la existencia: nada.
turales...... revel.. .4 Resp. a la posibilidad: nada.

Respecto a la esencia: nada.

Estrictos Por autoridad:
B Resp. a exist. conocidos.
Por razén:

congruencia.

Después|Resp. a esen. (Qué es: analo-
de revel.d (aut. y ra- gia.
z6n). .. ... iCémo: analogia

oscura.

Por autoridad:
Resp. a posibl.{  conocidos.

.

| Por razén: nada.

182. MISTERIOS NATURALES son las realidades desconocidas en
el orden meramente natural. Son de varias clases.

a) Misterios en cuanto a su existencia, los cuales nos son desconocidos
de hecho por no haber sido nunca propuestos a nuestras facultades, si
bien, una vez conocida su existencia, podemos conocer su esencia, v.gr.,
las materias depositadas en el fondo de la tierra o de los mares.

b) Misterios en cuanto a su esencia por imperfeccién de las ciencias. En
ellos conocemos su existencia, pero su naturaleza permanece oculta para
nosotros por defecto del progreso cientifico, como sucede, por ejemplo,
con la electricidad.

c) Misterios en cuanto a la esencia por imperfeccion de nuestro entendi-
miento. Aun conociendo su existencia, no podemos penetrar en su esencia
fntima por deficiencia de nuestra razén, como sucede respecto a la concordia
de la libertad divina y su inmutabilidad, que nuestra razén no llega a escla-
recer.

183. Los misterios sobrenaturales son de dos clases:

a) Misterios sobrenaturales en sentido amplio, cuya existencia
ignoramos sin la revelacién, pero que, una vez revelados, pueden ser
desentrafiados en cuanto a su posibilidad y esencia. Tal sucede con
la existencia de los 4ngeles.

b) MISTERIOS SOBRENATURALES ESTRICTOS, que pueden definir-
se de dos maneras:

1) Definicidn descriptiva del misterio estricto. Es una realidad
en la que ni la existencia, ni la esencia, ni la posibilidad pueden ser
conocidas por la mente creada sin una revelacién divina, y, aun
despudls de ésta, la esencia sélo puede ser captada a través de ana-
logfas oscuras, y la posibilidad no puede en modo alguno probarse
mediante argumentos intrinsecos, por superar cualesquiera facul-
tades naturales.
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184. 2) Definicién esencial del misterio estricto. Es una verdad
que sobrepasa por si misma y en absoluto cualquier mente creada. Por
si misma, es decir, dada su propia naturaleza, no por defecto acci-
dental de presentacién. En absoluto, o sea en cuanto a su existencia,
esencia y posibilidad. Cualquiera mente creada, no solamente la del
hombre. Para analizar mejor estas definiciones, recordaremos que
muchos de nuestros conocimientos son abstractivos andlogos.

Conocimiento abstractivo andlogo es el obtenido por especies provenientes
de otros objetos distintos, de modo que sélo se llega al objeto pretendido
mediante deduccién, comparacién o semejanza. Tales son nuestras ideas
de espiritu o de infinito. El concepto anidlogo nos ofrece una imagen en parte
scmejante, pero en parte también desemejante respecto al objeto represen-
tado.

Los conceptos andlogos pueden ser a su vez claros u obscuros, segiin nos
permitan ver la coherencia de las notas constitutivas del objeto (v.gr., om-
nipotencia divina) o no lo permitan (v.gr., dnica naturaleza en tres per-
sonas).

Analicemos el contenido de los misterios mdas en particular 3.

185. 1.° Respecto a su existencia. Antes de la revelacién no
sabemos nada de ella; después la conocemos con certeza tinicamen-
te por autoridad divina, sin poder aducir razones intrinsecas, sino
a lo mas meras consideraciones de congruencia.

2.9 Respecto a su esencia. Antes de la revelacién no conocemos
nada de ella. Puesta la autoridad divina, acerca de qué es o en qué
consiste (v.gr., unidad de naturaleza y trinidad de personas), sélo
obtendremos un conocimiento andlogo muy imperfecto mediante
comparaciones lejanas (v.gr., un solo arbol con tres ramas); acerca
del como es, o modo de realizarse, nuestro conocimiento es anilogo
con analogia oscura. Sin embargo, algo podremos vislumbrar, si,
como dice el concilio Vaticano I, Const. sobre la fe, c.4 (D 1796),
reflexionamos acerca de ellos cuidadosa, piadosa y sobriamente. Y esto
por tres vias:

a) Por comparacién de los misterios con el orden natural, al cual se aco-
modan las actuaciones sobrenaturales de Dios. Asi, la vida sobrenatural
del alma engendrada por la gracia santificante se aclara por su cotejo con
la vida psicofisiolégica humana.

b) Por las mutuas relaciones de los misterios entre si que se unen en sfn-
tesis organica. La vida sobrenatural de la gracia se ilumina con la considera-
cién de la vida divina, de la cual es participacién accidental; con el estudio del
pecado original, cuya mancha destruye; con la idea de la Encarnacién,
que es su causa; con el andlisis de los sacramentos, por medio de los cuales
se infunde, etc.

c) Por la unién de los misterios con el fin ultimo del hombre, a cuyo logro
cooperan. La vida sobrenatural producida por la gracia santificante hace
al hombre apto para la visién beatifica 4.

3 L. PeNIDO, Le 16le de I'analogie en théologie dogmatique (Parfs 1931).

* Una explicacién sugerente de nuestro posible conocimiento acerca de los misterios
nos la ofrece J. M. A. Vacant, Etudes théologiques sur les Constitutions du Concile du Vati-
can (18gs5) t.2 n°.767-783.
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3.9 Respecto a la posibilidad, no serd posible conocer nada, ni
antes ni después de la revelacién, por argumentos intrinsecos. El
nucleo mas profundo del misterio estid en que no podemos ver si el
predicado (v.gr., trinidad de personas) puede unirse o no con el
sujeto (unidad de naturaleza).

186. Conclusién: Las perfecciones misteriosas en Dios contie-
nen elementos tales que no pueden participarse en las criaturas ni
siquiera de modo analogo (v.gr., coexistencia de unidad y trinidad);
y como nuestros conceptos de Dios los tenemos por analogia con
las criaturas que conocemos, se deduce que jamas llegaremos a con-
cebir la relacion entre el predicado y el sujeto de una proposicién
misteriosa no participada en la naturaleza.

Los misterios pertenecen primariamente a los bienes propios de la divinidad,
como la vida intima trinitaria, aun cuando se extienden a sus participaciones
sobrenaturales, como la Encarnacién o la gracia santificante, y secundaria-
mente a hechos o actos unidos a los misterios anteriores, v.gr., la eficacia
de los sacramentos 3.

187. Orientacion histérica.—Los racionalistas tuvieron que
enfrentarse con el problema de los misterios, ya que, segin sus
principios, no puede haber nada que se substraiga al dominio de la
razén 6. El camino seguido por ellos fue el de dar otro significado
a la palabra misterio, desvirtuando la concepcién de las verdades
comprendidas bajo este nombre. Asi,

F. Hegel supone que las doctrinas llamadas misterios no son
sino simbolos de verdades filoséficas. La Trinidad se reduce a un sim-
bolo del acto cognoscitivo, con el Padre, o sujeto que conoce; el
Hijo, u objeto conocido, y el Espiritu Santo, o unién de ambos en
el acto cognoscitivo.

B. Spinoza y T. Hobbes llaman misterios a ciertas proposiciones en sf
falsas, hechas verosimiles no por argumentos probativos, sino por exube-
rancia de fantasia.

A. Loisy juzga que los misterios no son sino doctrinas que, aun cuando
debieran rechazarse en nombre de la légica, deben admitirse en la practica
para mantener el equilibrio vivo y organico de un sistema religioso.

A. Harnack piensa que los misterios son engendros nacidos de los
elementos puros del cristianismo mezclados con elementos de la filosofia
pagana.

No faltan racionalistas que, prescindiendo de la realidad de los
misterios, juzgan imposible su revelacién; por ejemplo,

O. Pfleiderer, que supone surgiria en nuestra mente y conciencia una
terrible contradiccién entre la revelacién divina del misterio transmitida
desde el exterior y la revelacién divina que brota espontineamente en lo
fntimo de nuestra naturaleza.

5 Véase una explicacién vulgarizada y didfana de la esencia del misterio en P. G. CoLo-
Ma, S. 1., Sermones t.13: Sermones sobre la fe, especialmente el primero v segundo.

6 Todas las culturas humanas han admitido la existencia de misterios religiosos;
cf. K. Pruemwm, S. 1., Der christliche Glaube und die altheidnische Welt 2 vol. (Leipzig 1935);
H. RauNer, Griechische Mythen in christlicher Deutung (Ziirich 1957).
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188. Los semirracionalistas surgieron de las filas catélicas;
v.gr., G. Hermes, A. Giinther y J. Frohschammer. Segun ellos, los
misterios no pueden ser descubiertos por sola la razén humana,
pero, una vez revelados, pueden ser entendidos 7.

A. Rosmini defendfa la posibilidad de entender los misterios valiéndose
de argumentos negativos e indirectos, pero verdaderamente especulativos 8.

189. Los modernistas. Segtn ellos, la revelacién de los misterios
nos resultaria nociva, ya que no estan exigidos por nuestra natura-
leza, o al menos seria inutil; pues, no pudiendo entenderlos, se re-
ducirian a palabras vanas.

190. Solucién catélica.—ProrosicidN: No puede demostrarse la
imposibilidad de I) la existencia de los misterios, 1) ni de su revelacion.

PRrRIMERA PARTE: Existencia de los misterios.

1. Tratamos de los misterios sobrenaturales en sentido estric-
to. No hay duda de que en Dios han de darse muchas realidades
ocultas, que, una vez reveladas, podemos entender.

2. La disputa de la existencia de los misterios en Dios y la
de su posibilidad se identifican en la practica, pues si son posibles
y, por tanto, verdaderas perfecciones, deben darse en el Ser omni-
perfecto.

3.9 Defendemos la proposicién en forma negativa, es decir,
no intentamos probar positivamente la existencia de los misterios,
sino inicamente que no se podra nunca demostrar su imposibilidad.
Aun cuando es clerto que entre lo posible y lo imposible no se da
término medio, pero si se da entre demostrar que una cosa es posi-
ble o demostrar que es imposible. A veces no seremos capaces de
probar ninguno de los dos extremos, lo cual constituye una posi-
cién intermedia.

191. 1.° DEMOSTRACION DE LA PRIMERA PARTE.—Por la natu-
raleza misma del misterio.—Para que el entendimiento llegase a pro-
bar que una realidad misteriosa en concreto es imposible deberia
demostrar que sus notas constitutivas no pueden asociarse entre si,
es decir, que, en el enunciado que las expresa, el predicado no pue-
de unirse con el sujeto. Pero es el caso, segin hemos dicho, que
precisamente misterio en sentido estricto es aquel en que la mente
no ve si la unién del predicado y el sujeto es posible o imposible,
y, por lo tanto, no puede afirmar su imposibilidad.

192. 2.° Por la naturaleza de nuestro conocimiento.—Para de-
mostrar la imposibilidad de que exista una realidad misteriosa en
Dios deberia establecer la razén humana que no puede darse en el

7 Las doctrinas semirracionalistas aparecen condenadas en el concilio Vaticano I si
se leen las actas del mismo; v.gr., CL VII 525 y 529. Gregorio XVI conden6 las doctrinas de
G. Hermes (D 1618-1621), y Pio IX las de A. Giinther y ]J. Frohschammer (D 16555 y
1666-1676), como luego diremos en la valoracién teolégica.

8 Los errores de A. Rosmini-Serbati fueron condenados en 40 proposiciones por un
decreto del Santo Oficio en 1887. Véase principalmente la proposicién 25 (D 1915).
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Ser infinito ninguna perfeccién positiva que ella no sea capaz de
entender, lo cual no puede afirmar, dado el caricter y el proceso de
nuestros conocimientos acerca de Dios:

a) Cardcter andlogo de nuestro conocimiento. Dios y la criatura son seres
analogos en su naturaleza y en sus atributos; por tanto, también en sus cono-
cimientos. Por lo cual, ¢l entendimiento creado no posee conceptos propios
por especies propias de los atributos divinos, sino tnicamente analogos
sacados por comparacion, semejanza o deduccién de las propiedades cono-
cidas en los seres creados. Conforme a esto, el concepto analogo nos muestra
el objeto en parte semejante y en parte desemejante a lo que es en si. Es
evidente que en la parte desemejante, que permanece para nosotros des-
conocida, no podemos afirmar que no habra nada que supere las fuerzas
de nuestra razén, ya que sencillamente ignoramos lo que alli se contiene.

En este punto, nuestro caso es parecido al del ciego de nacimiento que
se jactase de no haber nada desconocido para ¢l en la luz y los colores, puesto
que estdn constituidos por vibraciones, del mismo modo que son vibraciones
del aire los sonidos que de hecho ¢l percibe; o al de los espectadores de una
escena de sombras chinescas que pretendiesen no ignorar nada de lo que hay
detras de la pantalla, siendo asi que a través de aquellas sombras no podrian
saber qué hay dentro de los cuerpos que las producen, sino tinicamente sus
contornos; interpretarfan mal muchos de los fenémenos, creyendo, v.gr.,
que los cuerpos se compenetran al ver cémo se atraviesan las sombras, y se
formarfan una idea falsa de la figura de los objetos, ya que, por una simple
modificacién en el angulo de proyeccién de la luz, los contornos aparecen
aumentados o deformados.

b) Proceso de nuestro conocimiento. Conocemos a Dios en su esencia y
en sus propiedades en cuanto que es causa eficiente y causa ejemplar de las
criaturas, que son efectos de su poder e imitaciones de sus propiedades.
Es el tnico camino para subir hasta el Ser infinito. Esto nos impone dos
grandes limitaciones.

La primera, a causa de que las criaturas imitan en grado muy imper-
fecto los atributos divinos, de modo que para formar nuestros conceptos
de Dios debemos utilizar la triple via de causalidad, viendo en Dios la per-
feccién imitada en la criatura; la via de negacidn, removiendo de aquélia
toda potencialidad o imperfeccién, y la via de excelencia, elevindola a un
grado infinito. Ya se ve que en cualquier atributo divino queda un margen
desconocido, del que no podemos excluir la posibilidad de existencia de
un misterio.

La segunda causa de dicha limitacién en nuestro conocimiento de Dios
es que los seres creados no agotan la ilimitacién de las perfecciones divinas
y que, por tanto, pueden quedar muchos atributos de Dios sin haber sido
imitados en las criaturas. De ah{ que para formar el concepto de Ser infinito
debemos procedzr por la via de adicion, suponiendo juntas todas las perfec-
ciones posibles, ya nos sean conocidas o desconocidas. En esa zona de atri-
butos desconocidos de Dios no sabemos si existird alguno que ni ha sido
ni ha podido ser imitado en la creacién y que, por tanto, no podemos com-
prender 9.

SEGUNDA PARTE: Revelacion de los misterios.

193. Esta segunda parte podemos establecerla en forma con-
dicional, es decir, si existen los misterios; en ese caso, es posible su
revelacién al hombre.

9 Puede verse A. M. HortvaTH, O. P., Das Geheimnis um die natiirlichen Erkenntnismit-
tel: DivThom(Fr) 26 (1948) 205-220.
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DEMOSTRACION DE LA SEGUNDA PARTE.—La revelacién de los
misterios, caso de existir, serd posible si no hay inconveniente ni
por parte del objeto ni por parte del hombre. Facilmente podemos
excluir esta doble fuente de repugnancia.

a) DPor parte del objeto no repugnara si el hombre 1) conoce ya
por otros caminos la significacion de los términos del enunciado (v.gr.,
naturaleza y persona, unidad y triplicidad, al tratarse de la Trini-
dad); 2) si el conocimiento de los términos no envuelve necesaria-
mente el conocer su posibilidad de asociarse; 3) y si el hombre puede
admitir tal asociacién, apoyado unicamente en el testimonio divino
que la afirma. Ya se ve que ninguna de estas tres condiciones ofre-
cen dificultad.

b) Por parte del hombre sélo habria dificultad si, al recibir éste
la revelacién, no entendiese nada o, por el contrario, entendiese
todo, con lo cual el objeto revelado dejaria de ser misterio. Ningu-
na de ambas cosas sucede.

El hombre, al recibir la revelacién, percibe desde luego el significado
de los términos (unidad de naturaleza, trinidad de personas), vislumbra
algo del qué es y como es, y conoce, apoyado en el testimonio divino, la
existencia de esa realidad. Esto es conocer el misterio en cuanto algo exis-
tente, es decir, en cuanto ente, que es el campo adecuado de la inteleccién
humana. Por el lado opuesto, tal conocimiento del misterio no destruye
la nocién del mismo, ya que ni del conocimiento de los términos se deduce
siempre la posibilidad de su unién ni de la existencia de una perfeccién se
sigue el conocimiento de su naturaleza intima. La experiencia cotidiana
nos muestra cudntas veces los discipulos afirman la existencia de un fend-
meno o elemento fisico (v.gr., un neutrén) sin haber penctrado en la esencia
del mismo.

194. Valoracién teolégica.—La existencia de los misterios,
asi como la posibilidad de su revelacién, es verdad de fe divina y
catélica definida en el concilio Vaticano I, Constitucién sobre la fe,
c.4 can.1 (D 1816). El concilio entendia la nocién de misterio tal
cual nosotros la hemos expuesto, como aparece por las explicaciones
que da en el capitulo correspondiente. Ya antes Gregorio XVI, en
su breve Dum acerbissimas, contra Hermes (D 1919), y Pio IX, en
su breve Eximiam tuam, contra Giinther (D 1655-1656), y en su
carta Gravissimas inter, contra Frohschammer (D 1669-1673), ha-
bian expuesto los mismos conceptos acerca del misterio.

195. Cuestiones complementarias.—La prueba positiva de la
cxistencia del misterio.

1.2 La existencia de misterios en sentido lato puede demostrarse con
s6lo reflexionar sobre la distancia infinita entre la naturaleza de Dios y la
naturaleza de las criaturas. De esto nadie duda, siendo asi que en el mismo
orden fisico nos rodea el misterio por doquier 10.

10 Ya a principios de siglo habia dicho el sabio matematico y fisico francés E. Poincaré:
«La obra del sabio es despejar la vida de misterios, pero los sabios vuelven de nuevo a encon-
trar el misterio un poco mas lejos» (Les conceptions nouvelles de la matiére, Paris 1913). Mas
recientemente se expresaban en sentido parecido cientificos tan notables como SCHROEDIN-
GER, Ueber indeterminismus in der Physik (Leipzig 1932); M. Pranck, Die Physik im Kampf
um die Weltanschaung (Leipzig 1937), etc.
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2. El problema estd en si podemos demostrar con argumentos posi-
tivos la existencia de misterios en Dios, no de cada misterio en particular,
sino, en general, la necesidad de darse en Dios una zona misteriosa estric-
tamente dicha. Los autores catélicos se dividen en este punto. Defienden la
posibilidad de tal demostracién A. von Schmid, Schill-Straubinger, W. Wil-
mers, etc., y sobre todo el preclaro teélogo R. Garrigou-Lagrange, O. P. 11;
mientras que otros la niegan en absoluto, como I. Ottiger, S. I.;
Ch. Pesch, S. I.; Ae. Dorsch, S. I.; L. Lercher, S. 1., etc., siguiendo a
Th. Granderath 12, que ha sido quien ha tratado mas a fondo el problema.

3.2 Los que defienden la posibilidad de probar positivamente la exis-
tencia de misterios estrictos en Dios se fundan en que es el Ser infinito en
sus perfecciones, Acto puro, Entendimiento que supera en grado especifico
y distancia infinita al nuestro en cuanto a los objetos propios de su conoci-
miento; 0 se apoyan en que nuestros conceptos de Dios son sélo anilogos
y las criaturas no pueden conducirnos a la esencia intima de la divinidad.
Debe, pues, haber en ella, dicen, algo incomprensible para el hombre.

4. Los adversarios de esa opinién aducen que de tales argumentos
tnicamente se deduce que no podemos tener un conocimiento comprensivo
de Dios; que todos nuestros conceptos acerca de lo divino han de ser ana-
logos y con analogfa obscura e imperfecta; que necesariamente se han de
dar en Dios misterios en sentido amplio, pero que no puede llegarse a la
conclusién de que hayan de existir en El propiedades tan ocultas que,
aun después de reveladas, no pueda nuestra razén comprender su esencia
por argumentos intrinsecos.

5.2 La dltima raiz de esta discrepancia esti en si es verdaderamente
perfeccién o no lo es el que exista en Dios un atributo tal que, aun revelado
al hombre, éste no pueda comprenderlo por razones intrinsecas 13, Si se
demuestra que el misterio es perfeccién, sin duda se dard en el Ser infinito
y omniperfecto.

196. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—ILa mayor
parte de las impugnaciones contra la posibilidad de los misterios,
como son las opiniones racionalistas antes citadas, no tocan el na-
cleo del problema, sino que se reducen a ataques contra el cristia-
nismo, en cuyo dogma pretenden encontrar doctrinas paganas,
elementos de imaginacién o simbolismo filoséfico. El problema de
los misterios no se identifica con esas supuestas falsedades de las
enseflanzas cristianas. Por su parte, los semirracionalistas hablan
de misterios cuyas propiedades se confundirian con los definidos
en sentido amplio.

Es cierto que el ser y lo verdadero, es decir, el ente y lo cognos-
cible, se identifican de modo que no puedan separarse y que, si el
misterio tiene entidad real, tiene que tener cognoscibilidad. No
puede esto negarse, pero esa cognoscibilidad no debe necesaria-
mente referirse a cualquier entendimiento; basta que lo sea para el
entendimiento divino.

11 R. GARRIGOU-LAGRANGE, O. P., De revelatione per Ecclesiam Catholicam proposita
t.1, 337-403. Véase asimismo P. Corvez, O. P., Est-il possible de démontrer |’existence en Dieu
d’un ordre de mystéres strictement surnaturels?: RevThom (1932) 160ss.

12 Spekulative Erdrterung tiber die Existenz von Mysterien: ZkathTh 10 (1886) 506-511.

13 Muy bien sefiala este punto crucial de la disputa CH. PEscH, Praelectiones dogmati-
cae t.1 (1924) n.165.
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ARTICULOIII
Conveniencia de la revelacién

197. Bibliografia: 5. TH.,CG I cc.4-5; M. NicorAu, S. 1., SThS I, II 69-75 ; SAN AGus=
TiN, De la utilidad de creer: BAC, Obras completas t.4 (1948) 821-899; I. Casanovas, Con-
veniencia de la Revelacién: Conferencias apologéticas, t.1 (1950) 149-170.

El problema.—Estudiada la revelacién en si misma, es obvio
que examinemos sus relaciones con la naturaleza del hombre. En
este punto, la primera pregunta es si debe considerarsela convenien-
te para el desarrollo de la vida intelectual. En realidad no es nece-
sario estudiar este problema en nuestro proceso apologético, pues,
una vez vista la posibilidad de la revelacién, puede pasarse directa-
mente al estudio del hecho histérico. Sin embargo, este nuevo ana-
lisis resulta muy util no sélo para confirmar la posibilidad moral de
aquélla, sino para estimular al hombre en su busqueda. Por otra
parte, su conveniencia respecto a los atributos divinos hace ya su
existencia probable sin mds.

198. Orientacién histérica.—En el siglo XVII, con la ilustra-
tracién racionalista, aparecieron algunos autores extremadamente
celosos de los fueros de la razén que temian como peligrosa cual-
quier interferencia con cualquier otra fuente de conocimientos. Asi,

Los deistas juzgan indigno de la majestad divina el que Dios se
rebaje a instruir al hombre con intervencién directa.

Los racionalistas hablan de diversos modos; v.gr.:

J. Fichte rechaza la conveniencia de la revelacién por el temor de que
se debilite la libertad humana ante la claridad del conocimiento de Dios.

G. E. Lessing juzga que el buscar la verdad es més apetecible que el
poseerla. De ahi lo inaceptable de una revelacién en que ésta se nos dé sin
trabajo. El esfuerzo acrecienta las facultades 1.

P. Janet declaraba que por su parte preferia el error logrado con libertad
que la verdad con asentimiento autoritario.

Los modernistas, consecuentes con sus doctrinas, deben menos-
preciar la revelacién por la que se nos dan verdades que no proce-
den inmanentemente de nuestro espiritu. Son pedruscos lanzados
desde fuera contra nuestro organismo, dice Le Roy, que nos pro-
ducirdn dafio en vez de utilidad.

199. Nuestra solucién.—ProposICION: La revelacion sobrena-
tural es I) una accion digna de Dios y una gracia I1) conveniente y I1I)
util para el hombre.

1. Tratamos de la revelacién sobrenatural tanto de verdades
naturales como de misterios, y la juzgamos digna de los atributos di-

1 «Si Dios tuviese en su diestra—dice Lessing—todas las verdades y en su siniestra tan sélo
el impulso inquieto para buscarlas, aunque fuera con el aditamento de tener que errar siempre,
y me dijera sescoges, asiria con humildad su izquierda y le diria: jPadre, dame ese impulso, por-
que la verdad pura es sélo para ti» (Eine Duplik, parte primera). Nilkes ridiculiza esta acti-
tud asemejandola ala de un huésped que dijese a su hostelero: sEsta chuleta le pertenece sélo
a usted; a ml me basta con rastrearla olfateandola» (Schutz- und Trutzwaffen im Kampfe
gegen Unglauben und Irrglauben n.g).
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vinos, ya que, refiriéndonos a Dios, no podemos hablar de sus con-
veniencias o utilidades, que para El no existen.

2.2 Al hablar del hombre, consideramos tanto su simple conve-
niencia, es decir, su mayor elevacién moral, como su utilidad o ad-
quisicion de un bien provechoso para el logro de sus fines. La sen-
cillez de la materia permite encerrarla en el adjunto cuadro esque-
matico.

Grandeza.
( Manifestacién de gloria | Majestad.
(mayor conoci- | Omnipotencia.
Por parte miento). .. .. Bondad. )
( de Dios tProvndenCLa..
= " Independencia.
Dominio.
Difusin del bien. . . . . Comunicacién de conocimiento.

Comunicacién de amistad.

Por nobleza del que enseiia.
h (Mayor dignidad. . . ... Por nobleza del objeto material.
JLPor nobleza del objeto formal.
Por nobleza de los efectos.

Para cien- ,( plio....

CONVENIENCIA DE LA REVELACION

Mis am-{Nuevo mundo-
Por parte . cg)gn. .
de hom- cia..... Estimulo invest.
bre. .. T Mis pro- fConoc. mejor.
fundo. .\ Més sublime.
, . Infalibilidad.
Mas Clerto'{lndubitabilidad.
Utilidad Mids se- (Precave errores.
(conoci- Para su-| guro...{ Ve limitacién.
L miento). J Jeto. ... Grandes problemas.
Nuevo titulo.
Mas efi- | Mayor firmeza.
caz. ... | Mayor elevacién.
Mayor sumisién.
Mayor familiaridad.
Mayor amor.
X Mayor facilidad.
Para so- Més apto. Mayor universa-
ciedad. . lidad.

Mis uni- as belleza.
forme . .\ Mas concordia.
PrIMERA PARTE: Es una accidn digna de Dios.

200. La revelacién sobrenatural debera juzgarse digna de Dios
si A) contribuye a su mayor gloria extrinseca, que es el unico fin
que puede proponerse el Creador en sus actos, y B) si por natura-
leza constituye una irradiacién del Bien supremo, ya que, segun el
aforismo filos6fico, es propiedad de lo bueno el tender a su difu-
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sién. Por eso Dios, como sumo Bien, debe tender a transmitir sus
perfecciones a otros.

A) La gloria de Dios, por medio de la revelacién, especialmente de los
misterios, se acrecienta, sin duda alguna, en sus manifestaciones exteriores:

1. Su grandeza aparece con mayor esplendor sobre todo con la reve-
lacion de los misterios, ya que se vislumbran los arcanos de la vida divina,
mis excelsos de cuanto se podfa sospechar.

2. La majestad divina se muestra més imponente, porque de ordina-
rio, como ocurrié en el Sinai, la revelacién se da entre grandes manifesta-
cionzs dz admiracién y soberania.

3. La omnipotencia aparece siempre en una u otra forma, puesto que
la revelacién sobrenatural supera las fuerzas de la naturaleza.

4.2 La bondad divina sc exterioriza sensiblemente al elevar al hombre
a un orden de conocimientos superior a lo que exige su naturaleza.

5.2 La providencia de Dios se esclarece con nuevas luces al ayudar al
hombre en orden a su ultimo fin con auxilios que no le eran debidos a su
naturaleza.

6.9 La independencia de la libertad divina se exterioriza, conduciendo
al hombre por caminos nuevos, segtin su beneplédcito, mediante conocimien-
tos y deberes elegidos a su voluntad.

7.9 EI dominio supremo de Dios se reafirma, obligando al hombre por
el acto de fe a someterse aun en el entendimiento y a humillarse ante El
con humilde venzracién.

B) Lairradiacién del Bien divino se muestra en la participacién:

1. De la ciencia divina, que constituye una de las mayores
perfecciones del Ser infinito y que se comunica al hombre en un
grado tal que la razén humana llega en cierto sentido a introducirse
en la divinidad.

2.9 De la amistad y familiaridad divina, que necesariamente
lleva consigo toda comunicacién especial y fuera de lo ordinario
entablada entre dos personas.

SEGUNDA PARTE: Es conveniente para el hombre.

201. La revelacién sobrenatural eleva y ennoblece la naturale-
za humana por medio de la fe, que bajo varios aspectos confiere al
conocimiento humano una nueva perfeccién y dignidad.

1. Por la nobleza del maestro. El hombre tiene que ser nece-
sariamente instruido por otros. Es una gloria ser discipulo de sa-
bios eminentes. Ningtiin maestro mas excelso que el mismo Dios,
que posee una ciencia infinita y ensefia de modo que, mientras sue-
na exteriormente su palabra, ilumina interiormente la inteligencia,
como explica bellamente T. de Kempis 2.

2.2 Por la nobleza del objeto material, superior al contenido de las demds
ciencias ¢uanto los conocimientos religiosos superan a los profanos. En la
revelacién, sobre todo a través de los misterios, nuestra mente penetra en
los arcanos mas sublimes de la vida divina.

3. Por la nobleza del objeto formal, o motivo de los conocimientos.
Los actos se especifican por su objeto formal. Segun sea la intencién, una
limosna puede ser vanagloria, compasién afectiva, penitencia satisfactoria

2 De la Imitacién de Cristo 1.3 c.2.
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o puro amor de Dios. El objeto formal de un conocimiento es el motivo que
impele al asentimiento. En el acto de fe tenemos por motivo al mismo Dios,
cuya autoridad arrastra nuestra mente al asentimiento. Es un acto que tiene
a Dios por origen, por gufa y por fin.

4.2 Por la nobleza de los efectos. El ejercicio de la religién depende,
como de fundamento, del acto intelectual. Cuanto mas elevado sea éste
mis elevados serdn asimismo los actos de veneracién, entrega y culto externo
que de ¢l se sigan. Es facil suponer la sublimidad de una religién basada en
un conocimiento tan elevado como el de los misterios y con solidez tan firme
como la autoridad del mismo Dios.

Tercera PARTE: Es dtil para el hombre.

202. Las utilidades que emanan de la revelacién pueden con-
siderarse: A) en orden a la misma ciencia; B) al sujeto creyente; C)
a la sociedad en su conjunto 3.

A) En orden a la misma ciencia, los conocimientos se hacen:

1. Mds amplios. Se exponen con maés detalle los atributos ya
conocidos y se muestran otros desconocidos. A su vez, estas nuevas
verdades son estimulos para subsiguientes investigaciones, con las
que se forma una ciencia extensa y altisima: la teologia.

2.°  Mds profundos. Esta comunicacién sobrenatural de los atri-
butos divinos, ademés de reveldrnoslos en su esencia mds intima,
nos ofrece insinuaciones para analisis mds sutiles e intervenciones
mas recénditas. ¢En qué arcanos tan profundos de la vida divina
penetramos donde el conocimiento engendra un Verbo subsistente
y por el amor procede una nueva persona, el Espiritu Santo?

203. B) En orden al sujeto creyente, la revelacién le confiere
una gran firmeza, seguridad y eficacia.

1. Firmeza en su asentimiento, ya que le da a) plena infalibi-
lidad, puesto que se apoya como motivo en la Verdad increada;
b) y absoluta adhesién subjetiva, por cuanto en el acto de fe se exige
una sumisién a la autoridad divina mds irrevocable que la de cual-
quier otra persuasién humana. Aquella adhesién queda reforzada
por la reverencia y el amor.

2.9 Seguridad en sus juicios. De hecho, gracias a la revelacién,
el hombre a) se libra de multiples errores en que hubiera caido acer-
ca de Dios, como unipersonalidad, y acerca de las mismas criaturas,
como la inseparabilidad del accidente y la substancia, del que nos
preserva el conocimiento del misterio eucaristico. b) Aleccionado
por estas ensefianzas, el entendimiento en la actualidad procede con
mds cautela. ¢) En fin, la mente humana adquiere una paz inconmo-
vible respecto a los grandes problemas que mdas angustian al hom-
bre, como son los de su origen, dltimo fin, naturaleza de la concu-
piscencia, causa del mal, inmortalidad del alma, etc.

3.° Eficacia en sus efectos. La vida religiosa, gracias a la revela-
cién, aumenta en intensidad y se eleva en sus manifestaciones.

3 Toda esta doctrina aparecerd més clara cuando veamos en el milagro moral de la Igle-

sia la iluminacién del entendimiento y la eficacia purificadora de las costumbres producidas
de hecho por la revelacion cristiana.
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a) El ejercicio de la religién, alimentado antes por la sola consideracién
de la dependencia trascendental del hombre respecto a Dios, ahora se inten-
sifica al afadirse un nuevo titulo para su practica, cual es el de la comunica-
ci6n divina, impulsora de un redoblado fervor.

b) La mayor firmeza de los conocimientos de fe refuerzan la practica
religiosa, cuya tibieza procede ordinariamente de ignorancia o superficiali-
dad en la ciencia de lo divino.

c) El entusiasmo religioso se acrecienta al par de la elevacién de nuestros
conocimientos divinos, ya que es propio del hombre el sentirse arrastrado a
lo mas sublime.

d) La facilidad del ejercicio de la vida religiosa aumenta con el espf-
ritu de sumisién y humildad. La revelacién libremente constituye al hombre
en un estado de completa entrega y sacrificio de si mismo a la divinidad.

e) Se incrementa la suave inclinacién hacia lo divino gracias a la familia-
ridad mds intima que produce siempre la comunicacién directa entre dos
seres.

f) Finalmente, la revelacién es fruto de un especial amor de Dios al
hombre. Es natural que tal manifestacién de benevolencia suscite en éste
sentimientos mds fervientes de caridad, devocién y vida religiosa més fe-
cunda.

204. C) En orden a la sociedad la revelacion divina fomenta:

1.2 Un conocimiento mds acomodado al hombre: a) Hace fdcil
esta ciencia de lo divino, que no carece de dificultades dada la subli-
midad y lo complejo de sus verdades; y b) la hace mds universal, lo-
grando que aun los nifios y rudos, para quienes seria imposible ta-
les conocimientos, los posean con seguridad y eficacia para su vida
religiosa.

2.9 Un culto mds uniforme: a) Se obtiene la belleza de una re-
ligién universal en la que se eleva al cielo la misma oracidn, se ofre-
ce el mismo sacrificio y se practican las mismas festividades litirgicas.
b) En virtud de la sumisién exigida por la palabra revelada de Dios,
se disminuyen las discordias y cismas, que en materias religiosas es-
tallan con mas vehemencia y mayores dafios.

205. Valoracién teolégica.—Nuestra proposicién es doctrina
de fe divina catélica definida en el concilio Vaticano 1, cuya primera
constitucién en el segundo de los cédnones correspondientes al ca-
pitulo segundo condena como herejes por igual a quienes nieguen
la posibilidad o la conveniencia de la revelacién (D 1807).

206. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—No es dificil enjui-
ciar las teorfas racionalistas en esta materia. Las pretensiones de Lessing,
prefiriendo la busqueda de la verdad a su posesion, desaparecen con sélo
tener en cuenta que el buscar es un medio para obtener, y los medios no
tienen otro valor que el que les proviene del fin al que tienden, superior en
dignidad.

Ni es de temer que con la revelacién se debiliten las facultades intelec-
tuales por falta de ejercicio o se entibie el amor al trabajo, ya que las verda-
des recibidas de Dios suponen un gran esfuerzo de nuestras facultades
para poder ser asimiladas y, a su vez, son fuentes de nuevas inquisiciones,
como se ve por la extensién ingente de la ciencia teolégica.

Tampoco puede hablarse de la revelacién como tumba de la ciencia
por las limitaciones que a ésta impone la palabra divina. La verdad nunca
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obstaculiza a la verdad, y, por tanto, la ciencia revelada podrd impedir
que vaya el hombre por el camino del error, del cual ciertamente le aparta,
pero no por el camino de una recta investigacién, con cuyos resultados no
puede estar en oposicién 4.

El fanatismo y la intolerancia no son consecuencias espontdneas de la
revelacién, sino deformidades en la falsa aplicacién de sus doctrinas. Los
mayores valores del espiritu: la libertad, la civilizacién o el progreso, pueden
ser objeto de abusos semejantes. El fanatismo consiste en la propagacién
de una doctrina por medios ilegitimos e imprudentes. Tal actitud no es
fruto necesario de la revelacién. La intolerancia para con el error es propia
de toda posesién cierta de una verdad; la intolerancia para con las personas
es condenable en cualquier sistema doctrinal. La primera es exigida; la
segunda, condenada por la revelacién.

Las teorias deistas y modernistas fueron ya consideradas en el articulo
precedente.

ARTICULO IV

Necesidad moral de la revelacién

207. Bibliografia: S. TH., 1 Q.1 a.1;2.2q.2 a.3-4; CG I 4; M. Nicoray, S. 1., SThS I,
11 76-89; SaN AcusTin, La ciudad de Dios: BAC t.171s; V. Ducnanps, card., De la certitude
en matiére de religion: Oeuvres completes (1883) t.3; F. Mach, Die Notwendigkeit der Of-
fenbarung Gottes (1883); J. M. Monsasrg, O. P., Introduction au dogme catholique (1887)
t.1 conf.6.2; J. M. A. Vacanrt, Etudes théologiques sur les constitutions du Concile du Vatican
(1895) t.2, 340-350; M. BENIsA, La revelacion, su necesidad, sus criterios (1912); A. LE Roy,
Les religions des primitifs (1925); J. Husy, S. 1., Christus (1927); P. Taccur VeEnTury, S. 1.,
Historia de las religiones, vers. esp. (1947); 1. CasaNovas, S. 1., La religion natural: Teoria
de la Revelacion (1950); E. Hocebpez, S. 1., Histoire de la théologie au XIX siécle (1952) t.1,
104-130; F. KoENig, Cristo y las religiones de la tierra, vers. esp. 3 vol. (BAC 1960-1961).

208. El problema.—Avanzando un paso mis en nuestro es-
tudio, se presenta el problema de si la revelacién sobrenatural en
cuanto al modo es no sélo conveniente, sino tal vez moralmente
necesaria para el género humano. Aun cuando esta cuestién no se
requiere para demostrar el hecho de la revelacién, es sumamente
atil.

a) Si la revelacién realmente es necesaria, queda mds patente su posi-
bilidad.

b) En la préctica apologética, los hombres, persuadidos de su necesi-
dad, se mostrardn mds animados a la investigacién del hecho histérico.

¢) Es tanta la trascendencia de la cuestién, que el cardenal Dechamps
la pone como base de su apologética 1. Si la revelacién es necesaria, podemos
conjeturar que ha existido de hecho en alguna parte.

209. Orientacion histérica.—En esta materia se han presen-
tado dos tendencias entre si opuestas y ambas de trazo exagerado.

Racionalismo.—Conforme a sus principios, la razén humana se

4 Sobre este punto de la relacién entre las ciencias v la revelacién hablé repetidas veces, y
con gran altura de pensamiento, Pio XII; v.gr., Alocucion en la apertura del 1V curso de la
Academia Pontificia de ciencias, 3 dic. 1939 (Discursos y radiomensajes de S. S. Pio XII t.1
(Madrid 1946) 434-431.

1 En varias obras expone sus ideas apologéticas de orientacién empirica, principalmente
Entretiens sur la démonstration catholique de la révélation chrétienne; La question religieuse réso-
lue par les faits ou de la certitude en matiére de religion; Lettres philosophiques et théologiques
sur la démonstration de la foi: Oeuvres complétes (Malinas 1874) t.1.3.4 y 16.
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basta para llegar a la suprema meta religiosa, v de hecho, por pasos
sucesivos, ha llegado a su perfeccién religiosa actual 2.

A. Comte supone en la humanidad una triple etapa: mitoldgica, leoldgica
y positiva o cientifica, que serd la definitiva en lo futuro 3.

J. Lubbock describe hasta siete pasos sucesivos por los que el hombre,
partiendo del primitivo ateismo o arreligiosidad a través del fetichismo, o ado-
racion de divinidades toscas faciles de ser coaccionadas; el totetismo, el
shamanismo, o relaciones con los dioses a través de hechiceros; el antropo-
morfismo politeista, o seres divinos con trazos humanos; el monoteismo, o
culto de un solo Dios, llega finalmente a la religion moral, en que al culto reli-
gioso se vinculan las obligaciones impuestas por la ley natural 4.

210. Tradicionalismo.—Desde el polo opuesto sostiene la in-
capacidad fisica de la razén humana si no es ayudada por el auxilio
autoritativo de la tradicién.

A su génesis concurrieron: a) principios filoséficos, como las ideas
innatas de Descartes y el empirismo de Locke; b) influjos teolégicos, como
la concepcién peyorativa humana herida en sus facultades por el pecado
original, segiin BayoS5 y los protestantes; ¢) y tendencias apologéticas
nacidas de una imprudente valoracién del conocimiento de la fe o de reac-
ciones espontdneas contra el racionalismo deista, v.gr., en Pascal 6, o contra
el culto grotesco de la razén, propugnado por la revolucién francesa, que
empujé al gran apologista J. de Maistre a su teor{a del origen divino de las
lenguas y su concepto de la razén comdn 7.

El vizconde L. A. Bonald exponia c6mo, no habiendo podido
el hombre inventar por si mismo el lenguaje, debié recibirlo direc-
tamente de Dios, y por su medio las principales verdades religiosas
y morales, que van transmitiéndose de padres a hijos. Ahi radica
la Unica garantia de la certeza 8.

F. de Lamennais fue el principal pregonero de las ideas tradi-
cionalistas, que més tarde, por sorprendente paradoja, debian con-
ducirle al liberalismo. El entendimiento individual, siempre sospe-
choso de error, no puede ofrecernos la certeza. Esta vendra de su
concordia con la razdén universal del género humano, que en ultimo
término se halla respaldada por la primitiva revelacién de Dios al
hombre. La misma existencia de Dios, como fuente primera de cono-
cimiento, debe apoyarse en dicho testimonio universal 9.

2 Puede verse la condenacién de estas ideas racionalistas en la proposicién 3.2 del Silabo
de Pfo IX (D 1703) y en el canon 3 correspondiente al capitulo 2 de la Constitucidn sobre la
fe del Vaticano 1 (D 1808).

3 Es el principio basico de su Cours de Philosophie positive 6 vol. (Paris 1830-42). Como
es de suponer, son todas las concepciones de Comte completamente aprioristicas.

4 The Origin of Civilisation and the primitive condition of man (Londres 1870).

5 Véase la proposicién 22 entre las condenadas por San Pio V (D 1022).

6 Con frecuencia aparecen estas ideas en sus Pensées, v.gr., 82 y 84. Véase M. F. Sciacca,
Pascal, trad. esp. (1955); R. E. LacoMmsg, L'Apologetique de Pascal (Paris 1958).

7 No puede ser impuesto el significado de las palabras por un solo hombre a quien no
tenian por qué obedecer los demés, ni por un grupo de hombres que aun no podian enten-
derse entre si. Escribié un gran canto a la Providencia en su obra Soirées de Saint-Pétersbourg
g)ude'zntzietiens sur le gouvernement de la Providence (1821), muy bella a pesar de las tendencias
indicadas.

8 Ardiente debelador de Condillac, redacté sus ideas en Recherches philosophiques sur les
premiers objets des connaissances morales (1818). El hombre piensa su palabra antes de expre-
sar en palabras su pensamiento; por tanto, aquélla es anterior a éste. En ella Dios le trans-
mitié las principales ideas religiosas y morales.

9 De la irreligién pasé a un celo cristiano a ultranza y, finalmente, al liberalismo. Sus
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211. Semitradicionalismo.—Influjos mas o menos perceptibles
de estas ideas han persistido en autores beneméritos posteriores
algun tanto desilusionados del poder de la razon.

J. S. Drey, gran teélogo positivo alemdn, juzgaba necesaria la revelacion
para el primer hombre del mismo modo que es necesaria la educacién para
los posteriores en orden al desarrollo del entendimiento. C. Ubaghs y
N. J. Laforet, profesores de orientacién ontologista en la Universidad de
Lovaina, sostenian que ciertas nociones metafisicas permanecen ocultas al
entendimiento hasta que se estimula desde el exterior, en cuyo caso puede
ya desarrollarlas la razén natura] 10.

J. Ventura Raulica, famoso predicador italiano, exigia la ayuda externa
de la tradicién para la noticia clara y cierta de lo suprasensible.

J. Donoso Cortés, el genial polemista espafiol, convertido a un catolicis-
mo ferviente bajo el influjo de De Maistre y Bonald, se dej6 arrastrar a
veces por su fuego oratorio hacia expresiones demasiado depresivas para
la razén 11,

212. Fideismo.—Su lema es que nuestros conocimientos no
pueden adquirir la certeza si no se asientan en la fe engendrada por
la palabra de Dios 12.

L. E. Bautain, vicario general de la didcesis de Paris, defendia que la
tnica fuente de conocimientos ciertos es la revelacién propuésta, sobre
todo, por la palabra viva de la Iglesia y la inspiracién de las Sagradas Escri-
turas. Fue obligado a firmar seis proposiciones contrarias a tales errores 13.

A. Bonnety, fundador de la famosa revista Annales de Philosophie Chré-
tienne, expuso con frecuencia en ella ideas heredadas de Lamennais y
Bautain, aun cuando mitigadas. El principio de nuestros conocimientos
religiosos, v.gr., la existencia de Dios, ha de buscarse en la revelacién trans-
mitida hasta nosotros 14,

213. Modernismo.—Fiel a sus principios de inmanencia, pone
la revelacién sobrenatural como algo no sélo necesario, sino estric-
tamente exigido por la naturaleza del hombre 15.

ideas fueron condenadas por Gregorio XVI en la enciclica Mirari vos arbitramur (D 1613-
1616). Mas tarde reaccioné Lamennais en un libro infame Paroles d'un croyant, que le va-
1ié una nueva condenacién de Gregorio XVI, Singulari nos affecerunt gaudio (D 1617).
Cf. A. Fonck, Lamennais: DTC 8 (1925) 2473-2526. Tal vez el primero en denunciar el
peligro de las ideas tradicionalistas de Lamennais fue el general de las jesuitas P. Fortis,
que las prohibi6 en la Comparifa de Jesus; véase P. Dubon, Lamennais et les jésuites: Et 115
(1908) 598-627.

10 Sobre Drey, Ventura Raulica y las corrientes de la Universidad de Lovaina véase
E. Hocepez, Histoire de la théologie au XIX siécle II 83-112. En especial para los profesores
belgas cf. A. Franco, La premiére réaction systématique dans I’ Episcopat belge contre l'enseig-
nement du traditionalisme a I'Université de Louvain: EphThLov (1958) 452-496.

11 ¢Fl raciocinio, a 1o menos en cierto grado de perfeccién, es nulo sin los auxilios de la
sociedad» (Discurso de apertura en Cdceres; Obras completas I [BAC 12] 29). ¢... la fe debe
servir de base a la razén, si la raz6n ha de conducirnos al conocimiento de la verdads (Expo-
sicion al rey don Fernando VII; Obras completas, II [BAC 13] 61).

12 E, Hocepkez, Histoire de la théol. au XIX s. 11 69-82.

13 Convertido del atefsmo a un catolicismo fervoroso y ordenado sacerdote, se le confié
la direccién del gran Seminario de Parfs. En dos ocasiones sucesivas se vio obligado a firmar
seis proposiciones condenando el fideismo por mandato de su obispo (D 1622-1627).

14 Dedicado por completo a la propaganda catélica y defensa de la Iglesia, expuso con
frecuencia ideas fideistas en la revista citada y en la revista Université Catholique, que dirigié
desde 1840. Por decreto de la 8. Congregacién del Indice debié firmar cuatro proposiciones
contra el falso tradicionalismo y fideismo (D 1649-1652).

15 Las doctrinas modernistas pueden verse expuestas y condenadas en la enciclica Pas-
cendi (D 2074 y 2103).
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214. Nuestra solucion.—ProrosicioN: En las presentes cir-
cunstancias, la revelacion es moralmente necesaria al género humano
para obtener un conocimiento congruo de la religion natural.

1.© Procedemos por un cauce medio, concediendo a la razén
humana capacidad suficiente para llegar al conocimiento de las
verdades religiosas naturales, pero afirmando juntamente que, da-
das las circunstancias del hombre, se ve éste imposibilitado moral-
mente de llegar a una ciencia congrua en dicha materia.

215. 2.° Ponemos como meta un conocimiento congruo, inter-
medio entre la ciencia perfectisima de un tedlogo y las verdades es-
trictamente necesarias para salvarse, que se reducen en el orden na-
tural a la existencia de Dios y su cardcter remunerador 16. Conoci-
miento congruo puede decirse aquel que es necesario para que el
hombre lleve una vida religiosa y moral digna. Es dificil definir con
exactitud sus limites, como es dificil determinar la cantidad de ali-
mento necesario para mantener la vida de un hombre. Podemos, sin
embargo, sefalar las siguientes caracteristicas:

a) En su amplitud ha de comprender las verdades fundamentales:
existencia de un Dios unico, providente, remunerador, primer principio
y tltimo fin de todo lo creado, al que debe el hombre adorar y obedecer
con la voluntad piadosa y sumisa. En el orden moral debera conocerse la
inmortalidad del alma, garantia de la honestidad de costumbres, los pre-
ceptos del decdlogo y sus principales consecuencias, como la fidelidad en
los contratos, etc. Sin esto no habra vida religiosa ni moral digna.

b) En su certeza ha de ser lo suficientemente firme para sostener al
hombre en el cumplimiento de sus deberes a pesar de las dificultades graves
de la vida.

c) En su pureza de doctrina han de verse excluidos no todos los errores
precisamente, pero si aquellos que desdicen gravemente de la condicién
humana, como la prictica de sacrificios inmorales, la opresién de los es-
clavos, etc.

d) En su facilidad es necesario que, aun cuando incluya, como es obvio,
algin trabajo, no sea éste, sin embargo, demasiado oneroso. No suelen los
hombres esforzarse demasiado en estas materias, y sobre todo cuando toda-
via no poseen los estimulos de las ideas religiosas y morales.

e) En su oportunidad debe obtenerse en edad conveniente, no sélo en
la senectud, ya que ha de ordenarse religiosa y moralmente la vida entera.
Muchos mueren en la infancia, y precisamente es la juventud la mds nece-
sitada de los auxilios religiosos, por ser la mds combatida por las pasiones y
la que ha de formar los habitos morales para el resto de los dfas.

216. 3.° Para el género humano quiere decir que la necesidad
establecida atafie al conjunto de la humanidad, no a personas parti-
culares o a grupos minusculos, extraordinarios, que pudieran darse.

217. 4.° En las circunstancias presentes, cuales nos rodean hoy
y comprobamos haberse dado en la historia conocida. Considera-
mos, por tanto, a los hombres como existen:

16 San Pablo habla explicitamente de la necesidad de creer estas dos verdades (Heb 11,6);

‘(:f. la cox)1denacién del S. Oficio en tiempo de Inocencio XI a este respecto, 4 marzo 1679
D 1172).
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a) Con sus facultades espirituales y corporales, limitadas de ordinario
por la lentitud de la mente, mutabilidad del juicio, inconstancia de la volun-
tad, debilidad de las fuerzas corporales y brevedad de la vida.

b) Con las dificultades provenientes de la tirania de las pasiones, que
obscurecen la inteligencia y encadenan la voluntad; con las preocupaciones
por las necesidades cuotidianas de la vida; con los ejemplos, consejos, doc-
trinas y presién desmoralizadora de la sociedad circundante.

c¢) Con la sola providencia ordinaria de Dios, que experimentamos a
través de los auxilios de nuestra naturaleza, las inspiraciones internas y el
gobierno paternal divino.

d) En el estado actual del hombre, hombre pecador, como le conocemos
a través de la historia y la actualidad. Todavia en el presente deben descar-
tarse los influjos benéficos de la revelacién, que ha formado la mayor parte
de las virtudes civicas, aun de los ateos actuales 17.

218. 5.° Moralmente necesaria. Necesario es aquello sin lo
cual no puede obtenerse el fin. Serd necesidad fisica cuando la im-
posibilidad provenga de que falte la facultad que corresponde a las
condiciones exigidas por las leyes fisicas; v.gr., ver sin ojos. Ne-
cesidad moral es la que se origina por la acumulacién de dificul-
tades provenientes de habitos o leyes morales que hacen que nun-
ca se produzca el efecto (necesidad moral estricta) o solo en ca-
sos muy excepcionales (necesidad moral en sentido amplio). Estable-
cemos imposibilidad moral estricta respecto a la humanidad en to-
tal; imposibilidad en sentido amplio, respecto a determinados indi-
viduos o pequefios grupos particulares.

219. 6.° Existe necesidad fisica de una revelacién en la hipéte-
sis de que el hombre sea elevado a un orden sobrenatural; pero en
este momento no tratamos de eso, sino de la revelacién de verdades
naturales, y la juzgamos moralmente necesaria en sentido hipotético
v condicional, es decir, si Dios no quiere emplear otro medio mera-
mente natural, aun cuando extraordinario; v.gr., la aparicién de
maestros numerosisimos y entusiastas para instruir a toda la huma-
nidad en las verdades religiosas.

220. DEMOSTRACION DE NUESTRA PROPOSICION.—En la prueba
de nuestra proposicién intervienen dos elementos, uno histérico y
otro psicoldgico, que se compenetran y completan mutuamente en
orden a una deduccién. Podemos exponer asi el argumento:

Argumento.—Es clara la existencia de una imposibilidad moral
estricta, y la consecuente necesidad de una revelacién divina, si el
género humano en ninguna region geogrdfica ni en ningtin momento
de la historia, no obstante el deseo y los esfuerzos de la mayor parte
de los hombres, ha logrado un conocimiento congruo de la religién
y moral naturales, sino mas bien ha ido precipitindose en errores
cada vez més lastimosos debido a las condiciones psicoldgicas y cir-
cunstancias sociales de su vida.

17 Po_r eso algunos autores ponen nuestro aserto en tiempo de la venida de Cristo, para
evitar el influjo del cristianismo; pero ha de tenerse en cuenta que, fuera de la revelacién
cristiana, ha existido la mosaica, la patriarcal y aun la primitiva después de la creacién.
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En la hipétesis indicada debemos asignar al hombre una verdadera
imposibilidad. Tendriamos, en efecto, una causa (la facultad cognoscitiva del
hombre) que, a pesar de un esfuerzo serio y sincero, como aparece en la
busqueda inquieta de la verdad religiosa, y no obstante encontrarse en las
condiciones mds diversas de lugar, tiempo y civilizacién, no ha podido nunca
producir su efecto. Estas son precisamente las sefiales de impotencia en una
causa cualquiera. Debe decirse que se trata de una imposibilidad moral,
puesto que proviene de las dificultades circunstantes y no de incapacidad
fisica de la razén, que de hecho puede demostrar cada una de esas verdades
naturales. Esta imposibilidad moral es estricta, ya que el género humano en
conjunto jamdés alcanzé tal conocimiento en el pasado o en el presente fuera
del 4rea de la revelacién judio-cristiana, ni lo ha de alcanzar en lo futuro.
Esto nos lo prueba la induccién histérica pasada, el hecho de la regresion en
los conocimientos religiosos, como antes comprobamos (c.1 a.4 n.6s), y la
raiz psicoldgico-ambiental, que no podra transformarse mientras el hombre
sea hombre.

I. ELEMENTO HISTORICO DE LA DEMOSTRACION

221, Serfa necesario recorrer todos los pueblos. Esto puede
hacerse a través de las culturas y ciclos en que vimos podian agru-
parse cientificamente. En cada uno debemos tener en cuenta no
solo los conocimientos filoséficos, sino también los vulgares, que a
veces albergan ideas espiritualmente mas elevadas.

Para nuestro fin basta que falle tal conocimiento en alguna de
sus caracteristicas: extensién, certeza, pureza, facilidad u oportu-
nidad, segun el adjunto esquema. Sélo insinuaremos algin trazo
suelto siguiendo la sintesis del c.1 a.4 n.6s.
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ESQUEMA DE LA CONSIDERACION HISTORICA

(Cicl. cult. primitiva: v.gr., pigmeos.

Patriarc. totemista: v.gr., Nueva

Cicl. cult. pri- | ,, Suinea:
- cult- p Pastores némadas: v.gr., semito-
) maria. ... . hamitas
Cult. [nflmaﬁ Matriarc. exogdmico: v.gr., ciertos
congoleses.

Matriarc. libre: v.gr., banttes.
Cicl. cult. se- | Patriarc. libre: v.gr., ciertos mela-
L cundaria. .. nesios.
Totemistas por fratrias: v.gr., an-
tiguos egipcios.

( (Culturas americanas: incas, aztecas, mayas.
St
§< Asirios, babilonios, arameos.
; Semitas...... Cananeos, moabitas, hittitas.
Cult. media. Idumeos, drabes, sabeos.
j Egipcios.
Mongoles: chinos, japoneses, coreanos.
o) .
a Indios.
> \Indoeuropeos. ] [ranios: armenios, persas, medos.
E Eslavos, escandinavos.
o LGerma.nos, celtas.
o) . .
= LCultura suma: grecorromana (seccién de indoeuropeos).
[ZI
S (Filosoffa infima: egipcia: dibros herméticos».
(8]
S (Persa: Avesta.
8 Canénica antigua.
China. ... Sistemas pos- [ Confucianismo.
Filos. media. teriores. . .. Taoismo.
é 9 Tchu-hi (mate-
2 rialista).
2 Védica.
[ Brahmadnica.
LIndia ........ Sistemas ortodoxos: Darsanas.
L Sistemas indepen-{ Jainismo.
dientes.......... Budismo.

LFilos. suma. { g;ﬁ:}r romana.
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Unicidad de Dios.
(Especulativo. Naturaleza de Dios.
Creacién divina.

Sacrificios (existencia y ceremonia).
Oracién (fines, modo, etc.).
LFestwidades religiosas (simbol., honest.).

[Teolégico. . . .
Teolégico. Espfritu para con Dios (amor, rever., etc.).
Prdctico. . ..

Inmortalidad del alma.
Especulativo.q Fin ultimo del hombre.
Remuneracién de las obras.

CONOCIMIENTO

etcétera).
} Preceptos de segundo orden (decilogo).
| Princip. precep. de tercer orden (consec.).

Etico...... Preceptos de primer orden (haz el bien,
Prdctico. ...

222. A) CONOCIMIENTO VULGAR.—Recuérdense a modo de
ejemplo los siguientes errores graves 18,

Culturas primitivas, primarias y secundarias.—Las primitivas son
las de conocimientos mds puros, segin vimos, pero tomadas en su
conjunto. En particular, cada una falla en un punto u otro, conci-
biendo, v.gr., al dios supremo en forma humana, no reconociéndole
como creador o desentendiéndose de su culto por suponerle dema-
siado alejado del hombre. En las primarias y secundarias se le va
identificando sucesivamente con el sol, la luna, etc., y nacen el ani-
mismo, totemismo, naturalismo, magia, etc., como aparece en el
esquema del n.65.

223. Culturas terciarias, de las grandes civilizaciones. Se da en
ellas un pleno politeismo antropomérfico.

En los pueblos americanos, a las grandes divinidades solares de los incas
(Inti), de los aztecas (Tezcatlipoca) y de los mayas (Kinich Kakmé, adjunto
del dios principal Itzamnd) se yuxtaponfan diosas femeninas o de caracteres
naturistas, en cuyo honor se inmolaban doncellas (triste lago de Chichen
Itz4d) u otras victimas humanas, cuyas pieles vestfan los sacerdotes. Los
pueblos semitas fueron famosos por sus trfadas divinas de cielo, tierra y
mar (Anu, Bel y Ea) o astrales de sol, luna y venus (Shamash, Sin e Istar),
o por sus sacrificios de nifios al terrible Moloch de los fenicios y cananeos
en el valle de ]a Gehenna (Ben-Hinnim). Los egipcios cayeron en la maés
abyecta zoolatrfa, y los mogoles apenas sobrepasaron en la practica el culto
de los antepasados. Finalmente, entre los indoeuropeos, los iranios cultivaron
el dualismo (Ahura-Mazda y Angra-Mainyu), y los arios, un naturalismo
casi sin limites.

224. Cultura greco-romana.—Aun cuando pertenece a la indo-
europea, podemos citarla como ejemplo mas detallado por sernos
mds conocida.

18 Como antes indicamos, las principales obras que pueden consultarse para este estudio
son: J. Husy, Christus, Manual de historia de las religiones, trad. esp. (Barcelona 1929);
P. TaccHi-VENTURI, S. 1.4 Historia de la religiones 3 vol. trad. esp. (1947); M. BRILLANT y
R. Acrain, Histoire des religions 5 vol. (Paris 1953-56); F. K6NiG, Cristo y las religiones de
la tierra 3 vol. trad. esp. (BAC 200. 203 y 208, Madrid 1960-61).
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Unicidad de Dios. El numero de sus dioses indigenas (indigetes), acre-
centado con los del resto de Italia y Grecia (novensiles) y los cultos misterio-
sos extranjeros, fue tan grande que hizo necesaria la composicién de grandes
listas (indigitamenta) con los nombres, misién y naturaleza de cada uno.
Para su actual descripcién ha sido necesaria una enciclopedia de diez vola-
menes, con un promedio de 1.500 columnas en cada tomo 19.

Naturaleza de los dioses. Eran victimas de toda clase de concuplscenmas.
La guerra de Troya, segun la leyenda religiosa, fue efecto de la ira de Juno
al verse vencida ecn un certamen de belleza frente a Venus y Minerva.
Existia la diosa de los ladrones (Laverna) y de la lujuria (Afrodita). Con
sarcasmo realista prohibia Ovidio a las doncellas ir a los templos para que
no aprendiesen alli el vicio 20,

Creacién. Segin Homero, el hombre procede del Océano y de Tetis
(elemento humedo) bajo el influjo fecundante de la noche. Segun Ovidio,
el mundo es la transformacién de una masa primigenia e informe a modo
de caos. Los hombres postdiluvianos nacieron de otras tantas piedras lan-
zadas contra la tierra por Deucalin 21.

Animo para con Dios. Era de temor; de ahf el velarse el rostro en los sa-
crificios. Segtin Aristételes, «serfa absurdo quien dijera que amaba a Jupi-
ter» 22,

Sacrificios. Su fin era alimentar y halagar a los dioses para recabar su
ayuda en las empresas, en las venganzas o en la defensa contra los espiritus
maléficos. Entre los romanos llegé a ser un verdadero contrato con los
dioses: do ut des.

Oracién. Se reducia a férmulas protocolarias externas 23. La materia
de la peticién era mds de una vez la del mercader que pide ayuda a Mercurio
para engafiar con eficacia 24 o la del ciudadano que ruega a Jano cubra ante
los demas con un velo sus fraudes y pecados nocturnos 25, Se desconocian
sentimientos més elevados segin la significativa frase de Cicerén: « (A quién
se le ocurrié nunca dar gracias a Dios por ser persona virtuosa?»

Fiestas religiosas. Apenas tenfan sentido religioso, y asi han pasado a la
historia como certdmenes literarios (fiestas istmicas y délficas), como compe-
ticlones atléticas (juegos olimpicos) o como explosiones de embriaguez y
lujuria (lupercales, saturnales, bacanales o dionisiacas).

Inmortalidad y remuneracién de los hombres en la ultratumba. Sélo
existfan opiniones muy dudosas, como la referente a los manes o sombras
extraterrenas, sin vigor fisico y casi desprovistas de memoria y voluntad.
Las leyendas acerca de la muerte, con su laguna Estigia y sus ranas negras,
sus barcas y su piloto Caronte, resultaban tan ridiculas que, segtin Juvenal,
ni los ninos las creian 26, No se atribufa a Dios el juicio moral de las obras
ni aparecia clara la remuneracién de la virtud en el tenebroso Orco.

19 W. H. RoscHER, Ausfiihrliches Lexikon der griechischen und rémischen Mythologie
(Leipzig). Habia un dios para cada accién, vagido infantil ( Vaticano), primera palabra (Fa-
bulino), comida (Educa), bebida (Potina), sueno (Cuba)}, etc. Cf. Boissier, La religion
romaine t.1 c.I.

. 20 Qvipto, Tristes 1.2 v.278-302. Se queja de que allf aprenderin: Quum steterit Iovis
aede, Tovis succurret in aede—Quam multas matres fecerit ille deus (ib. v.28gs). Puede verse
cémo habla Tertuliano, Apologético c.15: ML 1,411-419.

21 Qvipio, Metamorfosis 1.1 348-415.

22 Magna ‘Moralia 1.2 c. 11, ed. Didot, t.2, 175,22.

23 Tibulo decia a los ﬂeles «Venid con vestidos puros y purificad vuestras manos en el
?Iglua céle un manantial» (Elegias 1.2,1,13s). Véase asimismo Servio Honorato, Gedrgicas

456.

24 Segun la bella descripcion de Ovidio, el mismo Mercurio se sonrie al oir aquella ora-
cién recordando sus propios latrocinios (Fastos 1.4 v.669-686).

25 Horacio, Epistolas 1.1,16,57-63. 26 Sdtiras II 149-152.
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Preceptos morales. La inmoralidad no era sélo cuestién de costumbres,
era cuestién de criterios. Los siervos no tenian ni siquiera derecho al hogar,
a la moralidad o a la vida. En tiempo de Nerén, el senado aprobaba la cos-
tumbre de sacrificar con ocasién de la muerte del sefior a los esclavos que
vivian bajo su techo 27. La legislacién de las Diez Tablas aconsejaba: Padre,
mata al nifio gravemente deforme. Aun los bien nacidos eran ficilmente aban-
donados y recogidos por gente vil para hacer de ellos gladiadores, instrumen-
tos de mendicidad o carne de lenocinio. Los salvajismos del circo, las per-
versiones sexuales, la crueldad con los enemigos, eran otras tantas muestras
de aquella deficiencia moral aprobada por sacerdotes y magistrados 28,

225. B) ConocmMmiENTO FiLosérIco.—Filosofia religiosa egip-
cia.—Se reduce (Libros herméticos, Libro de los muertos) a ensefian-
zas magicas mds bien que éticas.

Filosofia religiosa persa.—Conserva en el Zend-Avesta el mismo
dualismo iranio de dioses y la misma confusién de impureza moral
y fisica que hace imperdonable el contacto con un cadaver y permite
el incesto.

Filosofia religiosa china.—A las primeras a) ideas animistas y
manistas, reflejadas en los cinco libros candnicos (King), sucedie-
ron b) las doctrinas de los cuatro Libros cldsicos del confucianismo
(Kung-tze), fieles a la religién del pueblo y oportunistas en lo mo-
ral; ¢) y la concepcién emanatista a base de un principio Unico o
energia natural Tei (o Tae en el momento de la accién) del taoismo
(Lao-tze), cuya moral es la mera pasividad o repugnancia a los Ins-
tintos; d) a las que en el siglo x11 siguié la doctrina materialista de
Tchu-hi.

Filosofta religiosa india.—Se redujo: a) en sus albores, en los
Vedas, a un exuberante politeismo naturalista. b) La sucesiva evo-
lucién brahaménica de los Aranyacas y los Upanisads se desvié ha-
cla un panteismo rigido, en el que el primer principio (Brahman) se
identificé con el yo del hombre, que vuelve a ser absorbido por
aquél como solucién escatoldgica. ¢) Los posteriores sistemas o dar-
sanas persistieron en parecido panteismo o declinaron hacia un dua-
lismo materialista sin mas fin Gltimo que la liberacién del dolor.
d) Finalmente, las dos sectas independientes del jainismo de Vad-
dhamana Havira, con su mundo eterno e increado producido por
emanacién de Dios, y el budismo de Gautama Sakyamuni, prescin-
diendo por completo de la divinidad para ensefiar un camino prac-
tico de huir el dolor mediante la extincién de cualquier deseo, in-
cluso el de la vida, no ofrecieron tampoco conocimientos congruos
religiosos.

226. Filosofia greco-romana. Sefiala el culmen del antiguo sa-
ber, pero con mezquinos conocimientos religiosos.

27 TAcrro, Anales XIV 42-45
28 Es increible el modo de hablar aun de personas serias, como Cicerén, acerca de las
perversiones sexuales (De natura deorum 1.1 ¢.28). Cf. AurLo GeL10, Noches dticas XVII2y
2, o EpicTETO, Enchiridion c.47. Descripciones duras pueden verse en los primeros
apologetas, como TERTULIANO, Apologético contra los gentiles c.9s: ML 1,366-38s.
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a) Acerca de Dios. Platén demuestra la existencia de Dios, pero evita
hablar de la naturaleza divina por parecerle problema dificil. Siendo la
materia eterna y el alma del mundo formada por un demiurgo, el dominio
pleno de la providencia se halla restringido. Aristételes describe a Dios
tan absorto en sf mismo, que no llega a poseer la ciencia y gobierno del
universo. La Estoa no ve en Dios sino el principio de unidad y actividad
inherente a la materia, y los académicos declaraban por boca de Cicerén:
«Sumamente dificil y obscura es la cuestién de la naturaleza de los dioses...,
por lo cual obran prudentemente los académicos suspendiendo todo juicio
en materia tan incierta» 29,

Inmortalidad del alma. Quedé muy dudosa en la mayor parte de los
filésofos, por lo cual no tratan de investigar el problema de la remuneracién
de nuestras obras, fuera de un Pitdgoras, que se incliné por la metempsicosis.

Sécrates se despedia de la vida dudoso de si la muerte es un suefio eterno
0 un errar en continuas peregrinaciones 39. Platén defendié bellamente la
inmortalidad del alma, pero con tan poca eficacia, al terminar la lectura
de sus Didlogos, que hizo exclamar a Cicerén que dejaba a un lado toda
opinién en esta materia 31. El, por su parte, afiadia que, si erraba al suponer
las almas inmortales, erraba con gusto en opinién tan halagadora 32. Al fin
y al cabo, como dice en otra ocasién, si son falsas todas esas fibulas sobre
los tormentos de los impfos, la muerte no nos quita sino el poder padecer 33.

Doctrina moral. Para los epictireos, la norma de moralidad consistfa en
el prudente goce de los deleites. Platén en sus escritos permite la posesién
en comun de las mujeres, el aborto, los concubinatos, la pederastia, el aban-
dono de los recién nacidos y la embriaguez en las fiestas pablicas. El mismo
Catén, simbolo de austeridad, como medic para evitar el divorcio, recomien-
da el libertinaje sexual y el suicidio.

227. La filosofia moderna, desviada de la revelacién cristiana
en el conocimiento de Dios, camina por el agnosticismo o el idealis-
mo y en la conciencia moral sigue las normas del materialismo o el
pragmatismo 34.

II. ELEMENTO PSICOLGGICO DE LA DEMOSTRACION

228. El hecho histérico que acabamos de contemplar es el fru-
to de circunstancias psicolégicas y sociales en las que los hombres
se encuentran incapaces de llegar al conocimiento congruo: A) ni
por si mismos; B) ni por el magisterio de otros.

29 De la naturaleza de los dioses 1.1 c.1.

30 PLATON, Apologia de Sdcrates 32.

31 En los didlogos de Feddn, de Fedro y en el Simposion es donde se ha elevado mis la
filosoffa pagana hablando del alma. El comentario aludido de Cicerén puede verse en Cues-
tiones tusculanas l.1 c.11.

32 De la ancianidad 8s.

33 Discurso por Cluencio LXI (171). De forma parecida se expresa Séneca, como puede
verse en Consuelo a Marcia c.19 y sus Epistolas: v.gr., la 102, donde dice: ¢Facilmente creia
las opiniones de los grandes hombres, que prometfan mas bien que probaban una cosa tan
gratas.

34 Para probar esta parte histérica de nuestra proposicién bastaria leer el fragmento de
la Sabiduria 13,2-14,27, donde el autor sagrado va describiendo la abyeccién religiosa de los
pueblos: fisiolatria, zoolatria, idolatria en general, culto de los hombres, cultos de misterios
y falsa religién. También San Pablo tiene una vigorosa descripcién de lo mismo en Rom 1,18-32
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ESQUEMA DE LA CONSIDERACION PSICOLOGICA

No por sf mismos

No por medio de otros

Con frecuencia pobre.
Ingenio Débil contra la opinién comun.
Impotente por mala salud.

(No completa (por } . . .
falta de)...... Tiempo: por cuidado necesidades vida.

Muchos negligentes.
Diligencia.q| Sin debida constancia.
En doctrinas dificiles.

Por debilidad intelectual humana.

{Por lo complicado de la materia.
Por dependencia de la imaginacién.

Por malos hébitos morales.
Por las disputas de los sabios.

Por prejuicios.
Noclerta.......

Al principio el entendimiento no desarrollado.
[ No oportuna Antes qecesarios otros cqnocimientos.
o Oposicién de las concupiscencias.
[Obstéculo de los malos ejemplos.

(No habria maestros suficientes.

Por soberbia.
Por lo arduo del trabajo.
No querrian. .... Por condescendencia con las costumbres
Por criterios restrictivos.
LPor oposicién de los superiores.

Por razones intrinsecas.

UNo podrfan. . . . . Doctrinas dificiles.
Preceptos c. concupiscencia.
Por autori- | Autoridad ineficaz.

dad. ... L
Experiencia.
A causa de
Testim. cristiano.
su vida.

Testim. pagano.

A) No pueEDEN Por si MisMos.—Con sélo el propio esfuerzo
intelectual, 1) serian raros los que llegasen al conocimiento congruo,
y 2) menos los que lo consiguieran con la suficiente pureza, 3) con
la necesaria certidumbre y 4) en el tiempo oportuno.

1) La mayor parte no pueden obtener por si mismos tal conocimiento:

a) Por falta de ingenio para discurrir en materias especulativas, como
se ve en tantos rudos incapaces de ilaciones filosoficas, por falta de perso-
nalidad intelectual para oponerse a la presién de sus compaiieros de la socie-
dad, como ya lo notaba en su tiempo Cicerén35; finalmente, aun por falta de
salud, de tranquilidad de espiritu o de paz exterior que permitan tales
reflexiones.

35 Cuestiones tusculanas 1.3 c.1.
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b) Por falta del tiempo necesario, que en la vida cotidiana queda
absorbido por las preocupaciones econémicas, familiares y educacionales
de los hijos.

c) Por falta de la diligencia que se requerirfa, ya que la mayor parte
de los hombres, como ensefia la experiencia, se muestran remisos y aun
adversos hacia tales trabajos de reflexién profunda, arrastrados por otras
distracciones mas deleitosas de la vida.

229. 2) Mis dificil seria la pureza de la doctrina. Serian rari-
simos los que la obtuvieran libre de graves errores si se atiende a lo
complejo del sistema doctrinal religioso y ético, a la debilidad de
nuestra mente, acomodada a los objetos sensibles y al influjo de la
fantasia.

3) Casl imposible seria obtener la certeza necesaria para in-
fluir en la vida moral a través de tantas opiniones y vacilaciones cir-
cundantes.

Nuestra razén en las actuales circunstancias no logra ficilmente per-
cibir la solidez de un argumento valido distinguiéndolo de sofismas contra-
rios, basados en prejuicios, falsa educacién o ambiente exterior. Los sen-
timientos pasionales y la concupiscencia nublan espontineamente la sere-
nidad del juicio, y las disputas de los hombres tenidos por sabios socavan
la firmeza.

4) Finalmente, tal conocimiento no llegaria en tiempo oportu-
no, ya que el entendimiento en los primeros afios del hombre no
posee auin la madurez necesaria para trabajo tan complejo y deli-
cado, pues no ha tenido el tiempo suficiente para adquirir las no-
ciones filosoficas requeridas como fundamento.

El fuego de la concupiscencia, que enturbia la mente, y los ejem-
plos de los demads, que tanto influyen en la edad juvenil, impedirian
una labor serena.

230. B) No PUEDEN POR MEDIO DE OTROS.—Hay tres circuns-
tancias que impedirian la ayuda externa de un magisterio apropia-
do en esta materia: 1) No se darian maestros suficientes; 2) éstos no
se aprestarian al trabajo; y 3) no podrian realizarlo eficazmente.

1) Por lo dicho anteriormente aparece el niumero tan escaso de
filésofos que podrian llegar a un conocimiento congruo religioso.
¢Cémo, pues, hallar los centenares de miles que hacen falta aun
para instruir a una sola generacién como la actual? Sin una inter-
vencion providencial de Dios, tal solucién seria absurda.

231. 2) Tales filésofos, si apareciesen suficientes en nimero,
no querrian entregarse a una tal misién.

Influiria en ello: a) la soberbia con que suelen despreciar al vulgo,
segin la frase de Horacio: «Odio al vulgo profano y lo evito» 36; parte por
el trabajo ingrato que semejante labor encierra, soportada solamente, de
ordinario, por codicia econémica o ardiente celo religioso; b) parte, sobre
todo, por la postura misma de los filésofos, que aun convencidos, por ejemplo,

36 Odas I1I 1,1. Plotino llegé a decir: «A los dioses les toca venir a mf, no a mi ir a ellos*
(Porrir10, Vida de Plotino 10).
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de la existencia de un Dios tnico, querrian, como Sécrates, adaptarse a los
usos tradicionales, mandando a la hora de su muerte ofrecer un gallo a
Esculapio o aconsejando, como Cicerén, guardar las costumbres de los
sacrificios augurales a pesar de reirse paladinamente de ellos 37. ¢) A esto
debe afiadirse la opinién de muchos sabios pasados de que tales conocimien-
tos no debian entregarse al vulgo 38 y aun d) el deseo de magistrados y autori-
dades de no difundir tales conocimientos mas elevados a fin de mantenerse
superiores a la masa del pueblo, como aconsejaba Alejandro Magno a
Aristételes 39,

232. 3) Aun dejadas las anteriores consideraciones, no logra-
rian eficazmente los fildsofos llevar al pueblo el convencimiento de
tales doctrinas.

a) No lo persuadirian por argumentos intrinsecos especulativos, impo-
sibles de entender para la mayoria; b) ni mucho menos por autoridad propia,
ya que, en sistemas doctrinales complicados, los hombres no se dejan arras-
trar ficilmente por la sola palabra de otros, como se ve en la multitud de
filosofias modernas, ¢) y sobre todo acerca de opiniones morales que deban
encadenar la vida frente a las concupiscencias, donde se exige una auto-
ridad sobrenatural, como ya lo noté Lactancio entre los cristianos 40
y Jamblico entre los paganos, que declaraba no poderse admitir tales ver-
dades a no ser por «quien haya oido a Dios 0 a un representante de Dios
o se haya provisto de algin artificio divino»4l. d) La imposibilidad de
persuasion resultaria absoluta al ver que las costumbres de tales filésofos
no concordaban con sus ensefianzas. Las palabras mueven, pero los ejemplos
arrastran. Por desgracia, la experiencia nos muestra esto en pueblos donde
ha habido un sacerdote indigno. Este obsticulo para ensefar lo compren-
dieron muy bien los escritores cristianos del imperio romano Lactancio,
Fusebio de Cesarea o San Agustin 42, y no sélo ellos, sino los mismos paga-
nos, como Cicer6n43 y Juvenal, que en su estilo acerado decia: «Simulan
ser Curios y viven en bacanales» 44,

233. Valoracion teologica.—Nuestra proposicién debe decir-
se que es doctrina catélica. El concilio Vaticano I la expresa clara-
mente en el c.2 de la Constitucion sobre la fe, diciendo que, gracias
a esta revelacién divina, ha sido posible al hombre conocer en la
presente condicién del género humano, con facilidad, certeza y sin
error, aquellas verdades que de suyo hubieran estado dentro de los
limites de la razén humana (D 1786). Afirma, pues, la necesidad
de la revelacién en las presentes circunstancias para llegar al cono-

37 Dice Cicerén que se maravilla cémo no se echa a refr un augur cuando ve ejercer el
oficio a otro de sus colegas (De la adivinacién II 24). Sin embargo, en esta misma obra de-
fiende la funcién de los augures, que él mismo practicaba a veces (II 33). De modo parecido
habla en su tratado De las Leyes (II 12). Platén habia expuesto las mismas ideas (De la re-
ptblica V). Para Séneca, ¢... el culto es mas una costumbre que una realidad?; véase en SaN
AGUsTiN, La ciudad de Dios VI 10,3 (BAC 171-172) 439. Otro tanto podriamos encontrar
en Epictero, Enchiridion.c.31.

38 CiceroN, Cuestiones tusculanas 1.2 c.4.

39 PrLurarco, Vidas paralelas, Alejandro c.7.

40 Epitome de las instituciones divinas 1.3 c.27: ML 6,433s.

41 Vida de Pitdgoras 28. )

42 Lacrancio, Epitome de las instituciones divinas 1.3 ¢.16: ML 6,395; Eusesio pE CE-
SAREA, Praeparatio evangelica Il 14: MG 21,219-223; SAN AGuUsTiN, Laciudad de Dios VI 10,3:
(BAC 171-172) 439.

43 Cuestiones tusculanas 1.2 c.4.

44 Sdtiras 11 v.3.
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cimiento congruo de verdades pertenecientes al orden de la razén
natural.

La mente conciliar se aclara en cl sentido expuesto con las explicaciones
de la Relacién hecha por el obispo brixinense (CL 7,136) y las anotaciones
de los teélogos al esquema de la Constitucion citada (CL 7,524s). En la en-
ciclica Humani generis, Pio XII repite las mismas frases del Vaticano, afir-
mando que en tales circunstancias «la revelacién debe decirse moralmente
necesaria» (D 2305).

El fideismo v el tradicionalismo, condenados ya por Gregorio XVI y
Pio IX con ocasién de los errores de Bautain y Bonnety (D 1622 y 1650), se
vuelven a rechazar claramente en el Vaticano I (D 1806), teniendo sobre
todo en cuenta las enmiendas del primer esquema y las palabras del relator
antes citado (CL VII 79.127 y 129).

234. Cuestiones complementarias.—La Providencia divina
y la impotencia cognoscitiva humana.—Desde luego, la doctrina ex-
puesta no toca para nada la voluntad seria que tiene Dios de que
se salven todos los hombres. No hemos hablado de la impotencia
del hombre para conocer lo necesario en orden a su salvacion, sino
en orden a llevar una vida d1gna religiosa y moralmente. Para sal-
varse no se requiere un conocimiento congruo de la religién natu-
ral, sino sélo el conocimiento suficiente, que consiste en la existen-
cia de Dios y su papel renumerador. Es mas, Dios podria salvar al
hombre sin conocimiento alguno, como hace con los nifios o idio-
tas bautizados.

La dificultad contra la Providencia divina podria venir de haber creado
a un ser tan débil intelectualmente que resulta incapaz de conocer lo necesario
para una vida digna. Pero antes de fallar sobre este punto deberfamos saber
si tal impotencia le proviene originariamente de su misma naturaleza o es
consecuencia de actos suyos imputables. De hecho sabemos por la revelacién
que el presente estado peyorativo del hombre le viene del pecado original,
y sabemos por la experiencia que las dificultades actuales para una tal
ciencia moral provienen en gran parte de los pecados personales de la
humanidad.

Por lo demads, aun suponiendo que el hombre hubiera salido ya impo-
tente de las manos del Creador, no se ve dificultad en que Dios hubiese
planeado su obra contando con dar a la naturaleza asi débilmente formada
una ayuda extrinseca con la cual se completase. Tal fue, desde luego, el
proceder de Dios concediendo a nuestros primeros padres el conocimiento
y demds dones preternaturales que nivelan los fallos de la naturaleza. Aque-
llos auxilios se perdieron por culpa del hombre, pero después ha seguido
Dios ayudindole mediante las revelaciones a través de los patriarcas premo-
saicos, de los profetas y, sobre todo, de su hijo Jesucristo.

235. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—No puede
admitirse que nuestra naturaleza haya quedado fisicamente incapaz
de tales conocimientos como efecto del pecado original, ya que éste
no ha herido nuestras facultades en su naturaleza, sino que ha de-
jado en pie lo que corresponde a la unién de la vida animal y la vida
del espiritu, segin sus propias caracteristicas. El desequilibrio
proviene de las condiciones extrinsecas de pecado, malas induc-
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ciones y ejemplos que se han desarrollado en el mundo, segin lo
explicado.

Por otra parte, es evidente la potencia fisica de nuestro entendi-
miento para alcanzar tales verdades, ya que de hecho se prueba
cada una de ellas en las ciencias filoséficas, sin que tales demostra-
ciones se funden en la revelacién, aun cuando ésta haya servido de
norma negativa y de luz para que la razén por sus propias fuerzas
pueda luego caminar por la via asi iluminada. Nétese que la dificul-
tad en este caso, como en el de evitar toda falta, no estd en alcanzar
cada una de las verdades religiosas dichas, ya que en los diversos
pueblos se han profesado por separado, sino en el conjunto de todas
ellas que forma el sistema congruo de la religién natural.

La razén aparentemente mas fuerte contra nuestra solucién serfa la
de que nada sobrenatural puede ser nzcesario ni exigido para lograr un
objetivo meramente natural, puecs en ese caso la excelencia del medio supe-
rarfa a la del fin. Asi es. Pero recordemos que la necesidad establecida por
nosotros es hipotética y disyuntiva. Se requiere un auxilio extraordinario
que puede hallarse dentro del orden natural; sélo en el supuesto de que Dios
rechace libremente ofrecer alguna de las posibles ayudas naturales, se hace
necesaria la revelacién sobrenatural. Es el mismo Dios quien escoge volun-
tariamente este medio, y, por lo tanto, lo sobrenatural se convierte en
medio para un fin natural por decreto positivo divino, en lo cual no hay di-
ficultad.

CAPITULO 1I1

La revelacién: estudio metodolégico

236. Conocemos por el capitulo anterior la naturaleza de la
revelacién en si misma y en sus relaciones con el hombre; ahora es
necesario considerar la meta a que tendemos, los medios para alcan-
zarla y el camino que hemos de seguir en su busca. Debemos, pues,
iniciar el estudio metodolégico preciso en toda investigacién. De su
omisién o desconocimiento provienen la mayor parte de los errores.

La posicién desde la que partimos es la del conocimiento y
prictica de la religién natural antes explicada. Caso de profesar ya
una religién positiva clerta, como es la cristiana, no hace falta, na-
turalmente, abandonarla, sumiéndonos en una duda real acerca de
la misma, como exigian G. Hermes y otros semirracionalistas !,
sino que basta partir de la duda metédica, es decir, procediendo
exactamente como si uno dudase.

Las ventajas en ambas clases de duda son las mismas, y es lo que se hace
en las ciencias fisicas al investigar por experiencias de laboratorio lo que ya
se canocfa con certeza de antemano por deducciones matemadticas 2.

1 La necesidad de la duda real, defendida por los hermesianos, fue condenada por el
concilio Vaticano 1, Const. acerca de la fe c.3 can.6 (D 1815). Por parte del fiel que sabe ser
cierta la revelacion d1vma, serfa una injuria contra Dios el ponerla en duda y una necedad
abandonar la posesién de una cosa propia hasta volver a comprobar cientificamente sus de-
rechos. Véase las Anotaciones al primer esquema (CL VII 530s). Los documentos acerca de
esta materia pueden verse en S. HarRenT, Foi: DTC VI 279-299.

2 Los grandes debeladores de Hermes fueron J. KLeuTGeN, La Philosophie scolastique
exposé et défendue, trad. franc. n.223-258, y J. PERRONE, Reflexions sur la méthode introduite
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La meta a la que tendemos es clara. No se trata de demostrar
por argumentos intrinsecos la verdad de una doctrina, sino la existen-
cia de un fendmeno histérico, el hecho de la revelacién divina 3. Com-
probada la realidad de ese hecho en que Dios comunicé determi-
nadas ensefianzas, es evidente que éstas no pueden menos de ser
verdaderas.

En cambio, para el fin que perseguimos, no tendria utilidad probar
por nuestra razén cada una de las doctrinas contenidas en un sistema reli-
gioso-moral cualquiera, puesto que de ahi no se deducirfa su origen divino
ni, por lo tanto, la obligacién de abrazarlas. Aun en caso de adherirnos a
ellas, nuestro asentimiento no seria un acto de fe hasado en la reverencia
a la autoridad de Dios; serfa una conviccién meramente racional, sin matiz
religioso ni mérito sobrenatural 4. Objetivo, instrumentos, camino: he ahi
nuestro estudio en este capitulo

ARTICULO 1
Certeza requerida en el hecho de la revelacién

237. Bibliografia: S. TH., 2.2q.12a.4; q.2a.1; q.171 a.5; CG 3,154; M. Nicor4u, S. 1.,
SThS I, 11T 115-128; H. BrREMOND, Psychologie de la foi (Paris 1905); A. Garpeir, O. P., La
credibilité et I’apologétique (Paris 1908); TH. MainaGg, O. P., Introduction d la psychologie
des convertis (1913); IDEM, La Psychologie de la conversion (1915); J. Husy, S. 1., La conver-
sion (Parfs 1919); S. HarenT, Foi: DTC t.6 (1920) 55-514 principalmente: Préparation ra-
tionelle de la for 171-237; Persévérance dans la foi 279-349; Controverse théologique sur I'ana-
lyse de la foi 469-514; J. BaLMmEs, El Criterio: Obras completas (Barcelona 1925) t.15; L. OLLE-
LapPruUNE, De la certitude morale (1928); P. Brocn, O. P., Preparacion moral para la fe y pre-
paracion intelectual para la fe: CiencTom 39-52 (1929-1935) 15 articulos; L. pE GRAND-
MAIsoN, S. 1., La crise de la foi chez les jeunes (1932); E. GUERRERO, S. 1., Conviccidn religiosa
v rectitud moral (Madrid 1940); D. Grasso, S. 1., Génesis y psicologia de la conversion, trad. esp.
(1956); R. Ausert, Le probléme de l'acte de foi (Louvain 1958); J. H. NEwmMmaN, El asenti-
miento religioso, trad. esp. (Barcelona 1960); M. NicoLAu, S. 1., Psicologia y pedagogia de,
la fe Madrid 1960).

238. El problema.—El objetivo de nuestra investigacion se re-
duce, segtin lo dicho, a la existencia del hecho de la revelacién di-
vina. Pero aqui surge el problema. Acabada nuestra busqueda, pue-
de aparecer el hecho de la revelacién, dudoso, probable o cierto, y
aun en este caso su certeza podrd ser moral, fisica o metafisica.
iDeberemos recibir la religién revelada aun cuando sélo sea pro-
bable? ¢Se requerira certeza? ¢Qué clase de certeza serd necesaria?
La respuesta a estas preguntas nos indicard el momento en que un
pagano quede obligado a recibir la religién cristiana, en que un alma

par Hermes dans la theologie catholique: en Demonstration évangéliques; Migne, 14,046-1024.
Mas ampliamente habia tratado esta misma materia en sus Praelectiones theologicae (1842) t.2
p.2.% 460-494. Véase S. Harent en la nota anterior. La duda metédica habia sido va empleada
por San Agustin en el siglo v; v.gr., De libero arbitriol.2 c.2 n.5; y es el método clasico de San-
to Tomas en la Suma Teoldgica: v.gr.; SiDios es uno? Parece que Dios no es uno... 1 q.2 a.5:
BAC 29,369. *

3 Esta meta del proceso apologético esta claramente determinada por la més elemental
pedagogia y repetidamente expuesta por la Iglesia. Cf. Pfo IX, enc. Qui pluribus (D 1634-
1639, sobre todo 1637). La fe como meta subjetiva fue definida en el concilio Vaticano I ¢.3
(D 1789-1794).

4 Por eso tuvo que recurrir Hermes a la distincién de dos clases de fe: una intelectual,
necesaria, pasiva, sin mérito, y otra del corazdn, o entrega a Dios en amor. Una explicacién
de la teoria hermesiana la dio el concilio Vaticano I en las anotaciones al capitulo 7 del pri-
mer esquema (CL VII s29-431).
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en crisis deba considerarse como convertida o en que un alejado de
la Iglesia haya de considerarse como apéstata.

239. Fijemos los términos para mayor precisién.

Duda es el estado de la mente que no se inclina a ninguna de las partes
contradictorias. Dudo de si el nimero de estrellas es par o impar. Puede
ser prudente o imprudente, segtin se den o no motivos razonables para sus-
pender el juicio. No es lo mismo que dificultad.

Dificultad es una contradiccién aparente cuya solucién se me escapa
en este momento. Puede existir con plena certeza de lo contrario. Un texto
con errores atribuido, por ejemplo, a un papa no me hace dudar de la infa-
libilidad pontificia, aun cuando no sepa por el momento dar una solucién
al documento, que tal vez mas tarde se compruebe ser espurio, interpolado
o mal traducido.

Opinidn es el acto de la mente que se inclina a una de las partes contra-
dictorias, aun cuando con temor de que pueda ser verdadera la otra. Este
temor podrd ser asimismo prudente o imprudente, segin se funde en motivos
racionales o en fundamentos sin valor légico, nacidos mds bien de la imagi-
nacién, de la repugnancia de los sentidos a dicha verdad, etc.

Certeza objetiva es la misma necesidad del objeto de ser as{ y que, por
lo tanto, puede engendrar conocimientos ciertos en la mente.

Certeza subjetiva es la adhesién firme de nuestra mente a un objeto que
se juzga como verdadero. Si la realidad no responde a nuestro conocimiento,
se llama certeza meramente subjetiva.

Certeza formal es el estado de nuestra mente (en esto difiere de la
certeza objetiva) que se adhiere a una de las partes contradictorias (en
esto difiere de la duda) con asentimiento firme (en esto difiere de la
opinién) e infalible (en esto difiere de la certeza meramente subje-
tiva). Es la certeza en su sentido pleno.

En la certeza formal se dan dos elementos: a) uno por parte del sujeto;
la indubitabilidad o plena firmeza del asentimiento, y b) otro por parte del
objeto: la infalibilidad o imposibilidad de que sea verdad lo contrario, es
decir, no mera ausencia de error de hecho, sino de derecho, en cuanto lo
opuesto no puede darse. En la indubitabilidad se dan dos aspectos: uno
positivo, que es la firmeza en la adhesién de la mente, que admite un grado
mayor o menor segtn la claridad e influjo de los motivos, y otro negativo:
la exclusion del temor prudente, en lo cual no se dan grados.

240. Orientacién histérica.—Negaron la necesidad de la de-
mostracién cierta del hecho de la revelacién:

1.° Los protestantes, que en el siglo xv1 confundieron la fe re-
ligiosa con una confianza total en Jesucristo, para la cual basta un
movimiento ciego de la voluntad. Los actuales se conforman con
ciertas sefiales de iluminacién espiritual o impulso a la virtud y con
el caracter externo de una amplia propagacién. Tales motivos no
sobrepasan el valor de una probabilidad.

2.9 Los modernistas, representados por Loisy, sostienen que la
revelacién, en ultimo término, sélo se apoya en un conjunto de pro-
babilidades incapaces de producirnos la certeza 5.

S Expuso principalmente su teoria en Les preuves de 'économie de la révelation:

RevClerFr 22 (1900) 126-153. Fue condenada por Pfo IX en el decreto Lamentabili pr.2s
(D 2025). No debe confundirse esta opinién con la de H. Newman, quien pone en ultimo

Teol. fundamental 6
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3.2 Algunos catdlicos, como Gil Estrix, juzgan que una probabilidad
solida es suficiente en orden a un asentimiento firme y la consiguiente
profesién religiosa 6,

241. Nuestra solucion.—ProposicionN: Para abrazar una re-
ligion positiva es necesario tener la certeza del hecho de su revelacién;
pero basta la certeza moral.

PriMERA PARTE: Necesidad de la certeza.

1. Afirmamos la necesidad de conocer con certeza el hecho
de la revelacion antes de abrazar la religién que en ella se funda. No
basta la duda o la probabilidad.

2.9 Es mas; sin certeza no podriamos, en todo rigor, adherirnos
sinceramente a una religiéon positiva, puesto que el acto religioso
de fe en que se funda ha de ser firme, dada la gravedad de sus con-
secuencias.

3.9 La certeza requerida puede obtenerse, bien sea directamen-
te, por argumentos infalibles; bien sea indirectamente, por razones
consolidadas en virtud de un principio reflejo. Recuérdese un doble
ejemplo de tales raciocinios:

a) Por la Providencia.—Ya en el siglo xviI el teélogo aleman
E. Amort razonaba asi: Aun en el supuesto de que cada una de las
pruebas aducidas para demostrar la revelacién cristiana no fuesen
sino probables, no puede concebirse a la Providencia de Dios per-
mitiendo que tantos y tan importantes argumentos como asisten a
la revelacién cristiana y no se dan en las otras, nos condujesen de
modo necesario al error 7. ,

Era una explanacién de la famosa frase de Ricardo de San Victor en el
siglo x11: «/No podrfamos decir a Dios con toda confianza: Sefior, si es un
error [la revelacién cristiana], tt nos has engafnado; pues ha sido confir-
mada con sefiales tan maravillosas y prodigios tan estupendos, que sélo
por ti han podido ser realizados?» 8

b) Por el principio de razdn suficiente en el argumento de conver-
gencia.—Es la deduccién sin forma légica tan bellamente explicada
por H. Newman 9. Son muy frecuentes los casos en nuestra vida
cotidiana en que es tanta la convergencia de argumentos, o mejor
de indicios, independientes entre si, que confluyen a una misma
conclusién, que no se puede sefialar otra razén de esa coincidencia
sino la realidad del hecho por ellos sefialado.

término una verdadera certeza. Una explicacién de la posicién condenada y sus diferencias
con las ideas de Newman y Amort fueron estudiadas por G. Thils, Le décret «Lamentabili
sane exitur et la convergence des probabilités: EphThLov 32 (1956) 65-72.

6 Su opinién fue condenada por Inocencio XI, n.21 (D 1171). Véase A. Soier, La foi
probable. L'acte de foi d’aprés Gilles Estrix: Greg 28 (1947) 511-554.

7 E. AMorT, Demonstratio critica religionis catholicae, nova, modesta, facilis (Venetiis 1744)
261-263. Sobre su método y el de Newman puede verse W. Bartz, Die «Demonstratio ca-
tholicar des Eusebius Amort und der Konvergenzbeweis John Henry Newman: Trierer theolog.
Zeitschrift, 64 (1955) 81-g0.

8 De Trinitate .1 c.2: ML 196,891.

9 El asentimiento’religioso, trad. esp. (Barcelona 1960). Véase sobre su método A. ALva-
REZ DE LINERA, El problema de la certeza en Newman (Madrid 1946). Aun cuando mas anti-
gua, no ha perdido su valor la obra de H. BREMOND, La Psychologie de la foi chez Newman
Emos;, asf como el estudio de E. DiMNET La valeur apologétique de Newman: RevApol 1

1905) 23-33.
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Muy graficamente describe S. Harent la formacién de la certeza reli-
giosa en el joven a la que confluyen el testimonio de sus padres y del pa-
rroco, el trato de personas ilustres, el conocimiento de una gran sociedad
llamada Iglesia, las ideas de un conferenciante, la santidad de un alma esco-
gida, las obras heroicas de caridad vistas por él o las ofdas a través de lec-
turas misionales, la admiracién de los martirios, la experiencia de una vi-
vencia religiosa, los milagros descritos en Lourdes, la vida de Jesus, sus
maximas sencillas, sus principios de pureza moral, la profundidad de sus
sentencias, lo divino y humano de sus milagros, etc. Tantos indicios pro-
venientes de todos lados le ofrecen una certeza inconmovible 10,

242. DEMOSTRACION DE LA PRIMERA PARTE.—I.° Por la natu-
raleza del acto de fe religioso.—El acto de fe con que abrazamos una
religién no podra ser firmisimo e infalible mientras no nos conste
con certeza el hecho de la revelacién divina en que se funda. No
podra ser firmisimo, pues, mientras aparezca solo como probable la
intervencién de Dios, nuestro asentimiento abrigara temor pruden-
te de que tal intervencién no se haya dado. Ni podra ser infalible,
pues cuando las razones son soélo probables, existe la posibilidad
de lo contrario.

Que dicho acto de fe deba ser infalible y firme, es doctrina clara
dentro del dogma catélico, segtin el cual, el asentimiento de la fe
no puede ser falso ni admitir dudas en el sujeto, aun cuando éste
debiera enfrentarse con la muerte o con el testimonio aparentemen-
te contrario de un 4angel, como lo ensefié San Pablo 11, lo declar6
el concilio Vaticano I 12 y es explicado por los teélogos 13. Lo mismo
demuestra la razén.

a) Por la prudencia requerida en el acto religioso.—Los actos ordenados
por Dios deben ser prudentes. No serfa prudente el acto de fe si no fuese
cierto, ya que por él nos entregamos a Dios de tal modo en aquella religién,
que hemos de estar dispuestos aun a sacrificar por ella nuestra vida y todo
lo nuestro. Esta disposicién de espiritu asentada en un hecho dudoso serfa
absurda.

b) Por la naturaleza misma de la fe.—Exige certeza absoluta, ya que ha
de ejercer su influjo decisivo en todo el hombre y en todos sus actos. Si la
revelacién no aparece clerta, estaremos expuestos en cada momento a tener
que cambiar todos nuestros conceptos de Dios y su culto y todos nuestros
hébitos morales. Tal modo de proceder es inadmisible en la vida del hombre.

243. 2.° Por la naturaleza de la ley.—El contenido de toda
revelacién divina es en sentido pleno una ley o conjunto de leyes que
obligan, sea al entendimiento, sea a la voluntad. Pero sabemos que
cualquier ley, sélo probablemente promulgada, no obliga a su cum-
plimiento, sino Unicamente a su inquisicién ulterior.

SEGUNDA PARTE: Es suficiente la certeza moral.

244. 1.° Es necesario precisar bien los términos de nuestro
aserto. Excluimos, desde luego, el significado vulgar de certeza mo-
ral equivalente a una probabilidad grande. Puede ser moral:

10 Foi: DTC VI 321.

11 Hebr 11,1; Rom 4,16-22; G4l 1,8.
12 C.3 y can.6: D 17935 y 1815. 13 Véase en esta misma obra t.2 Tratado de la fe.



164 Tr.2. La religion natural y la revelacion cristiana

a) Por razdén del motivo, en cuanto se opone a la fisica y meta-
fisica, fundadas en las leyes de igual nombre. La certeza moral es la
que se apoya en las leyes morales o modo constante de proceder de
los hombres, como es el que una madre ame a su hijo o que nadie
mienta sin razén para ello. Es el concepto cldsico, superado ya en
la nomenclatura moderna.

b) Por razoén del influjo moral, llamase con este nombre a la
certeza referente a verdades de orden histérico, fisico o metafisico
que influyen en la vida moral del hombre y que no se perciben sin
clertas disposiciones morales previas por parte del sujeto. Obvias para
una mente pura, resultan inadmisibles para un espiritu corrompi-
do, v.gr., la inmortalidad del alma, la grandeza de la castidad, la
existencia de la Providencia, etc.

¢) Por razén de la evidencia, suele llamarse moral a la certeza
inevidente, es decir, aquella que, aun basindose en motivos fisicos
o metafisicos, no impide todo temor imprudente y permite un cierto
influjo de la voluntad en cuanto a la firmeza subjetiva de la adhesion,
si bien excluye cualquier temor prudente y todo peligro de error.

Evidencia no es lo mismo que certeza. Evidencia es la claridad y luz con
que se ofrece el objeto a nuestra inteligencia. La certeza es firmeza e infa-
libilidad; fa evidencia es claridad de manifestacién. Hay evidencia simple-
mente tal, que se halla en todo acto clerto, y es imprescindible para apreciar
los motivos; y evidencia incoercible, que constrifie necesariamente nuestra
inteligencia en un sentido determinado, como dos y dos son cuatro. La
primera impide todo temor prudente; la segunda excluye aun el imprudente,
haciendo imposible cualquier vacilacién 14, En la certeza moral basta la
primera.

2. La certeza moral en estos dos ultimos sentidos coincide
en la vida practica y encierra tres elementos, segun el adjunto cua-
dro: I) Motiuos intelectuales; 1) Condiciones previas, y III) Influjos
suplentes.

14 Una de las mejores obras de conjunto para el estudio de la certeza moral, aun cuando

con matices antiintelectualistas algo exagerados, es la de L. OLLE-LaPRUNE, De la certitude
morale (1928). Aunque anterior, merece también citarse A. GARDEIL, La certitude probable

(1911).
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[ Motivo formal de la certeza: Razones de orden intelectual.
' 1 conocim. previos.

preambulos. . g
ausencia prejuicios.

visién falseada.
defectos psicasténicos.

atencién inadecuada.
(intel. ...J psicolég. ...

resp. estado cuestién.,
| metodolég { resp. proceso demostrativo.
""Yresp. uso de argumentos.
| resp. principios reflejos.

Condic. previas. |

CERTEZA MORAL

pasiones.
[resp. inclin. natur .+ soberbia.
lujuria.

morales . . j
indolencia.

resp. voluntad. . ... falta sinceridad.
falta amor verdad.

imégenes.
[ resp. sentidos . .q sentimientos amor.
experiencia vital.

kInﬂuj. supl. evidencia. . ) )
propensién asentir.
resp. voluntad. . j aplicacién mente.
{ constancia atencién.
mocién en entendimiento.

245. 1. Motivo formal del asentimiento.—Est4 constituido por
las razones de orden intelectual de las que depende la infalibilidad
del juicio y la imposibilidad absoluta de lo contrario. Si estos mo-
tivos son insuficientes, no podra darse certeza; ni pueden ser supli-
dos por ningtn otro medio.

246. II. Condiciones previas requeridas para que sean percibi-
dos los motivos 1ntelectuales. No aumentan la fuerza de los moti-
vos, sino favorecen el que puedan percibirse. Las hay: A) intelectuales,
y B) morales.

A) Intelectuales, es decir, referentes al entendimiento:

a) Ciertos predmbulos sin los que no se podré proceder en la demostra-
cién; por ejemplo: 1) determinados conocimientos previos; v.gr., existencia
de Dios y su providencia antes de investigar en una religién positiva; 2) ca-
rencia de prejuicios, v.gr., agnosticismo, pragmatismo, que impidan una
demostracién serena.

b) Determinadas disposiciones psicolégicas que pueden impedir o, al
contrario, favorecer la investigacién; por ejemplo: 1) la facultad de observar
el objeto integramente bajo todos sus aspectos; 2) la imparcialidad en la
contemplacién, no viciada de antemano con la correspondiente deformacién
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del objeto; 3) la carencia de defectos psicasténicos, que desvien la mente del
comun modo de pensar 15,

c) Errores metodolégicos que falseen los raciocinios; por ejemplo: 1) el
planteamiento falso del estado de la cuestién por ambigiiedades o equivocado
punto de origen; 2) un proceso erréneo de demostracion, pretendiendo el
mismo orden de pruebas en disciplinas dispares, tratando de explicar los tex-
tos claros por los obscuros o anteponiendo las dificultades a las pruebas incon-
cusas; 3) el uso engafioso de argumentos, empleando, v.gr., diversos pesos y
medidas para las razones del adversario y las propias, o utilizando términos
equfvocos; 4) el olvido de ciertos principios elementales y motivos reflejos
que iluminan la cuestién, como la presuncién de propiedad basada en la
posesién actual, la falta de razén suficiente explicativa, etc. 16

B) Morales, es decir, referentes a la naturaleza misma o a la voluntad.
Tales son:

a) Ciertas inclinaciones de la naturaleza corrompida, que obscurecen
la intuicién de la verdad. La experiencia ensefia cémo impiden la contem-
placién de algunas verdades: los deleites corporales, los estados pasionales
del dnimo, la soberbia del espiritu, el ardor de la concupiscencia. La sere-
nidad y pureza del alma facilitan el uso de la razén. Ya dijo San Agustin
con frase breve y expresiva: «Al paladar enfermo le causa pena el pan, que
es suave para el sano, y a los ojos dolientes es molesta la luz, que a los lim-
pios es agradable» 17,

b) Peculiares disposiciones de la voluntad favorecen u obstaculizan la
adquisicién de la verdad: 1) la indolencia en el trabajo respecto a las cuestio-
nes dificiles del espfritu; 2) la sinceridad que aparte todo dolo, aun incons-
ciente, en la busqueda de la realidad; 3) el amor vehemente de la verdad,
que arrastra hacia su posesion 18,

247. III. Influjos destinados a suplir la falta de evidencia in-
coercible y a ayudar la firmeza subjetiva del asentimiento. A esto
pueden contribuir tanto a) las facultades sensibles, como b) la vo-
luntad.

a) Facultades sensibles.—Entre otras ayudas para el fin indicado estdn:
1) Las comparaciones e imdgenes que aclaran a veces una verdad; 2) el amor
o el odio, que prestan colores de suma viveza; 3) la experiencia vital interna,
que vivifica nuestros conocimientos 19,

15 Estos defectos intelectuales fueron ingeniosamente expuestos por J. BaLumes, El Crite-
rio: Obras completas (Barcelona 1925), t.15. Pueden verse en particular los c.1,3; c.5,6;
C.13,4 ¥ 5; ¢.22,10 ¥ 12. Véase asimismo H. Morick, Le point de vue du croyant: RevApol 64
(1937) 129-148.

16 P. BrocH, La preparacion intelectual para la fe: CiencTom 41 (1930) 36-49.166-187.
323-342.

17 Santo Tomas va tratando con gran acierto estos diversos impedimentos. Sobre el in-
flujo de las pasiones, 1.2 q.33 a.3 (BAC 126,819-821); de la soberbia, 2.2 g.162 a.3 (BAC 134,
350); de la lujuria, 2.2 q.15 a.3 (BAC 180,459-461). Véase P. BrocH, Preparacién moral para
la fe: CiencTom 39 (1929) 188-206; 40 (1929) 23-41.145-172.

18 E. Joly ofrece una perspicaz descripcién de los artificios tras los cuales se esconde con
frecuencia esa falta de sinceridad y amor a la verdad (Nuevo curso de filosofia. Logica 312s).
Sobre esta autosugestion en nuestras ideas ya habfa dicho Fichte que tnuestro sistema filoso-
fico ordinariamente no es otra cosa que la historia de nuestro corazéns, y mas recientemente
escribié en el mismo sentido M. Unamuno: «La doctrina que forja o abraza un hombre suele
ser teorla justificativa de su propia conductas (Ensayos I 83).

19 Sobre el influjo del corazén escribié paginas muy bellas B. Pascal, hasta el punto de
que este elemento pudiera haber influido tal vez en el orden de su apologética. Cf. M. RoGer,
L’ Apologétique de Pascal (1958); véase asimismo A. MaLvy, Pascal et le probléme de la cro-
yance (1923); M. F. Sciacca, Pascal, trad. esp. (1955) 157-254. Son notables asimismo las
paginas de J. H. Newman en su obra El asentimiento religioso, trad. esp. (Barcelona 1960)
51-104.
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b) La voluntad tiene un influjo benéfico: 1) fomentando la propensién
de la mente para recibir con humildad y sin violencia la autoridad extrafia
cuando esto aparece prudente; 2) obligando a nuestra mente a prestar una
atencion diligente a las verdades percibidas; 3) manteniendo constante a la
razén en su previa investigacién y en su posterior asentimiento a pesar de
los temores imprudentes que puedan hostigarla; 4) inclinando eficazmente
nuestra mente para que abrace con firmeza subjetiva los argumentos que se
han demostrado ya verdaderos 20,

Con esto queda clara la naturaleza de esta certeza, fundada, como toda
certeza, en argumentos infalibles, pero que se llama moral por presuponer
ciertas condiciones morales para que la fuerza de éstos pueda ser reconocida.
Es la certeza mds propia del conocimiento religioso, ya que, sin restar fuer-
za a su seguridad, deja un cierto juego al libre albedrfo en su adquisicién.
No ha de creerse por eso que es exclusiva del terreno religioso, pues se da
también en las disciplinas histéricas, politicas, sociales, etc. 21.

3. No siempre la certeza moral es inferior a la certeza fisica.
Maés absurdo resulta el pensar que no existe Moscti aun para los
que no la hemos visto (certeza moral apoyada en testimonios) que
el suponer que un hombre anda sobre las aguas sin hundirse (cer-
teza fisica).

4. Para abrazar la fe basta la certeza moral asi expuesta, y
dentro de ella la certeza vulgar, es decir, espontinea, sin reflexién
cientifica, tal cual suelen tenerla las personas desprovistas de cono-
cimientos filoséficos.

248. DEMOSTRACION DE LA SEGUNDA PARTE.—I1.° Por la na-
turaleza de la ley.—La revelacién divina es una ley o conjunto de
leyes. Para la sumisién a cualquier ley basta la certeza moral de su
existencia. No hay por qué exigir certeza superior en este caso,
tanto méas cuanto que, si en leyes humanas el no someterse a ellas,
supuesta tal certeza, supondria una ofensa para el legislador, mucho
mas la constituiria en la ley divina, donde la majestad del legislador
supera a las otras en grado infinito. )

249. 2.° Por la naturaleza de la certeza moral.—Para admitir
una ley basta, sin duda, una certeza tal que se funde en motivos
aptos para excluir todo peligro de falsedad o de temor imprudente.
En la certeza moral se dan estas caracteristicas, y es la certeza que
puede darnos la historia y el testimonio humano.

250. Valoracién teoldgica.—Nuestro aserto debe calificarse
como doctrina catélica.

a) Inocencio XI, en un decreto del Santo Oficio de 1679, condend la
proposicién de que la fe sobrenatural podfa compaginarse con una noticia
s6lo probable de la existencia de la revelacién (D 1171).

20 La influencia de la voluntad en el entendimiento como efecto de la inmanencia mutua
de las facultades véase en F. TaymaNs D’EYPERNON, Les énigmes de I'acte de foi: NouvRevTh
76 (1954) 113-134. Las dificultades que tal influjo pudiera suscitar las trat6 P. BrocH, Pre-
paracion moral para la fe: CiencTom 40 (1929) 145-172.

21 Acerca de las diferencias entre esta certeza y la propia de las ciencias naturales cf. Guy
DE BroGuig, Certitude de science et certitude de foi: RechScRel 37 (1950) 22-46. La dualidad
de influjos filoséficos y morales esta tratada con gran acierto por E. Guerrero, Conviccion
religiosa y rectitud moral (Madrid 1940).
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b) Pio IX, en su enciclica Qui pluribus, dice expresamente que es
necesario que la razén humana inquiera diligentemente para que le conste
con certeza que Dios ha hablado (D 1637).

¢) Que baste precisamente la certeza moral, es doctrina comun y
cierta entre los tedlogos. La Iglesia, fuera de un caso en que habla mds
bien del dltimo juicio practico para el asentimiento 22, no emplea la palabra
evidentes al referirse a los motivos de credibilidad, sino mas bien los llama
ciertos, admirables, espléndidos 23. El concilio provincial Coloniense de 1860
dice de modo expreso que serfa pedir demasiado a la razén una certeza en
que se excluyese todo temor, aun imprudente 24,

251. Cuestiones complementarias.—1.° SUFICIENCIA DE LA
CERTEZA RESPECTIVA.-—Al recordar la doctrina catélica sobre la ne-
cesidad de la fe en los nifios o en las personas rudas en materia re-
ligiosa (que son una gran mayoria aun de las ilustradas en otras
ciencias), hiere en seguida el problema de compaginar estas ense-
fianzas con la imposibilidad en dichos sujetos de una verdadera cer-
teza sobre la revelacion divina. La mayor parte creen por el simple
testimonio de sus padres, del parroco o de los catequistas. ¢Cémo
afirmar la existencia de una verdadera certeza en tales mentalida-
des? Para ello es menester advertir que la certeza puede ser:

Certeza absoluta, fundada en motivos capaces de excluir toda duda o
temor prudente aun en los entendimientos cientificos y sabios.

Certeza respectiva o relativa, fundada en motivos aptos para impedir
cualquier duda o temor prudente sélo en las mentes infantiles o adultas
poco cultivadas. En ésta se da cierta imperfeccién, que en seguida analiza-
remos con mas detalle.

No hay duda entre los catélicos de que la certeza respectiva basta
para el acto de fe, puesto que a) la Iglesia obliga a los nifios y a los
rudos a recibir los sacramentos de la penitencia y la eucaristia, para
los cuales es necesaria la fe, y ha recibido en su seno a pueblos tos-
cos e incultos, capaces sélo de certeza respectiva. b) Ademds, el acto
de fe es el fundamento necesario para la practica de la religién y el
logro de nuestro Gltimo fin. No debe, pues, ser algo imposible para
la mayoria de los hombres.

Esta doctrina debe considerarse como cierta en teologia, confor-
me a las anotaciones de los tedlogos en el concilio Vaticano I, donde
advertian que la gran mayoria de los hombres, aun los mas incultos,
pueden conocer los motivos de credibilidad sin dudas o temores
prudentes 25,

252. Mis delicada es la explicacién de la naturaleza de tal
certeza y de la razén de su suficiencia.

Hubo autores que, concediendo sola probabilidad a los motivos de di¢hos
sujetos, quisieron concederles la certeza mediante suplencias sobrenaturales,
sea por una vivencia interna del creyente que experimenta no poder dudar,

22 CoNcirio VaTicano I, Const. sobre la fe c.3 (D 1794). Véase S. HarenT, Foi: DTC VI
217-219. Con frecuencia habla la Iglesia de la evidencia del juicio de credendidad, que es di-
verso del de credibilidad, de que tratamos.

23 Recuérdese, por ejemplo Pio IX, Qui pluribus (D 1638); el concilio Vaticano 1 los
llama claros, ﬁrmmmos, irrefragables (D 7935)

24 Tit.1 ¢.6: CL V 279. 5 Adnotationes 19 II: CL VII 532s.
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firmeza que sélo puede venir de Dios (ANTONIO PEREZ); sea por una es-
pecie de voz interna que le confirma en lo ensefiado por el parroco o cate-
quistas (CarD. PALLAVICINI); sea por una iluminacién intima del Espiritu
Santo (M. Esparza) 26, Otros, como A. GarpeiL, O. P., suponen que a
veces la gracia sobrenatural puede obrar a modo de sugestién subjetiva que
aparte dificultades y consolide la firmeza, y en casos especiales sea conocido
conscientemente tal influjo como un nuevo argumento de credibilidad 27.
Mis recientemente, P. Rousselot, S. I., propuso una cierta luz de la fe
que muestra al entendimiento la conexién necesaria entre los motivos de
credibilidad y la existencia de la revelacién 28,

Dejadas tales opiniones como faltas de fundamento en la expe-
riencia religiosa, dos son las teorias principales al presente. Para
comprenderlas hemos de advertir que la deficiencia propia de la
certeza respectiva puede provenir de dos fuentes diversas: a) de la
insuficiencia del motivo en si, como es el solo testimonio de los padres
o del parroco, con frecuencia falible; b) del conocimiento insuficiente
del motivo, que, siendo en si plenamente demostrativo, como, por
ejemplo, el milagro, sin embargo, tal como es concebido por el nifio
(algo imposible aun para los mds forzudos y sabios del pueblo), no
resulta apto para convencer a un espiritu culto.

Segun ciertos autores, la imperfeccién de la certeza respectiva radica
en la debilidad misma del motivo. El nifio y el inculto tnicamente tienen
por argumento el testimonio de sus padres y pédrroco, de donde, natural-
mente, se sigue que la certeza en tales sujetos es solamente subjetiva, no
formal, que incluya necesariamente la infalibilidad del acto, y aun cuando
en este caso esté de hecho unida a la verdad del objeto, pero esta unién es
accidental, no requerida necesariamente por el motivo que es falible. Por
otra parte, conceden que el nifio, al irse desarrollando, debe ir buscando
otros motivos mds sélidos para su fe hasta llegar a los argumentos firmes en
absoluto 29.

Nosotros creemos que la certeza respectiva en el nifio y los in-
cultos tiene su insuficiencia en el conocimiento imperfecto del moti-
vo 30, Es cierto que tales sujetos se fundan, como en motivo inme-
diato e inadecuado, en el testimonio de sus padres; pero, si estin
bien 1nstru1dos, saben que Jesucristo hizo milagros para probar su
divinidad y sienten mas o menos confusamente que el testimonio
de su madre estd respaldado por la autoridad de la Iglesia, cuya
existencia probaremos ser un milagro moral plenamente demostra-
tivo. El nifio ve una diferencia esencial en el testimonio de su ma-
dre cuando le afirma que Cristo es Dios y cuando le dice que tiene

26 ANT, PEReZ, De virt. theol. disp.1 c.2; Carp. S. PaLravicing, De fide 1.3 c.4; M. Es-
PaRZA, De virt. theol. q.22 a.3.

27 La crédibilité et ’apologétique ed.2.* 318-320. Véase R. AuBERT, Le probléme de l'acte
de foi 393-450.

28 Les Yeux de la foi: RechScRel 1 (1910) 241-259. Véase R. Auskert, Le probléme de
Uacte de foi 451-511.

29 Asi, por ejemplo, el card. J. b Luco, De fide d.4 5.6 n.84; S. ScHIFFINI, De virtuti-
bus infusis n.184; St. HARENT, Foi: DTC VI 219-237, etc.

En los tiempos modernos, la mayorfa siguen nuestra opinién, como lo confiesa el
mismo L. Lercher-F. Schlagenhaufen, S. 1., a pesar de defender ¢l, por su parte, la contra-
ria. Alli pueden verse los autores a nuestro favor (Institutiones Theologicae dogmaticae 1 n.85).
Talgvez céuien mas claramente la ha expuesto es H. LENNERz, S. 1., De virtutibus theologicis
n.289-298.
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una tia muy rica. La razén, pues, de creer es el testimonio de sus
padres juntamente con los milagros de Cristo, la autoridad de la
Iglesia y otros elementos similares. He aqui el motivo mediato y
adecuado de su fe.

De esta forma podemos asegurar que el nifio tiene no solamente certeza
subjetiva, sino formal, ya que el motivo estd necesariamente unido a la
verdad del objeto y que, al irse con la edad desarrollando, su entendimiento
no precisa ir en busca de otros motivos: le basta ir conociendo mejor los que
ya tenfa, como le sucede con todas las demds ideas verdaderas que poseia
en los restantes sectores de la vida. De este modo, admitiendo la imperfec-
cién de la certeza respectiva no por la debilidad del motivo, sino por lo
rudimentario de su conocimiento, se explica mejor: a) la existencia de
certeza formal en el nifio; b) la diferencia de la certeza en el nifio catdlico
y el protestante, que no tiene como fundamento mediato y adecuado la
autoridad de una iglesia cuya existencia sea un milagro moral; y ¢) la faci-
lidad de perseverar en la fe, puesto que no llega en la vida un momento de
crisis por falta de motivos firmes, ya que paulatinamente van perfeccio-
nandose los que desde el principio se posefan.

A esta opinién parece favorecer el concilio Vaticano I en las
anotaciones de sus teélogos 31,

253. 2.° LAS CONVERSIONES A LA VERDADERA FE.—En la ac-
tualidad son innumerables los escritos, muchos de ellos autobiogra-
ficos, sobre conversiones a la fe catélica 32. Pueden iluminar nues-
tra doctrina y, a su vez, ésta los explicard mejor. Notemos lo si-
guiente:

1. Hay conversiones evolutivas, por un proceso sucesivo del es-
piritu y un estudio progresivo de los motivos de credibilidad, y hay
conversiones fulminantes, merced a una conmocién subita del espiritu
con transformacién repentina de ideas, sentimientos y voluntad.
Entre éstas, unas se sefialan como efecto de un fenémeno sobrena-
tural, v.gr., la de San Pablo—, mientras otras proceden de sucesos
naturales slempre, ya se entiende, con la necesaria cooperacién de
la gracia.

2. En todos estos procesos, la conversién real se da cuando el
sujeto, convencido por argumentos racionales, se adhiere a la fe
mediante un asentimiento intelectual y libre. Todos los demas ac-
tos del proceso son previos o consiguientes a la conversién, aun cuan-
do con frecuencia las conmociones sentimentales, afectivas e ima-
ginativas tengan tanta vida y calor que parezcan ser los elementos

31 Aun cuando los fieles més incultos no comprendan con anélisis los motivos de credi-
bilidad ni sepan explicarlos, sin embargo, tienen un conocimiento acomodado a ellos de la
Iglesia una, santa, catdlica y apostélica, y en ella ven un motivo, o mejor dicho, un conjunto
de motivos inconmovibles de su fer (Adnotat. in primum Schema de la Const. de la doctrina
catolica: CL VII 533).

32 La enumeracién de autobiografias y compilaciones de escritos sobre personas con-
vertidas formarfan un libro extenso. Para el estudio general del problema pueden verse:
TH. MaiNacg, O. P., Introduction a la psychologie des convertis (Paris 1913); IpEM, La Psy-
chologie de la conversion (Paris 1915); J. Husy, S. 1., La conversion (Paris 1919); A. Opo-
NE, S. L., I fattori della conversione religiosa; CivCatt 3 (1940) 32-41; M. NicoL4y, S. 1., Va-
lores teoldgicos en la psicologia de la conversion (Granada 1943); J. C. Murray, S. 1., The Roof of
faith: ThSt ¢ (1948) 20-47; A. ALVAREZ DE LINERA, Psicologia de los convertidos y psicologia de

la conversidn: RevEspir 9 (1950) 135-160; D. Grasso, S. 1., Génesis y psicologia de la conver-
sidn trad. esp. (Barcelona 1956); Yves CoNGAR, The Idea of conversion; Thgt (1958) 5-20.
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principales, dejando en segundo término engafiosamente el acto in-
telectual y volitivo.

3. Generalmente empieza el proceso por una consideracién mds profunda
y extremadamente emocional del fin Gltimo del hombre y su significado en la
vida, de las miserias del espiritu despojado de religién, del deseo de puri-
ficacién de la propia conciencia. En otras ocasiones, el primer impacto es
efecto de un suceso externo, una desgracia, los ejemplos de un buen amigo,
una lectura piadosa o cosas semejantes. Estas primeras emociones en reali-
dad no son sino estimulos del proceso.

4. A aquella primera conmocién sigue mas o menos répidamente un
proceso intelectual en que la mente, con reflexién serena, va descubriendo los
argumentos en favor de la fe. Un proceso equivalente se da aun en las con-
versiones fulminantes, en las cuales el entendimiento realiza de modo repen-
tino una sintesis de argumentos e indicios antes sélo obscuramente percibidos
o latentes en la subconsciencia. En ambos casos juega un papel importante
la convergencia de indicios.

5. Sea inmediatamente después de la intuicién de los motivos de
credibilidad, sea algin tiempo mds tarde, al fin la voluntad se decide a im-
perar el acto de fe y abrazar la religién correspondiente. Es el momento
esencial de la conversién.

254. 3.° La apostasia.—No sélo el proceso de conversidn,
sino también el de apostasia tiene intima relacién con nuestro pro-
blema 33. Es menester notar lo siguiente:

1. Quien no tenga certeza ni directa ni indirecta del hecho de
la revelacién divina, no puede realizar un acto de fe auténtico y, por
lo tanto, estd fuera de la religién positiva correspondiente.

2. No hay duda de que un creyente catélico puede caer en tal
estado intelectual, puesto que se trata de una certeza moral que por
su naturaleza exige ciertas disposiciones morales e influjo de la vo-
luntad. Pensemos en un hombre hundido en la corrupcién de cos-
tumbres y enredado en prejuicios culpables o en un joven poseedor
tan sélo de una certeza respectiva, que ante los ataques circundan-
tes de la impiedad descuida su ulterior instruccién religiosa.

3. Debemos, sin embargo, afirmar que la pérdida de la fe no
tiene lugar sin pecado grave. Esto aparece claro tanto por la simple
consideracién de la providencia de Dios, que no abandona si no es
primero abandonada, como por los documentos teolégicos, princi-
palmente del concilio Vaticano I, en uno de cuyos cdnones se con-
dena expresamente el «que los catélicos puedan tener causa justa
de poner en duda, suspendido el asentimiento, la fe que ya han re-
cibido bajo el magisterio de la Iglesia...» (Const. sobre la fe c.3 can.6:
D 1815) 34,

4. Al imputar pecado grave a quien pierde la fe, tratamos:

a) Del hombre catélico que abandona su fe, no del hereje que por igno-
rancia invencible persevera en su error.

33 He aqui algunas de las obras generales sobre la apostasia de la fe: TH. MAINAGE, O. P.,
Le témoignage des apostats (Parfs 1916); V. LENOIR, La perte de la foi: RevApol (1927)
180ss; L. DE GrRANDMAISON, S. 1., La crise de la foi chez les jeunes (Paris 1932); G. B. Guz-
zETI, La perdita della fede nei cattolici (Varese 1940); E. TiERNO GALVAN, RevEstPol 38
(1951) 77-85; J. PINTARD, La sincerité de I'incroyant: AmCl (1959) mars 165-168.

Acerca de lo que defini6 propiamente el concilio Vaticano ha habido sus disputas
por la doble interpretacién de justa causa en sentido subjetivo o simplemente objetivo. Una
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b) Del catélico que rechaza conscientemente los dogmas, no del que por
ignorancia inculpable niega o duda de alguno de ellos sin conocer su cualidad
de verdad revelada.

c) Del creyente bien instruido en tiempos anteriores, no de quien ingresé
en la Iglesia sin las ensehanzas catequéticas necesarias, del joven que,
equipado en su nifiez con matices leves y superficiales, se trasladé a una
regioén herética o de otros casos similares en que no llegaron a captar los
fundamentos de la fe.

d) Del catélico asi descrito afirmamos que a) peca gravemente al aban-
donar su fe, b) aun cuando tal vez no cometa el pecado en el momento mismo
en que rechaza la fe, sino que a veces podra serle imputado en sus causas,
es decir, en actos responsables precedentes de donde se ha seguido el acto
actual de su mente y por los que se sustrajo a la amorosa providencia de
Dios. ¢) Es mads, no faltan tedlogos que opinen que el pecado gravemente
responsable en la causa no debe ser siempre precisamente pecado contra la fe,
sino pudo haberlo sido contra alguna de las otras virtudes obligatorias 35,

255. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Es cierto
que en otras obras de virtud basta la probabilidad para poner el acto
correspondiente, como en la limosna, que no dejarad de ser tal aun
cuando no estemos seguros de que se la hacemos a un pobre ver-
dadero, o en la obediencia, que sera obligatoria para el hijo aun con
dudas sobre la paternidad real de quienes cuidan de él.

Las virtudes morales quedan especificadas por sus objetos respectivos
tales cuales subjetivamente se muestran en la conciencia, y asf la limosna
tendrd este cardcter siempre que yo crea socorrer a un necesitado, aun
cuando lo sea sélo fingidamente. Pero las virtudes intelectuales tienen por
objeto la realidad tal cual es en sf, pues de lo contrario serfa error y no
virtud intelectual. Por eso en las virtudes morales estaré yo obligado a
obedecer a mis padres a pesar de dudar sobre su verdadera paternidad,
pero no estaré obligado a creer firmemente en la misma.

ARTICULO I1I
Los criterios internos

256. Bibliografia: S. Tn., 1-2q.109a.6; 2.2q.2a.9ad 3; Quodl. 2a.6; M. NicoLAv, S. 1.,
SThS 1, 11 129-159; Carp. V. DecHaMps, La question religieuse résolue par les faits ou de la
certitude en matiére de religion: Oeuvres compleétes, t.3 v 4 (1860); A. M. WEiss, O. P., Apo-
logia del Cristianismo desde el punto de vista de las costumbres y de la civilizacidn, trad. esp.
(Barce]ona 1905); A. pE Pourriquet, O. P., L'objet intégral de I'apologétique (Paris 1912);

. WErss, O. P., La ciencia prdctica de la vida, trad. esp. (Barcelona 1921); J. BALMES,
El pmtestanttsmo compa'rado con el catolicismo en sus relaciones con la civilizacién europea:
Obras completas (Barcelona 1925) t.5-8; L. E. Boucaup, El cristianismo y los tiempos presen-
tes, trad. esp. (1927), principalmente, Introduccion 17-59; G. BRUNHES, La foi et sa justifica-
tion rationelle (1928); RuTtTEN, O. P., jPuede creer un hombre razonable? trad. esp. (1933);
1. CasaNovas, S. 1., Conferencias apologeticas: V. Criterios de revelacidn subjetivos; VI. Crite-
rios de revelacion objetivos t.1 (Barcelona 1950).

257. El problema.—Al empezar nuestra investigacién, lo pri-
mero que debemos conocer es lo relativo a los instrumentos nece-

bibliografia abundante sobre esta materia puede verse en A. StoLz, Was definiert das Va-
ticanische Konzil iiber den Glaubenzweifel?: ThQschr 111 (1930) 519-560.

35 St. Harent, Foi: DTC VI 203. Uno de los mejores articulos en conjunto es el del
P. HiirtH, De inculpabili defectione a fide: Greg 7 (1926) 3-27.203-224; los documentos acer-
ca de esta materia estan recogidos por H. LENNERZ, Textus et Documenta, sect. theol. n.3
(Roma 1932).
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sarios para ella. En nuestro caso, éstos son los criterios cuya natu-
raleza, valor e importancia es preciso analizar.

CriTerIO, de la raiz griega xpivw = discernir, es aquello que
nos sirve para reconocer algo como verdadero y distinguirlo de lo
falso, como es el sonido argentino en una moneda de plata.

CRITERIO DE LA REVELACION serd, por tanto, aquel elemento de
juicio mediante el cual reconocemos la revelacién verdadera y la
distinguimos de las ficticias. Se le llama también signo !, ya que
nos sefiala la verdadera revelacién. Cuando el criterio radica en el
mismo objeto que ha de discernir, se llama también nota o propie-
dad manifestativa. Notemos, para evitar confusiones, la diferencia
entre motivo de credibilidad, de credendidad y de fe.

Motivo de credibilidad es la razén que mueve nuestro entendimiento a
recibir como verdadero el hecho de la revelacién; v.gr., el milagro. Se
idzntifica con el criterio, aun cuando éste se refiere al fin préximo: sefialar
la revelacién, y aquél tiende al fin remoto: mover el entendimiento a abra-
zarla. Efecto del motivo de credibilidad es: tal verdad aparece creible.

Motivo de credendidad es la razén por la que veo mi obligacién de prestar
fe a la revelacién divina; por ejemplo, el dominio de Dios sobre mi. Efecto
del motivo dz credendidad es: tal verdad debe creerse.

Motivo del acto de fe es la razén inmediata del acto intelectual mismo
por el que nos adherimos a las verdades reveladas. Tal motivo es la autoridad
tzstificante divina, y su efecto es: creo tal verdad.

DoTtEes DE Los CrRITERIOS.—Los criterios, para ser eficaces, deben
ser: a) ciertos, que impidan, al menos reunidos en conjunto, cual-
quier temor prudente en una mente sana; b) objetivos, que prueben
realmente, prescindiendo de los sentimientos del sujeto; c) claros
de modo que, a base de una diligencia congrua, puedan ser perci-
bidos por cualquier entendimiento, al menos en su conjunto; d) uni-
versales, es decir, que puedan ser comprendidos y expuestos por
todos, ya que la revelacién tiene un caricter publico y social.

258. DIvIsiON DE LOs CRITERIOS.—Por su fuerza probativa los
hay: a) Negativos, de cuya ausencia se deduce ser falsa la revelacién
correspondiente y de cuya presencia sélo se infiere que tal revela-
cién pueda ser divina; v.gr., la moralidad de la doctrina. Son necesa-
rios, pero insuficientes. b) Positivos, aquellos cuya presencia demues-
tra taxativamente el origen divino de la revelacién; v.gr., el milagro
o la profecia. Estos son suficientes, aunque cada uno en particular
no necesario.

Por su valor jerdrquico sz clasifican en primarios y secundarios. a) LI4-
manse primarios los que poseen las dotes antes descritas de claridad, obje-
tividad, certeza y universalidad y que, por lo tanto, tienen fuerza probativa
facil, cierta y universal; v.gr., los milagros. No entrafian precisamente prio-
ridad en cuanto al tiempo ni en cuanto a la eficacia préctica en casos deter-
minados. b) Secundarios son los criterios a los que faltan algunas de las dotes

! Sobre todo en los Evangelios, el vocablo signo es el més usado, como veremos al tratar
de los milagros de Cristo.
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dichas; por ejemplo, la correspondencia con las tendencias humanas, cues-
tién dificil de examinar.

Por su naturaleza son: a) externos o internos, segin se hallen
fuera de la doctrina revelada y del sujeto que la recibe o existan
dentro de uno de estos dos elementos. Estos internos podrdn ser
consecuentemente objetivos o subjetivos, segiin sean inherentes al
objeto, es decir, a la doctrina, o ala persona destinataria de la reve-
lacién 2. He aqui en el adjunto esquema los criterios principales,
incluyendo aun algunos falsos, que van sefialados con una cruz (t).

ESQUEMA DE LOS CRITERIOS

(Inspiracién privada del Espiritu Santo (1)
Intuicién realidad divina (1).
Postulados de razén précticos ().
Instinto ciego (1).

Juicios apreciativos de valor ().

Individual . } Sentimiento afectivo (1).
Experiencia interna (t).
Indigencia de la accién (1).
Gusto interno.

Luz intelectual.
Paz y tranquilidad de espiritu.
| Correspond. tendencias hombre.

[ Subjetivos.?}

Familia.
Univers... Satisfaccién tendenc. . ..+ Sociedad.
Humanidad.

Internos

Verdad doctrina.
Moralidad doctrina.
< Armonfa doctrina
Eficacia doctrina.

| Sublimidad doctrina.

( Autoridad legado.
. En causa 4{ Multitud fieles.
Sentid 0}

amplio.| En efec- ) Frutos buenos costumbres.
tos. ... | Frutos buenos civilizac.

Sentido es-
tricto. . .

kObjetivos .

CRITERIOS

. . \
Cardiognosia

Profecia. (En legado{ Sabiduria sobrehumana.
i Santidad sobrehumana.

Morales. . . .
1 [ Propagacién celebérrima.

Convers. maravillosa cost.

Externos

En relig.}
L revel...

Socied. cont.

Cox}stan- I advers.
cia.....

Milagros. . /
Undiv. mart.

Fisicos.

2 No todos los autores siguen la misma clasificacién. La nuestra es la mas comin y con-
forme al concilio Vaticano I. Véase J. M. A. VacaNT, Etudes théologiques sur les Constitutions
du Concile du Vatican II 37.
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De todos estos criterios, en el presente articulo examinaremos
los internos, dejando para articulos sucesivos los externos.

259. Orientacién histérica.—Hasta la venida del protestan-
tismo se mantuvo una corriente tradicional en el sentido de valorar
principalmente los criterios externos. Desde el siglo xvi empezaron
a insinuarse diversas corrientes dirigidas por el protestantismo,
idealismo, sentimentalismo y modernismo. He aqui los principales
criterios proclamados por ellos.

a) Los protestantes antiguos y los modernos conservadores
establecen como criterio primario la inspiracién privada del Espi-
ritu Santo, que indica a cada uno con mociones internas cuil es la
verdadera revelacién. En esto son consecuentes, ya que rechazan la
labor de las facultades intelectuales como corrompidas por el pecado
original y rehusan cualquier magisterio externo. Los protestantes
modernos racionalistas sustituyen el testimonio interior del Espiritu
Santo por ciertos fendémenos psicolégicos internos concebidos en
formas muy varias 3.

b) Los intuicionistas e idealistas ponen el criterio en una intuicién inme-
diata de Dios y de Cristo, como sostiene I. A. Dorner 4, o en los postulados
de la razdén prdctica que nos sefialan la verdadera revelacién divina, segtn
pretende M. Kant 5.

c) Los escritores de orientacién sentimentalista, como F. H. Jacobi,
F. Schleiermacher, A. Ritschl, A. Harnack, etc., ponen como criterio, sea
un instinto ciego, que nos conduce a determinada religién positiva; sea el
juicio apreciativo de valores, que hace ver a la comunidad algo divino en
ciertas personas o fenémenos; sea un sentimiento puramente afectivo, como el
que supone Schleiermacher en los primeros cristianos que abrazaban la
nueva religién por una intima nostalgia de redencién, junto con una persuasién
firme de hallarla en Cristo, aunque todo ello sin fundamento racional 6.

d) Los modernistas sefialan como criterio la experiencia interna
del espiritu, que explican de diversas formas. Es algo que conmueve
de un modo vital el centro mismo de la vida del espiritu 7; que en-
cierra una plena acomodacién de Dios y su revelacién a las ansias
del hombre 8; que nos descubre nuestras exigencias de lo divino por
la presencia de lo incognoscible, aflorando de las profundidades del
subconsciente 9, y ‘que nos hace sentir aquel mismo germen religioso
fecundado por el fundador de la religién positiva, transmitido a los
posteriores y plenamente desarrollado en la actividad vital del ac-
tual creyente 10,

3 Su doctrina fue condenada por el concilio Vaticano I (D 1812). Una mayor explicacién
se halla en las anotaciones al primer esquema sobre la fe (CL VII 616 y 528s).

4 System der christlichen Glaubenslehre 1 417.

5 Puede verse con fruto B. JaANsEN, La Philosophie religieuse de Kant trad. franc. 134.

6 Asise expresaba J. Késtlin, tedlogo protestante fuertemente confesional, que, sin per-
tenecer al equipo modernista, se acercé en esto a sus ideas (Die Begriindung unserer sittlich-
religiGsen Ueberzeugung 53).

7 Der christliche Glaube n.21.¢

8 Tal es la concepcién expuesta por A. Loisy en Les preuves et I'économie de la révélation:
RevClerFr 12 (1goo) 126-131. De modo muy semejante se expresa A. Sabatier en Esquisse
d une philosophie de la religion d’aprés la psychologie et Uhistoire 58.

9 Una clara descripcién de estas concepciones ofrece Pio X en su enciclica Pascendi

dominici gregis (D 2074).

10 Pio X, Pascendi dominici gregis (D 2101-2103).
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e) Los inmanentistas, como M. Blondel y L. Laberthonniére,
establecen como criterio la correspondencia de la revelacién con las
exigencias de nuestra accién vital en el sentido que mas tarde ex-
pondremos.

260. Nuestra solucién.—ProrosiciON: Los criterios internos
de la revelacién poseen cierta fuerza probativa y gran utilidad, pero
cada uno por si solo no puede de ordinario producir certeza.

1.° Decimos cada uno en particular, pues el conjunto de todos
ellos puede engendrar en nuestra mente una verdadera certeza, sea
por el argumento de convergencia, sea por el de la Providencia an-
tes expuestos (n.241).

2.2 Anadimos de ordinario, pues a veces el fenémeno es de tal
calidad que necesariamente presupone una intervencién divina y es
un verdadero milagro moral probativo; v.gr., la rapida conversién y
enmienda de costumbres en el mundo grecorromano.

3. Advertimos, sin embargo, que los criterios internos poseen
una cierta probabilidad demostrativa y una gran utilidad para crear
la certeza moral antes descrita. Poseen, en efecto, un gran influjo:

a) En orden a preparar las facultades del hombre, despojindole de
ciertos prejuicios y proveyéndole de hdbitos rectos intelectuales y morales;

b) en orden a conciliarse el entendimiento y voluntad, de modo que,
halagadas las propias inclinaciones, se busquen los argumentos ciertos;

c) en orden a suplir la falta de evidencia incoercible en la certeza moral,
disipando los temores imprudentes e inclinando el entendimiento siempre
que los motivos racionales lo exijan;

d) en orden a ilustrar el entendimiento para resolver las dificultades
provenientes de los atributos divinos o de las opiniones de otras ciencias;

e) en orden a confirmar la adhesién del entendimiento, aumentando
el grado de su firmeza subjetiva, en la que pueden darse grados dentro de la
certeza.

4.° En la imposibilidad de examinar cada criterio en particu-
lar, los dividiremos en cuatro grandes grupos, de donde se despren-
deran cuatro partes:

1. Criterios subjetivos.

II. Criterios objetivos en sentido estricto.

II.  Criterios objetivos en la causa.

IV. Criterios objetivos en los efectos.

En cada una de estas partes demostraremos: A) la probabilidad
y utilidades de tales criterios; B) su falta de certeza absoluta.

261. DEMOSTRACION DE LA PRIMERA PARTE: CRITERIOS INTER-
NOS SUBJETIVOS.— T'enemos ante los ojos los criterios subjetivos tan-
to individuales—v.gr., luz intelectual para resolver los grandes pro-
blemas de la vida, paz y tranquilidad en la posesién del bien y el
ejercicio del amor puro, gusto y suavidad interna del espiritu—como
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los universales de correspondencia con las tendencias sociales de fa-
milia, estado y humanidad 11,

A) Valores—Una revelacién divina verdadera:

a) Ordena, sin duda, toda la naturaleza, responde a sus exi-
gencias, ilumina sus problemas religiosos y morales y, en conse-
cuencia, produce en el espiritu paz suma y gozo profundo; por
donde cabe conjeturar que la religién causante de ello viene de Dios.

b) La paz, la luz, el gusto interior y la satisfaccién de las ansias del espi-
ritu s6lo pueden darse estando el hombre ordenado respecto a Dios por el
ejercicio adecuado de la religién natural, lo cual, segin antes expusimos,
no es posible sin revelacion.

¢) Por otra parte, nada mejor que estas gracias para preparar el espiritu,
hacerle perseverar en la investigacién religiosa y vencer sus dificultades 12,
De ahi la utilidad de tales criterios, como de hecho lo experimentan y
confiesan los neoconvertidos.

B) Fallos.—Sin embargo, tales criterios:

a) No pueden darnos certeza, por depender en gran parte de
las disposiciones psicolégicas, educacién familiar y estados tempe-
ramentales, variables en cualquier momento. Las mismas asplra-
ciones universales son fruto a veces de las tradiciones patrias, cir-
cunstancias geograficas y modas de los tiempos.

b) No son de fdcil estudio, ya que son dificiles de precisar en su natu-
raleza, cuantia y calidad para distinguir en ellos una tendencia recta natural
de un habito depravado.

c) Consuelos del espiritu pueden ser producidos por la religién natural
y, en cambio, hallarse ausentes en la revelacién sobrenatural con ciertos
dogmas més especulativos, como la Trinidad, la abnegacién o efecto de
tentaciones diabélicas y otras pruebas interiores.

d) Finalmente, tales criterios suponen ya abrazada la religién y, por
lo tanto, otros criterios previos para la prueba de su origen divino.

262. DEMOSTRACION DE LA SEGUNDA PARTE: CRITERIOS ESTRIC-
TAMENTE OBJETIVOs.—Pensamos principalmente en la verdad, mora-
lidad, sublimidad, armonia y eficacia de la doctrina revelada.

A) Valores.—Una revelacién divina:

a) Ha de poseer necesariamente todas estas dotes, verdaderos
criterios negativos, cuya ausencia probaria su falsedad y cuya pre-
sencia declara su posible origen divino.

b) Dada la imposibilidad del género humano para obtener sin la ayuda
divina un conocimiento congruo de la religién natural, un sistema religioso
amplio, cierto, puro, facil, arménico y sublime estd denunciando la presencia
de un influjo extraordinario o de una revelacion divina.

11 Santo Tomads alude con frecuencia al hecho de que la paz y el gozo pleno sélo puede
provenir de un recto ordenamiento hacia Dios (v.gr., 2.2 q.28 a.1 y q.29 a.3 ad 1: BAC 180,
911 y 924). De la fuerza que a veces puede tener una luz interior habla en varias ocasiones
(v.gr., Quodl. 2 a.6).

12 Ya en los primeros tiempos cristianos se usaron estos argumentos. Véase TERTULIA-
No, De spectaculis c.29: ML 1,734s. Varios de estos ctiterios pueden verse expuestos en J. LE-
CLERCQ, Valores cristianos (San Sebastian 1953). Sobre el uso de tales criterios cf. G. MonNTI,
L’ Apologetica scientifica (Torino 1922).
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c) Estas propiedades de la doctrina religiosa encierran un peso enorme
para inducir a los hombres a abrazarla y para darles una gran firmeza en el
asentimiento de su fe 13,

B) Fallos.—Tales criterios, sin embargo,

a) No ofrecen (caso de no constituir un milagro moral) sino
una probabilidad de revelacién, ya que pueden ser fruto de una ayu-
da divina extraordinaria, pero natural.

b) Son criterios demasiado dificiles para ser universales, por requerir
una formacién filoséfica propia de contadas personas, y resultan imposibles
si en la supuesta revelacién hay misterios.

c) Finalmente, la armonia, sublimidad, eficacia y aun aspecto moral
se prestan a enjuiciamientos muy diversos, ya que para uno resulta frecuente-
mente ridiculo lo que para otro aparece sublime.

263. DEMOSTRACION DE LA TERCERA PARTE: CRITERIOS OBJETI-
VOs EN SENTIDO AMPLIO.—I. Objetivos en causa. Fuente de la doc-
trina.—Debemos considerar el testimonio del legado fundador o de
la multitud que a través de tiempos y lugares ha profesado la su-
puesta revelacién. No hay duda de que la declaracién de un solo
hombre en determinadas circunstancias puede engendrar certeza
y que el testimonio de muchos disminuye el peligro de error o de
mentira. La fuerza de una multitud de testimonios se atentia cuan-
to mas distan de los hechos y cuanto mayor es la dependencia mutua.

A) Valores.—El testimonio humano

a) Puede en ciertas circunstancias producir un asentimiento
cierto. No hay por qué excluir de esta ley los hechos religiosos, aun-
que si conviene extremar la prudencia.

b) Con frecuencia el legado fundador y los otros testigos son personas
insignes por su prudencia y santidad. Estas virtudes impiden el error o la
mentira, ya que evitan la confusién en el entendimiento o la ligereza en
la voluntad. Asf, la palabra de Santa Teresa nos basta para creer en el hecho
de algunas revelaciones. Una revelacion falsamente atribuida a Dios argiii-
ria en el legado necedad suma, espiritu sacrflego o voluntad diabdlica de
engafiar al género humano.

¢) En especial, el testimonio de una gran multitud tiene gran peso
cuando se trata de doctrinas senciilas y claras, confirmadas con la propia
vida por testigos préximos al hecho de la revelacién o entre los que se
cuentan muchos, preclaros en ciencia y santidad.

d) Finalmente, es evidente el influjo de este criterio, ya que la mayorfa
de los hombres se dejan arrastrar por la autoridad de los sabios en materias
religiosas o por la opinién de la muchedumbre circundante.

B) Fallos.—Sin embargo,

a) El testimonio humano de un solo hombre en pocos casos
puede engendrar certeza absoluta, tratandose de un negocio de tan-
ta importancia como es la formacién del género humano en el orden

13 La belleza de la revelacién dio ocasién a E. Lingens para su obra Die innere Schonheit
des Christentums (Freiburg 1914). Los criterios referentes a la verdad y moralidad de la doc-

trina fueron expuestos por los grandgs conferencistas de Notre Dame en Paris, especial-
mente por Monsabré, Lacordaire y Pinard de la Boullaye.
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religioso y moral. Es necesaria suma cautela al tratarse de fenéme-
nos sobrenaturales, donde es tan grande el peligro de alucinaciones.

b) El testimonio de la multitud con frecuencia no ofrece sino vanas
tradiciones ancestrales o doctrinas vulgares gratas al pueblo. La experiencia
muestra la vaciedad de este argumento utilizado sin andlisis més profundos
por varias religiones.

¢} En todo caso, el argumento de la multitud supone la prdctica duradera
de una religién que necesit6 otro criterio para ser seguida.

264. DEMOSTRACION DE LA CUARTA PARTE: CRITERIOS OBJETIVOS
EN SENTIDO AMPLIO.—II. Objetivos en el efecto. Frutos de la doctri-
na.—Los frutos de la doctrina son de dos 6rdenes: 1.9, frutos de ci-
vilizacion, y 2.°, frutos morales de piedad y santas costumbres.

1.° Frutos de civilizacion.—Son los referentes al progreso, en-
tre los que pueden enumerarse: a) la prosperidad econémica; b) el
poderio politico; c) el esplendor de las artes, y d) el bienestar social
por el perfeccionamiento de los espiritus. De estos cuatro aspectos, los
tres primeros no tienen ningdn valor como criterio para la revela-
ci6én divina.

Tales frutos dependen casi en su totalidad de factores materiales y hu-
manos, como la fertilidad del suelo, la sagacidad de los ciudadanos para la
industria y el comercio, el talento de los gobernantes, el temperamento ra-
cial, las ayudas estatales, etc., y con frecuencia son favorecidos por claudi-
caciones en la moral, como injusticias, dolor, opresién de los débiles, astu-
cias engafiosas, etc. Por lo cual prescindimos de tales criterios.

Unicamente puede tenerse en cuenta el tltimo de todos en cuanto com-
prende los bienes mds elevados de la civilizacién, emparentados con la perfec-
cién del espiritu, como la posesién tranquila de los bienes de la vida y fortuna,
la justa distribucién de las cosas temporales, la paz mutua de ciudadanos
y naciones, el desarrollo de ciencias y artes en perfecta dependencia de
los ideales superiores, el mayor conocimiento de las disciplinas del espfritu,
el honor debido a uno y otro sexo, la educacién congrua de los hijos y la
aspiracién a lo sublime. A este criterio pueden aplicarse algunas de las
consideraciones relativas a los frutos morales.

2.9  Frutos morales.—Son los relativos a la piedad y elevacién
moral de costumbres. En tales actos consid eramos:

a) Su naturaleza.—Son los que ordenan las relaciones del hombre
con Dios en su entendimiento y voluntad.

b) Su grado de bondad.—Pueden ser wvulgares, es decir, actos buenos
que se encuentran en cualquier hombre no corrompido totalmente. Estos
nada prueban para nuestro fin. Heroicos o extraordinarios, que incluyen una
santidad tal, que por superar las fuerzas psiquicas y morales del hombre
suponen una ayuda directa de Dios. Como milagro moral son verdaderos
criterios. Insignes: aquellos que califican a un hombre como verdaderamente
piadoso para con Dios y recto para consigo y los demas. De éstos tratamos.

c) Su origen.—Los que proceden de suyo y no accidentalmente de las
doctrinas profesadas. Pueden darse conductas execrables por inconsecuencia
con los principios religiosos abrazados, y hombres de recta conducta moral
a pesar de las normas de su religién.
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d) EI sujeto de observacion.—Deben considerarse grupos humanos, no
individuos particulares, en los que pueden falsear las conclusiones diversos
influjos de orden antropolégico, histérico, social, econémico o politico.

265. A) Valores demostrativos del criterio de los frutos mora-
les.—a) Siempre constituye un criterio vdlido negativo, de cuya au-
sencia se deduce la falsedad de la revelacién profesada.

b) Los frutos buenos denuncian un drbol bueno vy, si los frutos

insignes se dan en todo orden, hacen sospechar una revelacién di-.

vina como origen, dada la imposibilidad del hombre para el cono-
cimiento congruo religioso y moral sin un auxilio extraordinario de
Dios. Crece la fuerza de este criterio si en la revelacién dicha se
contiene como dogma su origen divino. La religién que en propo-
sicién tan fundamental mintiese no podria ser verdadera ni moral.

¢) La utilidad de este criterio aparece con sélo ver cudnto lo aprecian
los hombres. A la Providencia divina toca no engafiarles a través d= una sefial
tan obvia.

d) Tampoco puede negarse que el progreso en los bienes espirituales
de la civilizacién antes descrito, si se da a lo largo de grandes multitudes
y tiempo duradero, contiene una probabilidad demostrativa, ya que algunos
de sus elementos componentes, como la practica de la justicia, la caridad,
el honor matrimonial, etc., no son ficiles de mantener sin ayuda divina 14.

B) Fallos.—Tales criterios no prueban integramente, ya que

a) Han podido penetrar errores parciales en el sistema doctri-
nal (como sucede a los cismaticos griegos), sin que esto impida el
que la parte de doctrina revelada siga ejerciendo sus influjos benéficos.

b) Sobre todo es un criterio de aplicacién muy dificil, ya que la morali-
dad en su conjunto comprende sectores muy varios, en uno de los cuales puede
ser eminente y en otros degenerada cada una de las agrupaciones religiosas
que se comparan. Crece la dificultad al tener en cuenta que la bondad y
malicia moral de las acciones radica sobre todo en su elemento interno de
conciencia, imposible de ser medido. Las mismas estadisticas externas de
moralidad nos inducen a error al ocultar ciertos vicios detrds de otros mds
graves, como sucede cuando disminuye la natalidad ilegitima por aumentar el
aborto. Resulta, ademas, casi imposible calibrar en la mayoria de los individuos
cuanto sea el influjo de los principios religiosos en la practica de sus costumbres,
dada la presién del ambiente hereditario, social y familiar,

¢) Finalmente, tal criterio supone otros anteriores, ya que no es

aplicable sino después de que la religién examinada ha sido recibida y prac-

ticada por una gran multitud durante largo tiempo.

266. Valoracion teolégica.—Algunos de los criterios internos
indicados al principio, en concreto los protestantes y modernistas,
han sido condenados por la Iglesia como heréticos en el concilio
Vaticano I, en la Const. sobre la fe, c.3 can.3 (D 1812, cf. 1790).
Una mayor explicacién se dio en las Anotaciones al esquema prime-
r0, como puede verse en el n.18 (CL VII 529). Mas tarde volvié a

14 Es el objeto principal de la obra de J. BaLmes El protestantismo comparado con el ca-
tolicismo, de que hemos hecho mencién en la bibliografia de este articulo. A este propésito

merecen asimismo citarse las conferencias en Nétre Dame del P. J. FEuix, S. L, El progreso
por la religién y El progreso por la Iglesia.
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insistir en lo mismo Pio X en su enciclica Pascendi (D 2103). Fuera
de esto, nuestra proposiciéon es mas conforme con la doctrina fre-
cuentemente repetida por la Iglesia de la primacia de los criterios
externos; v.gr., Pio IX, Qui pluribus (D 1638); concilio Vaticano I

(D 1790).

267. Cuestiones complementarias.—FE! arte apologético.—
Arte apologético es el modo practico de elegir y proponer aquellos
argumentos, de entre los presentados por la ciencia apologética, que
se prevén como mas adaptados y eficaces para los sujetos a quienes
se intenta persuadir. Recuérdese que la mente humana esta frecuen-
temente oscurecida por ignorancias y prejuicios y que el acto de fe
es libre 15,

1. Ante todo es necesario saber qué es lo que el adversario niega y qué
es lo que admite respecto a los predambulos de la fe—v.gr., existencia de
Dios, etc.—, para saber de dénde ha de partir nuestra argumentacion.

2.° Ha de prepararse la buena voluntad, necesaria para realizar el acto
de fe, purificandola sobre todo del espiritu de soberbia y de los impedimen-
tos morales.

3.2 Dada la necesidad de la gracia para la fe, ha de recurrirse a la oracidn
insistente y a la propia santificacién 16.

4.° Empiécese la demostracién por aquellos argumentos, aun sélo pro-
bables, externos o internos, psicolégicos o sociales, estéticos o filoséficos,
que se prevea hayan de mover mas al adversario segtin su disposicién de
4animo y sus tendencias subjetivas, asf como ciertas pruebas preparatorias
o conciliadoras de la benevolencia. Por ejemplo:

a) Comiéncese exponiendo los problemas trascendentales que angustian
a Ja.humanidad relativos a la muerte, a los dolores y miserias de esta vida,
a la insubordinacién de Ja concupiscencia, a la iniquidad social, a la injusta
retribucién de los méritos en la tierra, al dltimo fin del hombre, y higase
ver las soluciones egregias que ofrece en tales puntos la revelacién.

b) Pondérense las ansias y aspiraciones sublimes con que tiende el
hombre a la posesién de la verdad, a la perfeccién moral, a la purificacién
de la conciencia, a la obtencién de la misericordia divina, a la inmortalidad
bienaventurada, a la unién feliz con Dios, a todo lo cual concede satisfaccién
completa la revelacién divina.

c) Muéstrese c6mo el género humano tiene necesidad de una vida fami-
liar casta, de una maternidad respetada, de una virginidad reverenciada, de
un mutuo trato social justo y caritativo, de una concordia pacifica universal,
de normas de vida fijas e inmutables, tales cuales las procura la revelacién
sobrenatural.

d) Expoéngase la verdad inconcusa de las doctrinas reveladas, su mora-
lidad inmaculada, su elevacién sublime, su perfecta armonia, su fecunda
eficacia, su espléndida belleza, que subyugan todas las mentes.

15 Cf. A. TaNQuerey, De vera religione n.243. Un conjunto de articulos sumamente
interesantes a este propésito ofreci6 la revista Le Christ au Monde (1958) 491-504: J. KiL L-
GALLON, Comment présenter la doctrine chrétienne aux non catholiques;Mgr. FULTON SHEEN,
Pour conduire les incroyantes au Christ. Une méthode apologétique pour les temps ac-
tuels; Mgr. J. B. MonTini, L' Apostolat auprés de ceux qui sont eloignés de I'Eglise.

16 Es bella la confesién de Pascal al terminar de exponer su famoso argumento de la
apuesta a favor de la existencia de Dios: «Si os agrada este raciocinio y os. parece de peso,
sabed que estd hecho por un hombre que se ha puesto de rodillas antes y después para rogar
a este Ser infinito e indiviso a quien él somete todo lo suyo, que conceda se sometan también
los vuestros; para vuestro propio bien y su gloriae (Pensamientos p.2.® art.3 n.s5).
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¢) Describase la sociedad sobrenatural fundada por la revelacién, que
resplandece ante todas las naciones con la riqueza inexhausta de su vida,
con el fulgor de su magisterio, con la integridad de sus virtudes, con la ente-
reza en la persecucién, con el progreso constante de su espiritu y el bilsamo
de su caridad.

5.2 Después de expuestos los argumentos anteriores, con que se anime
la voluntad e interese el entendimiento, es necesario proponer los argumentos
firmisimos y clarisimos entre todos, a saber, las profecfas, los milagros mora-
les y los milagros fisicos, que ofrecen el fundamento mas sélido a la apo-
logética de todos los tiempos, incluso los actuales.

6.° Finalmente, la fuerza mayor de persuasién la encontraremos en
la sintesis convergente de todos estos criterios, que, unidos entre si, forman
un perfecto conjunto arménico.

7.0 Estas normas que acabamos de proponer adquieren nueva luz
con el examen de las conversiones a la fe tal como las describen sus protago-
nistas.

268. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—La inspira-
cién privada del Espiritu Santo, propuesta por los protestantes como
criterio, aparece desde el primer momento sin validez, ya que ni su
existencia es atestiguada por nuestra experiencia cotidiana, ni se-
ria facil distinguirla de las ilusiones creadas por la fantasia, ni puede
tener fuerza persuasiva publica ante los demds. La historia nos
comprueba su falsedad al mostrar a los mismos protestantes tan di-
vididos en sus doctrinas, aunque dictadas, segtn ellos, por el Espi-
ritu Santo.

La intuicién de la realidad divina, o los imperativos categdricos de
la razén prdctica, no existen en realidad y, por lo tanto, no pueden
iluminarnos en investigacién alguna.

El instinto ciego, los juicios apreciativos de wvalor, el sentimiento
afectivo o la experiencia subjetiva modernista no son aptos para servir
de guia en ninguna demostracién, ya que, por su ausencia de valor
légico, llevarian la mente en direcciones opuestas, segun el tempe-
ramento y estado psiquico transitorio de quien los siente.

Es cierto que para la prueba de una doctrina intelectual cual es la conte-
nida en la fe podrfan parecer mds aptos los criterios internos objetivos, pero
no ha de perderse de vista que no pretendemos demostrar directamente la
verdad de las ensefianzas religiosas, sino la existencia de un hecho histérico,
el de la revelacién, gracias al cual podemos luego recibir los dogmas por la fe.

En los evangelios, sobre todo en San Juan, se hallan frecuentes textos
en que parece ponerse como fundamento para admitir o rechazar la reve-
lacién la buena o mala voluntad de los judios (Jn 7,16s); pero es claro su
sentido referente a las disposiciones de la voluntad, no al motivo racional
de la fe. En Jn 13,33 habla Jestis del distintivo en que se conocerd quiénes
son verdaderos discipulos suyos, no de la sefial de la revelacién divina.
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ARTICULO 111
Posibilidad del milagro

269. Bibliografia: S. TH., 1 q.105 a.6-8; CG 3,98-105; M. Nicor4u, S. 1., SThS 1,
II 160-169; J. pE ToNqQuEDEC, S. L., Introduction d I'étude du merveilleux et du miracle (Pa-
ris 1923); A. ZaccHi, O. P., Il Miracolo (Milano 1923); A. VANHOVE, La doctrine du miracle
chez Saint Thomas et son accord avec lesprincipes de la recherche scientifique (Parfs 1927); Card.
A. M. LEPICIER, Le miracle, sa nature, ses lois (Paris 1936); R. PuiGreracur, S. 1., A propd-
sito de las leyes estadisticas de la naturaleza. Su existencia, sus caracteres: RazFe 124 (1941)
297-313; 125 (1942) 25-46; H. BouiLLarp, Notion chrétienne du miracle: Cahiers Laénnec
(1948); H. BoN y F. LEurer, Las curaciones milagrosas modernas (Madrid 1953); J. M.® R1aza,
Ciencia moderna y filosofia: BAC 105 (Madrid 1955); Problemas, interés, -matizaciones del
milagro en los ultimos tiempos: Bulletin d’Apolog. RechScRel 43 (1955) 619-624; A. M.2 Ja-
VIERRE, Contraseria de Dios (Madrid 1957); ZsoLT ARADE, El libro de los milagros, trad. esp.
(Méjico 1958); E. Duanis, S. L., Qu'est-ce qu’un miracle: Greg 40 (1959) 201-241; L. MoN-
DEN, S. L., Le miracle, signe de salut (Bruges 1959).

270. El problema.—Hemos podido comprobar que no son
los criterios internos, al menos tomados en particular, bases segu-
ras de certeza. Si, por lo tanto, ha de tener Dios a su disposicién
medios para convencernos de una revelacidn, serd por medio de los
criterios externos: el milagro y la profecia. He ahi la importancia
que encierra el problema del milagro.

Esta importancia: a) La proclama la Iglesia catélica tanto en la Consti-
tucién sobre la fe del concilio Vaticano I (ses. 3.% ¢.3: D 1790) como en el
juramento antimodernista prescrito por Pio X, donde se le juzga como sefial
certisima de la revelacién, se le coloca en primer término entre los hechos
divinos a este fin y se le declara en gran modo acomodado a la inteligencia
de todas las edades y de los hombres aun de este tiempo (D 2145). b) La conce-
den los racionalistas, que confiesan mas de una vez—uv.gr., Spinoza, Re-
nin, etc.—que renunciarfan a toda su doctrina en cuanto se persuadiesen
de la existencia de los milagros 1; y ¢) la profesa todo el género humano,
que instintivamente ha adjudicado milagros ficticios a los fundadores reli-
giosos a pesar de su atefsmo practico, como en el caso de Sakyamuni, o de
sus declaraciones en contra, como en el caso de Mahoma 2,

271. Milagro etimolégicamente viene de la raiz latina mirari
(= admirarse). En griego, principalmente en el Nuevo Testamento,
suele designarse con las voces dUvapis = poder, onueiov = sefial
y Tépas = prodigio, referentes a su causa extraordinaria, a su fina-
lidad o a su calidad de presagio 3.

Milagro, segin su naturaleza real, es un suceso o fendmeno sensi-
ble producido por Dios, como signo religioso, con violacidn del curso
ordinario de la naturaleza 4. Incluye, por tanto, cuatro elementos que
conviene declarar 5.

1 Renén confiesa paladinamente que, si el milagro tiene algo de realidad, su obra es un
tejiido de errores (Vie de Jésus ed.13.2 p.5.8). De modo parecido se expresa Spinoza segun
testimonio de P, Bayle en su Dictionnaire historique et critique.

2 Buda, como es sabido, jamés dio lugar en sus ensefianzas a la actuacién de los dioses;
por eso no podia apelar al milagro, y Mahoma declaré repetidas veces no estar en disposicién
de hacerlos. A pesar de eso, la leyenda se los adjudic6. Véase bibliografia sobre este punto,
asi como las correspondientes citas del Cordn en H. PINARD DE LA BouLLAYE, 8. I., Conferencias
de Nuestra Sefiora de Paris t.3 (1931), trad. esp. Jesus Profeta y Taumaturgo (Madrid 1941)
conf.3.8, Los Milagros de Jesus notas 22 y 23 p.100s.

3 F ZoreLL, Lexicon graecum N. Testamenti, en las voces citadas en el texto.

4 Santo Tomais, CG 3,101s: BAC 102 p.377-381.

5 E. DHanis, articulo citado en la bibliografia.
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( 1. Sensible...... En si.
En sus efectos.

Orden universalisimo.

II. Fuera de na- P
€ Leyes césmicas.

o turaleza....... Orden uni- | Leyes morales.
&
g versal.. lLeyes fi- (Dinami- (Sent. causal.
= sicas. . cas. . .Y Sent. formal.
= S. terminat.
Estadisticas.
III. Por Dios como causa. . . ... 4 Fisica (de primer orden).

+ Moral (de segundo orden).

LIV. Como signo religioso.

272. 1. Suceso o FENOMENO SENSIBLE.—FEsta cualidad viene
exigida por la razén psicolégica de excitar la atencién y por la razén
criteriolégica de mostrarse como signo de la revelacién. Puede ser
sensible en si mismo como es el caso del milagro fisico o en sus
efectos como sucede en el milagro intelectual o moral, que, realizin-
dose en el entendimiento o voluntad, aparece en sus manifestacio-
nes, v.gr., el conocimiento subito de lenguas, o la propagacién
rapidisima de una religién con la transformacién radical de las cos-
tumbres.

273. FUERA DEL CURSO ORDINARIO DE LA NATURALEZA.—La no-
cién del milagro depende, pues, en ltimo término, del concepto
de naturaleza que por medio de sus leyes produce el orden de su
curso ordinario. Examinemos estos elementos:

Naturaleza es el conjunto de todos los seres creados en cuanto
son considerados como causa del mutuo obrar entre si.

El elemento fuera de la naturaleza consiste en que excede las
fuerzas y exigencias naturales de la causa particular de la que pro-
cede y no puede explicarse de modo completo aun atendiendo al
conjunto de todos los seres creados y sus potencias causales. Ha de
superar aun las exigencias de las criaturas. Por eso, el concurso divi-
no para obrar exigido por cualquier ser creado no es milagro, aun
cuando sé6lo pueda provenir de Dios.

247. Orden, segin la clasica definicién de San Agustin, es la
disposicion que asigna a las cosas diferentes y a las iguales el lugar que les
corresponde 6. Para el orden es necesario la pluralidad de objetos y
la existencia de normas preestablecidas.

Orden universalisimo es el que se da en la naturaleza toda res-
pecto a Dios como consecuencia de su relacién trascendental de
dependencia para con el Creador.

Orden universal es el que existe entre las diversas naturalezas
del mundo sensible en cuanto se relacionan ejerciendo o recibiendo

6 La Ciudad de Dios .19 c.13 n.1: BAC 171-172,1398.
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influjos mutuos; v.gr., en las combinaciones quimicas de los ele-
mentos. Este orden se produce mediante las leyes fisicas 7.

275. Leyes fisicas son modos o normas constantes de verificar-
se los fenémenos fisicos, como la rotacion eliptica de un planeta en
torno al sol. Modernamente suelen considerarse dos clases.

A) Leyes fisicas dindmicas. Se llama asi a las normas constantes
y universales, fundadas en las esencias fisicas, segtn las cuales obran
los seres de la naturaleza sensible y de las que no pueden de suyo
apartarse; v.gr., la ley de la gravitacién 8.

Pueden considerarse: a) en sentido causal o activo, es decir, el decreto
divino que establecié una determinada norma a la que han de ajustarse las
criaturas del mundo fisico; b) en sentido formal o pasivo (acto primero) son
las inclinaciones o determinaciones de las diversas naturalezas particulares
para obrar de un modo fijo. Estas leyes, a veces, estin ligadas a la natura-
leza misma del ser como propiedades que fluyen necesariamente de ella;
v.gr., la ley de la extensién en los seres corpdreos; otras veces se unen de
modo contingente, aunque estable, a alguna de las propiedades de tal ser;
por ejemplo, la velocidad de rotacién de la tierra que proviene del primer
impetu recibido, ya inmutable por la inercia propia de la masa. ¢} En sentido
terminativo (acto segundo) son el modo mismo constante y uniforme que
guarda la naturaleza sensible en sus obras. Es lo que llamamos el curso ordi-
nario de la naturaleza, fijo y determinado con necesidad fisica e hipotética,
por ser alterable por el poder divino. Puede suspenderse por Dios sin ser sus-
pendida la ley formal o exigencia de la naturaleza. El fuego que no quemé
a los jévenes arrojados al horno de Babilonia, pudo conservar su exigencia
o inclinacién a quemar.

Leyes cientificas son proposiciones que enuncian un enlace firme e invaria-
blemente vdlido entre magnitudes fisicas medibles; enlace que permite calcular
una de estas magnitudes cuando las demds son conocidas por medicién 9. Supo-
nen el cumplimiento de la ley fisica en su acto segundo.

276. B) Leyes estadisticas. Se da este nombre a ciertas nor-
mas variables dentro de determinados limites bien definidos, cuyo
término medio se mantiene constante, segun puede observarse por
la experiencia repetida en infinidad de casos. El resultado se rige
por el cilculo matematico de probabilidades (p = {: t). Conocidas
estas leyes en el campo social (v.gr., nimero de suicidios en una
regién) y bioldgico (reglas hereditarias de Mendel), se descubrieron
también en el campo fisico, donde rigen la mayoria de los fendéme-
nos del mundo microcésmico: v.gr., el nimero de impactos mole-
culares de un gas contra las paredes del recipiente que lo contiene
en orden al valor de la presién; el nimero de 4tomos que en cierto
intervalo de tiempo se desintegra de una sustancia radioactiva; las
férmulas de las radiaciones calorificas, de la propagacion de la luz,

7 Santo Tomas define la ley en sentido estricto, diciendo que es ¢una prescripcién de la
razén en orden al bien comun, promulgada por aquel que tiene el cuidado de la comunidad»
(1.2 q.90 a.4: BAC 149,42). El uso hace que esa palabra se aplique a cualquier norma esta-
ble, y asf hay leyes del arte, etc.

8 Para el concepto de las leyes fisicas véase J. M. Riaza, Ciencia moderna y filosofia (1953):
BAC 105,709-740. Anteriormente habia publicado asimismo una obra sobre estas materias
J. Pavracios, Esquema fisico del mundo (1947).

9 Definicién dada por M. PrLanck, Wege zur physikalischen Erkenntnis 148.
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de las acciones electrodindmicas, electromagnéticas y, en general,
de todas las relacionadas con las teorias electrénica y cuintica, el
peso atémico de los elementos quimicos tal cual se hallan en la na-
turaleza, el proceso de entropia o degradacién de la energia, etc.
Sin embargo, no es una la concepcién de estas leyes. Cuatro son
las principales para nuestro caso 10,

277. 1) Segun H. A. Lorentz, M. Planck, etc., la indeterminacién de
las leyes estadisticas proviene de nuestra actual ignorancia, que no puede
determinar la cantidad enorme de circunstancias que intervienen en el
fenémeno objeto de la ley. Asi, por ejemplo, la ley estadistica del peso
atémico depende de la mezcla de isétopos, segin normas para nosotros
desconocidas, pero no arbitrarias.

2) Para H. Poincaré, la indeterminacién no depende del objeto medido,
sino de la imperfeccidn de las mediciones por deficiencia de nuestros instru-
mentos y métodos actuales.

3)  W. K. Heisenberg juzga que la imposibilidad de fijar valores exactos
no es accidental, sino esencial al acto de las mediciones en el microcosmos.
El estado de un corpisculo queda definido por ocho magnitudes, cuatro
de las cuales son las coordenadas X, Y, Z y T del espacio-tiempo, las otras
cuatro Px, Py, Pz (componentes de la cantidad de movimiento) y W (ener-
gfa) son conjugadas de las primeras. Asf, la posicién de un electrén puede
determinarse por el efecto Compton, o diferencia de la longitud de onda
enviada contra el corptsculo y la reflejada por el mismo; pero ocurre,
segun el efecto Doppler, que la velocidad del electrén queda modificada por
influjo de la onda recibida en tanto mayor grado cuanto se pretenda hacer
una medicién mis exacta por la disminucién del valor.

4) Finalmente, segtin otros, como N. Bohr, después de la concepcién
introducida por L. V. de Broglie sobre el doble aspecto de corpusculo y
onda del electrén y otras particulas elementales, es necesario admitir una
indeterminacidn objetiva, de modo que la particula en cuestién esté difundida
por toda la onda sin que se le pueda sefialar una posicién determinada en
el espacio-tiempo, gozando de una especie de «replicacién» o ¢presencia
definitiva» en cualquier punto del paquete de ondas (Wellenpacket) al modo
como el alma est4 en el cuerpo. Esta teoria, como es claro, estd en oposicién
a la filosoffa tradicional.

278. Notemos respecto a las leyes estadisticas en relacién con
el milagro:

a) Dicha indeterminacién, por lo menos en el orden macro-
césmico, atafie a los efectos cuantitativos, no cualitativos. El oxige-
no e hidrégeno, en las consabidas condiciones de calor, presién,
campo electromagnético, etc., siempre producirdn agua y no pan.

10 Para el estudio de las leyes estadisticas, adem4s de los escritos de R. Puigrefagut y
J. M. Riaza, citados en la bibliografia, pueden consultarse: J. A. P£rez peL PuLcar, S. 1.,
Trascendencia filosdfica de las investigaciones de la fisica matemdtica sobre la constitucion de la
materia: EstEcl 9 (1930) 367-377, v 10 (1931) 35-50; IDEM y J. OrLAND, S. L., Introduccidn
a la filosofia de las ciencias fisico-quimicas (Lieja, Ed. 1. C. A. 1. 1934); P. Muxoz, S. 1., Cau-
salidad filosdfica y determinismo cientifico. Revisién del contenido y de la forma del saber fisico-
matemdtico de Galileo Galilei a M. Planck: Greg 27 (1946) 384-416; F. SeLvacar, S. 1., Il
principio di indeterminazione di Heisenberg: CivCatt (1947) vol.4, 109-123; A. DE LA MoRra, S. 1.,
Cuestiones conexas (Texas 1949); A. Steranizzi, S. 1., Causalitd e indeterminismo nella fisica
moderna: CivCatt (1953) vol.1, 503-516; F. SELvacar, S. 1., Causalitd e indeterminismo nella re-
cente litteratura: Greg 38 (1957) 747-758; FL. VERRAULT, S. 1., Miracle et fluctuations sta-
tistiques: ScEccl ¢ (1957) 159-172; M. FaLTA, Finalitd e mondo intra-atomico: DivThom (Pi)
(1958) 68-72; y sobre todo no debe olvidarse la bella Alocucién de S. S. Pio XII al IV Con-
greso tomistico internacional, 14 sept. 1955: Eccl 16 (1955 II) 5-7, donde trata expresamente
estos temas,
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b) Las leyes estadisticas se mantendrdn constantes en sus va-
lores medios por virtud de la ley de los grandes nimeros. Al influir
en el resultado diversas condiciones, varias de las cuales son fijas,
éstas imponen la constancia de un valor medio a las otras divergen-
tes entre si. Por eso, una moneda homogénea lanzada al aire tendra
al caer al suelo, como limite de casos, un cincuenta por ciento «cara»
y otro tanto «cruz».

¢) La probabilidad de excepcién de ordinario, segun el célcu-
lo de probabilidades, es prdcticamente nula, y aun esta posibilidad
desaparece teniendo en cuenta el cuarto elemento del milagro. La
indeterminacién del movimiento de tantos millones de particulas
en orden a producir un resultado definido de antemano vendria a
equipararse a la transcripcién de las obras de Platén obtenida me-
diante la percusién inconsciente de un simio sobre las letras de una
linotipia 11,

d) En todo caso se da un intervalo de valores llamado drea de
seguridad, de cuyo terreno estd excluida la probabilidad contraria.

e) La constancia de las leyes estadisticas en un valor medio
exige un fundamento, existente tal vez no en cada elemento particu-
lar, sino en el conjunto de todos ellos; por tanto, tampoco las leyes
estadisticas excluyen toda determinacién.

279. Fijemos ya el significado del segundo elemento del mila-
gro: fuera del curso ordinario o del orden de la naturaleza.

1) Se trata del orden universal, no del universalismo fundado
en las esencias metafisicas de Dios y del hombre.

2) No es violacién de las leyes morales, que obran mediante la
razén, ni de las leyes césmicas o de la Providencia, que reducen sa-
biamente las criaturas de los diversos 6rdenes a una cierta unidad
—v.gr., la teleoldgica o de la finalidad, cuyo quebrantamiento su-
pondria un defecto en el gobierno de la divina Providencia—, sino
de las leyes fisicas por las que se rige la naturaleza sensible.

3) El milagro na est fuera de las leyes: a) en su sentido activo
o causal, ya que el decreto de Dios con las normas y sus excepcio-
nes queda inmutable, ni b) necesariamente en el sentido formal o
pasivo, pues la determinacién de la naturaleza puede quedar intac-
ta; ¢) es violacién de la ley en su aspecto terminativo en cuanto no
tiene lugar el efecto que debia seguirse, y asi se suspende el curso
ordinario de los fenémenos.

4) Aun suponiendo un curso indeterminado en los fenémenos
microcésmicos, todavia tendria su razén de ser el milagro, y por
cierto con caricter méis admirable, si las particulas elementales,
abandonando su supuesta anarquia, se ordenasen todas para obtener
un resultado deseado y predicho.

280. III. Propucipo por Dios.—Esto significa que el fend-
meno milagroso es causado por especial accién o concurso de Dios, de

11 E. Borer, Le hasard 164.
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modo que fisica o al menos moralmente deba atribuirsele a él como
signo de cardcter religioso 12,

a) Por especial accién o concurso de Dios.—No basta el concurso ordi-
nario que se da en todos los fenémenos naturales, sino se requiere un in-
flujo extraordinario.

b) Causado por Dios como causa principal, sin que se excluya la coope-
racién de causas instrumentales, sean instrumentales fisicas, como el uso
del lodo aplicado a los ojos del ciego de nacimiento (Jn c.9), sean instru-
mentales morales, como la intervencién de un santo que con sus oraciones
obtiene el milagro.

¢) Fisica o moralmente de Dios.—No es necesario que Dios in-
tervenga siempre como causa principal fisica (prescindiendo del
concurso), sino basta su influjo como causa moral principal, de modo
que lo realice, por ejemplo, un espiritu angélico con sus propias
fuerzas, pero por mandato o aprobacién positiva de Dios. Para en-
tender mejor esto ndtese que hay dos clases de milagros:

281. I) Milagros de primer orden, o estrictamente tales, son los
que Gnicamente pueden realizarse por el poder divino, ya que supe-
ran las fuerzas posibles de cualquier criatura; v.gr., los que encierran
una accién creativa o de grado infinito 13,

282. II) Milagros de segundo orden, o en sentido més amplio,
son aquellos fenémenos que tal vez puedan ser producidos por espiri-
tus extramundanos, v.gr., espiritus angélicos, pero por orden o
aprobacién positiva de Dios, de modo que la responsabilidad de
tales actos deba atribuirse a Dios mismo. La mayor parte de los
autores modernos, siguiendo al cardenal Lambertini, después Be-
nedicto XIV14, consideran estos fenémenos también como verda-
deros milagros, puesto que al fin y al cabo son imputables a Dios.

Para el fin apologético, ambos tienen fuerza probativa semejante, ya que
ambos son sefiales dadas por Dios. Son relativamente pocos los milagros
que podemos calificar de primer orden, puesto que’'para clasificar un fené-
meno extraordinario como de primer orden debemos estar seguros de que
no hay criatura posible que pueda realizarlo. Téngase en cuenta que los
espiritus angélicos poseen poderes muy superiores a los nuestros. Conocen
y pueden utilizar las leyes naturales mejor que nosotros; pueden trasladarse
instanténeamente de un lugar a otro, produciendo por este medio fenémenos
maravillosos, etc. Los milagros aun de segundo orden se distinguen clara-
mente de los portentos diabélicos. Estos no se realizan por mandato de Dios,
sino tnicamente con la mera permisién divina, lo mismo que el pecado,
del cual Dios no es responsable.

12 Esta atribucién directa del milagro a Dios es lo que en dltimo término le caracteriza,
y por lo cual la ultima decision sobre su existencia en los casos determinados pertenece a la
filosofia. Las ciencias dicen solamente: Nosotras no podemos explicar esto. En este sentido
habla Santo Tomas (1 g.105 a.7: BAC 177,804-806). Véase J.WERWUIN, Le hasard et le
miracle (1953); Le progrés scientifique et le miracle (Lille 1955).

13 Santo TomAs, Suma teoldgica 1 q.110 a.4: BAC 177,894-896. La dificultad de esta
concepcién es el reducir mucho el numero de verdaderos milagros sin utilidad apologética
y sin fundamento en el concepto, dada la definicién propuesta.

14 De servorum Dei beatificatione et canonizatione 1.1 p.1.% c.1 n.4 et ¢.6 n.5ss.
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283. IV. Cowmo siaGNo RELIGIOsO.—El milagro tiende a mani-
festar de uno u otro modo una realidad divina. Por eso debe reali-
zarse en circunstancias religiosas, y, desde luego, no se produce en
beneficio de la misma ley fisica. Distingamos, pues, entre milagro
religioso y prodigio o maravilla profana 15.

Milagro religioso.—Es el verificado en circunstancias tales que
lo presentan como una sefial de lo divino producida por el libre do-
minio de Dios en el mundo.

Estas dos caracteristicas se manifiestan, por ejemplo, a) cuando se
realiza a modo de respuesta a una peticién hecha por algin siervo de Dios;
b) cuando es tan grande su conexidn con una doctrina religiosa, que aparece
como sello o efecto de su verdad; ¢) cuando estd unido a manifestaciones
misticas o a la santidad egregia de una persona o cosas suyas, v.gr., reliquias,
de modo que el milagro resulta una muestra de benevolencia de Dios para
con ella; d) cuando ha sido anunciado de antemano en ambiente religioso o es
acompafiado de fenémenos auditivos o visuales que explican su significado;
e) cuando tiene lugar en relacién con algin atributo divino, v.gr., una prueba
insigne de la misericordia de Dios para con los hombres 16,

Prodigio o maravilla profana es un fendémeno cuya causalidad
desconozco por el momento, pero que aparece rodeado de circuns-
tancias plenamente profanas, sin ningun significado divino; v.gr.,
un hecho de levitacién en un teatro para solaz del publico.

284. Divisiones del milagro.—1) La principal es la indicada
de milagros de primer orden’y de segundo orden. Fuera de ésta, sue-
len recordarse las aducidas por Santo Tomés, tal vez coincidentes
al menos en parte.

2) Por razén de su oposicién con la naturaleza se dividen en milagros:
a) sobre la naturaleza, si ésta no puede de ningin modo producirlo con sus
fuerzas; v.gr., la resurreccién de un muerto; b) contra la naturaleza, si en
ésta existia una disposicién contraria; v.gr., la ascensién en el espacio por
si mismo de un cuerpo més pesado que el aire; y ¢) fuera de la naturaleza,
si la naturaleza podria obtener tal resultado, pero no de ese modo, dada la
falta de instrumentos, la magnitud del resultado o la instantaneidad del
efecto, como la curacién repentina de un hueso roto 17. Otra divisién trae
el mismo santo, tal vez coincidente con la anterior, al menos en parte 18,
atendiendo al orden que se viola: en cuanto a la substancia, en cuanto al
sujeto y en cuanto al modo 19.

285. Orientacién historica.—A cerca de la imposibilidad del
milagro han convergido las teorias desde los campos mas dispares.

15 T os autores modernos, no sin razén, hacen hincapié en este elemento: H. BuiLLARD,
Notion chrétienne du miracle: Cahiers Laénnec (1948); E. Duanis, S. 1., Un chainon de la
preuve du miracle: Analecta Gregoriana, 68 (1953) 63-86; F. Taymans, S. 1., Le miracle
signe de surnaturel: NouvRevTh 77 (1955) 225-245; J. EcHarry, S. 1., Milagro sin determinis-
mo: Pens 5 (1949) 175-186; 11 (1955) 225-245; E. MASURE, Le miracle comme signe: RevSc-
PhTh 43 (1959) 273-282; L. MONDEN, S. 1., Le miracle signe du salut (Louvain 1959).

16 Cf. J. EcHarrl, leagro sin determinismo: Pens 5 (1949) 175-186.

17 La disputa se ha entablado principalmente entre los autores latinos. Puede verse
R. GaRRIGOU-LAGRANGE, De Revelatione t.2 c.19 a.1 § 5 p.4

17-18 De potentia q. 6 ad 3. De modo semejante habla tamblen en Commentarium in 2
Sent. disp.18 q.1 a.3.

18 Suma teoldgica 1 q.105 a.8: BAC 177, 806-808; CG 3,101: BAC 102,377-378.
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Con todo, pueden encauzarse en tres direcciones principales: I. Los’
deterministas. II. Los contingentistas. III. Los impugnadores de su
posibilidad moral.

I. Los deterministas.—En general rechazan la posibilidad del
milagro, otorgando a las leyes de la naturaleza una necesidad abso-
luta, sea a) por consideraciones filoséficas; b) sea por consideracio-
nes fisicas.

a) Entre los deterministas fildsofos estd B. Spinoza, que, en su calidad
de pantefsta, identifica las leyes de la naturaleza con los decretos divinos
y la esencia misma de Dios, donde no hay suspensién de orden; F. Lipsius,
que equipara las leyes fisicas con las metafisicas; algunos historiadores, como
A. Harnack y E. Rendn, para quienes todo lo que ocurre en el espacio y en
el tiempo obedece a las leyes ciegas del movimiento 20,

b) Entre los deterministas cientificos pueden recordarse E: A. Haeckel
y M. Berthelot, que, en su concepcién mecénica del universo, todo lo
reducen a interacciones cuantitativas bajo férmulas matemdticas; J. Yyn-
dall, que rechaza el milagro como opuesto a la ley de la conservacién de la
materia y la energfa; Cl. Bernard, que establece como axioma en biologia
la determinacién de cualquier fenémeno vital por las condiciones circun-
dantes 21,

286. Los contingentistas.—Niegan la posibilidad del milagro
por no admitir leyes fisicas, y donde no hay ley no puede haber ex-
cepcion. Provienen asimismo: a) parte del campo filoséfico; b) par-
te del cientifico.

a) Entre los contingentistas filésofos merecen citarse E. Bou-
troux, defensor de la libertad metafisica, segtin el cual la experien-
cla no nos muestra sino cierta conexién entre los diversos fenéme-
nos. La uniformidad es efecto de nuestro concepto de ley como
simbolo apto para expresarlos 22. H. Bergson y E. Le Roy exponen
teorias bastante semejantes en su proceso general.

H. Bergson parte de su fundamento bdsico, de la existencia de I'élan
vital, o impulso vital del que proceden todos los seres, asf materiales como
espirituales, que son diversas fases de la misma evolucién. La experiencia
no nos muestra objetos ni estados de conciencia distintos y separados, sino
una realidad continua, que se sucede sin ninguna determinacién necesaria.
La vida (T’élan vital) no se repite nunca ni es fruto de determinaciones
fijas. Las leyes fisicas son simbolos prdcticos para servirnos de los fenémenos
naturales, que sélo poseen una verdad relativa. Sin embargo, cada accién
vital tiende a producir un hébito y, consecuentemente, una inclinacién acusa-
da en determinado sentido, que coarta fuertemente la libertad. A veces se
intensifica el influjo del élan vital; la accién rompe aquellas inclinaciones
y aparece lo imprevisto. Este fenémeno sorprendente se llama creacién
del genio en el orden intelectual, nueva especie morfoldgica en el orden fisio-
légico y milagro en el orden fisico. No se trata, pues, de excepcién en una
ley que no existe en la realidad 23,

20 Asi se expresa A. HARNACK, Das Wesen des Christentums (Leipzig 1929) 17.

21 CL. BerNARD, Introduction d l'étude de la médicine expérimentelle 87 y 106-109.

22 De la contingence des lois de la nature (Paris 1895) 10; De l'idée de loi naturelle dans
la science et la philosophie contemporaines (Paris 1925) 38 y 140s.

23 L’Evolution créatrice, sobre todo ¢.3 (Paris 1909) 203-294.
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E. Le Roy procede por una via semejante, aunque sustituyendo el influjo
de I’élan vital por la fuerza del espiritu, que, mediante la fe religiosa, rompe
las ataduras de los habitos y, por una especie de duracién condensada y
actuacién fulgurante de poderes suyos posibles, produce en un momento
lo que exigiria mayor tiempo y potencia. Como efecto que es de la fe reli-
giosa, puede llamarse fendmeno sobrenatural 24.

.

b) Entre los contingentistas fisicos pueden mencionarse
W. K. Heisenberg, M. Born, W. de Haas y otros, que pretenden
sustituir el principio de causalidad por el principio de probabilidad
en la indeterminacién fisica.

Fuera de lo antes indicado sobre las leyes estadisticas, tomaron como
base la famosa ecuacién fundamental en que, bajo conceptos filoséficos anta-
génicos, vinieron a coincidir la mecénica relativista y la clésica. En la férmu-
la de Schrédinger, Ay + _Bm2m_ (E—V) y =0, la variable y, que define en

h2

cada punto del espacio el estado de algo preexistente en todo el espacio,
no debe interpretarse como densidad de energia de dicho substratum continuo
almacenada en cada punto del espacio, y cuyos maximos o minimos, llamados
centros energéticos, constituirian las particulas materiales, sino la probabili-
dad de que en cada punto del espacio existan n quanta de energfa. No
se darfan ondas de energia, sino ondas de probabilidad, y las leyes mecénicas
quedarfan dentro de ciertos limites indeterminados 25,

287. III. Impugnadores de la posibilidad moral del milagro.—
a) Voltaire y los deistas, para quienes repugna a la dignidad de
Dios el intervenir en el mundo después de la creacion.

b) M. Kant ve en el milagro un acto contra la Providencia, ya
que el hombre, ante lo imprevisto, no podria proveer para si ni te-
ner en adelante conocimientos ciertos.

¢) G. Seailles declara al milagro como un fallo en la pedago-
gia divina, ya que para persuadir de una verdad deben emplearse
argumentos racionales y no fenémenos espectaculares externos 26.

288. IV. Los falsificadores de su nocién.—Sin negar la posibi-
lidad del milagro, adulteran de tal modo su concepto, que éste que-
da destruido:

a) Los tedsofos, para quienes son obras que pueden realizarse
por hombres especiales mediante fuerzas ocultas de la naturaleza,
especialmente con el concurso de los elementales o del cuerpo astral.

b) Los protestantes liberales desvirttan de diversos modos su concep-
to. Asf, J. A. L. Wegscheider llama milagros a ciertos sucesos sorprendentes
dispuestos por Dios para aumentar la fe en su Providencia o en una doctrina
religiosa. A. Ritschl, O. Pfleiderer, A. Harnack y otros suponen que los
milagros son fenémenos naturales en cuanto se consideran bajo el influjo del

1‘ Essai sur la notion du miracle 11 242.

5 J. A. P£rez DEL PuLGAR, Trascendencia filosdfica de las investigaciones de la fisica ma-
tematlca sobre la constitucion de la materia: EstEcl ¢ (1930) 367-377, y 10 (1931) 35-50. Asi-
mismo, para la férmula de Schrodinger, véase J. PaLacios, Esquema fisico del mundo (1947).

26 Para el estudio de estos adversarios del milagro, asf como de los filésofos contingen-
tistas, puede verse J. DE ToNQUEDEC, S. I., Introduction d I'étude du merveilleux et du miracle
86-121 y 128-195.
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sentimiento o la experiencia religiosa. A. Sabatier concede el calificativo,
de milagro a cualquier -gracia obtenida como efecto de una suplica a Dios 27,

289. Nuestra solucién.—PRopPosICION: El milagro fisico, segiin
su concepto genuino, es posible bajo todos sus aspectos, mediante la in-
tervencion de Dios.

1. Al hablar de posibilidad pensamos en posibilidad intrinse-
ca y extrinseca por parte de Dios, tanto si se considera su potencia
absoluta como su potencia ordenada, conforme a los diversos atri-
butos divinos.

2.° Suponemos ya probada en las disciplinas cosmolégicas la
existencia de las leyes fisicas en el orden macrocésmico necesarias en
si, pero con necesidad hipotética, aun cuando en algunos casos no
puedan determinarse con exactitud cuantitativamente, a no ser den-
tro de ciertos limites o drea de seguridad.

290. Demostracién.—El milagro podria ser imposible: A) en
cuanto es un fenémeno sensible; B) en cuanto es excepcién de
las leyes de la naturaleza, y C) en cuanto es realizado por Dios.
Examinemos cada uno de estos elementos.

A) No Es IMPOSIBLE EN CUANTO ES FENOMENO SENSIBLE.—Bajo
este aspecto no difiere de los demis fenémenos que se producen
continuamente en la naturaleza.

291. B) EN CUANTO ES EXCEPCION DE LAS LEYES DE LA NATU-
RALEZA.—La posibilidad de este elemento puede probarse bajo tres
diversos aspectos:

1) Por el cardcter contingente e hipotético de las leyes de la natu-
raleza.—a) Las leyes naturales son contingentes, es decir, que la ra-
zé6n de su ser en el primer momento y de su permanencia en los si-
guientes no esta en ellas mismas, sino en Dios, en quien se halla la
causa total de su existencia, de sus transformaciones o de su des-
truccién. No es necesario mayor poder para transformar o destruir
una ley que para fundarla. El que puede hacer esto ultimo podra
asimismo hacer lo primero o lo segundo. b) Las leyes naturales son
hipotéticas, o sea que dependen de numerosas hipétesis o condicio-
nes para lograr su resultado; v.gr., disponer de materia apta de
modo determinado, sin obstaculos insuperables, libres de otra fuer-
za mayor en sentido contrario y, sobre todo, del concurso divino.
Todas estas hipétesis, y en concreto la ultima, dependen de la li-
‘bérrima voluntad de Dios.

292. 2) Por la naturaleza del principio que las dirige.—Nos ensefia la
ciencia que una fuerza cualquiera de la naturaleza produce resultados de
orden especificamente diverso segtin el principio que las maneja. La luz,
recibida por elementos inorgdnicos, produce efectos de orden quimico;
absorbida por las plantas, provoca fenémenos vegetativos dz crecimiento;

27 A. Sabatier hace una larga descripcién, como de un hecho milagroso, de la curacién
de una nifa por cuya salud ha rogado a Dios su madre, observando que de suyo el efecto es
consecuencia de la venida del médico, aplicacién de las medicinas, etc. Asi es. E!l error esta
en suponer que tal hecho puede llamarse justamente milagro.
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actuada por los animales, dibuja las imégenes en la retina, cooperando a
la sensacién visual; finalmente, utilizada por el hombre, concurre extrin-
secamente a la misma accién intelectiva. Estas mismas energfas naturales,
manejadas por un principio especifico e infinitamente superior a todos los
otros principios creados, produciran efectos especifica e infinitamente su-
periores a los ordinarios de la naturaleza. A esto llamamos milagro.

293. 3) Por el examen de los diversos géneros de milagros.—
Atengamonos a la anterior divisién, tomada de Santo Tomas (n.284).
Pueden verificarse milagros:

a) Fuera del curso de la naturaleza, sea por carencia de los instrumentos
necesarios para obrar, v.gr., del fluido eléctrico en la lampara para producir
la luz, lo cual no ofrece dificultad para Dios, que contiene de modo eminente
el poder de todas las causas instrumentales y puede suplir su influjo; sea
por la intensidad desproporcionada del efecto, fenémeno facilmente explica-
ble, ya que el mismo Dios, que concedié a la naturaleza sus fuerzas en deter-
minada medida, puede aumentarlas segin su beneplacito; sea por la rapidez
de la accién, como en la curacién instantinea de un hueso roto, que necesita
un tiempo, del que Dios puede prescindir mediante la sabia coordinacién
de circunstancias y el influjo de un concurso divino extraordinario.

b) Contra la naturaleza, es decir, contra la determinacién que existe
en la naturaleza. Fécil es para Dios imprimir un impulso en sentido opuesto
que anule la fuerza natural, como lo realizan con frecuencia los mismos
hombres, haciendo, v.gr., subir el agua hacia lo alto. En todo caso, le bastarfa
a Dios suspender su concurso, y con eso las energias naturales se verfan
imposibilitadas para obrar, como sucedié con el fuego a los jévenes en el
horno de Babilonia.

c) Sobre la naturaleza, es decir, un fenémeno tal que, por superar las
fuerzas todas de la naturaleza creada, no puede ser producido por ellas.
Dado que el poder divino supera todas las potencias fisicas de la naturaleza,
no hay dificultad alguna en que produzca efectos que estén sobre toda
energia creada.

294. C) EN cuanTO REALIZADO POR Dios.—i1) Atendiendo
a la potencia absoluta de Dios, es decir, al atributo de su omnipoten-
cia, aparece clara la posibilidad del milagro, ya que aquélla se ex-
tiende a todo lo que intrinsecamente es posible por parte del objeto.
Conocidos su pleno dominio sobre la naturaleza por él creada y su
libérrima voluntad, la conclusién es evidente.

295. 2) Atendiendo a la potencia ordenada de Dios, es decir,
a la concordia con los restantes atributos divinos, no puede sefialarse
repugnancia alguna en el milagro.

a) No es contra la sabiduria divina, ni en cuanto presuponga defectos
en una ley fisica que se intentase corregir, ya que el milagro no se veri-
fica en beneficio de la ley fisica, sino de un orden moral superior, al que la
naturaleza debe subordinarse; ni en cuanto sea una excepcién irracional,
pues Dios puede tener fines dignos para realizarlo, como mostrar su omnipo-
tencia, su providencia o su bondad 28.

b) No es contra la santidad divina, ya que el milagro no infringe el
orden universalisimo ni las leyes morales. Su finalidad es precisamente
promover el orden moral.

28 VoLTaIRe, Dictionnaire philosophique, palabra Miracle.

Teol. fundamental 7
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¢) No es contra la providencia divina, pues las rarisimas excepciones
que introduce el milagro en la ley no entorpecen los estudios cientificos
ni defraudan la previsiéon humana en orden a la vida. Porque Dios haya
convertido una vez las piedras en pan, nadie habrd que prepare su comida

a base de guijarros 29.
d) No es contra la inmutabilidad divina, puesto que Dios, en el mismo

decreto eterno de su voluntad, establecié la ley y sus excepciones.

Noétese que la tltima razén de la posibilidad del milagro se re-
duce a estos dos principios: 1) Dios puede intervenir en el gobierno
del mundo después de la creacién. 2) No hace falta mayor poder
para mudar o abrogar una ley que para fundarla.

296. Valoracién teolégica.—La posibilidad del milagro es
sostenida por la iglesia como verdad de fe divina y catdlica definida
en el concilio Vaticano 1, Const. sobre la fe, c.3 (D 1813), y en el
can.4 correspondiente (D 1790 y 1813), donde se afirma explicita-
mente. Puede verse asimismo el Juramento contra los errores moder-
nistas (D 2145).

297. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—i1.° Natu-
ralmente que existen hechos, como pretenden los adversarios, que
son meras gracias obtenidas como fruto de la oracién dentro del or-
den natural, y que hay sucesos que, considerados a la luz de la fe,
sirven para aumentar nuestra religiosidad; pero tales fenémenos ni
son milagros ni nos interesan en este problema de que ahora tra-

tamos.

Tampoco consideramos como milagros las supuestas acciones del cuerpo
astral, cuya existencia absurda e infundada refuta la filosoffa, ni las inter-
venciones espiritistas, de cuya inexistencia trataremos més tarde, pero que,
en todo caso, si no se realizasen por mandato real de Dios, estarfan asimismo
fuera de nuestro tema.

298. 2.° Las razones alegadas por los deterministas no tienen
ningtin valor, no sélo las que provienen de la identificacién del
mundo con Dios en teorias panteistas refutadas en otras ciencias,
sino las que equiparan las leyes fisicas con las metafisicas, absoluta-
mente inquebrantables, ya que, fundindose en las mismas nociones,
supondrian una contradiccién de conceptos.

Tampoco pueden compararse con las leyes morales, que regulan las
relaciones del hombre con Dios, es decir, el orden universalisimo, que no
puede ser violado. Aun cuando a veces ciertas leyes morales ordenen rela-
ciones entre hombres, como el no matar, siempre su raiz estd en Dios,
duefio de la vida, cuyos derechos se hieren.

Desde luego, las leyes fisicas no son matemdticas. Las férmulas
son meras expresiones de la conexién entre diversas magnitudes
que se da en el supuesto de cumplirse la ley 30. La que se refiere a

29 Son los dos argumentos de Kant para impugnar el milagro (La Religion dans les

limites de la raison p.2.® nota general).
30 Los cientificos modernos han reaccionado contra las exigencias deterministas del si-

glo pasado. Pueden verse testimonios interesantes en este sentido, recogidos por Le Figaro
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la conservacidn de la materia y la energia no ofrece obsticulo algu-
no, ya que no es necesario alterarla en el milagro. Este puede ser
producido por mera transformacién de unas energias en otras, se-
gun una direccién que por si mismas no hubieran tomado y que
ahora toman por intervencién divina, del mismo modo que cuando
por un acto de nuestra libertad levantamos un brazo que natural-
mente estaria caido, sin que esto requiera la creacién de nueva ener-
gia. Por lo demds, ésta es una de tantas leyes fisicas, alterables por
Dios.

299. 3.2 Las razones aducidas por los contingentistas filésofos descansan
todas ellas en un supuesto gratuito de la existencia de un substratum wvital
o de la libertad de la materia inanimada, hipétesis contrarias a los datos de la
filosoffa y de las ciencias fisicas.

La existencia de leyes meramente estadisticas en el microcosmos no obsta
para nada a la realizacién del milagro, que tiene lugar siempre en el orden
macrocdsmico, donde, en virtud de la ley de los grandes numeros, desaparece
aquella indzterminacién, por lo menos en su sentido cualitativo 31, Ya
indicamos que existe, aun en las leyes estadisticas, el drea de seguridad,
y que en todo caso serfa mayor prodigio obtener un fenémeno determinado
y predicho con anterioridad, obligando a obrar en un sentido fijo a todas
las particulas elementales en estado anarquico 32.

4.2 La intervencién de Dios, necesaria en todo milagro, no rebaja su
dignidad. No se trata de que obre como una de tantas causas segundas del
universo. Unicamente dirige sus actividades conforme a las normas de una
providencia amorosa y vigilante. El calificar al milagro de método anti-
pedagégico sélo puede ser fruto de la ignorancia sobre el fin de la revelacién,
que no es convencer por razones intrinsecas. Es obtener un acto de fe en la
palabra divina, para lo cual es menester demostrar que Dios ha hablado con
sefiales exclusivamente divinas.

en una encuesta realizada del 2 al 22 de mayo de 1926 sobre La science et le sentiment religieux
y publicada posteriormente por la editorial Spes (Paris 1928).

31 La elevacién de un ladrillo por sf mismo a cien metros de altura en virtud de los im-
pactos de las moléculas del aire, ejerciendo la presién vertical durante unos segundos, es
uno de los casos posibles en el movimiento de las particulas gaseosas; pero con razén dice
E. Borel que, si varios testimoniasen haber visto tal fenémeno, antes creerfamos en alucina-
ciones o cualquier otro fallo que en la realizacion de ese caso teéricamente posible en las con-
cepciones indeterministas (Traité de calcul des probabilités et de ses aplications [Paris 1925]
t.2 p.146). Véase asimismo A. Dug, La accidn de Dios y la ciencia p.8ss.

32 La misma constancia puede apreciarse en el terreno fisiologico. Véase Dr. P. BEHA-
GUE, Miracles et constants médico-physiologiques: LumVie (julio de 1957) 25-33. Todo el nu-
mezro esta destinado a estudiar diversos aspectos del milagro.
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ARTICULO 1V
Discernimiento del milagro como criterio

300. Bibliografia: S. TH., I q.44 a.2; Q.45 a.5; .67 a.2; Q.105 a.3.4 Yy 8; 3 Q.44 a.4;
Suppl. q.75 a.3; De potentia q.6 a.7; M. Nicorau, 8. 1., SThS I, II 170-174; Dr. E. LE Beg,
Critique et contréle médical des guérisons surnaturelles (Paris 1920); Ip., Les preuves médicales
du miracle (Paris 1921); Ip., Les fon:es naturelles inconnues et les guérisons miraculeuses: Et 179
(1922) 423-433; A. ZACCHI O. P., Il miracolo (Milano 1923); R. Van per Erst, Guérisons
miraculeuses: DAFC 11 (1924) 41 1-438 Ip., Vraies et fausses guérisons mzraculeuses (Paris
1924); Ip., L’objection des forces inconnues: RevApol 38 (1924) 344-357; J. bpE ToNQUEDEC, S. .,
Miracle: DAFC 111 (1926) 517-578; C. 8. LEwis, Miracles (New York 1947); F. IRIGARAY
Guia médica del intérprete de milagros y favores (Madrid 1949): H. Bon y F. LEURET, Las cura-
ciones milagrosas modernas (Madrid 1953); J. bE TONQUEDEC, S. ., Merveilleux mempsychzque
et miracle chrétien (Paris 1955); U. MARALDI, La scienza moderna di miracoli (Torino 1955);
L. MonpEN, S. 1., Le miracle, signe de salut (Bruges 1959); C. LINDNER, O. E. S. A., Ha
ancora il miracolo un valore apologetico?: Aug 2 (1962) 303-322.

301. El problema.—No basta que el milagro sea posible: es
menester poder reconocerlo y discernirlo de ilusiones o vanas su-
percherias para que pueda servirnos como criterio. A la luz del ana-
lisis del milagro, hecho en el articulo anterior, vemos que son cua-
tro los elementos integrantes del milagro en cuanto criterio y de
cuya realidad nos debera constar con certeza en cada caso particu-
lar: 1.9, que es un hecho histérico sensible; 2.°, que estd fuera del
curso de las leyes naturales; 3.°, que ha sido realizado por Dios, y
4.9, que esta orientado a probar la verdad de una revelacion. Esto da

lugar a lo que se suele denominar las cuatro verdades del milagro:

1.° Verdad histérica.—Consiste en la existencia histérica de un suceso
o fenémeno acaecido en determinadas circunstancias de lugar, espacio y
condiciones circundantes.

2.2 Verdad filosdfica.—Consiste en que un hecho o fenémeno, recono-
cido ya como histérico, supere las fuerzas de la naturaleza sensible aun
aplicadas artificiosamente por los hombres.

3.2 Verdad teoldgica.—Consiste en que el hecho o fenémeno, recono-
cido ya como superior a las leyes de la naturaleza sensible, haya sido reali-
zado por Dios como causa fisica 0 moral y no por algtn espiritu extramun-
dano independientemente del mandato divino.

4.° Verdad relativa.—Consiste en que el hecho o fenémeno, comprobado
ya como verdadero milagro, se haya verificado por Dios precisamente en
orden a demostrar la genuinidad de una revelacién o doctrina divina.

302. Orientacién historica.—1.° Algunos historiadores de-
terministas, como A. Harnack, suponen ya de antemano que nunca
podré constarnos de un hecho en la historia que no esté ligado ne-
cesarlamente a sus causas naturales; otros empiristas y materialistas,
como D. Hume y F. Strauss, juzgan que siempre tendremos razones
mas fuertes en contra que en favor de la existencia histérica del he-
cho milagroso; otros hipercriticos, como Voltaire y E. Renan, exigen
tales condiciones para la comprobacién histérica cuales no pueden
darse nunca en la practica de la vida 1.

1 Voltaire exigfa para creer en un milagro que se realizase ante la Academia de Ciencias
de Paris y la Real Sociedad de Londres, asistidas por un destacamento de la policia (Diction.
philos., voz Miracle), y Renén, para admitir el hecho de una resurreccién, que resucitase el
taumaturgo a todos los cadiveres que se le presentasen en cualquier parte (Vie de Jéuwus,
introd. p.XCVIs).
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2.2 Varios autores, como B. Spinoza, J. J. Rousseau, E. Renén,
Anatole France, y muchos protestantes liberales, declaran que nunca
podremos comprobar la verdad. filoséfica, porque para ello seria ne-
cesario conocer todas las leyes de la naturaleza, o, al menos, que
dicha verdad sera sélo un efecto de nuestra experiencia interna o del
simbolismo sobrenatural 2.

3.0 Los racionalistas y varios protestantes liberales niegan pueda
darse la verdad relativa, sea por suponer circulo vicioso en que demostra-
riamos reciprocamente la verdad del milagro por la verdad de la doctrina
y a la inversa ( F. Strauss), sea porque un hecho contingente, como el
milagro, no puede estar en conexién con verdades de orden necesario
(G. E. Lessing), sea porque seria demostrar un milagro (la revelacién) por
otro milagro. Algunos protestantes conservadores, al considerar que no
cuentan con milagros confirmativos de sus sectas, no quieren ver en el
milagro sino un subsidio para excitar la atencién de los fieles.

303. Nuestra solucién.—Prorosicion: En ciertas circunstan-
cias podemos conocer los milagros en cuanto tales y como criterios de
la revelacion.

1. Nuestra afirmacién se extiende sélo a ciertos casos, en que
es dado conocer tanto las circunstancias histéricas del hecho como
las fuerzas y leyes que pudieron intervenir. Habrd muchas ocasio-
nes, tal vez las mas, en que no podremos decidir nada acerca de su
aspecto sobrenatural.

2. Tratamos de conseguir una certeza moral, puesto que en
la mayoria de los casos nos servimos del testimonio humano; pero
en ocasiones podrd reducirse a metafisica, por el principio de
razén suficiente.

3.2 Facilmente aparece que nuestra proposicién encierra cua-
tro partes, conforme a las cuatro verdades o elementos antes ex-
plicados.

PrIMERA PARTE: Puede conocerse la verdad histérica.

304. Suponemos, naturalmente, que se realiza la investigacién
cientifica oportuna.

A) Enla comprobacidn de los hechos presentes se incluye: a) La exclusién
de prejuicios acerca de la imposibilidad, improbabilidad o probabilidad del
milagro. Se trata de solas circunstancias histéricas, sin intentar atn su ex-
plicacién; v.gr., diagnéstico y radiografias antes de la curacion, descripcién
del momento de la crisis, estado posterior a la crisis. b) Las cautelas oportunas
para evitar una vision deformada del fenémeno, una alucinacién o una falsa
interpretacicfn sensorial. ¢) La observacién atenta, exacta y critica de las
circunstancias.

B) En el estudio de los hechos pasados o ausentes debe darse en los do-
cumentos: a) la critica textual para poseer las palabras genuinas del autor;
b) l?. critica de origen respecto a su autor, tiempo, lugar, fuentes orales o
escritas; c¢) la critica literaria, o de interpretacién acerca del género literario

2 Segln Anatole France, ante un milagro, la tnica conclusién que hemos de sacar es:
«Nue§tx_’os repertorios de fisica y quimica son muy incompletos» (La vie littéraire, quatrié-
me série, 107).
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al que pertenece el documento (didéctico, parenético, poético, alegérico,
legendario, histérico), acerca del contexto donde est4 enclavado el fragmento
(fdbula, pardbola, hecho histérico) y acerca del sentido mismo del fragmento
estudiado; d) la critica histérica referente a la ciencia, veracidad, tendencias
y exactitud de estilo en el autor 3.

305. DEMOSTRACION DE LA PRIMERA PARTE.—La verdad del su-
ceso que se sospecha milagroso, en cuanto hecho histérico con cir-
cunstancias determinadas, no difiere para su comprobacién de cual-
quier otro fenémeno experimental o acaecimiento de la historia.
Desde este punto de vista no presenta dificultades especiales. An-
tes bien ofrece mds facilidades.

Al tratarse de un hecho insélito e importante: a) se le presta mas aten-
cién; b) estimula al espiritu para evitar errores, y ¢) precave la ligereza de
juicio; d) son, de ordinario, los testigos presenciales hombres de autoridad
y rectitud de vida, y e) casi siempre es consignado en seguida por escrito.

SEGUNDA PARTE: Puede conocerse la verdad filoséfica.

306. 1.° La ciencia experimental, en cuanto tal, no puede de-
clarar otra cosa sino que el hecho en cuestién no tiene explicacién
en las leyes fisicas de la naturaleza visible. A la filosofia le tocara
luego juzgar de la causa real 4.

2.2 La conclusién de esta parte es que el hecho inexplicable
por las leyes fisicas ha sido realizado por intervencién de algun es-
piritu extramundano; ya sea el mismo Dios, ya sea un espiritu so-
metido a su voluntad (angel), ya rebelde (demonio).

3.2 No se olvide que, dadas las circunstancias religiosas en que se
verifica el presunto milagro, puede resultar ya probable desde el principio
la intervencién de un ser extramundano. Es mas: si siempre que se dan
aquellos antecedentes religiosos se siguiese el hecho maravilloso, deberfa
tenerse en cuenta también aqui la ley de induccién como en otros casos.

4.° En la investigacién de la verdad filoséfica deben evitarse los dos
extremos: la ligereza en formular en seguida una excepcién de las leyes
naturales y la obstinacidn en negar leyes fisicas evidentes antes que admitir
la realidad de una excepcién.

307. DEMOSTRACION DE LA SEGUNDA PARTE: I. POR LA NATURA-
LEZA DEL FENOMENO.—Hay hechos o fenémenos que superan cier-
tamente todas las fuerzas naturales fisicas aun aplicadas artificiosa-
mente por el hombre. En tales casos queda descartada la naturaleza
sensible como causa. Sirvan de ejemplo:

1. Fendémenos que superan toda fuerza creada material o es-
piritual, como son:

a) Las acciones creativas o equivalentes, que requicren poder
infinito propio de solo Dios 5.

3 Una sintesis de estos procesos puede verse en la obra citada de J. b TonqQuEbkg, S. 1.,
Introduction d I’étude du merveilleux et du miracle c.3 y 4 p.293-420; y en A. ZaccHi, O. P.,
Il miracolo 307-417.

4 Por eso, en los milagros de Lourdes, el Bureau Médical de Lourdes (BML) y su anejo
el Bureau d’Etudes Scientifiques (BEL) se limitan a declarar que la curacién estudiada no
puede explicarse por las leyes de la naturaleza. A la Comisién Canénica Episcopal le toca

dictaminar definitivamente si se trata de un verdadero milagro.
5 8anto Tomas, Suma Teol. 1 q.45 a.5: BAC 41,755-761.
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b) Las resurrecciones de muertos, que equivalen también a una
accién creativa, ya que no puede reducirse a educcién de la poten-
cia de la materia.

Sélo Dios tiene dominio pleno sobre las almas para obligarlas a informar
un cuerpo ya abandonado, y a El sélo pertenece asimismo transferirlas del
estado de via al estado de término o viceversa. De lo contrario, el demonio
podria burlar el dominio de Dios trayendo a la tierra de nuevo las almas
salvadas para hacerlas pecar 6.

c) Las acciones vitales en seres inorgdnicos, como efectos de re-
produccién o sensacién en minerales, y en general actos de vida su-
perior en seres de orden especifico inferior.

2. Fendémenos en contradiccion, no tanto con las leyes, sino
con la esencia misma de la naturaleza fisica, como la compenetra-
cién de los cuerpos, la suspensién del efecto formal de la cantidad
o la existencia de los accidentes sin sujeto de inhesién 7.

308. 3.° Ciertos fenémenos de curaciones, que, aun cuando
de aspecto sencillo a primera vista, pero por suponer produccién
o destruccién de materia, stubita generacién de células vivas, etc.,
son inasequibles para la naturaleza fisica 8. Analicemos por ejemplo:

a) La repentina curacién de una fractura ésea con supuracién y pérdida
de fragmentos intermedios (v.gr., P. Rudder) supone la formacién de un
callo cartilaginoso en los extremos de ambas partes separadas, que ha de
aumentarse y consolidarse principalmente por la asimilacién de fostato de
cal para sostener, si se trata, v.gr., del fémur, todo el peso del cuerpo 9.
Esta sustancia y otras similares han de afluir a las células periféricas
a través de los vasos capilares, que llegan a reducir su didmetro has-
ta 0,007 mm., con una velocidad de 0,57 mm. por segundo. En fracturas
con larga supuracién de un hueso grande como el fémur, ficilmente se
requieren unos cinco gramos de fosfato de cal, con la circunstancia de que
en la sangre no existen mis de 1,60 gr. de dicha sustancia, ni puede ser
arrebatada de los huesos, por hallarse aqui en estado insoluble y ser causa
de grave enfermedad su pérdida. En este y semejantes casos, como en el
mal de Pott, en que son necesarios hasta 10 gr. de sales calcdreas para su
curacién, es necesaria la produccién instantinea de tales materias en el
cuerpo humano y su transporte stbito al centro enfermo, prescindiendo de
los vasos arteriales. Por eso, clinicamente son necesarios de cuarenta a
cincuenta dfas.

b) La curacidn repentina de una llaga se realiza mediante la formacién
de una pelicula tenue en la parte exterior, bajo la cual van creciendo los
restantes tejidos, a base de la produccién de muchos millones de nuevas
células. Serd, pues, necesario que las células que permanecieron vivas en los
labios de la herida absorban nuevos alimentos de la sangre por endésmosis,
la asimilen en sustancia propia, crezcan con su absorcién y, por los procesos
a veces complejos y delicados de reproduccién, formen una nueva célula.

6 SanTo ToMas, De potentia q.6 a.7 ad 4; Suma Teol. Suppl. q.75 a.3: BAC 197,193-197.

7 Santo ToMAs, Suma Teol. Suppl. q.83 a.3: BAC 197,316-322.

8 Pueden leerse algunos detalles concretos respecto a instantaneidad, aparicién de sus~
tancias, desaparicién de elementos, etc., en la obra citada de A. ZaccHi, Il miracolo 418-483;
cf. asimismo E. Ucarte pE Ercivira, S. 1., La epopeya de Lourdes (Madrid 1919) 421-512.

9 Sobre el caso de P. Rudder puede verse la obra dltimamente citada de E. UGARTE DE
ErciLLa, La epopeya de Lourdes 438-450.
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Esta, a su vez, dard lugar a otra a través de las mismas fases vitales, hasta
que por repeticién de las mismas operaciones se obtengan los millones o
aun miles de millones de células necesarias. Cada uno de estos procesos
vitales, que a veces, v.gr., en la reproduccién amitésica o por carioquinesis
de una célula, puede durar hasta tres horas, requieren largo tiempo. La
concentracién de tantas operaciones en un instante supondria, naturalmente,
la destruccién de las células madres.

c) La repentina curacién del cdncer requiere una triple operacién. Pri-
mero: la desaparicion de las toxinas vertidas por las células enfermas en
la sangre. Esta purificacién se hace a través de los rifiones, que no pueden
contener mas de unos 200 gr. de sangre, siendo ésta en total veinticuatro ve-
ces mayor que dicha cantidad. La afluencia repentina en los rifiones de toda la
sangre los destruirfa, al mismo tiempo que producirfa una muerte fulminante
por anemia cerebral y colapso cardiaco. Segundo: es necesario que desapa-
rezca subitamente toda la masa del tumior canceroso, lo cual no puede reali-
zarse ni por evaporacién, al ser sélidas muchas de las sustancias celulares,
ni por sudor u otras expulsiones de liquido, que frecuentemente no se dan,
ni por la irrupcién de la materia sélida en el torrente sangufneo, que lo
viciarfa. Téngase en cuenta que en ciertos edemas la cantidad del liquido
acuoso llega a varios litros. Los pulmones no logran exhalar a lo largo de un
dfa més de trescientos o cuatrocientos centimetros cibicos de vapor de
agua. Por otra parte, la evaporacién instantdnea de varios litros de agua,
actuando como una verdadera méaquina de Carré, producirfa una congelacién
del sujeto. Tercero: se requiere, finalmente, la generacidn instantdnea de las
nuevas células para la formacién de los tejidos correspondientes, que en
algunos casos—uv.gr., en el cancer del pecho—ficilmente superan los cien
gramos 10,

309. II. PoOR LA CONSIDERACION DE LAS LEYES FISICAS POSI-
BLES.—En determinados casos podemos conocer con certeza que
el fenémeno extraordinario examinado no se debe: 1) ni a fuerzas
naturales obrando por si mismas; 2) ni a fuerzas naturales emplea-
das artificiosamente por el taumaturgo segtin leyes conocidas por
¢l y por otros; 3) ni segtn leyes conocidas tinicamente por él. Vea-
mos las tres hipétesis.

1) No se debe a fuerzas naturales obrando por si solas.—Las
fuerzas naturales, obrando por si solas, siempre e invariablemente
producen los mismos efectos en las mismas condiciones. Esto estd
comprobado por una larga induccién experimental, por la falta de
libertad en la naturaleza inanimada y por la providencia de Dios
para que los hombres provean por si y puedan adquirir conoci-
mientos seguros. Por tanto, si en las condicicnes ya conocidas no
producen ningun efecto, lo producen de caricter contrario o en un
orden de magnitud o dignidad ingentemente mayor, habrd que ad-
mitir la intervencién de un ser extramundano.

310. 2) No se debe a fuerzas aplicadas segin leyes conocidas
por el taumaturgo y otros.—Puede constar esto: a) Por el examen de

10 Algunos de estos casos concretos pueden hallarse en la interesante obra de los docto-
res H. Bon y F. LEureT, Las curaciones milagrosas modernas, trad. esp. (1953), donde se de-
tallan cientfficamente algunas de estas curaciones. También pueden encontrarse descripcio-
nes detalladas en las obras del Dr. LE Bec, Critique et contréle médical des guérissons surna-

turelles (Paris 1920) y Dr. A. VALLET, Mes conférences. Sur les guérisons miraculeuses de Lour-
des (Paris 1930).
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dichas fuerzas y leyes a cargo de cientificos y peritos en las ciencias
naturales.

b) Por la observacién diligente de los mismos testigos presenciales
cuando son cultos y prudentes, si ven, por ejemplo, que el efecto y la causa
pertenecen a 6rdenes especificamente diversos (fenémenos de reproduccién
en materia inanimada), si es sabido que el empleo de tales causas (v.gr., im-
posicién de las manos o pronunciacién de la palabra «quiero») no producen
nunca tales efectos (curacién de la lepra), si los resultados obtenidos superan
los limites, al menos negativos, de las fuerzas en juego.

No es necesario en cada caso poder determinar positivamente hasta dén-
de se extiende el poder de tal energfa; basta saber de modo negativo los limites
mas alld de los cuales no tiene eficacia. Para saber que un proyectil no puede
llegar a la luna en un segundo, no necesito saber el impulso que los modernos
aparatos de lanzamiento pueden imprimirle; me basta saber, como limite
negativo, que ningtn cuerpo, al menos en el orden macrocésmico, puede
alcanzar la velocidad de la luz. ¢) Por las consideraciones que exponemos
en la hipdtesis siguiente.

311. 3) No se debe a fuerzas aplicadas segin leyes conocidas
tinicamente por el taumaturgo.—a) Si aparece evidente que no se
dan leyes, atin desconocidas, capaces de producir tales efectos. Para
lo cual no es necesario conocer todas las leyes posibles como no es
preciso conocer todos los teoremas de la geometria y trigonometria
para afirmar que los 4ngulos de un tridngulo equivalen a dos rectos.

Muchas leyes no tendran relacién ninguna con el caso propuesto, como
serfan las que rigen el nacimiento de las galaxias en orden a la curacién
de un hueso fracturado. Nétese que los hechos mismos sefialan a veces el
camino de la investigacién; v.gr., la electrélisis orienta hacia la corriente
eléctrica como causa. Ademas, en ciertos casos las condiciones antecedentes
y concomitantes repetidas de igual forma (v.gr., en Lourdes) forman una
ley de induccién sefialando una causa extramundana 11.

b) Si las fuerzas necesarias para obtener el resultado milagroso
deberian superar toda la naturaleza sensible por presuponer poten-
cia infinita.

¢) Si consta no haber aplicado el taumaturgo fuerzas algunas
naturales por tratarse, v.gr., de una curacién llevada a cabo en un
enfermo desconocido y distante, sin accién alguna fisica o psiquica.

d) Si se trata de un taumaturgo cuya veracidad, rectitud y san-
tidad de vida nos son conocidas con certeza y que asegura haber
realizado la curacién por virtud divina. Tal mentira supondria en
su autor una maldad sacrilega de las mas abominables.

e) Finalmente, podemos asegurar, en clertos casos, que el tau-
maturgo no conocia las leyes fisicas ocultas necesarias. Poseeria tal
ciencia por via natural o sobrenatural. En el primer caso significaria
a veces algo mds inexplicable que el mismo milagro: pensemos, por
ejemplo, en un hombre rudo e inculto que en tiempo del empera-
por Augusto produjese un efecto para el que fuese necesario cono-

11 Expone muy acertadamente estas ideas A. Van Hove, La doctrine du miracle chez
Saint Thomas et son accord avec les principes de la recherche scientifique (1927) 376s.
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cer la cantidad de energia electrénica encerrada en un atomo de
helio. Si el conocimiento era de origen sobrenatural, ya tenemos el
milagro, que tratdbamos de evitar, aunque en otra forma.

TERCERA PARTE: Puede conocerse la verdad teoldgica.

312. 1.° Por la verdad filoséfica concluimos que el hecho ex-
traordinario no se debe a fuerzas o leyes naturales y que, por tanto,
debe ser atribuido a un espiritu extramundano. Queda investigar
en la verdad teoldgica que ese espiritu no es otro sino el mismo Dios,
causa fisica o, al menos, moral del milagro realizado bajo su res-
ponsabilidad.

2.0 El autor del fenémeno realizado fuera de las leyes naturales po-
dra ser un espiritu rebelde a Dios (demonio) que obra con mera permision
divina, o un espiritu bueno (4ngel) que obra por orden o aprobacién positiva
de Dios, en cuyo caso es verdadero milagro, ya que el mandante es la causa
principal y responsable del acto. Queda, pues, sélo la disyuntiva de ser el
autor Dios o el demonio.

DEMOSTRACION DE LA TERCERA PARTE: I1.° Por la naturaleza mis-
ma del fenémeno.

Hay muchos hechos, los milagros de primer orden, que supo-
nen un poder infinito para su realizacién y que, por lo tanto, una
vez comprobada su verdad histérica, aparecen como de origen
divino.

Tales son, por ejemplo: a) La resurreccién de los muertos, segin lo
dicho anteriormente. b) Las acciones que incluyen creacién de materia;
v.gr., la multiplicacién de una sustancia inanimada, la formacién repentina
de un érgano, por ejemplo un ojo, en quien carece de él. ¢) Los hechos que
requieren una potencia infinita o un influjo exclusivo de Dios; v.gr., la
glorificacién de un cuerpo. d) Los fenémenos que presuponen accién a
distancia sin materia o energia intermedia. ¢) Los procesos complicados en
que se dé la instantaneidad, la falta de aplicacién de una fuerza a materia
apta o, en general, la ausencia de ciertas condiciones esenciales en la actividad
de cualquier naturaleza creada.

313. 2.° Por las circunstancias de la accidn.—Suponemos como
base de este argumento: a) un minimo de providencia en Dios, que
no permitird al demonio engafiar al hombre de modo invencible e
inculpable en negocio tan grave como el de su salvacién; b) que
todo ser racional obra por algin fin de modo conforme a su natura-
leza; y ¢) que la bondad de una accién supone la de todos sus aspec-
tos, mientras que una accién resulta mala en cuanto falla uno solo
de ellos, v.gr., intencién, finalidad, medios, etc. Segin esto:

A) La accidn deberd ser atribuida al demonio si a) la persona del tau-
maturgo se muestra vanidosa, soberbia, superficial, impia; b) si el modo
de obrar rezuma ligereza, supersticién, irreverencia hacia Dios, desver-
glienza, inmoralidad, formas indignas, convulsiones del cuerpo, pérdida
del sentido, etc.; c) si en el fin perseguido se esconde avaricia, ambicién, cap-
tacién del aura popular, excitacién de la curiosidad, etc.; d) si los efectos
que se siguen de suyo y naturalmente tienden a fomentar odios, provocar
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disensiones, incitar rebeldias contra la autoridad, aumentar la inmora-
lidad, etc.; e) si la doctrina contiene algo contra la recta razén o la ley natural.
Bastara una de estas circunstancias para juzgar que no es de origen divino.

B) La accidn deberd ser atribuida a Dios: a) si la persona del taumaturgo
es modesta, humilde, celosa de la gloria de Dios, deseosa del bien de las
almas, etc.; b) si el modo de obrar es digno, grave, honesto, piadoso, etc.;
¢) si el fin perseguido tiende al fomento de la virtud, al aumento de la piedad
al consuelo de los necesitados, a la misericordia con los préjimos, etc.; d) si
los efectos que naturalmente se siguen son la unién de los 4nimos, el aumento
de la santidad, la obediencia a las autoridades, la paz de la sociedad, etc.; e) si,
finalmente, no se halla nada que se oponga a la recta razdn o la ley natural.
El conjunto de todas estas circunstancias indica que el prodigio viene de
Dios, pues el diablo no puede tender a la destruccién de su propio reino.

CuARrTA PARTE: Puede conocerse la verdad relativa.

314. 1.° En esta parte tratamos de la finalidad del milagro,
no de la finalidad objetiva de la accién, que podra ser dar la vista
a un ciego o saciar a un hambriento, sino de la finalidad que se
propone el taumaturgo al obrar.

2.9 El milagro no exige como finalidad exclusiva el demostrar el
origen divino de una doctrina. Puede Dios realizarlo para consuelo
de un afligido, para castigo de un pecador (el fuego de Sodoma),
para glorificacién de un varén santo (en los procesos de canoniza-
cién), para fomento de fervor en la practica de la religién natural,
etcétera. De ahi la posibilidad de un milagro en el ambiente de una
religién falsa, siempre que no sirva para confirmar la verdad de
aquella religién. Es necesario, por tanto, probar en cada caso que
el milagro se endereza a confirmar una revelacion 12.

3.2 Para que el milagro tenga fuerza probativa deben ser co-
nocidas sus circunstancias y no aparecer ninguna de ellas de caracter
sospechoso. En este caso, el error se deberia imputar a nuestra im-
prudencia.

315. 4.° En el proceso de esta accién probativa hay que dis-
tinguir dos fases consecutivas:

Primera fase: que el legado declare su intencidn de realizar el mi-
lagro como prueba del origen divino de su doctrina. Esta primera
fase no ofrece especial dificultad, pues es uno de tantos testimonios
facilmente verificables.

Esta declaracién puede ser formal y explicita, como la hizo Jesus
en la resurreccién de Lazaro (Jn 11,42): para que crean que ti me has enviado,
o como las relativas a Moisés en Egipto (Ex 3,12; 4,30); puede ser virtual
explicita, si se hace con palabras expresas una vez para siempre, como la
hizo asimismo Jests al decir: ... Las obras que realizo yo en nombre de mi
Padre, dan testimonio de mi (Jn 10,24; cf. también 14,11; 15,22); puede
ser, finalmente, implicita, si las circunstancias proclaman esta conexién de
finalidad, sea antes de nacer el legado, como son los milagros hechos para
rodearle de autoridad en su testimonio; sea durante la vida del mismo si

12 Santo Tomas, a propésito de la vestal que en prueba de su castidad llevé, segdn se
contaba, agua del Tiber en una vasija perforada sin que se le derramase, concede que Dios
puede hacer tales milagros aun en una religién falsa para recomendacién de una virtud (De
potentia q.6 a.5 ad 5).
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se verifican en cuanto cumple con su misién o como premio de la misma; sea
después de su muerte, si aparece aquél como causa eficiente de los mismos;
v.gr., en el paralitico sanado por Pedro: En nombre de Jesucristo Nazareno,
ponte a andar (Act 3,6), o tiene el cardcter de premio por la aceptacién de
la doctrina del legado.

Segunda fase: que Dios, por su parte, apruebe esta declaracion del
legado y la haga suya intentando dar con el milagro una sefial de su
omnipotencia en favor de la doctrina. La verdad relativa nos ga-
rantiza esta conexién entre la declaracion del legado y la intencién
de Dios.

Bajo otro aspecto, este problema se identifica con el siguiente: si un
legado espurio o un seudoprofeta al ensefiar una doctrina falsa apelase
a un milagro, Dios no podria cooperar a la realizacién del milagro implo-
rado. Vamos, pues, a demostrar este punto, que debe aparecer considerando
los atributos divinos.

316. DEMOSTRACION DE LA CUARTA PARTE.—Dios no puede ser
testigo de la falsedad, como lo serfa en el caso dicho, y ni siquiera
podria alegar que habia realizado el milagro intentando otros fines
diversos. Asi aparece:

a) Por la naturaleza misma de la accién.—Hecha la apelacién
del legado, Dios realizarfa un milagro que podia y aun debfa omitir
segun las leyes fisicas prefijadas por El, y lo haria precisamente en
el momento y en la forma que se le pide. Esto, por la misma natu-
raleza de la accidn, equivale a una declaracién positiva, de igual modo
que cuando inclinamos verticalmente la cabeza en sefal afirmativa
al oir la pregunta de nuestro interlocutor. No podriamos alegar la
intencién interna de hacer un ejercicio de gimnasia.

b) Por comparacién con el sello real. Los documentos sellados
por cualquier ministro con el sello exclusivo del rey, mientras no
haya sospecha de fraude, deben ser considerados como rubricados
por el mismo rey en persona. Es nuestro caso, ya que el milagro es
una sefial propia y exclusiva de Dios, conforme a la nocién expuesta,
y que ha sido concedida por El directamente al legado.

Todavia en el problema del milagro tiene mas fuerza esta consideracién,
puesto que los sellos reales pueden emplearse en determinados casos sin
que el rey se entere y sin que coopere fisicamente, lo cual no tiene lugar nun-
ca en el milagro 13.

¢) Por la responsabilidad de la causa principal.—Si el rey huma-
no tuviera conocimiento de que su ministro iba en cierta ocasién a
sellar un documento falso, no podria licitamente entregarle su sello.
Tal es el caso de Dios, que prevé cualquier abuso de su sello mi-
lagroso.

No podrfa Dios defenderse ni aun suponiendo que obrase con cierta

restriccién mental, teniendo una intencién distinta de la que al exterior
aparece. Aunque en tal caso Dios no mintiese, ciertamente perderia toda,

13 Fste argumento lo explané de modo magnifico el card. Lugo en su tratado De virt.
fidei divinae disp.2 sect.I n.24.
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su autoridad, de modo que en adelante ya no podriamos fiarnos de sus
manifestaciones, como sucede con las personas de las que sabemos usan
restricciones mentales. Esto seria indigno de Dios 14,

317. Valoracién teoldgica.—La Iglesia sostiene esta nuestra
proposicién de la discernibilidad y fuerza probativa del milagro
como doctrina de fe divina y catdlica definida en el congilio Vati-
cano I, Const. sobre la fe, c.3 y can.3 correspondientes a dicho
capitulo (D 1790 y 1813). Lo mismo vuelve a exponer en el jura-
mento antimodernista, afiadiendo que son sefiales divinas sumamente
acomodadas a tcdas las inteligencias (D 2145).

318. Cuestiones complementarias.—Innecesidad de luz so-
brenatural iluminativa.—Recientemente surgié en el campo catélico
clerta tendencia a exigir como necesaria una gracia ilustrativa sobre-
natural para poder apreciar el valor apologético del milagro. Los
protestantes, desde luego, la exigen, ya que, segun ellos, el entendi-
miento, por el pecado original, quedé tan herido en si mismo, que
necesita tales ayudas 15.

Entre los catdlicos tuvo especial éxito la doctrina del P. P. Rous-
selot 16, que sostenia que en los motivos de credibilidad, aun cuando
objetivamente tengan valor probativo, no puede, sin embargo, cap-
tarse fuerza de demostracion si el entendimiento no recibe pre-
viamente un auxilio sobrenatural, la luz de la fe («es yeux de la
foi»), que le capacite para percibir su sintesis logica 17,

Asi se explica que en un auditorio al que se expongan los motivos de
credibilidad haya unos que crean y otros que no, segin hayan recibido o no
tal luz sobrenatural. Con ésta, aun los motivos imperfectos de la certeza
respectiva adquieren verdadero peso demostrativo, Actda a manera de
microscopio que hace ver de gran tamafio aun lo insignificante. Es una
especie de ayuda subjetiva que completa el vigor de la facultad intelectual,
y, gracias a ella, el hombre percibe la fuerza del motivo de credibilidad y
realiza el acto de fe por el mismo y tnico acto. En este acto se da una mutua
causalidad: el hombre quiere creer porque ve que hay razones para creer, y
ve que hay razones para creer porque quiere creer 18,

14 Expone esta idea muy acertadamente el P. F. Suirez, Misterios de la Vida de Cristo
disp.31 s.2 n.7: BAC 35,865-867.

15 Recientemente, el profesor protestante J. Gresham Machem requiere la gracia para
reconocer en Cristo al redentor de mi pecado y para el deseo de mi purificacién, sin lo cual
no se puede admitir, por ejemplo, el milagro de la resurreccién (The Christian Faith in The
modern World, 1936).

16 En sus breves, aunque brillantes afios de docencia dej6 numerosos escritos relacio-
nados con este punto. Pueden verse como principales: Les yeux de la foi: RechScRel 1 (1910)
241-250.444-475; Remarques sur Uhistoire de la notion de la fm naturelle: ib., t.4 (1913) 1-36;
Réponse a deux attaques: ib., 5 (1914) 57-69; La vraie pensée de Bautain: 1b 5 (1914) 453~
458; Amour spirituel et synthése aperceptive: Revue de Philosophie, 16 (lglc) 225-240. En
ﬁlerxgnia sintieron su influjo K. Eschweiler, Engert y en algin momento el gran apologista

. Adam.

17 Ya antes se habian preocupado con puntos de vista en algiin modo semejantes varios
autores, especialmente dominicos, como el P. A. GARrDEIL, La credibilité et ’apologétique
(1912); E. A. pE PouLPIQUET, Le miracle et ses suppléances (1914). Puede verse a este prop6-
sito R. GaRrIGOU-LAGRANGE, O. P., La grace de foi et le miracle. Trois théories d propos de
travaux recents: RevThom 23 (1918) 289-320.

18 Para el estudio sintético de las ideas del P. Rousselot y sus fallos pueden verse: J. DE
Worr, 8. 1., La justification de la foi chez Saint Thomas d’Aquin et le Pére Rousselot (Bru-
xelles 1946), R. Ausert, Le probléme de I'acte de foi (1958) 452-512.
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Hay que conceder al P. Rousselot que para practicar el acto de
fe de modo sobrenatural y 1til para la vida eterna es necesaria la
gracia divina, que lo eleve entitativamente a este orden; que la po-
sesion de la fe y del hébito sobrenatural correspondiente ponen a
la inteligencia en un estado mds connatural para entender lo divino
y, por lo tanto, los criterios de la revelacién; que con frecuencia es
necesaria moralmente una ilustracién especial para que un entendi-
miento deformado por teorias agnosticistas, idealistas, etc., o envi-
ciado por habitos inmorales degradantes, pueda ver con claridad;
pero en ningln caso se requiere como complemento fisico la luz
de la fe para el juicio de credibilidad.

Sin embargo, la doctrina, tal como la propone Rousselot, apare-
ce falsa con sélo reflexionar, como acabamos de ver, que por sola
la razén en ciertos casos se prueban las cuatro verdades integrantes
del valor apologético del milagro. Es un absurdo, por otra parte,
admitir la mutua causalidad, cuando al menos una de las causas obra
como causa eficiente, pues tendriamos un acto causado por otro
que todavia no existe, ya que debe ser causado por el primero. Fi-
nalmente, la teoria de Rousselot suprime el pecado de infidelidad,
puesto gque no puedo creer si no tengo una gracia exterior que no de-
pende de mi voluntad, y desde el momento que la tenga creo ya
necesariamente.

La doctrina de la Iglesia es clara si se leen sus palabras sobre la nece-
sidad de los motivos previos de credibilidad propuestos por el raciocinio
(proposiciones suscritas por L. Bautain: D 1624s) 19, sobre la funcién de
la razén, de los criterios y de la clara distincién entre los limites de la razdén
y de la fe (enc. Qui pluribus: D 1637-1639), sobre la labor del entendi-
miento y sus caminos para hallar los motivos de credibilidad (conc. Vati-
cano I: D 1790.1793s.1799) y sobre la fuerza apologética de los milagros
para cualquier entendimiento aun de los tiempos actuales (Juramento contra
el modernismo: D 2145) 20,

319. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Es cierto,
como dice Hume, que entre dos hipétesis debe escogerse la mas sen-
cilla, y que es mas verosimil que algunos hombres mientan o se en-
gafien que la violacién de una ley fisica; pero el principio alegado
debe aplicarse no en abstracto, sino en las circunstancias concretas
del hecho. Ante un hombre asesinado es maés verosimil en abstrac-
to el homicidio producido por. un enemigo que un parricidio; pero
puede haber circunstancias en que esto ultimo sea lo mas probable.
Ante un milagro de curacién repentina como respuesta a las supli-
cas de una madre, la intercesién de un santo y la-presencia de un
santuario ilustre, resulta mds probable la excepcion de la ley natural
que el engafio de testigos fidedignos. Ademas de que estos testigos
afirman la excepcién de la ley en este caso, mientras que los restan-

19 En las tesis que tuvo que firmar L. E. Bautain se decfa expresamente que saunque la
razdn queds oscurecida y debilitada por el pecado original, queds, sin embargo, en ella bastante
c{andad y fuerza para conducirnos con certeza al conocimiento de la existencia... de la revela-
cion...» (D 1627). Pueden verse las Anotaciones al esquema «de fides del conc.Vat.1: CL VII 528.

20 Anotaciones al esquema de la constitucion de fide: CL VII 174.520s528 y 1623.
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tes dan testimonio del cumplimiento de la ley en otros casos distin-
tos del presente.

Las exigencias de Voltaire y E. Renan sobre la seleccién previa de la
materia del milagro, la presencia de cientificos de todo género, la repeti-
cién indefinida del mismo, etc., son circunstancias que reforzarfan la exis-
tencia real del hecho histérico, pero que no son necesarias para conocer
con certeza un suceso, so pena de vernos condenados a no admitir nada de
la historia.

Sobre la necesidad de conocer todas las leyes de la naturaleza y
los limites fijos de cada una, ya hemos hablado en el argumento de
nuestra prueba. Basta conocer aquellas que pueden tener relacién
con el fendmeno examinado y poder determinar sus limites negativos.

Es un juego de fantasia el afirmar que nosotros, ante un hecho
portentoso sobrenatural, nos encontramos en las mismas circuns-
tanclas en que se hallaria un romano al oir la radio o ver la televisién,
suponiendo en seguida que se trata de un milagro. Una persona
medianamente cauta que conociese, como exigimos en el milagro,
todas las circunstancias de los fenémenos citados, con sus instru-
mentos tan complejos, facilmente juzgaria que se deben a fuerzas
naturales desconocidas para él. Dadas tales sospechas, no podemos
pronunciarnos por el milagro. De la verdad filoséfica juzgan los
cientificos, no el testigo indocto.

En mds de un caso podremos quedarnos dudosos por desconocer los
poderes de los demonios; pero existen otros muchos en que por las razones
dichas de su infinitud, cardcter creativo, instantaneidad, etc., podemos ex-
cluir su intervencién. Presuponemos siempre suma prudencia.

320. La imposibilidad de que un hecho contingente, como es
el milagro, nos pruebe una verdad necesaria, como la existencia de
la Trinidad, se disipa con sélo considerar que los criterios o moti-
vos de credibilidad no se dirigen a probar directamente la verdad
de los dogmas, sino a demostrar la existencia de otro hecho asimis-
mo contingente, como es el hecho de la revelacién. Mediante éste,
en virtud de la verdad necesaria de la autoridad divina, quedan pro-
bados los dogmas comunicados por Dios.

Por esta misma razén no puede calificarse de cfrculo vicioso el que
probemos la verdad de la doctrina revelada por el milagro, y el caricter
genuino de milagro atendiendo a la verdad de la doctrina ensefiada por el
taumaturgo, puesto que el milagro se dirige a la prueba, no de una doctrina,
sino de un hecho histdrico, el de la revelacion, y, por otra parte, la doctrina
que hemos de recibir es una doctrina de cardcter sobrenatural, al menos
en su objeto formal, mientras que la doctrina que examinamos para juzgar
del caricter del taumaturgo es la de la recta razdn y la ley natural. Pretender
que sea circulo vicioso el probar un milagro (el hecho de la revelacién)
por otro milagro (multiplicacién de panes), es lo mismo que llamar circulo
vicioso a la demostracién de la genuinidad del testimonio de un autor por el
testimonio de otro escritor distinto en espacio y tiempo.

El milagro es una accién sobrenatural, pero sélo en cuanto al modo, no
en cuanto a la entidad, y, por lo tanto, puede ser conocido sin ayuda sobre-
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natural, del mismo modo que la pierna milagrosa del cojo sanado por in-
tervencién divina. Rousselot aduce como argumento para su tesis que
quien ve un signo (el milagro) en cuanto tal, ve juntamente lo significado
por él (la doctrina revelada), y como la doctrina es entitativamente sobre-
natural—v.gr., la Trinidad—, se precisa la ayuda por ¢l expuesta. La con-
fusién de este argumento estd en que el milagro es sefial no de la doctrina,
sino del hecho histérico de la revelacién, que es asimismo sobrenatural en
cuanto al modo de producirse.

La experiencia de que, ante los motivos de credibilidad, unos se con-
viertan y otros no, depende, por una parte, de las disposiciones de que ha-
blamos como necesarias para conseguir la certeza moral, y por otra, de la
decisién de la voluntad, que es la causa inmediata de cualquier conversién.
Naturalmente que para todos estos actos es necesaria la gracia divina, pero
no como complemento fisico de la potencia cognoscitiva.

ARTICULO V

Posibilidad y discernimiento de la profecia

321. Bibliografia: S. Tn., 2.2 q.171-174; M. Nicorau, SThS 1, II 175-182; J. MIr
y NoGUERA, S. 1., La profecia 3 vol. (Madrid 1903); T. OrToLAN, Divination: DTC 4 (1811)
1441-1455; A. CASTELEIN, S. 1., Les phenoménes de I’hypnotisme et le surnaturel (Bruxelles 1911);
J. TourzAarD, Comment unhser I'argument prophétique? (Paris 1911); A. MicHEL, Prophétie:
DTC 13 (1936); 1. CasaNovas, S. 1., Conferencias apologéticas (1950) t.1 conf.8 La profecia;
J. Enciso, El modo de la inspimcio’n profética segun el testimonio de los profetas: EstBibl g
(1950) 5-38; H. Bacur, S. 1., Wahres und falsches Prophetentum: Bibl 32 (1951) 237-262;
‘W. BUECHEL, S. 1., Natiirliches Vorauswissen zukiinftiger Ereignisse: Schol 30 (1955) 233-240;
K. RAHNER, S. 1., Visiones y profecias, trad. esp. (San Sebastian) 156.

322. El problema.—Los criterios primarios de la revelacién
son los externos, es decir, los milagros. Pueden realizarse en la na-
turaleza fisica, de los que acabamos de tratar; en la naturaleza inte-
lectual, de los que trataremos ahora, o en la naturaleza moral de la
voluntad, que hemos de examinar al considerar el milagro de la
Iglesia en si misma.

Profeta, segtn la etimologia mpépnu en su sentido mds amplio, es el
que habla en nombre de otro. Es la significacién més ordinaria en el Antiguo
y en el Nuevo Testamento 1. En la literatura profana griega tiene frecuente-
mente el sentido de inspirado o de intérprete 2. Con tal significacién aparece
también varias veces en el Nuevo Testamento 3.

En sentido estricto es el que anuncia cosas ocultas. Los objetos
pueden estar ocultos, sea tras velos psicoldgicos, como los pensamien-
tos intimos de otra persona: cardognosia; sea tras velos topolégicos,
como los sucesos ocurridos actualmente en lugares distantes: crip-
tognosia o telepatia; sea tras velos cronoldgicos, como son los aconte-
cimientos futuros. Todavia éstos pueden ser de tres clases: a) su-

1 Santo Tomés, siguiendo a San Isidoro, propone la etimilogia de TPO = lejos, y <PCW6S
= aparicién (2.2 q.171 a.I: BAC 134,454). Al hablar de la legacion de Jesucristo, precisare-~
mos el significado escriturfstico de la palabra.

2 Platén, en el Didlogo de Fedro, llama a los poetas profetas de las musas; y en la literatura
clasica—v.gr., Esquilo, Herodoto, etc.—es frecuente aplicar este nombre a los intérpretes
de los oraculos, como el sacerdote délfico de Apolo y otros semejantes.

3 En San Pablo es frecuente este calificativo al que exhorta, consuela, etc., inspirado por
Dios (1 Cor 14,29-31; Act 15,32); y en la primitiva Iglesia se decia de los que interpretaban
la Sagrada Escritura en las reuniones liturgicas.
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cesos futuros cuyas causas estan determinadas en la naturaleza y
obran en circunstancias fijas; v.gr., un eclipse; b) sucesos cuyas
causas estan también determinadas en la naturaleza, pero sujetas a
un complejo de circunstancias variables, como el tiempo meteoro-
légico que habrd en hora y dia sefialados después de varios afios;
¢) sucesos cuyas causas son contingentes, como el acto libre de un
hombre no nacido todavia. Los primeros pueden ser conocidos por
los sabios; los segundos tal vez puedan ser determinados por los
espiritus extramundanos; los terceros tinicamente pueden ser cono-
cidos con certeza por Dios. De éstos trata la profecia en sentido es-
tricto. Por tanto,

323. Profecia es la prediccion consciente de un acto futuro libre.—
Deben considerarse en ella tres elementos: A) el objeto propio;
B) el conocimiento; C) la prediccién.

A) Objeto.—Esta formado por los actos libres de seres racio-
nales, Dios o los hombres, especialmente de aquellos no nacidos
todavia y cuya existencia depende de muchas condiciones.

Tal es la profecia de primer orden. En apologética puede tenerse asimismo
en cuenta la profecia de segundo orden, relativa a sucesos completamente
desconocidos para el hombre, pero que tal vez puedan ser conocidos por
los espiritus extramundanos, dngeles o demonios 4. Respecto a ésta puede
repetirse todo lo dicho anteriormente a propésito de los milagros de segundo
orden.

B) Conocimiento.—El conocimiento en el profeta, cuando tie-
ne toda su perfeccién, incluye un triple acto:

a) Representacion de las especies cognoscitivas enviadas por Dios, y en
las que se contiene el objeto del vaticinio. Esta representacién tiene lugar:
1) por medio de signos sensibles, como las palabras escritas durante la cena
de Baltasar (Dan s,5); 2) por medio de la imaginacién, como sucedié a
San Pedro en la visién de Jope sobre la admisién de los gentiles al cristia-
nismo (Act 10,10-15), o 3) directamente al entendimiento. b) A esto debe
seguirse el juicio del profeta sobre lo que Dios quiere significar; v.gr., la
muerte del rey Baltasar. ¢) Finalmente, el conocimiento reflejo sobre el
origen divino de tal comunicacién. Faltando estos ultimos elementos, sélo
puede hablarse de un instinto profético, como cuando Caifds, sin saber el
alcance de su frase, exclamé: Es necesario que muera un hombre por el pueblo
v no que perezca todo el pueblo (Jn 11,50) 5.

C) La prediccién.—Es la enunciacién del conocimiento recibi-
do de Dios. Debe ser: 1) cierta, de modo que no proceda de mera
sospecha o conjetura; 2) determinada, no enigmdtica o equivoca,
que pueda tener varios sentidos, como los oraculos de Apolo o de
las sibilas, de los que decia Cicerén que, fuese cualquiera el suceso,

4 Con su ciencia, mas extensa que la humana, es facil que los espiritus extramundanos
puedan conocer futuros terremotos, cataclismos césmicos, etc., imprevisibles para los hom-
bres. En este caso, como en los milagros, aparecerd a veces por las circunstancias si se trata
de un espiritu angélico o diabélico.

No es que este triple elemento se requiera para la esencia de la profecia, pero si para
su desarrollo integralmente humano. Acerca de estos elementos cf. J. Enciso, El modo de
inspiracion profética segun el testimonio de los profetas: EstBibl ¢ (1950 5-38).
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podia parecer predicho 6; 3) clara, al menos en grado tal que apa-
rezcan evidentes algunas circunstancias del hecho anunciado, aun
cuando no es necesario que se manifiesten todos sus detalles.

No es raro que perdure alguna oscuridad por silenciarse circunstancias
de tiempo y lugar, por el frecuente empleo de alegorias o metdforas y aun
por el fin mismo intentado por la Providencia. En todo caso, debe manifes-
tarse algo claro, por lo menos en la sintesis de las diversas profecfas y una
vez ocurrido el fendmeno prenunciado, como, por ejemplo, en la insigne
profecfa del sacrificio eucaristico, para los judios oscura, en la actualidad
evidente (Mal 1,10-11) 7.

324. Divisiones de la profecia:

a) Por razén de su objeto, en profecia de primero y cegundo or-
den, segtn lo dicho.

b) Por razén del modo, segin se verifique en estado de vigilia,
con todas las facultades cognoscitivas expeditas; de rapto, con re-
pentina privacién de los sentidos extericres; de éxtasis, con priva-
cién paulatina de los mismos; de suefio, si se realiza mientras duer-
me el profeta.

c) Por razén de su naturaleza, en absoluta o de presciencia y
condicionada o de conminacién, segin se anuncie la simple realiza-
cién del suceso o mas bien su previsién en determinadas circuns-
tancias, como la destruccién de Babilonia si no hace penitencia

(Jon 3).

325. Orientacién histérica.—1.° En la antigiiedad negé la
posibilidad de la profecia Cicerén, por juzgar que con ella perecia
la libertad humana, condenada a obrar segin lo predicho 8. Mis
tarde hablarcn en el mismo sentido algunos filésofos, como M. Kant,
o ciertos protestantes liberales, como J. A. L. Wegscheider. Algu-
nos guntherlanos para obviar esta dificultad, sélo concedian a Dios
una ciencia conjetural acerca de estos actos futuros libres 9.

2.2 Los racionalistas modernos se deciden por adulterar el concepto
de profecia, entendiendo bajo este nombre: a) ciertas ideas poéticas que,
elevdndose del fondo incégnito del alma, en una suprema excitacién, se pre-
sentan como una fuerza o una persona extrafia que sale al encuentro del yo
(Pfleiderer), principalmente en materia patridtica o religiosa (W. Wundt);
b) una visién optimista de la vida, que, después de experimentarla el pro-
feta en si, la proyecta al futuro como promesa divina (P. Votz); c) la obse-
sién intima de un pensamiento o deber irresistible que llena el alma del
profeta sin mostrar su origen (Sabatier); d) o, en general, ciertos senti-
mientos religiosos relativos a la Providencia divina, que premia o castiga,
con los que el profeta intenta conmover los espiritus de sus conciudadanos.

6 De divinatione 1.2 c.56. En el c.54 dice de los oriculos sibilinos: «El que los escribié
los compuso con astucia, de modo que, fuese cual fuese el suceso, pareciera estar predichos.

7 Sobre la oscuridad de algunas profecias antes de ver su cumplimiento véase San Juan
pE LA Cruz, Subida al monte Carmelo 1.2 c.19.

8 San Agustin dedica un precioso capitulo a refutar la teoria de Cicerén, de quien dice
+que queriendo hacer a los hombres libres, los hizo sacrilegos® (La ciudad de Dios 1.5 c.9:
BAC 171 348-354).

f. J. M. VacanT, Etudes théologiques sur les Constitutions du Concile du Vatican t.1

p.276
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326. Nuestra solucién.—ProrosiciON: La profecia es posible
y discernible en cuanto criterio de revelacién.

1.°© Siendo la profecia un verdadero milagro intelectual, pode-
mos aplicar a su estudio todo lo indicado en los articulos anteriores.

2.9 Tratamos, por su especial claridad, de los vaticinios de
primer orden; pero nada se opone a que admitamos también como
verdaderos criterios los de segundo orden, aplicando a ellos lo que
acerca de los milagros de segundo orden expusimos.

3.9 Nuestra proposicién contiene dos partes. Primera parte: Es
posible la profecia. Segunda parte: La profecia puede conocerse como
criterio apologético. En esta segunda parte deberemos recorrer las
cuatro verdades descritas en el milagro; pero, dado que considera-
mos los vaticinios de primer orden, cuyo objeto, el acto libre de
Dios o de los hombres, sélo puede ser conocido por Dios, segin
diremos, y no por espiritu alguno creado, la demostracién quedara
reducida a tres partes: 1.2 Puede conocerse la verdad histdrica.
2.2 Puede conocerse la verdad filoséfico-teolégica. 3.2 Puede conocer-
se la verdad relativa.

327. DEMOSTRACION DE LA PRIMERA PARTE: LA PROFECIA ES-
TRICTISIMA ES POSIBLE.—Sera posible la profecia si Dios conoce los
actos futuros libres suyos y de los hombres y puede comunicar algu-
nos de estos conocimientos a un profeta. Ambas cosas son perfecta-
mente posibles, pues Dios, por su ciencia de visién, conoce todos los
actos futuros de cualquier creatura y, por lo demostrado al tratar
de la revelacién, puede comunicar a los hombres cualesquiera ver-
dades, sobre todo de orden natural, como son los hechos a que nos
referimos.

328. IDEMOSTRACION DE LA SEGUNDA PARTE: PUEDE CONOCERSE
LA PROFECfA EN CUANTO CRITERIO DE LA REVELACION.—A) Es cog-
noscible la verdad histérica.—La verdad histérica de la profecia com-
prende el conocer con certezala prediccién hecha por el profetay su
cumplimiento. Esto segundo es un suceso natural de la vida sensible;
por ejemplo, la muerte en cruz de un hombre determinado. La pre-
diccién es una de tantas frases que en algunos casos podemos cono-
cer con certeza por nuestros propics sentidos, por su censignacién
escrita o por el testimonio veridico de testigos presenciales.

329. B) Es cognoscible la verdad filoséfico-teoldgica.—Podre-
mos conocer la verdad filoséfico-teolégica de la profecia si, por ra-
zén de su objeto, no puede deberse su conocimiento ni a 1) ciencia
alguna creada, ni 2) a una conjetura casual. Ambas cosas pueden ser
evidentes en determinadas circunstancias.

1) Dado que tratamos de actos futuros libres, podemos ase-
gurar que tales actos no pueden ser conocidos de antemano por
ningun entendimiento creado.

La razén es sencilla, ya que el entendimiento de cualquier criatura,
para obrar, debe ser completado y determinado por un influjo exterior pro-
veniente del objeto; de lo contrario, si tuviera en si mismo todo lo nece-
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sario para conocer cualquier objeto, conocerfa un ntimero infinito de objetos,
es decir, que su ciencia serfa infinita y, por lo tanto, su naturaleza tendria
también que serlo. Una facultad infinita es propiedad exclusiva del ser
infinito, es decir, de Dios. Esto supuesto, el entendimiento no tiene en este
caso ninguno de los medios que podrfan determinarlo y completarlo. Estos
en teoria serfan tres:

a) Ver los objetos en la esencia divina como los ven los bien-
aventurados, cosa imposible para cualquier entendimiento creado
antes de su glorificacién. Las criaturas no pueden ver intuitivamente
la esencia divina, limitdndose a conocerla tinicamente por concep-
tos analogos.

Es mas: aun contemplando directamente la esencia y los decretos divi-
nos en ella contenidos, el entendimiento creado no podria conocer los actos
libres de los seres racionales futuros sino en el grado en que Dios se lo conce-
diese, puesto que tales decretos en su término son de efecto contingente
segn la voluntad de Dios.

b) Ver los objetos en sus causas, como los ven los sabios en las
fuerzas fisicas que los producen. En nuestro caso, esto es imposi-
ble. En su causa, que es la voluntad libre, no se da ninguna deter-
minacién para obrar en un sentido o en otro, mucho més si todavia
no existe. Tal falta de determinacién intrinseca es precisamente la
caracteristica de la causa libre.

c) En los objetos mismos, como sucede en la ciencia divina. Esto
no es posible al entendimiento creado, que, como hemos dicho,
debe en algiin modo completarse y determinarse por el influjo prove-
niente de los objetos. En nuestro caso, el objeto no existe todavia
y, por lo tanto, no puede influir. Sélo el Ser eterno puede conocer
cualquier objeto sin necesidad de su influjo externo. La eternidad
es la posesién interminable, perfecta y simultdnea de toda vida, y por
eso el Ser eterno es contemporaneo de todo lo pasado, presente y
futuro.

2) No puede deberse a conjetura casual, sobre todo cuando se
trata de los actos de un hombre que no ha de existir sino después
de muchos siglos. El cdlculo de probabilidades de acierto da un va-
lor matematico précticamente cero.

Supéngase la descripcién de la vida de un hombre en la que se den
doce circunstancias (lugar de nacimiento, época de su existencia, cardcter
de su misi6n, detalles de sus sufrimientos, clase de muerte, etc.) y que en
cada uno de estos datos sélo fuesen posibles 10 soluciones diversas (diez
pueblos, diez clases de muerte, etc.); la probabilidad, segtin el calculo

¥ £ J
matemdtico, serfa p = —— X X —— ... (n), es decir, en el caso su-
¢ b o

1 1 1

puesto, p = X X (doce veces), o lo que es lo mis-
10 10 10

I
mo, ——. La probabilidad, pues, de acierto es la de un caso entre un

10 12
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millén de millones de posibilidades. Todavia esa probabilidad desaparece
cuando se trata de un profeta veraz, piadoso y prudente, que asegura haber
recibido de Dios ese conocimiento profético. En caso de mentira seria un
sacrilegio incompatible con su espiritu. Atn es méas inadmisible la suposicién
de una conjetura cuando el objeto pertenece al orden sobrenatural, cuya
posibilidad no alcanza por si sola la razén humana y cuya existencia es un
don inesperado de la voluntad divina.

Tiene, ademds, un juego decisivo el ambiente religioso, que co-
loca a la profecia en ciertos casos dentro de un marco de signo divino
y no de prediccién meramente profana, conforme a lo que hicimos
notar al tratar del milagro. Las circunstancias morales que enume-
ramos al tratar de la verdad teolégica del milagro (n.313) tienen
aqui un peso con frecuencia decisivo.

330. C) Es cognoscible la verdad relativa.—De modo seme-
jante a como dijimos respecto del milagro, serd cognoscible la ver-
dad relativa si conocemos la afirmacién explicita, implicita o virtual
del profeta que declara enderezar su vaticinio a la confirmacién de
una revelacién divina y nos consta que Dios, por su parte, hace
suya esta declaracién.

Conviene notar que el valor del vaticinio aparece mas espléndidamente
cuando una serie de profecias vienen a describir la vida y virtudes del futuro
representante de Dios con tal brillantez que aparezca éste, aun antes de
nacer, revestido de eminente autoridad sobrenatural.

331. Valoracién teolégica.—Nuestra proposicién es doctrina
de fe divina y catélica definida en las mismas férmulas que el mila-
gro, tanto en el concilio Vaticano I (D 1790) como en el juramento
antimodernista (D 2145), y afirmada en la mayor parte de los textos
citados en la cuestién complementaria del articulo anterior (n.318),
donde explicita o implicitamente se extiende a la profecia la doctri-
na sobre el milagro.

332. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Las descrip-
ciones racionalistas de la profecia, como una exhortacion, una ame-
naza o el anuncio de una esperanza, han existido de hecho en la
historia, pero no presentan especial interés para nuestro asunto,
puesto que no tratamos de semejantes actos. Pueden en algunos
casos ofrecer clerta semejanza con los anuncios proféticos, y en ca-
sos semejantes deberemos suspender nuestro juicio.

La razén alegada por Cicerén, Kant y otros sobre la pérdida de
libertad del hombre cuyos actos hubieran sido profetizados, no tie-
ne fuerza alguna. No obra la voluntad en un sentido determinado
porque Dios la haya visto obrar asi, sino que Dios la ve obrar asi
porque ella ha escogido tal determinada actuacién. Cuando yo veo
a una persona pasear, no puede menos de estar paseando, sin que
por eso haya que negar su libertad. Yo la veo asi porque ella libre-
mente pasea, no pasea porque yo la veo asi. La previsién de Dios
es anterior al ejercicio actual de la voluntad libre, pero no es ante-
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rior a la verdad objetiva de tal actuacién libre y futura de la vo-
luntad.

Con frecuencia se habla de fendmenos sorprendentes en estados
hipnéticos, sesiones espiritistas y otros tépicos similares. No ha-
bria dificultad en que se ofreciesen en tales circunstancias actos
metapsiquicos de cardiognosia, telepatia, doble visién, etc.; pero
nunca se han consignado verdaderas profecias de hechos libres fu-
turos no conjeturables 10. Es natural que, conociendo el cardcter
de una persona, se puedan predecir con probabilidad sus decisio-
nes a corto plazo; pero no las determinaciones libres lejanas de se-
res todavia no existentes. Las estadisticas de actos morales, v.gr.,
crimenes en una regién, son siempre indeterminadas en cuanto a
sujetos y detalles concretos.

333.- A primera vista podrfa parecer dificil la prueba de la verdad
relativa en la profecfa ante la hipétesis siguiente. 5i Dios revelase a un pro-
feta una realidad futura y éste después se pervirtiese y empezase a predicar
una falsa doctrina, se podrfa temer que para comprobar sus errores quisiera
alegar la realizacién del suceso futuro por él conocido de antemano. Sin
embargo, esta posibilidad queda suprimida por las razones mismas que
alegamos al tratar de la verdad relativa del milagro. Dios en tal caso no po-
drfa permitir que el profeta hiciese tal anuncio en conexién con la falsa
doctrina. Para ello dispone Dios de numerosos medios. El mds sencillo
de todos es el que, viendo con su ciencia divina el mal uso de la profecfa
intentada por el falso profeta, dejase de comunicar a tal persona aquel co-
nocimiento.

Son conocidos los pretendidos vaticinios paganos. No hay duda que, en
ciertas ocasiones, Dios puede utilizar a un impfo o a un idélatra para una
profecia, como lo hizo con Balaam (Num 22,8); pero en circunstancias en
que aparezca el origen del Dios verdadero. Los vaticinios grecorromanos
no tienen importancia religiosa alguna. Fueron famosos los del templo
de Apolo y otros parecidos, de los cuales ya se refa en su tiempo Cicerén
por la ambigiiedad de su sentido, entre los que cita algunos memorables 11.
Los libros sibilinos, cuyas paginas muestran algunas profecfas acerca de
Cristo, son un conglomerado de textos y fragmentos interpolados, algunos
por pluma cristiana 12, La mdxima fama en este sentido fue otorgada a la
égloga IV de Virgilio, en que el poeta canta la nueva edad de oro préxima a
llegar después de los pasados afios de infortunio. El poeta, siguiendo doc-
trinas neopitagéricas, anuncia el nuevo curso de las edades que retornan
periédicamente y entona las alabanzas de un nifio, sea hijo de Polién, sea
hijo del emperador, que ha de contemplar, mas bien que crear, aquella
nueva época de felicidad 13.

10 Por el momento pueden consultarse las obras de C. M. pE Herepia, S. 1., Los fraudes
espiritistas y los fenomenos metapsiquicos (Barcelona 1949), y F. PaLMEs, Metapsiquica y espi-
ritismo (Barcelona 1950).

11 De divinatione 1.2 c.56.

12 Algunos Santos Padres miraron tales oraculos sibilinos con cierto respeto por lo que
contienen referente a Cristo (cf. SaN AcusTin, La ciudad de Dios 1.18 c.23: BAC 171-172,
1281-1284).

13 Acerca de esta égloga se ha escrito ya mucho, y son pocos los autores que defiendan
su alusién a Cristo. Las relaciones de la égloga y el mesianismo hebreo fueron estudiadas por
A. VAccari, 1l messianismo _ebraico e la 1V egloga di Virgilio: CivCatt 2 (1951) 3-20.97-106.
Puede verse asimismo K. Pruemwm, S. 1., Die Heilserwartung der vierten Eklogen Virgils im
Widerstreit neuerer Ansichten: Schol 6 (1931) 539-569; 7 (1932) 239-257. Mas tarde resumié
el tema en su obra Der christliche Glaube und die altheidnische Welt (Leipzig 1935) I 201-208.
Datos vy bibliografia se encontraran en A. PratEsi, Virgilio: Enciclopedia Cattolica, t.12
(1954) 1456-1458.
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ARTICULO VI
El método apologético

334. Bibliografia: M. Nicoravy, 8. 1., SThS 1, II 78-86.138-141; K. WERNER, Geschichte
der apologetischen und polemischen Literatur der christlichen Theologie 5 vol. (1889); OT. ZoECK-
LER (protestante), Geschichte der Apologie des Christentums (1907); G. MoNTI, L’apologetica
scientifica della religione cattolica (1922); Auc. VALENSIN, Immanence (Doctrine de I’ ): DAFC 11
(1924) 580-593; X. M. LE BAcHELET, S. 1., Apologétique: DAFC I (1911) 189-205; J. ToN-
QUEDEC, S. I., Immanence (Paris 1933); F. Taymans p’EvpErNON, S. 1., Le blondélisme (Lou-
vain 1933); AuG. VALENsIN, S. I.-YVEs DE MoNTCHEUIL, S. 1., Maurice Blondel (Paris 1934);
M. FLorti, S. 1., Intorno al blondelismo: CivCatt (1935) IV 177-188.299-307; Ip., La metafisica
blondeliana dell’azione: CivCatt (1939) I 524-537; II 45-54; J. Roic GIRONELLA, S. 1., La
filosofia de la accion (Barcelona 1943); Ib., Filosofia blondeliana (Barcelona 1944); P. VALoORI,
1l sorpranaturale e gli ultimi scritti di M. Blondel: CivCatt (1949) I 392-400; J. ToNQuEDEC, S. 1.
H. BouiLLarp, S. 1., Maurice Blondel.et la théologie: RechScRel 37 (1950) 98-112; M. P. bE
LocHT, Maurice Blondel et sa controverse au sujet du miracle: EphThLov 30 (1954) 344-390;
H. BrouILLARD, Blondel et le christianisme (Paris 1961).

335. Conocemos ya los principales criterios. El ultimo proble-
ma que resta examinar es el de su empleo en cuanto al orden, orien-
tacién, preponderancia, etc.; en otras palabras, el método que con-
viene seguir para llegar a la meta.

Los caminos trazados para este fin son multiples, seguros los
unos, de estructura més débil los otros, francamente deleznables
los dltimos. Vamos a recorrerlos esqueméticamente, deteniéndonos
un poco més en los postreros de tendencias vitales, muy en boga
en la primera mitad de este siglo, pero faltos de valor légico y eficaz-
mente apologético.

Via histérica: doble etapa (milagros fi-
Clésicos. . ... ... sicos): MAYORIA.
Via empirica: tinica etapa (milagros mo-
rales): DECHAMPS, LLACORDAIRE.
( Filos. - polémica: Fravssinous, CoNF.
Notre DAME.
Filos.-Doctrinales< Filos.-sistemdtica: A. NicoLAs.
Etico-social: A. WEIss.
LProgreso cultural: C. J. FéLix.
Hist.-Comparati- {Via Providencia: Bossuer, DE MAISTRE.
Via exclusién: F. Ozanam.
Via trascendencia: A. pE BrRoGLIE.
METoDOs ... .3 Cientificos: Armonia con las ciencias: DUILHE S. ProjJET,
GuiBERT, (GEMELLI.
Afectivos. . . .. .. { Afectivo-estético: F. R. CHATEAUBRIAND.
Afectivo-intimo: L. E. Bougaup.
(Ayuda a la naturaleza contradictoria:

Légico-Psicoldgi- B. PascaL.
COSy v vveeeenn < Conciencia religiosa y convergencia:
J. H. NEwMman.

| Persuasién integral: L. OLLE-LAPRUNE.
(Necesidad de autoridad: A. J. BaLFoUR,

Antiintelectualis- F. BRUNETIERE.
L tas...........| Tendencia vital (psicol.-biol.): G. Fon-
SEGRIVE.

Inmanencia: M. BrLonper, L. LABER-
L THONNIERE.
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336. 1. MeErtopos crAsicos.—Damos este nombre a los em-
pleados ya desde los primeros siglos cristianos, tenidos siempre en
gran consideracién por la Iglesia, expuestos en los manuales apolo-
géticos y aprobados solemnemente por el concilio Vaticano I
(Const. de la fe c.3: D 1789-1794). Proceden por una doble via.

1.° Via histérica.—Siguiendo el orden cronolégico de los acon-
tecimientos, comprende dos etapas. En la primera se demuestra la
existencia de una persona fisica en tiempos pasados la cual se pre-
senté como legado de Dios para promulgar una revelacién sobre-
natural, garantizando su misién divina mediante criterios validos,
especialmente los milagros fisicos. Con esto queda probada la fun-
dacién de una religién nueva positiva establecida por el mismo Dios.
En la segunda etapa se examinan los derechos sobre todo docentes
y las caracteristicas peculiares con que doté el legado divino a la
sociedad religiosa por él fundada, para concluir que la actual Iglesia
catélica es la religién establecida entonces por Dios, que ha per-
severado sustancialmente idéntica en cuanto a su naturaleza y doc-
trina. Esta via historica es la més clentifica, aun cuando de demos-
tracién mas complicada.

337. 2.° Via empirica.—Contemplando simplemente el hecho
de la Iglesia catdlica actual, su naturaleza y propiedades, el apolo-
geta hace ver en ella un fendmeno sobrenatural o una entidad moral
revestida de autoridad divina. Con lo cual es obligatorio oir su voz
cuando declara ser divina su doctrina y ser ella la tnica religién
verdadera. Esta via empirica se fija preferentemente en los milagros
morales; es mas facil y breve de andar, aun cuando estd mas ex-
puesta a la superficialidad. Fue defendida, sobre todo, por el car-
denal V. A. Dechamps, arzobispo de Malinas 1, aceptada por el
concilio Vaticano I (D 1794) y expuesta oratoriamente por H. La-
cordaire, O. P., en sus conferencias de Notre Dame de Paris 2.
Dechamps inculcaba de antemano la necesidad moral de la revela-
cién para el conocimiento congruo religioso del hombre.

En las paginas siguientes emplearemos sucesivamente ambos mé-

todos.

338. II. METODOS FILOSOFICO-DOCTRINALES.—Conceden el
papel principal a la exposicién de la doctrina, comprobada por ar-
gumentos filos6ficos. Pueden recordarse:

Via filoséfico-polémica.—Procura demostrar la doctrina revelada pro-
bando cada una de las verdades particulares, especialmente las impugnadas
por los enciclopedistas volterianos. Sin seguir un sistema ordenado ni
adherirse a una escuela determinada, expone los fundamentos de la verdad
religiosa utilizando argumentos de razén y testimonios de hombres ilus-

1 Sus principales obras para este fin son: De la démonstration de la foi; De la certitude
en matiere de religion ou la question religieuse résolue par les faits; Lettres théologiques sur la
démonstration de la foi: Oeuvres compl étes (Malines 1874) t.1.3.4.16. Véase R. Kremer, C.SS.R.,
L’apologétique du Card. Dechamps; ses sources et son influence au concile Vatican: RevScThPh 19
(1930) 679-702. .

2 Expone este método sobre todo en su dltima conferencia de Notre Dame de Paris,
conf.73, Incorporacion del Hijo de Dios a la humanidad (Madrid, vers. esp., 1926) t.7, principal-
mente p.164-167.
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tres. Su principal iniciador fue el gran maestre de la Universidad de
Paris, ministro de culto e instruccién con Luis XVIII, miembro de la Con-
gregacién de San Sulpicio, D. L. Freyssinous 3. Fueron sus continuadores
varios de los oradores de Notre Dame, en especial el P. Monsabre, O. P. 4

Via filoséfico-sistemdtica.—Prescindiendo de las impugnaciones de los
adversarios, volubles segin los tiempos, A. Nicolas, ilustre abogado de
Burdeos y luego consejero de la corte imperial de Parfs, siguiendo una
sintesis sistemadtica, expone en tres partes: los principios de la religién
natural, los fundamentos internos de la doctrina revelada y, finalmente,
los motivos externos comprobatorios del hecho histérico de la revelacién 5.

Via ético-social. —A. Weiss, O. P., graduado en filosofia y literatura
por la Universidad de Munich, miembro de la Orden de Predicadores,
escritor y conferencista eximio, muestra la excelencia de la revelacién cris-
tiana y atrae los espiritus hacia ella mediante la consideracién de su gran-
deza ética, cultural y social 6.

Via del progreso de la civilizacion.—El P. C. J. Félix, S. I., gran orador
de Notre Dame, en Paris, realza con fuerza légica, brillantez de diccién y
doctrina sélida el progreso del hombre en sus actividades individuales,
familiares, artisticas, morales y sociales gracias al influjo enaltecedor del
cristianismo 7.

339. III. ME£Ttopos HISTORICO-COMPARATIVOS.—Huyen las ar-
gumentaciones especulativas y se refugian en la historia como en
ciencla positiva que todos deben admitir. Citamos

Via de la Providencia divina.—Trata de manifestar la divinidad de la
religién cristiana por el desarrollo de la Providencia en su favor. A través
de la exaltacién y aniquilamiento de naciones e imperios llega aquélla a su
culmen con el castigo de los judios, condenados a una vida de destierro
a través del mundo entero. Su portavoz mds insigne fue el obispo de Meaux
y preceptor del Delfin, J. B. Bossuet 8, a quien siguié con no menos brillan-
tez el ferviente apologista cristiano J. de Maistre, embajador en San Peters-
burgo y luego regente del reino en Turin 9.

Via de exclusién.—Fue propugnada como el método mds facil y breve
por el profesor de la Sorbona en Parfs y eximio escritor apologista A. F. Oza-
nam 10, La practica de la religién es un hecho universal del que nadie puede

3 Su obra Défense du christianisme ou conférences sur la religion (1824) es la compilacién
de sus conferencias de Saint Sulpice (cf. J. DutiLLEUL, Frayssinous: DTC VI 794-797).

4 Exposicion del dogma catdlico (14 vol.) y sus cuarenta conferencias de Introduccion al
dogma catdlico.

5 Su obra Etudes philophiques sur christianisme lleg6 a alcanzar 26 ediciones antes de su
muerte. Cf. J. CarRreYRE, Nicolas A.: DTC XI 548-555.

6 Apologia del cristianismo desde el punto de vista de las costumbres y la civilizacidn (190s)
10 vol. Se distribuye en cinco partes, estudiando al hombre: I} en su naturaleza intima y su
destino; II) en su desenvolvimiento fuera del cristianismo; III) bajo la influencia del cristia-
nismo; IV como parte del todo social; V) aspirando a la perfeccién. Cf. E. Hocepez, Histoire
de la théol. au XIX siécle (Bruxelles 1947) t.3 p.185.2135.343.359.

7 Conferencias de Notre Dame de Paris: El progreso por medio del cristianismo, trad. esp.
en 16 tomos (1906-1911). Cf. C. TEsTORE, Félix: EncCatt V 1141; P. FERNESSOLE, Les con-
férences de Notre Dame (Paris 1936) t.2, 59-138.

8 Principalmente en sus dos obras Traité de la connaissance de Dieu et de soi-méme y en
Discours sur I’histoire universelle. Cf. A. LARGENT, Bossuet: DTC II (1905) 1049-1089; C. Bo-
YER, Bossuet: EncCatt II (1949) 1948-1951.

5 Les Soirées de Saint- Petersbourg ou entretiens sur le gouvernement temporel de la Provi-
dence, obra péstuma que le mereci6 el titulo de teslogo laico de la Providencia.

0 Expuso sus ideas en diversos escritos recogidos en 11 volamenes, pero especialmente
en Démonstration de la religion cathollque par 'antiquité des croyances historiques, religieuses
et morales. Sobre su apologetxca véase Mgr. BAUDRILLART, Ozanam, Livre du Centenaire
(Paris 1913); A. Cojazzi, F. Ozanam: L'uomo e 'apologeta (Vicenza 1914); G. Govau,
F. Ozanam (Paris 1925).
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prescindir. La investigacién religiosa debe ser problema fécil, y de hecho
lo es, puesto que a primera vista se pueden excluir como falsas todas las
religiones idélatras. No ofrece gran trabajo el desechar los cultos mahome-
tano y judio. Queda, pues, sola la religién cristiana, en la cual tampoco es
dificil dejar de lado la multitud de sectas protestantes ; cisméticas. Abrazada,
finalmente, la religién catélica, se aclara mds y més a la luz de los argumentos
intrinsecos y experiencia intima.

Via de trascendencia.—El profesor de historia de las religiones en el
Instituto Catélico de Paris, primero marino y después sacerdote y mirtir
de su apostolado, A. Th. P. de Broglie 11, propone y lleva a cabo con seve-
ridad de método y probidad de argumentacién el examen de todas las reli-
giones y sus elementos integrantes, para concluir en una franca trascenden-
cia del cristianismo sin explicacién en el orden natural. Otros varios autores
posteriores siguieron su camino, entre los que se puede citar el erudito es-
critor C. C. Martindale, S. I. 12,

340. IV. Mgropos cienTiFicos.—Como consecuencia del
progreso de las ciencias y de las impugnaciones surgidas desde este
campo, varios apologetas se dedicaron a mostrar la armonia entre
las nuevas disciplinas positivas y la religién revelada. Se abrié con
esto otra via apologética, aunque de ordinario mas bien polémica
y defensiva.

Via de la armonia cientifica.—M. A. M. F. Duilhé de Saint-Projet,
rector del Instituto Catélico de Toulouse y promotor de los congresos cien-
tificos internacionales, tomando sus armas de la antropologfa, biologia y
demds clencias naturales, traté de exponer la doctrina religiosa combinando
la ortodoxia y la erudicién en orden no sélo a refutar las pretendidas contra-
dicciones entre el dogma y la ciencia, sino a mostrar la maravillosa armonfa
cientifica que resplandecfa en la revelacién divina 13. Camino parecido
siguieron el escritor francés J. Guibert 14 y el eminente converso y luego
sabio franciscano, rector de la Universidad Catélica de Mildn, A. Ge-
melli 15,

341. V. METtopos AFECTIVOs.—Prefieren penetrar en la inte-
ligencia por las emociones afectivas del espiritu o, al menos, por
aquellas ideas que estdin mas sujetas al influjo de los sentidos. Ta-
les son:

1.° Via afectivo-estética.—El vizconde F. R. Chateaubriand, principe
del romanticismo francés, trata de excitar la emocién religiosa y arrastrar
a los hombres hacia la Iglesia con la sublime belleza de sus dogmas, culto

11 Todavia es de sumo interés, a pesar de los progresos de la historia de las religiones,
su obra Problémes et conclusions de I’histoire des religions.

12 Entre sus numerosos escritos merece destacarse para estos efectos su publicacién
The Cults and Christianity.

13 Apologie scientifique de la foi chrétienne (1885). En Espafia hubo una corriente en este
sentido a propésito de la traducciéon del sectario librejo de W. Drarer Conflictos entre la
ciencia y la religion, en que se lanzaron a la palestra el P. Cornoldi, T. Camara, O. S.

J. Rubié y Ors, A. Comellas, I. Mendive, M. Mir, M. Ort{ y Lara, etc. Véase M. MENENDEZ
PeLAvoO, Hxstona de los heterodoxos espanoles 1.8 c.5: BAC 151 (Madrid 1956) 1181-1191.

14 De su obra Los origenes, trad. esp. (Barcelona 1925), se vendieron rapidamente mas
de 20.000 ejemplares. Las ultimas ediciones han sido preparadas por L. Chinchole.

15 Las obras del P. A. Gemelli forman una copiosa biblioteca. Puede verse por lo que a
nosotros interesa: Religione e scienza (Milano 1922). Cf. Fede e Scienza nella vita e nell'opera
de A. Gemelli: Vita e Pensiero (1960), donde pueden verse otras colecciones de homenajes
dedicados a su memoria.
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y arte. De si mismo confesaba: «Mi conviccién salié de mi corazén. Lloré
y cref» 16,

2.2 Via intima afectiva. — Expuso luminosamente su proceso
Mgr. L. E. Bougaud, obispo de Laval, orador y escritor brillante. Al des-
cribir la necesidad de la religién, la persona de Cristo y la naturaleza de la
Iglesia, trata de apartarse de los métodos extrinsecos, tal vez mas logicos,
pero menos aptos para los contemporaneos, intentando romper la corteza
exterior del cristianismo para penetrar hasta su medula mas intima y gustar
su sabor deleitoso, de modo que, al aparecer su plena conveniencia con la
naturaleza y aspiraciones del hombre, no vuelva éste ya a olvidarla jamas 17.

342. VI. METODOS LOGICO-PSICOLOGICOS.

1.2 Via del auxilio a la naturaleza rebelde.—El genio inquieto y religioso
de B. Pascal, imbuido de gran fervor cristiano, aunque luego inficionado
de jansenismo, planeé una gran obra apologética, que, por desgracia, no
pudo ultimar 18, ‘Apela gustoso a un proceso cognoscitivo mis sutil, de
caracter sintético e implicito (sprit de finesse) o a una vaga intuicién afectiva
(raisons du coeur). Ante un escepticismo inminente, propone el dogmatismo
como tnica tabla de salvacién. La naturaleza humana en si misma es una
fuente continua de contradicciones internas que delatan la existencia del
pecado original. Asi se presenta la revelacién cristiana razonable al resolver
los grandes problemas del hombre, amable por su acomodacién al corazén
humano y apetecible por los bienes que ofrece. Sobre este fundamento
tendrdn su plena eficacia los milagros y profecias.

2.2 Viade la conciencia religiosa y convergencia de indicios.—El cardenal
J. H. Newman, converso del anglicanismo al catolicismo y apologista infa-
tigable, parte de la importancia del illative sense, operacién cognoscitiva
subconsciente con la que se obtiene ficilmente en materia religiosa una ver-
dadera certeza mediante la convergencia de argumentos aun sélo probables,
pero independientes entre si y fecundados por el principio de razén sufi-
ciente. Para ello son mas utiles los motivos histéricos y psicolégicos que los
espzculativos. El fundamento mds profundo para la construccién apologé-
tica debe buscarse en la conciencia moral, que no sélo nos manifiesta la
existencia de Dios, sino que llega a presentir, en cierto modo, los dogmas,
de modo que, mediante una facil demostracién del illative sense, se mueva
a recibirlos 19,

3. Via de la persuasién integral.—Bajo el influjo de la filosofia de
Gratry, el profesor de la Escuela Normal de Paris L. Oll¢é-Laprune des-
entrafié la nocién de certeza religiosa, que debe ser juntamente racional y
moral, mostrar la verdad y mover la voluntad a desearla, ya que el amor de

16 El genio del cristianismo, repetidamente editado y traducido, tiene cuatro partes, en
que trata de la belleza de sus misterios, sacramentos y doctrina, del espiritu poético de la
revelacién, del arte y literatura de ella procedentes y del esplendor y ornato de su culto.
Cf. F. CasNaTi, Chateaubriand: EncCatt 111 (1949) 1397-1401; P. Moreau, Ch. I'homme et
le vie, le génie et les livres (Parfs 1927).

17 EI cristianismo y los tiempos presentes, trad. esp. (1917). En el tomo primero explica
¢1 mismo el caracter de este su método intimo (36-39 y 49s). Cf. X. M. LE BACHELET, Apolo-
gétique: DAFC 1 220-224.

18 [ os pensamientos, de los que existen traducciones numerosas a todas las lenguas.
Puede verse M. F. Sciacca, Pascal, trad. esp. (Barcelona 1955); Ip., Pascal: EncCatt IX
(1952) 884-888; J. STEINMANN, Pascal (Paris 1954).

19 An Essay in Aid of a Grammar of Assent, trad. esp. El asentimiento religioso (Barcelo-
na 1960). Entre las obras mas interesantes a este propésito estan las de H. BREMonD, Newman,
Essai de biographie psychologique (Paris 1906); Ip., La psychologie de la foi (Parfs 1906).
Véase A. ALvarez DE LINERa, El problema de la certeza en Newman (Madrid 1946);
G. THiLs, Autour de Newman: EphThLov (1957) 348-355. Una buena sintesis y abundante
bibliografia se halla en R. AuBERT, Le probléme de I'acte de foi (1958) 343-356.
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la verdad ayuda a obtenerla. Por eso, en la apologética debe tenderse
mediante consideraciones, sobre todo psicolégicas y morales, a demostrar
la armonia existente entre la doctrina catdlica y las exigencias de la vida
toda, moral, intelectual y afectiva. La revelacién cristiana satisface las aspi-
raciones més elevadas y sublimes del espiritu humano y une por el amor al
hombre con Dios, al espiritu con la materia, al individuo con la sociedad 20.

343. VII. M£TODOS ANTIINTELECTUALISTAS.—En general
desestiman, méas o menos, los argumentos filoséficos especulati-
vos, acudiendo a otras fuentes al margen de la razén para consolidar
la verdadera certeza. Son tendencias influidas por escuelas agnosti-
cistas, vitalistas o idealistas que han dado a luz sistemas apologéti-
cos claudicantes, aun cuando de orientaciones fecundas.

Via de la necesidad de la autoridad.—El presidente del gobierno inglés
A. J. Balfour, no ajeno a ciertos resabios de fidefsmo kantiano, propone
como principio fundamental la impotencia de todos los sistemas filoséficos
para estructurar una vida recta moral y social 21. Ni el positivismo, carente
de sentimientos morales y conceptos racionales; ni el idealismo, incapaz de
comentar la objetividad de nuestras ideas; ni el racionalismo, estéril en la
prictica, nos pueden dar la solucién, que unicamente vendrd con certeza,
en ultima instancia, de la fe. Solamente «la fuerza serena, continua y casi
imperceptible de la autoridad formara nuestros sentimientos morales, aspi-
raciones y doctrinas religiosas»... «Esta autoridad siempre en lucha con la
razén encierra un conjunto de causas no racionales, sino morales, sociales
y educacionales, que logra su fin mediante operaciones psiquicas diversas
del raciocinio».

A un fin semejante llegé F. Brunetiére, profesor de la Normal Superior
de Paris y uno de los conferenciantes mds conocidos de su época. Conver-
tido del positivismo, utiliza sus armas, partiendo de hechos positivos, entre
los cuales estd el de la existencia de la religién como fenémeno universal
que presupone unia necesidad de fe como algo esencial al género humano.
A esta necesidad no pueden satisfacer los sistemas filoséficos contradictorios
entre si. Sélo la llenard una autoridad de gran peso, que por su correspon-
dencia a las exigencias, a las aspiraciones sociales y su base sobrenatural se
muestre como un fundamento definitivo. Segin su mente, la doctrina social,
factor el mas importante, debe reducirse a la doctrina moral, y ésta a la
religiosa 22,

Via de la tendencia vital—G. P. Fonsegrive-Lespinasse, profesor del
liceo Buffon y director de la Quinzaine, propugné un método impregnado
en tendencias psicolégicas y aun biolégicas. Nadie puede desarrollar plena-
mente su vida sin una doctrina sobre la vida. Estudiense las condiciones
necesarias de la vida sensitiva, intelectual, moral y social, y se comprobaréa
que las leyes del cristianismo corresponden plenamente a las leyes de la
vida. Por otra parte, la firmeza de la fe s6lo puede provenir de un magisterio
auténticamente divino. De ahi la elevacién de la religién catélica sobre las

20 De la certitude morale, véase M. BLoNDEL, L. Ollé-Laprune (Paris 1925); R. Crippa,
Ollé-Laprune: EncCatt IX (1952) 107s.

21 The Foundations of Belief. Cf. L. MaisoNeEuve: DTC I 1573s.

22 Sus dos principales obras para nuestro fin son: Sur les chemins de la croyance y Dis-
cours de combat, 3 tomos: Besoin de croire; Raisons actuelles de croire; Motifs d’esperer.
Cf. H. Guyor, L’apologétique de Brunetiére (Paris 1909); H. BrEMOND, L'inquiétude reli-
gieuse, premieére série, La logique du coeur et I'arrationel» de la foi (Paris 1930) 91-130; J. vaN
DER LuaT, L'action religieuse de Ferdinand Brunetiére (Paris 1936) c.4 y 7.
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restantes. Tanto mas cuanto que la realidad impulsa al hombre al fin per-
seguido por la cultura moderna, la elevacién del hombre al orden divino 23.

Via inmanentista de la accién.—Sin duda es el método apologético que
mas renombre ha alcanzado entre los modernos por su acercamiento a las
escuelas idealistas, su irenismo filoséfico, sus tendencias antiintelectualistas,
salpicadas de un cierto voluntarismo, y su estima de valores psicolégicos,
morales y sociales sobre una base conscientemente metafisica. Veimoslo
mas en particular,

344. Método de inmanencia.—Su fundador, M. Blondel
(t 1949), profesor de filosofia en la Universidad de Aix-en-Proven-
ce, discipulo de Ollé-Laprune y Boutroux, ferviente catélico, inicié
su método apologético con su tesis doctoral en 1893, L’Action; la
culminé en 1934-1937 con su gran trilogia: La Pensée, L'Etre et les
étres y L’ Action, y siguié perfilindola hasta su muerte 24.

Gran seguidor del sistema y mas de una vez inspirador de perfecciona-
mientos acertados fue L. Laberthonniére (1 1932), miembro del Oratorio
y director de Annales de Philosophie Chrétienne en afios azarosos 25. Varios
escritores catélicos mostraron simpatia por el sistema, como J. Wehrle,
P. Archambault, Alb. y Aug. Valensin, P. Rousselot, J. Maréchal, Taymans
d’Eypernon, etc., mientras otros, en mayoria numérica, lo atacaron fuerte-
mente, como J. Fontaine, H. Petitot, J. Maritain y, sobre todo, J. de Ton-
quédec 26, Cierto que muchos de sus defensores y el mismo Blondel fueron
mitigando algunas de las primitivas proposiciones de la apologética de la
inmanencia, hasta quedar ésta casi reducida a una simple inclinacién por
los motivos internos de credibilidad. Por eso, para evitar disputas, vamos a
dar una breve idea del sistema en su pureza primitiva.

345. FunpaMENTOS FILOsOFIcOs.—Partiendo de una supuesta inefica-
cia de los métodos apologéticos clésicos, por su extrinsecismo absurdo, que
no cuida de la insercién del orden sobrenatural en la naturaleza humana;
por su intelectualismo exagerado a base de conceptos abstractos y por su his-
toricismo insano en un problema intimo y actual del espiritu, tiende su mirada
a las teorias del idealismo, sobre la deficiente objetivacién de los principios
puramente especulativos, y a las teorfas inmanentistas, sobre la imposibilidad
del espiritu para recibir nada que no proceda del mismo hombre o, al me-
nos, que no responda a sus mas {ntimas aspiraciones o venga a llenar una
necesidad suya.

23 Le Catholicisme et la vie de l'esprit. Cf. P. ArcHamBAULT, G. Fonsegrive (Paris 1928);
L. MaisoNeuve, Apologétique: DTC I 1576s.

24 Para el estudio de su sistema primitivo, junto con L’action, hay que tener ante la vista
su Lettre sur les exigences de la pensée contemporaine en matiére d’apologétique: Annales de
Philosophie Chrétienne, t.131 y 132 (1896). Noétese que esos anos de dicha revista estdn en
el Indice de libros prohlbldos. aun cuando no sea precisamente por la firma blondeliana.

25 Principalmente en Essai de philosophie chrétienne; Le réalisme chrétien et I'idéalisme
grec y Sur le chemin du catholicisme. Los tres libros fueron inscritos en el Indice de libros
prohibidos.

26 Sobre Blondel han corrido rfos de tinta. Pueden verse a su favor P. ARCHAMBAULT,
Initiation g la philosophie blondélienne (Paris 1941); F. TaymaNs p’EyPerNON, Le Blondélisme,
con un vocabulario de la filosofia blondeliana (Louvain 1933). Entre sus principales adver-
sarios hay que sefalar al P. }. de ToNQuEDEC, Immanence. Essai critique sur la doctrine de
M. Blondel (Paris 1933); Ip., Maurice Blondel et la théologie: RechScRel 37 (1950) 98-112.
Exposiciones mas serenas pueden verse en J. Roic GIRONELLA, S. I., La filosofia de la accién
(Madrid 1943); Ib., Filosofia blondeliana (Barcelona 1944); H. BOUILLARD Blondel et le
christianisme (Paris 1961), Una sinopsis y bibliografia sobre la materia se encontrard en
R. Auskert, Le probléme de I'acte de foi 277-337-
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346. El fundamento del sistema es el concepto de accidn, un
poco distinto de lo que la palabra suena en su sentido vulgar. La
accién es la actividad integral del hombre, pero en su forma con-
creta, no abstracta, en la cual se manifiesta la naturaleza humana
no precisamente como en la representacién objetiva de un concep-
to intelectual, sino mas bien al modo de una sintesis interna del su-
jeto, incluyendo, como es natural, también la inteligencia, a la que
precede, prepara, acompafia y sigue. Esta actividad tiende a
mayor y mayor perfeccién y a una evolucién cada vez mayor de si
misma, sin que llegue nunca a contentarse con ningtin término fini-
to. Entran, pues, en ella toda clase de facultades, tendencias e in-
tuiciones vitales, y su ultima ﬁnahdad es el sumo ideal y la plenitud
de la vida.

Esta accién es la que da a nuestros conocimientos su plena objetividad.
Siguiendo al cardenal Newman, distingue los conocimientos nocionales o
puramente abstractivos, que nos dan la realidad muerta como una fotografia,
y los conocimientos reales, adquiridos por la contemplacién directa y cierta
simpatia vital que nos hace penetrar en lo interior de la realidad como el
conocimiento de una persona por el trato intimo con ella. Este conoci-
miento nos lo da el entendimiento vivificado por la accién y objetivado
por la opcién. La opcién es un acto voluntario por el cual el hombre recibe
o rechaza a Dios, que se le presenta para entrar en su vida como comple-
mento infinito de su accién. Gracias a la opcién, nuestros conocimientos
religiosos alcanzan su plena objetividad 27.

347. ExprosicioN pEL METODO.—Supuesto el proceso intelec-
tual precedente, el método se desarrolla por los siguientes pasos. El
hombre es un ser activo y no puede menos de obrar. Su problema
es estrictamente finalistico, determinar qué es lo que debe querer.
Esto aparecerd por el examen psicoldgico de la accidn, después del
cual no tendra sino acomodar a ella su voluntad libre. Comproba-
remos céomo el hombre, mediante el dinamismo de su accién inte-
gral, a modo de una especie de voluntad natural (volonté voulante),
tiende, a través de sus pensamientos, deseos, aspiraciones, gozos y
repugnancias, a la consecucién de un ideal al que, por otra parte, no
puede llegar nunca en la practica por la humana deficiencia. Sin
embargo, la finalidad de nuestro obrar debe consistir en que nues-
tro libre arbitrio (volonté voulue) se identifique con la accién (vo-
lonté voulante).

Esta tendencia de la accién se va desarrollando en ondas sucesivas cada
vez més amplias, como las producidas en el agua de un estanque por la
caida de una piedra, extendiendo su influjo de lo corporal a lo personal,
familiar, social, nacional, genérico-humano, ético-moral, realidad tras-
cendente infinita, espfritu religioso y, finalmente, a la posible hipétesis de
un don extraordinario y gratuito. De ahi que el dinamismo de la accién sélo
puede ser saciado con la posesién del ser trascendente infinito.

El hombre experimenta la nzcesidad dz poseer a Dios. Dada esta
improporcién entre el dinamismo de la accién y la voluntad libre,

27 Una sintesis clara del concepto de opcién puede verse en F., TaymMaNs o’EYPERNON,
Le Blondélisme 72-76.
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aparece claro que el hombre necesita un auxilio extraordinario afia-
dido a la naturaleza. Si, por tanto, se le ofrece ahora un don sobre-
natural extrinseco (como es la revelacién), el hombre puede acep-
tarlo libremente y aun debe aceptarlo, segln los principios de la in-
manencia, ya que responde a exigencias de su naturaleza.

A la vista de tal auxilio, mediante el cual puede el hombre identificar
su libre arbitrio (wvolonté voulue) y la accién (wolonté voulante), pasa a
examinar los titulos o motivos tradicionales que semejante revelacién pre-
senta, y ve su fuerza, no a la luz de un argumento abstracto insuficiente,
sino bajo los esplendores de toda la accién. Asf se sentird el hombre unido
a la Iglesia no mediante un argumento extrinsecamente frio, sino mediante
¢l dinamismo integro de toda su vida 28.

El mismo milagro, de poco valor considerado como excepcién de unas
leyes naturales, construcciones arbitrarias de la mente, ofrecerd una fuerza
innegable considerado como simbolo de lo divino, como simbolo del orden
de la gracia y representacién de una realidad sobrenatural, que podra ser
facilmente apreciada por aquellos que, gracias a la opcidn, estdn dispuestos
a reconocer la intervencién divina en la naturaleza sensible 29.

348. ENJUuIicIAMIENTO DEL METODO.—Deben reconocerse los
méritos de este método apologético, apto, sin duda, para preparar
los dnimos de los profesionales del idealismo, bello en su empefio
de mostrar la trascendencia sublime de la revelacién, asi como su co-
rrespondencia con las tendencias mas intimas del hombre, y atento
a sefialar la necesidad moral e hipotética de la revelacion tal cual antes
la expusimos. Sin embargo, en cuanto sistema, es inexacto y fragil.

349. Filoséficamente se apoya en dos principios falsos, como
son los de la objetivacidn del conocimiento por la accidn y el de inma-
nencia. El primero, al debilitar la objetividad de nuestros conoci-
mientos en su fase meramente especulativa, abre la puerta al agnos-
ticismo, ya que, si la razon, facultad expresamente creada para per-
cibir la realidad, no nos la garantiza, mucho menos podra hacerlo
la accién y la opcidén con sus elementos subjetivos, afectivos y vo-
litivos. ,

350. Apologéticamente se reduce al empleo de criterios internos,
que, segiin antes expusimos, no ofrecen sino probabilidades. Nues-
tra necesidad de Dios queda naturalmente satisfecha con los auxi-
lios, el conocimiento y el amor de Dios en el orden meramente na-
tural, y la experiencia religiosa de los paganos no manifiesta exi-
gencias sensibles de complementos sobrenaturales, ya que su ele-
vacién de hecho al orden sobrenatural no pone nada intrinseco en
la naturaleza.

El mismo concepto de milagro queda adulterado, ya que su simbolismo
religioso, segtin antes describimos, no es precisamente el que deba ser signo
de entidades sobrenaturales, sino de la intervencién divina sobrenatural en
cuanto al modo de producirse un hecho.

28 Cf. J. Roic GIroNELLA, S. 1., La filosofia de la accidn n.340-375.
29 El concepto blondeliano del milagro esta bien expuesto por M. P. pE Locur, Maurice
Blondel et sa controverse au sujet du miracle: EphThLov 30 (1954) 344-390.
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351. Teoldgicamente, el principio de la deficiencia de la especu-
lacion por si sola, sin la ayuda de la accién, para probar la existen-
cia de Dios y el valor apologético del milagro, no parece estar en
consonancia con las frases taxativas de los documentos eclesias-
ticos de que la sola razén natural puede ofrecernos una verdadera
demostracién de la existencia de Dios y de que el milagro tiene en
si mismo plena validez probativa de la revelacién. Baste recordar
las proposiciones propuestas a la firma de L. E. Bautain (D 1622-
1627), las afirmaciones del concilio Vaticano I (D 1785) y las expli-
caciones dadas por los Padres conciliares, segun aparecen en las
actas (CL VII 79c. y 132c.) y las férmulas del Juramento antimoder-
nista (D 2145).

Ni se ve cémo puede mantenerse puro el concepto de lo sobrenatural,
una vez que es algo mas o menos exigido por el dinamismo de la accién, de
modo que en la realidad concreta responda a sus tendencias de desenvolvi-
miento (besoin d’expansion). Aun cuando en el momento presente se qui-
siera suponer que esos dones sobrenaturales responden al hombre ya de
hecho elevado a ese orden, no se ve en ningtin caso c6mo pudo el hombre
natural aceptar en si la elevacién sobrenatural cuando su naturaleza no podia
adn sentir la necesidad o exigencia de esos dones.

Ciertamente, el antiintelectualismo de este sistema, la fuerza apologé-
tica de su accién inmanente, las exigencias de la accién, el papel dado a la
experiencia religiosa y el método en si mismo no se armonizan ficilmente
con las frases de Pio X en su enciclica Pascendi, contra el modernismo
(cf. D 2072.2074.2081.2103.2106). Finalmente, el afio 1925, la Congrega-
cién del Santo Oficio envié una respuesta privada al obispo de Quimper
en que, sin nombrar a ningin autor, recoge una serie de proposiciones
tomadas, al parecer, de las primitivas explicaciones blondelianas sobre el
valor de los conceptos abstractos, los raciocinios especulativos, el influjo
de la accién, la inmanencia y los milagros, que se califican, en general,
como «proscritas y condenadas por el concilio Vaticano y la Santa Sede
0 como camino conducente a las mismasy.

En todo caso, ya hemos hecho notar que M. Blondel, en sus escritos pos-
teriores, movido de su deseo de ortodoxia y su reflexién més madura, inter-
pretd, mitigé y modific6 muchas de sus primitivas proposiciones en direc-
ciones maés aceptables. Hoy en dia algunas de sus observaciones son ya patri-
monio general de la apologética.



PARTE II11

EL HECHO HISTORICO DE LA REVELACION.
EsTUuDIO CRITICO DE LAS FUENTES

352. Al terminar el libro anterior nos encontramos ya en
posesién de todos los elementos de juicio necesarios para abordar
la posible existencia histérica de una revelacién. Ahora nos toca
investigar el hecho de la palabra divina en el mundo. Siguiendo el
primer método expuesto en el tratado I (n.78), vamos a detectar
la voz de Dios hecha carne en la historia y proyectada a lo largo
del tiempo hasta nuestros dias. Para ello nos es necesario conocer
qué fuentes histéricas de garantia nos ofrecen las eras pasadas en
orden a nuestro fin. Una répida vista panordmica nos pone ante
los ojos una serie de escritos incubados en el seno del pueblo judio
y otros también numerosos nacidos en el ambiente grecorromano,
de manos palestinenses en su mayoria, que descubren la meta
de nuestra busqueda: son los libros del Antiguo y del Nuevo
Testamento.

Antes de utilizar tales escritos debemos examinar a la luz de la
critica su autoridad histérica. En total suman 73 obras, 46 de las
cuales forman el A. T. y 27 el N. T. El estudio detallado de cada
una de ellas rebasaria los limites de nuestro libro y constituye una
ciencia especial denominada Introduccion general a la Sagrada Es-
critura. A ella remitimos a nuestros lectores. Hay, sin embargo,
cuatro de estos escritos que por su importancia crucial para nuestro
tratado, que ha de cimentarse principalmente sobre ellos, reclaman
de modo especial nuestra atencién. Su estudio nos podré ofrecer un
reflejo ejemplar del valor critico de los restantes.

Tres son los problemas que su analisis nos plantea, y que
examinaremos en otros tantos capitulos: I) su autenticidad; II) su
transmision substancialmente incorrupta hasta nuestros tiempos, y III) su
valor histérico. -

CAPITULO I

Autenticidad de los evangelios

353. Bibliografia: M. Nicorau, S. I, SThS I, II 247-321; E. Jacquier, Histoire des
livres du N. T. 4 vol. (Paris 1928-1935); H. Lusseau-M. CoLLoMB, Manuel d’études bibli-
ques: t.4 Les Evangiles (Paris 1938); T. Avuso, Los grandes problemas de la Biblia (Zarago-
za 1940); J. MicHL, El valor histdrico de los evangelios (trad. esp. Valencia 1944); M. R. Mi-
RANDA, La epopeya biblica (Madrid 1946); R. LECONTE, Perspectives bibliques (Paris 1946);
A. GiL ULkcia, Introduccion general a la Sagrada Escritura (Madrid 1950); J. Hubys, IL.-
X. LEon-Durour, S. 1., L’Evangile et les évangiles (Paris 1954; trad. esp. de edic. anter.
San Sebastidn 1944); C. CHARLIER, La lecture chrétienne de la Bible (Maredsous 1954);
G. M. PerELLa, Introduccion general a la Sagrada Escritura (trad. esp. Madrid 1954);
J. Leaw, S. 1., El valor histérico de los evangelios (Granada 1956); B. OrcHarD-E. F. Sut-

Teol. fundamental 8
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-cLIFFE-R. FuLLEr- R. RusseLL, «Verbum Dei». Comentario a la S. Escritura t.3 (trad. esp. Bar-
celona 1957); J. STEINMUELLER, Introduccion general al N. T. (Bilbao 1957); Ip., Introduccién
especial al N. T. (Bilbao 1957); J. Renig, S. M., Manuel d’Ecriture Sainte t.4 (Paris 1957);
L. Cerraux, La voz viviente del Evangelio al comienzo de la Iglesia (trad. esp. San Sebas-
tian 1958); A. RoBERT-A. FruILLET, Introduction d@ la Bible t.2: Nouveau Testament (Pa-
ris 1959); A. WIKENHAUSER, Introduccion al Nuevo Testamento (trad. esp. Barcelona 1960).

.~ 354. La palabra «evangelio», versién literal del griego edayyé-
Atov = buena nueva, era voz corriente en los helenistas del Imperio
y en el dialecto koiné para designar no precisamente un libro, sino
el anuncio de una noticia feliz en general. Este contenido de la
palabra griega «evangelio» vino a coincidir con el concepto de la
voz hebrea besorah, cuyo sentido desde los tiempos mds antiguos
era el de mensaje de alegria. En el A. T. fue poco a poco concretan-
dose este significado dentro de una orientacién religiosa, hasta que
en los tiempos de la segunda parte de Isaias se adopté ya de modo
determinado para referirse al anuncio divino de la salud venidera,
el mensaje de la salvacién por el que se crearia la nueva época de la
redencién. En los escritos neotestamentarios y hasta mediados del
siglo 11 la palabra «evangelio» sigue empledndose exclusivamente
para significar el mensaje oral de la buena nueva de salvacién.

En el griego clasico de la antigiiedad, ya en tiempo de Homero, la voz
«evangelio», ademds de la buena noticia en si misma, podia significar las
albricias entregadas por ella o los sacrificios ofrecidos en accién de gracias 1.
Los tiempos helénicos posteriores nos han transmitido una inscripcién
del afio 9 a.C. con el sentido empleado por la primitiva cristiandad: «El dia
natal del dios (se refiere al emperador Augusto) fue el comienzo de los
alegres anuncios (1é&v eayyeMfwv = de los evangelios) que habian de realizarse
por su medio» 2. En boca dz Jestis y en la pluma de los escritores d=l1 Nuevo
Testamento tiene siempre el sentido de la buena nueva o mensaje oral de
la salvacién. Hasta doce veces sale dicha palabra en los cuatro evangelios
escritos, sesenta veces en San Pablo 'y setenta y seis en el conjunto del
Nuevo Testamento, sea en forma aislada: «creed el evangelio» (Jesis en
Mc 1,15), sea con diversos calificativos, como ¢l evangelio del reino»
(Mt 4,23), «el evangelio de Jesus Mesias» (Mc 1,1), ¢l evangelio de nuestro
Seftor Jesus» (2 Tes 1,8), «el evangelio de la paz» (Ef 6,15), ¢l evangelio
de la salvacién» (Ef 1,13), ¢el evangelio de Dios» (Act 20,24), «l evangelio
de su Hijo» (Rom 1,9), etc. En todos estos casos significa el anuncio de
salvacién hecho por Jesus y predicado por los apéstoles.

La buena nueva de salud se present6 desde el primer momento
como un mensaje divino de forma oral, pues Jgsiisi~a) no quiso
fundar una escuela filoséfica de letrados que comentaran un texto
compuesto por El y que a su muerte cada uno interpretara como le
pareciese, a la manera de lo sucedido con otras teorias especulativas
o morales; b) ni era su intento presentarse como un doctor cientifico
que ofrece una teoria fruto de largas meditaciones. Se manifest$ al
mundo como el Verbo, verdad viviente, profeta poderoso en palabras
y en obras, en quien las acciones, conducta y santidad tenian tanta
importancia como su doctrina, de la cual no podian disociarse.
No aparecié en el mundo como un autor, sino como una autoridad.

1 Cf. WIKENHAUSER, A., Introduccion... § 22 p.130.
2 L.
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¢) Su fin era fundar una sociedad viva, borboteante de espiritu,
prolongacién suya en la tierra como cuerpo mistico, que debia ser
jerarquizada por los apdstoles, testigos Unicos y transmisores exclu-
sivos de su autoridad, a la que necesariamente debia acudirse.
d) Los fieles incorporados a su Iglesia se caracterizarian por su
adhesioén a Cristo, serian los cristianos, los seguidores de su persona
mas bien que los partidarios de una doctrina. Para esto hubiera sido
un obstaculo la obra escrita, que habria eclipsado la doctrina.
La persona de Aristételes ha quedado en segundo lugar tras sus
libros; en Sécrates han seguido siendo de interés a través de los
siglos sus acciones y sus gestos 3.

Ya en el siglo 11 se empieza a calificar como evangelio el escrito
en que se consigna la buena nueva de salvacién. Tal vez la Didajé 4,
pero sin duda San Ignacio de Antioquia (t 107) habla en este sentido
al consignar que algunos le objetan: «Si no lo encuentro en los
archivos, esto es, en el evangelio, no lo creo. Y al responderles yo
que estaba escrito, me respondieron...»5. San Justino, ensu I Apologia
(ca.aflo 150), cita expresamente «los comentarios de los apédstoles,
que se llaman evangelios» 6. Sin embargo, el evangelio o mensaje
divino siguié siendo uno, transciito en cuatro obras diversas.

El fragmento Muratoriano, refiriéndose a San Lucas, habla del «tercer
libro del evangelio» 7; San Ireneo (ca.140-202) nombra «l evangelio tetra-
morfo» o de cuddruple forma 8, y al fin cristalizé el uso de citar a los evange-
lios y sus autores mediante la preposicién ka4, es decir, «el evangelio segtin
la exposicién de Mateo», etc. 9

355. Orden de los evangelios.—Si se excepttan algunos ca-
sos especiales en que el autor, v.gr., Clemente Alejandrino 10, em-
pieza la enumeracién por los evangelios que contienen la genealogia
de Jesus: Mt, Lc, Mg, Jn, o en aquellos otros algo més frecuentes
en que por reverencia a los evangelistas apostoles se les consigna
en primer lugar: Mt, Jn, Mc, Lc, como hace el cédice D (Beza),
la versién gética y algunos cédices latinos, el uso casi unadnime desde
los primeros tiempos de la antigiiedad sigue el orden Mt, Mg,
Lc, Jn. Asi aparece hacia el afio 200 en el fragmento Muratoriano,
en Ireneo, Origenes, etc., en los cédices griegos mas antiguos,
como el B (Vaticano), ¥ (Sinaitico), A (Alejandrino), etc., y ha
ido persistiendo en los siglos sucesivos hasta que el concilio Tri-
dentino lo consagré definitivamente 11. La tradicién y las considera-
clones cronolégicas lo apoyan resueltamente.

356. Lengua de los evangelios.—Jests habl6 sin duda el arameo
occidental, lengua corriente entre los judios de su época. El hebreo, idioma

3 Cf. Husy, J., L’Evangile... 1-10.

4+ Cf. 8,2; 11,3; 15,3.4.

S Carta a los Filadelfios 8,2: BAC 65, Padres apostdlicos (Madrid 1950) 486; R 60.

57 I\l{.ét’): BAC 116, Padres apologistas griegos (Madrid 1954) 257; R 128.

268.

8 Adv. haer. 3,11,8: R 215.

9 Cf. WIKENHAUSER, A., Introduccién... 131-132.

10 Cf. Eusesio, Historia Ecclesidstica 6,14: R 439.

11 Cf. 8. Rosaping, S. 1., Institutiones introductoriae in libros Novi Testamenti t.1 (Ro -
ma 1938) n.106 p.122-123.
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propio de los libros del A. T., habia caido en desuso desde cinco siglos
antes, quedando reducido su empleo como lengua sagrada para la lectura
de la Sagrada Escritura y actos litargicos de la sinagoga, de modo similar
a] latin dentro del catolicismo. En los evangelios se citan varias expresiones
originales de Jests y en estos casos aparece su redaccién en arameo, como
en la curacién del sordomudo, al que dice el Sefior: «Ephphatas, es decir,
dbrete (Mc 7,34), o en la resurreccién de la hija de Jairo: «Talithd kumi»:
nifa, levintate (Mc 5,41).

Es probable que alguno de los apéstoles conociese mas o menos la lengua
griega dado su origen del norte de Galilea, donde este idioma estaba muy
extendido por el intenso comercio de aquellas regiones con el mundo helé-
nico. En todo caso no se puede dudar que entre los primeros convertidos
a] cristianismo hubo no pocos judfos de la didspora, los cuales con frecuencia
desconocian el hebreo y el arameo y tinicamente dominaban el griego. Los
primeros discursos de San Pedro después de Pentecostés fueron ciertamente
en su propia lengua aramea, pero ya en aquellos dias entraron en la Iglesia
numerosos judios helenistas (cf. Act 6,1) venidos accidentalmente a Jeru-
salén, que necesariamente debieron ser instruidos en la tnica lengua que
entendian.

Desde los primeros momentos tuvieron los apéstoles que or-
ganizar una doble catequesis en arameo y en griego. Esto des-
embocé en una doble redaccién de los evangelios, el primero de los
cuales, el de San Mateo, fue escrito en arameo, para los judios
palestinenses antes de la dispersién de los apéstoles, al paso que los
otros tres, los de Mc, Lc y Jn, redactados en griego, conservaron las
instrucciones dadas al mundo helénico. Muy pronto se tradujo,
asimismo, a la lengua griega el evangelio de Mt, cuyo original arameo
se perdi6é mas tarde, quedando asi de hecho para los cuatro evange-
lios y para todo el N. T. como original la lengua griega.

357. No es el idioma de los evangelios el griego literario de los
tiempos cldsicos. A partir de Alejandro Magno, en el siglo 111 a.C,,
la lengua helénica se habia extendido a través de casi todas las regio-
nes civilizadas, fundando emporios tan florecientes como Alejandria
en Egipto, Seleucia y Antioquia en Siria, etc., de corte genuina-
mente griega, y dominando en la misma Roma y no pocas partes
de su imperio, como la Italia meridional y las costas mediterrineas
de las Galias y Espafia. Como es obvio, esta difusién produjo nume-
rosas transformaciones en su estructura, surgiendo la lengua xowf
0 comun, maés simplificada en su gramética y mixtificada con pala-
bras asimiladas de otras culturas. La mayor sencillez de sus periodos,
la ausencia del ndamero dual en los verbos, la parquedad del tiempo
optativo y la desinencia mi (i) en los verbos, asi como la introduccién
de frecuentes palabras extranjeras, v.gr., latinas, en lo concerniente
a tributos, milicia, etc., son caracteristicas notorias de esta lengua,
que era la usual en cartas, contratos y conversacién ordinaria en
tiempo de Jesucristo. Esta lengua es la de los evangelios.

Ademas, presenta la cualidad facilmente previsible de su tinte
aramaizante en la concepcién de sus pensamientos y en la forma
gramatical de ideas y giros. Era inevitable, dado el origen judio de
sus autores, excepcién de San Lucas, y teniendo en cuenta que los
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discursos consignados y las fuentes histéricas empleadas eran mas
bien aramaicas.

Al examinar, pues, en este capitulo la autenticidad de estos es-
critos es necesario recordar

1. Auténtico (del griego alfevtiw = tener autoridad) llamase
el escrito que pertenece realmente al autor o a la época a que se
atribuye, segin se asigne a una persona o a un tiempo determinado.
Apécrifo, por el contrario, es el que carece de tal condicién.

2. Tratandose de un hecho histérico como es la determinacién
del autor o el tiempo de una obra, es claro metodolégicamente que
el argumento de mas fuerza es el externo, basado en los testimonios
fidedignos de aquellos que tuvieron noticia cierta de su origen.
El estudio interno del libro puede sin duda ayudar y dar mucha luz
sobre el problema, pero no ofrece una conclusién tan segura por
prestarse a interpretaciones subjetivas de los elementos analizados.

ARTICULO 1
Autenticidad del evangelio de San Mateo

358. Orientacién histérica.—Hasta el siglo x1x nadie puso
en duda la paternidad de San Mateo con respecto al primer evan-
gelio. Schleiermacher fue el primero que en 1832, basindose en un
texto de Papias que luego examinaremos, quiso presentar al apéstol
Mateo no como autor del evangelio que poseemos, sino como com-
pilador de una serie de Ady1x o dichos de Jestus, que mas tarde dio
lugar de modo anénimo al evangelio actual que indebidamente lleva
su nombre. Posteriormente han querido rechazar su autenticidad
otros racionalistas, sin fundamento critico, movidos por prejuicios
doctrinales, negando que haya podido ser compuesto por un apéstol
en el siglo 1, dadas las ideas universalistas que contiene (D 2151)
y las profecias que encierra respecto a la destruccién de Jerusalén
(D 2150), las cuales, una vez negada la posibilidad de lo sobrena-
tural, obligan a fechar su composicién en el siglo 11.

Nuestra solucién.—Prorosicion: El autor del primer evangelio
fue Mateo, apéstol de Cristo.

359. El autor.—Mateo, nombre semitico, abreviacién de Ma-
tanias, significa «don de Dios». Aparece cinco veces en el N. T,
cuatro formando parte de la lista de apostoles elegidos por Jesus,
ocupando el séptimo o el octavo lugar (Lc 6,15; Mc 3,18; Mt 10,3;
Act 1,13). La otra ocasién nos la ofrece él mismo al narrar su conver-
si6n, cuando fue llamado por el Sefior para seguirle. Establecido en
Cafarnaim como recaudador de contribuciones, oficio odiado por
los judios, habia sin duda oido hablar de Jesus y tal vez presenciado
glguno de sus milagros, cuando escuché la voz del Maestro, al que
inmediatamente se asocié en su apostolado (Mt 10,9). Mc y Lc
describen la misma escena, pero sin duda para no recordar a los
primitivos cristianos el origen alglin tanto afrentoso de un apéstol
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tan venerado emplean el nombre de Levi (Mc 2,14; Lc 5,27). Tal
vez era éste el nombre propio, cambiado después por Jesus en el
de Mateo, lo mismo que hizo con Simén, a quien llamé Pedro, o
pudo ser muy bien que tuviese ya originariamente un doble nombre,
como aparece en el tercer evangelista, que llevé ya en su hogar el
de Juan y Marcos. Después de la ascensién del Sefior permanecié
varios afios evangelizando a los judios de Palestina. Respecto al
lugar de su apostolado posterior, las tradiciones son inciertas,
dudédndose entre Etiopia, Persia y Macedonia 12.

Demostracién de nuestro aserto
ARGUMENTO EXTRINSECO

360. Los testimonios conservados de los primeros siglos son
numerosos, concordes y taxativos en este sentido, y sus voces se
elevan de todas las regiones del mundo civilizado. Serifa enojoso e
inatil acumular citas posteriores al siglo 1v, dada su cantidad y
su formulacién, idéntica a la del dia de hoy. Avancemos, pues, hacia
atras a partir de este siglo, recordando algunos de los testimonios
mas significativos.

Siglo IV

361. SaN JERONIMO (ca.347-419), natural de Estridéon, en
Dalmacia, cursé sus estudios en Roma bajo la direccién del famoso
gramatico Elio Donato, visité las Galias, respiré las auras monacales
de Tréveris, formé parte del circulo ascético-cultural de Aquileya,
vivié cerca de tres afios en Antioquia, donde oyé las conferencias
exegéticas del obispo Apolinar de Laodicea y se imbuyé de la cultu-
ra helénica. Desde este momento, alrededor del afio 375, puede
decirse que los largos afios siguientes hasta sumuerte estuvieron con-
sagrados al estudio de la Sagrada Escritura, de sus lenguas, sus pro-
blemas, su exégesis y su origen. En el desierto de Calcis estudié el
hebreo, en Constantinopla escuché las lecciones de Gregorio Na-
clanceno y se empap6 en los métodos exegéticos de Origenes; durante
su estancia en Roma como secretario del papa espafiol Damaso
hizo nuevas traducciones de los libros biblicos, y, finalmente, des-
pués de recorrer Palestina, fij6 su morada en Belén. Concentrada
su atencién durante muchos afos en los estudios biblicos, es
proclamado por todos como el escritor mas erudito de la Iglesia
latina. Representante de las tradiciones de casi todas las regiones
del Imperio, que habia investigado con diligencia, nos resume
asf sus conclusiones en la obra De los varones ilustres, compuesta
entre los afos 360-400.

«Mateo, [lamado también Levi, convertido de recaudador de contribu-

- clones en apéstol, fue el primero que escribié en Judea, para utilidad de los

fieles provenientes de la circuncisién, un evangelio de Cristo en lengua y
escritura hebrea» 13,

12 Cf. RosADINI, Institutiones... I 126.
13 De wviris illustribus 3: ML 23,643.
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362. SaAN AGUSTIN (354-430), nacido en Tagaste de Numidia,
cursé sus estudios superiores en Cartago, donde fij6 su residencia
como profesor de artes liberales después de un breve ejercicio de
docencia en su pueblo natal. A los veintinueve afios se trasladé a
Roma, donde al afio siguiente recibié por intermedio del prefecto
Simmaco un nombramiento de profesor en la ciudad de Milan.
Convertido del maniqueismo al cristianismo por influjo del obispo
San Ambrosio, volvié al Africa con intencién de entregarse defini-
tivamente a la vida mondstica, pero la fama de su erudicién y
piedad movi6 al obispo Valerio de Hipona a llamarle a esta ciudad,
donde fue un poderoso foco de ciencia, primero como sacerdote,
después como obispo y en todo tiempo, durante los treinta y nueve
anos de su actividad literaria, como la inteligencia mas poderosa y
el escritor mas fecundo de su época. En su obra Contra Fausto
Maniqueo (397) presenta las tradiciones romanas y africanas con

estas palabras:

«Asi como yo creo que ese vuestro libro es de Maniqueo, puesto que desde
el tiempo en que vivia en carne mortal ha llegado hasta vosotros conservado
por sus discipulos y por la sucesién cierta de vuestros prepdsitos, asi tam-
bién vosotros debéis creer que este libro es de Mateo y que desde los afios
en que él vivid en carne mortal ha llegado hasta nuestros tiempos a través
de una serie de genzraciones no interrumpida y de una sucesién de conexio-
nes garantizadas por la Iglesia» 14.

363. San Juan CRrisOsToMO (344-407), nacido en Antioquia
de ilustre familia, tuvo por maestro al célebre retérico pagano
Libanio y mas tarde a Diodoro de Tarso en la escuela teolégica
de aquella ciudad. Muerto en 397 Nectario, patriarca de Constan-
tinopla, fue elevado a esta dignidad, contra todos sus deseos, por
orden del emperador Arcadio, conocedor de sus méritos. Su pro-
duccién literaria, superior a la de cualquiera de los escritores orien-
tales, sélo puede compararse en Occidente con la de San Agustin.
Representa la ciencia escrituristica de las regiones constantinopoli-
tanas y antioquenas. En su primera homilia sobre San Mateo dice:

«Finalmente, Mateo, segin se nos narra, visitado por los judios conver-
tidos a la fe, y a ruegos suyos, compuso un evangelio en hebreo y les dejé
por escrito lo que antes les habia ensefiado de palabra» 15.

364. San CIRILO, OBISPO DE JERUSALEN (ca.313-386), depuesto
dos veces por sinodos arrianos y desterrado por el emperador
Valente, obtuvo un gran renombre como espiritu intransigente
contra las desviaciones heréticas y como expositor de la doctrina
verdadera en sus veinticuatro catequesis o discursos pronunciados
entre el 348-350 y publicados segtn las copias taquigrdficas de un
oyente. En la catorce expresa asi la conviccién de la Iglesia pales-
tinense:

14 Contra Faustum manichaeum 28,2: R 1606.
15 N.1: MG 57,17,
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«Mateo, que escribié un evangelio, lo compuso en lengua he-
: brean» 16,

SaN EFrREN DE Siria (306-373), llamado Arpa del Espiritu Santo,
nacié en Nisibe, donde gozé de gran estima por parte de su obispo,
quien le llevé consigo al concilio ecuménico.de Nicea y le encargd
la direccién de un gran centro teoldgico en su ciudad natal. Ordena-
do de didcono, aunque no de sacerdote, dio gran renombre a su
escuela, la cual posteriormente hubo de trasladarse a Edesa huyendo
de la dominacién persa. Entre su exuberante produccién literaria
sobresalieron sus numerosos Comentarios biblicos, en gran parte
perdidos. Su personalidad ha pasado a la historia como la del prin-
cipal representante de los escritores sirios. En su Exposicién del

| Evangelio concordado dice expresamente: «Mateo escribié su evan-
§ gelio en hebreo, que mas tarde fue traducido a la lengua griega» 17.

365. FEusesio peE Cesarea (263-340) cierra la era pagana del
Imperio romano para abrir la época cristiana de Constantino, cuyo
historiador fue y en cuyos centros dulicos tuvo gran influjo. Nacido
en Palestina, tuvo como director de su formacién literaria en el
centro teolégico de Cesarea y junto a su famosa biblioteca al famoso
presbitero fenicio Panfilo, biégrafo de Origenes y martir de Cristo
en la persecucién del afio 309. A la muerte de su maestro se refugié
en Tiro, donde fue testigo de gloriosos martirios, y luego marché
a Egipto, donde fue encarcelado por la fe. Conseguida la paz para
la Iglesia, fue creado obispo de Cesarea, cuya sede regenté hasta su
muerte. Alli se manifest6 como hombre de grandes prendas, poco
sélido, es verdad, en teologia y demasiado politico para con el empe-
rador Constantino; pero eximio historiador, cuyos escritos, pleté-
ricos de erudicién y trabajos de archivo, le valieron justamente el
titulo de padre de la historia eclesidstica. Eusebio recogié todos los
elementos conservados en las tradiciones cristianas y en las fuentes
escritas gracias a la monumental biblioteca de aquella ciudad, que
encerraba treinta mil cédices. Entre otros testimonios podemos
recordar el de su Historia eclesidstica (303-324) donde dice:

«Mateo, después de haber predicado la fe a los judios, estando para diri-

girse a otras regiones, escribié su evangelio en la lengua patria a fin de suplir

i con sus escritos lo que hubiera podido ofrecer todavia con su presencia a sus
‘lconciudadanos» 18,

Siglo IIT

" 366. Q. S. FLORENTE TERTULIANO (160-220), hijo de un cen-
turién romano residente en Cartago, recibié una excelente formacién
retérica y juridica que le habilité para ejercer en Roma la abogacia
vy llegar a ser citado en las Pandectas. Dotado de gran espiritu polémi-
co, de dialéctica acerada y de rigor juridico, en las cuestiones ecle-
siasticas su principio fundamental es mantener lo que se conserva

16 Catecheses 14,15: MG 33,844C.
17 Eyangelii concordantis expositio (edit. Aucher) 286.
18 Hist. eccles. 3,24: MG 20,265A.
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como tradicién inmutable de los primeros cristianos y, por lo tanto,
de los apéstoles, pues la prescripcién ha de aplicarse también a la
posesion de la verdad. Conforme a estos principios, aborda varias
veces el origen de los evangelios, especialmente contra los herejes
seguidores de Marcién, legdndonos la representacién de las regiones
romanas y del Africa proconsular.

«Declaramos ante todo—dice contra Marcién—que nuestra documenta-
cién evangélica tiene por autores a los apdstoles, a quienes impuso el Sefior
mismo este cargo de promulgar su evangelio... Asi, pues, de entre los apds-
toles Juan y Mateo nos introducen en la fe; de los varones apostélicos Lucas
y Marcos nos la renuevan... La misma autoridad de las Iglesias apostdlicas
patrocinard los demds evangelios, que tenemos por ellas y segin ellas; me
reflero a los de Juan y de Mateo... 19 Y en su obra Sobre la carne de Cristo,
determina mas el evangelio atribuido a Mateo al decir: Ante todo el.mismo -
Mateo, comentador del evangelio (oral) como compafiero que fue del Seiior...
empez6 asi su obra: Libro de la genealogia de Jesucristo, hijo de David, hijo
de Abrahdn, etc. 20». Como se ve, esel comienzo de nuestro primer evangelio.

36;7. ORIGeNEs (185-254), alejandrino, ferviente -cristiano,
educado cuidadosamente por su padre Leénidas y més tarde
por Panteno y Clemente de Alejandria, los dos grandes maestros
de la escuela catequética de esta ciudad, sucedié a este tiltimo en
su catedra, hacia el afio 203, superando su fama y llenando el
Oriente con el renombre de sus numerosos escritos. Visité Roma el
afio 212 para conocer asimismo las tradiciones y las ensefianzas de
aquella Iglesia, fundada por Pedro y Pablo, y después de veintisiete
anos de docencia en su ciudad natal, afios que marcan el apogeo de
aquella escuela, hubo de abandonar Alejandria por dificultades
con su obispo, fijando su residencia en Cesarea de Palestina, donde
fundé otro centro teolégico, émulo del de Alejandria. Durante la
persecucion de Decio sufri6 grandes torturas por la fe, que sin
duda aceleraron su muerte. El catédlogo de sus obras conocido por
San Jerénimo enumeraba dos mil tratados, pero San Epifanio calcu-
laba en seis mil sus escritos. Gran parte de ellos son escolios, homilias
y comentarios sobre la Sagrada Escritura, que hicieron de ¢l en cierto
modo el fundador de la ciencia escrituristica. Sobre San Mateo
compuso veinticinco homilias y otros veinticinco libros de comen-
tarios. Sus declaraciones sobre los autores de los cuatro evangelios
son taxativas y representan la voz de todo el Oriente. Recordemos
algunas de sus palabras:

«Conforme al testimonio de la tradicién, mantengo acerca de los cuatro
evangelios, unicos incontrastables en toda la Iglesia de Dios que se extiende
bajo el ﬁrmamonto, que el primero es e] de Mateo, publicano en un prin-
cipio y después apéstol de Jesucristo, que lo compuso en lengua hebrea
para los conversos a la fe provenientes del judafsmo. El segundo es el de
Marcos, que escribié segun la predicacién de Pedro... El tercero el de Lucas,
recomendado por Pablo y compuesto para los gentlles, el dltimo el de
Juan» 21, Algunos afios mas tarde, comparando a los evangelistas con las

19 Adv. Marcionem 4,2: R 339.
20 C.22: ML 2,834B. }
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trompetas a cuyo sonido cayeron los muros de Jericé, dice: «... El primero
que hace oir su trompeta sacerdotal es Mateo en su evangelio; Marcos
también, Lucas y Juan tocaron cada uno su trompeta sacerdotal» 22,

CLEMENTE DE ALEJANDRIA (140-214), oriundo de Atenas, de
padres gentiles, fue uno de los hombres més eruditos de su tiempo.
Convertido al cristianismo, visité el sur de Italia, Siria y Palestina
para recoger las enseianzas de los maestros cristianos mas renom-
brados. Vino finalmente a parar a Alejandria, donde conocié a
Panteno, maestro y director de la escuela catequética alejandrina,
con cuya ciencia se entusiasmd, fijando alli su residencia y here-
dando sus cargos hacia el afio 200. M4s tarde, la persecucién de
Septimio Severo le obligé a refugiarse en Capadocia, sin poder
volver a Egipto. De sus portentosos conocimientos y su ciencia
biblica son buenos testigos las mil quinientas citas del A. T. y
las dos mil del N. T., ademas de trescientas sesenta tomadas de los
autores clasicos del mundo pagano.

Dice: «En el evangelio segtin San Mateo, que desarrolla la genea-
logia desde Abrahan hasta Maria, Madre del Sefior» 23, como lo
hace exactamente la obra que poseemos con el nombre de evangelio
de San Mateo.

Siglo 11

368. PanTENO (1 antes del 200), siciliano de nacimiento, estoico
por su filosofia, convertido al cristianismo, llegé a Alejandria hacia
el afio 180, donde actué como profesor de fama universal y como
primer director conocido de la escuela teoldgica de Alejandria.
De ¢l nos refiere el historiador Eusebio:

«Se dice que lleg6 hasta los paises de la India y alli encontré algunos
fieles imbuidos en la doctrina de Cristo y hallé el evangelio de Mateo, que
se habfa adelantado a su llegada. Ya Bartolomé, uno de los doce apéstoles,
habia predicado, segiin es fama, a aquellos habitantes y les habia dejado el
evangelio de Mateo, escrito en caracteres hebreos, que se habia conservado
hasta los tiempos dichos» 24.

FracMENTO MuraTORIANO. En el articulo III hablaremos de
este importante fragmento. Las lineas conservadas no hablan de
San Mateo, pero se presupone su mencién en el parrafo anterior,
perdido. Estamos en tiempos del papa Pio I (141-155), segun luego
veremos.

369. SaN IRENEO, oBIsPO DE LyoN, nacido probablemente en
Esmirna hacia el afio 140, traté frecuente e intimamente al obispo
de aquella ciudad, San Policarpo (afios 70-156), de quien recibié su
formacion y a través del cual estuvo en contacto con la época de los
apéstoles 25, San Policarpo habia sido discipulo de San Juan Evan-

21 Comment. in Matthaeum, segun Eusesio, Hist. eccl. 6,25: R 503.
22 In lesu Nave homil. 7,1: R 538.

23 Stromat. 1,21: MG 8,890B.

24 Hist. eccles. 5,10,3: R 660.

25 Adv. haer. 3,3,4: R 212.
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gelista. Ireneo se trasladé a Lyén, donde aparece como presbitero
durante la persecucién de Marco Aurelio (161-178). El aflo 177
fue enviado por los martires de Lyén a Roma como mediador en
una controversia contra los montanistas, y al volver a su ciudad
se encontrdé con que su obispo, Fotino, habia muerto martir de
Cristo y quedaba él elegido en su lugar para gobernar aquella di6ce-
sis. Su obra principal fue la escrita contra los gnédsticos bajo el
titulo de Manifestacion y refutacion de la falsa gnosis, cominmente
llamada Adversus haereses, dividida en cinco libros, de los cuales
los tres ultimos estin compuestos a base de la doctrina expuesta
por la Iglesia y las palabras de Jesus. Ireneo fue un ferviente adora-
dor de las tradiciones eclesiasticas, que conocia muy bien por su
anterior vida en Asia Menor, su viaje a Roma y su estancia en las
Galias en Occidente. En todos estos viajes se habia mostrado, como
dice Tertuliano, «un investigador muy diligente de todas las doc-
trinas» 26 de la Iglesia, por ¢l bien conocidas. Para su espiritu critico
y severo, cualquier afirmacién que no venga de los apéstoles y sus
discipulos, con quienes habia tratado, era rechazada como herejia.
Es un testigo fiel de la antigiiedad. Para él no existe duda sobre la
autenticidad de los evangelios, que cita continuamente. Apenas hay
capitulo de ellos a que no haga referencia. De San Mateo dice
expresamente:

«Mateo escribi6 su evangelio en hebreo, la lengua propia de los judios,
mientras Pedro y Pablo fundaron la Iglesia de Roman» 27.

Titulo de los evangelios.—No ha de suponerse que fueran los
evangelistas quienes pusieran su nombre en sus respectivas obras,
pues no entraba esto en las costumbres de los escritores orientales,
y en su tiempo la palabra «evangelio» se empleaba, segin vimos,
para designar la «buena nueva» traida al mundo por Jesus. Por lo
demis, en los primeros momentos lo que interesaba eian las ense-
nanzas del Sefior, no tanto quiénes fueran sus transmisores. Sin
embargo, aun los criticos racionalistas més extremosos conceden
que tales titulos: «Evangelio kat& (segin) Mateo», etc., eran ya de
uso comun antes del 150, como declara el mismo Harnack 28.
Fueron puestos sin duda por los obispos de principios del siglo 11
para que constase su origen apostélico y se leyesen con tal caracter
en las Iglesias, diferencidndolos de otros escritos apdcrifos.

370. Parias, oBispo DE HierAroris. Fue discipulo del apéstol
San Juan e incansable investigador de los dichos.y hechos de los
demas discipulos de Jests. Amigo asimismo de San Policarpo y de
los demds varones antiguos que trataron con los doce, manifesté
sumo empefio en consignar todas las tradiciones recibidas de ellos.
Su mejor retrato bajo este aspecto nos lo ofrece ¢l mismo con las
sigulentes palabras:

26 Adv. Valentinum 5: ML 2,548.
27 Adv. haer. 3,1,1: R

208.
28 Cf. Die Chronologie der altchristlichen Litteratur bis Eusebius (Leipzig 1897) t.1 p.682.
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«No dudaré en ofrecerte, ordenadas juntamente con mis interpretaciones,
cuantas noticias un dia aprendi y grabé bien en mi memoria, seguro como
estoy de su verdad. Porque no me complacia yo, como hacen la mayor parte,
en los que mucho hablan, sino en los que dicen la verdad; ni en los que re-
cuerdan mandamientos ajenos, sino en los que recuerdan los que fueron
dados por el Sefior a nuestra fe y proceden de la verdad misma. Y si se daba
el caso de venir alguno de los que habfan seguido a los apédstoles (en la no-
menclatura de Papias), yo trataba de discernir los discursos de los ancianos:
qué habia dicho Andrés, qué Pedro, qué Felipe, qué Tomas o Santiago,
o qué Juan o Mateo o cualquier otro de los discipulos del Sefior; igualmente
lo que dice Aristién y el anciano Juan, discipulos del Sefior. Porque no
pensaba yo que los libros pudieran serme de tanto provecho como lo que
viene de la palabra viva y permanente» 29.

Con este espiritu escribié hacia el afio 130 una obra en cinco
libros con el titulo Explanacién de los ordculos del Sefior, conser-
vados fragmentariamente por Eusebio de Cesarea. En esta obra
dice expresamente:

«Mateo escribié en lengua hebrea los ordculos (& Aéyix) del Sefior y
cada uno los tradujo (al griego) como pudo» 30.

No puede haber duda que se refiere a Mateo, el apéstol de Jesus,
pues en toda la antigiiedad no se conocié ningiin otro escritor del
mismo nombre, y San Ireneo, que leyé toda la obra integra de Pa-
pias, ve claramente la referencia al discipulo del Sefior.

Un clerto numero de criticos racionalistas han pretendido en-
tender el titulo de «oraculos del Sefior» como aludivo a otra obra
anterior a nuestro primer evangelio, en la que Papias hubiera con-
signado tGnicamente «dichos de Jestuis» 31, Criticamente, sin embargo,
no puede sostenerse esta interpretacién, y asi lo declaran hoy en
dia muchos de los mismos acatélicos (A. Resch, B. Weiss, F. Barth,
A. Jiilicher, M. Miiller, etc.).

1. Ante todo es de notar que Ireneo, conocedor de la obra integra
de Papfas, entiende aquella frase, 7& Adyix ouverd€aro, referente a nuestro
evangelio.

2. La palabra logia se empleaba en aquel tiempo para significar no sélo
colecciones de dichos, sino narraciones de episodios. En este sentido aparece
frecuentemente en la traduccién alejandrina de la Biblia, en Flavio Josefo,
en Filén, en San Lucas (Act 7,38) y en San Pablo (Rom 3,2).

3. Elmismo Papfas puso a su obra el titulo de Explanacidn de los ordculos
del Serior (T& Aéyix xupiard), y, sin embargo, entre los fragmentos conser-
vados de ella existen narraciones de hechos, como por ejemplo el de la
mujer addltera.

4. El mismo Papfas, hablando del evangelio de San Marcos, lo llama
historia de los logia del Sefior, siendo asi que expresamente declara conte-
nerse en él los dichos y hechos de Jests (1& Aex8évra xal mpaySévra) 32.

5. Por otra parte, resultaria dificil de concebir un conjunto de dichos
del Sefior separados de los hechos a los cuales sirven ordinariamente de

29 Fuseslo, Hist. eccles. 3,39,3-4: BAC, Padres apostdlicos... 873s.

30 Cf. Hist. eccles., l.c.: Padres apostdlicos... 877.

31 El primero fue Schleiermacher en 1832. Cf. Ueber die Zeugnisse des Papias von unseren
beiden ersten Evangelien (Leipzig 1832) 735-768.

32 Cf. Hist. eccles., l.c.: Padres apostdlicos... l.c.
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colofén, y todavia histéricamente resultaria mas imposible el que no hubiera
quedado rastro de obra tan importante de Mateo como cosa diversa de su
evangelio.

Nos hallamos, pues, ante el testimonio de un discipulo del evangelista
San Juan, que estuvo en contacto muy intimo con los que trataron a los
demds apostoles, y que, por lo tanto, nos sitia en la era de composicién de
los evangelios.

Siglo I

371. Dentro del siglo 1, aun cuando por lo dicho anteriormente
no aparezca de modo expreso el nombre de Mateo al frente de su
evangelio o de las citas de él tomadas, pero es clara su existencia y
muy conocida a juzgar por los numelosos pasajes que se copian de
su obra en los escritos de otros autores y que son especificos y
exclusivos del primer evangelista. Ya muchos escritores del siglo 11
habian adoptado este método de citar. Podriamos recordar a
San Justino el Filésofo, que, después de profesar las doctrinas
estoicas, peripatéticas, pitagéricas y platénicas, se convirtié al
cristianismo y entre los afios 150-155 escribié dos Apologias en
favor del cristianismo y los Didlogos con el judio Trifén. San Justino,
nacido, por tanto, poco después del afio 100, conoce los cuatro
evangelios, a los cuales, siguiendo la nomenclatura de Jenofonte
respecto a Sécrates, llama Memorias o Recuerdos 33. Existian, por
tanto, éstos en el siglo 1. Sus alusiones a citas del evangelio de Mt
ascienden a ciento setenta y cinco.

San Poricarro DE EsMIrNA (afios 70-156), que habia tratado
con el apéstol San Juan, a pesar de no habernos dejado sino una
carta a los filipenses, escrita hacia el afio 107, cita el final de la oracién
dominical segin la redaccién transmitida por Mateo (7,1) y aduce
varios de los textos del sermén de la montafia, conservados tinica-
mente por el primer evangelista. San Ignacio, obispo de Antioquia,
segundo sucesor de San Pedro en aquella citedra y martir de Cristo
hacia el afio 107, nos dejé siete cartas, escritas camino de Roma,
a donde le llevaban para martirizarlo, en las cuales se contienen por
lo menos diez frases tomadas de San Mateo. SAN CLEMENTE Ro-
MANO, tercer sucesor de San Pedro en el pontificado, escribié entre
el 92 y el 101 una maravillosa carta a los corintios, donde se contienen
tres citas y unas ocho alusiones referentes al primer evangelio. La
carta llamada de San Bernabé¢, aunque no deba su origen al santo
apéstol, fue escrita entre el 96 y 98 y aduce ciertamente dos citas
de Mateo y otras cinco tomadas también probablemente del mismo
evangelista. La doctrina de los doce apéstoles (518ayt)), escrita pro-
bablemente en Siria entre el 8o y el 100 de nuestra era, constituye
la obra catequética mas antigua llegada hasta nosotros. Copia la
exhortacién de orar y el texto del padrenuestro del primer evangelio,
del cual aduce otras cinco citas claras. El gran patrélogo F. X. Funk

33 Cf. Apologia I 66.67; Didlogo 100.102.103 (dos veces).104.105 (tres veces).107: Pa-
dres apologistas... 257.258.478.482.484-485.486-487.489.
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descubrié en dicha obra hasta sesenta y seis citas o alusiones a nues-
tro evangelio.

Todo lo dicho prueba que ya en el siglo 1 el evangelio de San
Mateo era conocido y muy usado por los escritores cristianos.

ARGUMENTO INTERNO SACADO DE LA OBRA

372. El examen intrinseco del contenido y estilo propios del
primer evangelio nos ofrece los siguientes datos:

1. El autor es un judio de Palestina que conoce muy bien su
geografia y las autoridades que la gobiernan:

a) Conoce muy bien, y apenas explica, ddndolos por sabidos, los datos
geograficos de regiones (Decédpolis, el desierto de Judd, la tierra de Zabulén
y Neftali, etc.), de ciudades (Cesarea de Filipos, Betsaida, Corozain, Naza-
ret, etc.) o de localizaciones toponimicas (Getsemani, Calvario, etc.).

b) Cita con naturalidad los nombres de las diversas autoridades con-
temporaneas: Herodes Magno, Arquelao, Herodes Antipas, Caifés, Pilato,
etcétera, a pesar de que para el afio 70 se habia trastocado todo aquel pano-
rama politico.

2. Emplea alusiones espontaneas a los usos de los judios, que
supone familiares a sus oyentes.

a) Le es muy familiar la religién judia con sus tradiciones acerca de
la observancia minuciosa del sébado (12,1-13), de las prescripciones acerca
del ayuno (9,14-17), de la obligacién de evitar el trato con los publicanos
(9,10-13), de las lociones necesarias para no caer en impureza legal y de
las formas de oblaciones al templo (15,1-20), del origen del dinero que
debia meterse en las cajas del templo (27,6), de las clases de juramento
(23,16-22), etc.

¢) Estd muy al tanto del ambiente en que se desenvuelven los repre-
sentantes de la ley y del sacerdocio, distinguiendo diligentemente a los fari-
seos y herodianos (22,15s), a los saduceos (22,23s) y hace notar los princi-
pales defectos de cada uno, v.gr., la ostentacién vanidosa de las filacterias
(23,5) o la hipocresfa de los fariseos (23,13-33), etc.

d) Asimismo da por supuestas las costumbres referentes a las bodas
{25,1-13), las leyes judiciales y diversas clases de juicios: tribunal, sanedrin,
gehenna (5,21), etc.

3. Su estilo abunda en locuciones netamente hebreas, como el uso de
«Reino de los cielos» en vez de Reino de Dios, nombre evitado escrupulosa-
mente por los judios. En Mt aparece 32 veces la primera frase, frente a sélo
cuatro veces en que emplea la segunda, siendo asi que en Mc y Lc no se
halla nunca aquel modismo, contindose 15 y 32 veces la locucién de «Reino
de Dios». Asimismo son frecuentes ciertos giros especfficamente hebreos,
¢omo la «onsumacién del siglo», las puertas del Hades o el Scheol para in-
dicar ¢l poder del infierno, o expresiones puramente nacionales como
generacion adiltera (12,39; 16,4), «prosélito» (23,15), «hijo de la gehenna»,
«ciudad santa» por Jerusalén (4,5; 27,53), etc.

373. II. Elautoresun judio de las primeras generaciones.

1. Desde luego, es anterior al afio 70, en que acaecié la des-
truccién de Jerusalén, ya que al narrar las predicciones del Sefior
sobre la ruina de la ciudad santa y el fin del mundo los datos apa-
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recen confusamente mezclados, defecto inconcebible en quien hu-
biera conocido la destruccién realizada por Tito (c.24).

2. Recuerda varias frases de Jesis que no hubieran tenido
sentido ni oportunidad una vez dispersos los apostoles y llevada a
cabo la gran evangelizacién de los gentiles, v.gr., «No he veni-
do a abrogar la ley (judia) o los profetas, sino a consumarla. En
verdad os digo que antes pasaran el cielo y la tierra que deje
de cumplirse una jota o una tilde de la ley» (5,17s). Aun cuando
declara sin ambages que todos los gentiles estin llamados al cris-
tianismo y deben ser bautizados (28,18), no deja de consignar la
preferencia de los judios a través de aquellas palabras de Jesus a
la cananea referentes a la mision personal del Sefior: «No he venido
sino para las ovejas extraviadas del pueblo de Israel» (15,24), o las
dirigidas a los discipulos en su primera misién por Galilea: «No
toméis el camino de los gentiles ni entréis en las ciudades de los
samaritanos» (10,5). En su nomenclatura todavia aparecen los gen-
tiles como pecadores (5,47, 6.7; 10,5,18,17, etc.), al paso que los
judios son los «hijos del Reino» (8,12), y Jests es el que «ha de salvar
a su pueblo» (1,21).

374. III. Su autor parece ser un publicano.

a) Es significativa la propiedad de palabra cuando habla de
los tributos, censos o monedas en comparacién de los otros evange-
listas, que usan voces mdas generales. En el pago del tributo es el
unico que emplea la voz didracma (17,24) y el nombre propio de
estatera (17,27). Asi como tiene especial cuidado en consignar la
palabra técnica de «moneda del censo» (20,19).

b) No debe pasarse por alto que en la vocacién del publicano
para el apostolado es el unico evangelista que se atreve a poner el
nombre de Mateo, en vez de Levi, usado por los demads, deseosos de
evitarle la infamia inherente a tal cargo en Palestina (9,9), y dentro
de la segunda cuaterna de los apdstoles en el primer evangelio,
el ultimo lugar es ocupado por Mateo, a diferencia del orden esta-
blecido por los otros evangelistas.

En conclusién, el anilisis intrinseco del primer evangelio estd
indicando un autor plenamente judio, perteneciente a la primera
generacién de discipulos del Sefior, familiar a los oficios tributarios.
Sélo San Mateo responde a estas caracteristicas.

375. Lengua, destinatarios y fecha del primer evangelio.—
I. La lengua empleada por el primer evangelista en su escrito
estd claramente atestiguada por FEusebio, Origenes, Panteno,
Ireneo y Papias en los testimonios antes citados (n.365.367-370),
todos los cuales afirman undnimes que fue la hebrea. Sin duda el
sentido de esta palabra se refiere al dialecto arameo hablado en
Palestina en los tiempos apostélicos. El hebreo, en su significacién
estricta, era lengua muerta desde hacia varios siglos y su empleo
hubiera hechos inutiles para el pueblo los escritos evangélicos.
La misma expresién de «dengua hebrea» emplean los Hechos al narrar
el idioma usado por San Pablo para hablar a la plebe en Jerusalén
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(Act 21,40). M4s tarde fue traducido al griego, segtin indicaremos
al tratar de la cuestién sinéptica. ’

2. Tampoco puede suscitarse duda razonable sobre los desti-
natarios inmediatos del primer evangelio, que fueron los judios
convertidos al cristianismo..Esto lo pregonan claramente las voces
de la tradicién anteriormente escuchadas en los testimonios sobre
su autenticidad, lo comprueba la lengua aramea en que fue escrito
y lo refrendan varias de las caracteristicas ya indicadas, como el
uso de locuciones especificamente nacionales, v.gr., «l lugar santo»
= templo (24,15), ¢pecadores» = paganos, etc., asi como la falta
de traduccién en las palabras aramaicas empleadas: rakd (5,22),
beelzeboul (10,25), korbands (27,6), etc. 34, y la omisién de explica-
ciones oportunas y aun necesarias al hacer referencias a usos o
doctrinas judios (cf. 9,20; 14,1; 15,2; 23,5.24.27; 27,62, etc.). Mis
dificil es precisar las diversas traducciones griegas, que, segin
Papias, se intentaron (n.370), y en qué circunstancias se hizo la
que al fin fue aceptada por la comunidad como norma candnica.

3. Respecto a la fecha, tenemos algunos jalones que nos la
precisan dentro de ciertos limites. Las citas que de este evangelio
encontramos en el siglo 1 nos obligan a poner su composicién antes
del afio 95. El sermén escatolégico del c.24, con sus datos confusa-
mente entremezclados, sefialan una fecha en que ain no habia
tenido lugar la destruccién de Jerusalén, es decir, en un tiempo
anterior al afio 70. A esto debemos afiadir el dato precioso de que
nuestro primer evangelio fue compuesto para instruccién de los
Judios convertidos y como continuacién de las catequesis de San
Mateo cuando éste se hallaba a punto de abandonar Jerusalén,
como dice Eusebio (n.365).

¢Qué fecha podemos serialar para la partida de Mateo en busca
de nuevos campos paganos que evangelizar? No tenemos datos
fijos, aun cuando en los primeros siglos se dio una tradicién bas-
tante persistente sobre un mandato de Jests a los apéstoles de que
permaneciesen en Jerusalén doce afios. En el Kerigma de Pedro se
lee: «Después de doce afios (habla Jests a los apéstoles), dispersaos
por el mundo para que nadie pueda decir «no hemos oido (el evan-
gelio)» 35. No debe tomarse, sin duda, muy a la letra el nimero de
doce, que nos conduciria al afio 42, pero sies un indicio que viene
a coincidir con otros datos ciertos, cuales son la ausencia de Mateo
el afio 49, fecha del concilio de Jerusalén. Nos consta por el doble
testimonio de San Pablo en su carta a los Galatas (2,9), que declara
no haber encontrado en Jerusalén sino a Santiago, Pedro y Juan,
y por la narracién del concilio hecha por San Lucas, en que tampoco
se advierte su asistencia. Podemos, pues, colocar la fecha de com-
posicién del primer evangelio entre los afios 42 y 49 de nuestra era.

34 Hay tres excepciones, debidas, sin duda, al traductor, a saber, Emmanuel, Gélgota
y ¢Eli Eli lema sabactani».

35 Cf. CLeM. ALEx., Stromat. 6,5: MG 9,263. Parecidas frases se encuentran, p.ej., en
Apolonio: cf. Eusesio, Hist. eccles. 5,18,14: MG 20,479.
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376. Caracteristicas del primer evangelio.—El evangelio de
San Mateo fue el mas leido en la primitiva comunidad y el mas
comentado por los primeros escritores cristianos. Sus propiedades
fluyen en gran parte de lo ya antes dicho sobre su concepcién y
ambiente ideolégico profundamente judio. Ha merecido el nombre
de «rabino cristiano».

1. La nueva ley de Jests se recalca especialmente en el evan-
gelio de San Mateo como continuacién prevista por los-profetas y
perfeccionamiento completivo de la Antigua Alianza. Jesus no ha
venido a abolir la ley, sino a coronarla (5,17). Por eso se consigna
casi al principio del evangelio el sermén del monte, donde el pre-
cepto de no matar debe extenderse a no airarse contra el préjimo,
el mandamiento de no adulterar ha de incluir el no mirar deshones-
tamente a la mujer ajena, el de no vengarse se perfeccionara hasta
amar a los enemigos (5,17-48). Las practicas de la oracién, el ayuno
y la limosna de la ley judia han de quedar vivificadas por un nuevo
espiritu de intencién pura (6,1.16-18), el pago escrupuloso de los
diezmos quedard encuadrado dentro de un amplio horizonte de
qusticia, misericordia y fidelidad» (23,23s), y de una manera general
todas las particularidades de la ley mosaica no han de ser sino expre-
si6n de un mandamiento central: «amaras a tu Dios sobre todas las
cosas y al préjimo como a ti mismo» (22,40). La ley cristiana es la
ley mosaica sublimada hasta el «ed perfectos como vuestro Padre
celestial es perfector (5,48).

377. 2. En conformidad con esta concepcién, Jests es pre-
sentado ante todo como el Mesias anunciado en el A. T. para ins-
taurar el nuevo reino de Dios. Es significativo a este respecto el
titulo del evangelio: «Libro de la genealogia de Jesus, Mesias, hijo
de David» (1,1), y sigue la prueba de su descendencia davidica,
segln las predicciones proféticas. Hasta 70 citas del A. T. se han
contado en Mt, frente a las 18 de Mc, las 19 de Lc y las 12 de Jn.
Cifiéndonos a los textos estrictamente proféticos, de los doce adu-
cidos por Mt sélo uno es comtn a los otros evangelistas. El prlmer
evangelio se complace en exponer con gran relieve las prerrogativas
mesidnicas de Jests desde su descendencia davidica, su persecucién
a muerte por parte de Herodes como presunto rey de los judios
(2,2) y su proclamacién de liberador del pecado (1,21), continuadas
a lo largo de su vida (12,23; 20,30s; 21,5.9), y confirmadas defini-
tivamente en su condenacién a la cruz, como consecuencia de la
reprobacién de su persona por parte de los judios (27,24-26). Pero
en ningdn caso es Jesus para San Mateo el Mesias bélico y naciona-
lista esperado por ciertas escuelas farisaicas, sino el Rey universal,
Hijo de Dios vivo (16,16), tnico conocedor del Padre (11 27), a
cuya diestra se sienta en pleno poder (26,63s), v cuyo reino se ex-
tiende tanto como el mundo universo (Mt 28,1gs).

378. 3. Sobre todo, el reinado mesidnico de Jests se ha de
realizar por medio de su doctrina. De ahi por qué en Mt lo principal
sean las ensefianzas de Jests. En ellas se extiende principalmente,
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las agrupa segin un orden didactico mas bien que cronolégico y
ocupan una parte considerable de su evangelio. Los milagros sirven
para confirmar su origen divino, pero las narraciones de éstos tienen
menos importancia, se narran mas escuetamente, omitiendo trazos
a veces pintorescos anotados por los otros evangelistas, y vienen
a formar secciones compactas, prescindiende del tiempo de su rea-
lizacién y unidos mediante la conjuncién TéTe, entonces empleada
hasta 70 veces y que en su forma estilistica no tiene otro sentido
sino el de mera unién copulativa. Las principales ensefanzas de
Jess han quedado agrupadas en cinco grandes secciones: 1) el
sermén de la montafa que, sin duda, no se pronuncié de una sola
vez (5,1-7,28); 2) la instruccién a los discipulos antes de su primera
misién por Galilea (10,5-11,1); 3) el discurso de las parabolas
referentes al reino de Dios (13,1-53); 4) la segunda instruccién a
los apostoles sobre las virtudes cristianas (18,1-52); 5) el discurso
escatologico (23,1-26,1). Todas ellas terminan con la misma con-
clusién: «Y sucedi6 al terminar Jests de pronunciar estas palabras...»
Forma parecida sigue en la narracién de los milagros, que agrupa
en diversos bloques prescindiendo de su lugar cronolégico. Los
capitulos 8 y 9 contienen tres fasciculos de narraciones milagrosas.
San Mateo pretende ante todo ensefar, y para ello no desdena
métodos didacticos.

379. 4. Eltrazo literario més caracteristico de Mt es su contex-
tura de estilo rabinico. Las ideas estdan de ordinarioc desarrolladas
por paralelismos y oposiciones. Baste recordar el sermén de la mon-
tafia con sus giros: «Se os ha dicho... Yo os digo...» El ritmo de sus
frases es muy marcado y podrian transcribirse capitulos casi integros
como ejemplo. Sus divisiones se acomodan generalmente a los dos
numeros especialmente simbélicos entre los judios: el siete y el tres.
Siete son las bienaventuranzas, siete las peticiones del Padrenuestro,
siete las parabolas descriptivas de la Iglesia (c.13), siete las impreca-
ciones contra los fariseos. La narracién de los Magos (c.2) se divide
en tres secciones, que comienzan de igual modo con un genitivo
absoluto (vv.1.13.19); en la enemistad se dan tres grados: encole-
rizarse, proferir palabras encolerizadas e injuriar con el epiteto
de loco (5,215), y a ello corresponden tres penas: juicio, concilio
y fuego; hay tres grados de caridad: amar a los enemigos, hacerles
bien y orar por ellos (5,44); la justicia de sus discipulos debe sobre-
pasar a la de los fariseos en tres virtudes: limosna, oracién y ayuno
(6,1-18); recuerda tres modos de insistir en la oraciéon: pedir, buscar,
llamar (7,7), etc. Del mismo modo en la narracién de milagros
propone tres secciones separadas por otros incidentes, y en cada
una de ellas se contiene el relato de tres milagros (¢.8 y g), aun cuan-
do uno de ellos contenga un doble hecho. Todo esto intensifica el
color hebreo ya antes indicado.

380. Valoracion teoldgica.—No hay definiciones acerca de
los puntos aqui tratados, ni enciclicas pontificias en que se exponga
este punto como doctrina catdlica. El concilio Tridentino habla del



evangelio de San Mateo citindolo bajo su nombre corriente sin
pretender definir su autenticidad (ses.4: D 784). En cambio, existen
siete decisiones de la Comisién biblica respecto a nuestro evangelio,
cinco de las cuales nos interesan por el momento. En ellas se esta-
blece: 1) la autenticidad del evangelio escrito realmente por San
Mateo, indicando las razones en que se funda tal afirmacién; 2) su
prioridad cronolégica sobre los restantes evangelios, su lengua
primitiva aramea y la calidad judia de sus destinatarios; 3) la materia
consignada por San Mateo, que no debe reducirse a meras sentencias
o logia; s5) la identidad sustancial de la versién griega y el original
aramaico (D 2148-2152). Las decisiones de la Comisién biblica
obligan no sélo a una aceptacién meramente externa, sino, asimismo,
al asentimiento interno, aun cuando no con caracter irrevocable,
puesto que no son definiciones. Modernamente suelen conceder
no pocos autores que cuando tales decisiones versan sobre un punto
puramente histérico, que no influya en materia dogmética o no se
halle en la Escritura, etc., no impide, segtin la mente de la Comisién,
una justa libertad de opinién, sobre todo en orden a la investigacién
cientifica. Este es el caso relativo a la paternidad de una obra.
Teéricamente pertenece al orden histérico, pero en la practica se
encierran con frecuencia consecuencias trascendentales respecto
al valor de lo que en ella se dice, seguin la calidad de testigos oculares
que ostenten sus autores, y en todo caso debe tenerse en cuenta lo
que la misma Sagrada Escritura declare acerca de su origen personal.

381. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—San Ireneo
afirma, en el testimonio que hemos transcrito (n.369), que San
Mateo escribié su evangelio mientras Pedro y Pablo fundaban la
Iglesia de Roma. Esto nos obligarfa a colocar la composicién del
evangelio después del afio 60. Es cierto que el texto de San Ireneo
ha dado origen a multiples interpretaciones. Razonable es, entre
otras, la de que San Pedro fue a Roma por primera vez hacia el
ano 44. Si bien San Pablo no estaba en esa fecha alli, pudo San
Ireneo juntar en su testimonio a los dos apéstoles sin precisar mds,
como hace en otros textos 36.

El lenguaje del evangelio de San Mateo no da la impresién de
ser una traduccién, como se manifiesta en multiples detalles estilis-
ticos y lingiiisticos."Creemos que la respuesta mas adecuada a este
serio reparo es la de que cuando hablamos de un original arameo y
de una traduccién griega, contamos con la posibilidad de una
«adaptacién», no de una mera traduccién, con tal que se mantenga
el principio de que esta reelaboracién, en lo esencial, es conforme
al original (cf. DB 405).

Si Papias fuese la fuente unica de las noticias referentes al
original arameo de San Mateo, resultaria este dato menos seguro.
Con todo, no dejaria de tener su valor, pero puede afadirse que
tampoco es cierto que todos los otros testimonios se reduzcan al
de Papias; el de Panteno, por lo menos, ofrece notas propias.

36 Cf. NicorLau, SThS I, II 265.
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ARTICULO 11
Autenticidad del evangelio de San Marcos

382. Orientacién histérica.—Tanto la antigiiedad como la
critica reciente hasta nuestros dias estin concordes en atribuir el
segundo evangelio a San Marcos. Este es un personaje del N. T. que
nos es bastante conocido. En su primera carta le designa San Pedro
como «hijo mio» (1 Pe 5,13), en cuanto convertido por él. No cabe
duda de que es el mismo Juan Marcos, que, segin Col 4,10, era
sobrino de Bernabé. Su madre Maria tenia en Jerusalén una casa
que servia de lugar de reunién a los cristianos, y a la que acudié
San Pedro al ser milagrosamente liberado de la prisién (Act 12,12).
Marcos acompaiié a San Pablo y a San Bernabé en el primer viaje
misionero de éstos (Act 13,5), pero luego se separé de ellos y regre-
s6 a Jerusalén (13,13). En vista de esta conducta, San Pablo se
negé a llevarlo consigo en el segundo viaje; Bernabé marché en-
tonces con su sobrino hacia Chipre (15,36ss). Junto a Pablo, pri-
sionero en Roma, encontramos a Marcos, y le vemos enviado por
el Apéstol a Asia Menor en una importante misién (Col 4,10;
Flm 24). Durante su segunda cautividad romana, San Pablo pedia
a Timoteo que trajera consigo a Marcos, como hombre de gran
utilidad para el ministerio (2 Tim 4,11).

Nuestra solucién.—Proposicion: El autor del segundo evan-
gelio es San Marcos, discipulo de San Pedro.

ARGUMENTO EXTRINSECO
Siglo IV

383. SaN JERONIMO dedicé a San Marcos el capitulo 8 de su
obra De los varones ilustres, ya citada antes (n.361).
«Marcos, discipulo e intérprete de Pedro, a ruegos de los her-

- manos en Roma, escribié un evangelio breve, conforme a lo que

habia oido referir a Pedro. Y habiéndolo oido Pedro, lo aprobé

.y lo entregé a las iglesias para que fuera leido, como escriben

Clemente... y Papias, obispo de Hierdpolis» 1.

Eusesio pE CESAREA, quien nos ha conservado los fragmentos de
Clemente de Alejandria y de Papias, da por su parte testimonio de
la misma creencia. Sirva de ejemplo lo que dice en su obra Demos-

. tracion evangélica, como sefial de la humildad de San Pedro:

«Pedro, por exceso de reverencia, ni llegé a escribir el evangelio.

i Marcos, que le era conocido y discipulo, se dice que conservé las

narraciones de Pedro acerca de los hechos de Jests» 2,

384. Los prdlogos monarquianos son introducciones anénimas
a los evangelios. A algunas de estas introducciones se las denomina

1 ML 23,621B.
2 L.3 c.5: MG 22,216B-C.
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prélogos monarquianos, porque dan la impresién de depender de
la doctrina errénea que exagera la unidad del Padre y del Hijo
con detrimento de su distincién real. Probablemente son del siglo 1v
muy adelantado, si bien reflejan noticias de época anterior.

«Marcos, evangelista de Dios, hijo de Pedro en el bautismo y
dlSCIpulo en la palabra divina, ejercitando en Israel el sacerdocio
segun la carne, levita convertido a la fe de Cristo, escribié el evan-
gelio en Italia, mostrando en ¢l lo que debia a su propio linaje y a
Cristo» 3.

Siglo 111

385. TERTULIANO. Ademads del testimonio que acabamos de
citar para el primer evangelio, en el que habla también de San
Marcos, en la misma obra Contra Marcidn afirma que el evangelio
que public6 Marcos se atribuye a Pedro, del cual es intérprete
Marcos 4.

ORIGENES ha englobado en un solo testimonio los cuatro evan-
gelios, sefialando el segundo como de Marcos (véase n. 367)

CLEMENTE DE ALEJANDRIA se detiene a referir la ocasién por la
que fue compuesto el evangelio de San Marcos:

«Habiendo predicado putblicamente Pedro la palabra de Dios
en la ciudad de Roma y habiendo promulgado el evangelio bajo la
inspiracién del Espiritu Santo, muchos de los que alli estaban
rogaron a Marcos que escribiera lo que habia predicado el apéstol,
pues Marcos habia acompanado hacia tiempo a Pedro y conser-
vaba en la memoria sus dichos. Y asi compuso Marcos el evangelio
y lo entregé a los que se lo pedian. Cuando Pedro se enterd, ni
prohibié que esto se hiciera ni tampoco animé a ello» 5.

Los prologos antimarcionitas pertenecen a las introducciones
andnimas a los evangelios, de las que hemos hablado a propésito
de los prélogos monarquianos (n.384), pero son de fecha anterior
a éstos, a saber, del sigl.o 111, y son traducciones de prélogos griegos
de finales del siglo 11./

«Marcos... fue mterprete de Pedro. Después de la muerte del
mismo Pedro escribié ¢l en la regién de Italia el evangelio» 6.

Siglo II

386. SaN IRENEO manej6 y cit6 el evangelio de San Marcos,
atribuyéndolo expresamente a éste 7; pero, ademds, nos ha dejado
un testimonio directo de su autent1c1dad a continuacién del refe-
rido en el n.369 acerca de San Mateo.

«Después de la muerte [0 marcha, #o8os] de éstos [Pedro y

3 Cf. P. CorsseN, Monarchianische Prologe zu den vier Evangelien: Texte und Untersu-
chungen... 15,1,9.

4 L.4n.s5: R 341,

S Hypotyposes, Fragm. en Eusesio, Hist. eccles. 6,14: R 439. Otro texto puede verse
en MG 9,746.

6 Cf. D. pE BruvNE, Les plus anciens prologues latins des Evangiles: Revue Bénédicti-
ne 40 (1928) 196.

7 Cf. Adv. haer. 3,10,6: MG 7,878-879.
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Pablo], Marcos, discipulo e intérprete de Pedro, también él nos
legé por escrito lo que Pedro habia predicado» 8.

Parias nos ofrece el dato mas antiguo e interesante en un frag-
mento conservado por Eusebio:

«Y decia esto el presbitero: Marcos, intérprete de Pedro, escri-
bié con diligencia cuantas cosas recordaba, pero no con el orden
con que fueron dichas o hechas por el Sefior. Porque ¢l no habia
oido al Sefior ni le habia seguido, sino que més tarde, como dije,
habia seguido a Pedro, y éste daba sus ensefianzas segun las exi-
gencias [de los oyentes], pero sin tratar de referir por orden los
dichos y hechos (Ady1x) del Sefior. De este modo, no erré Marcos
en escribir algunas cosas como las recordaba; su intento era no
omitir nada de lo que habia oido ni falsearlo» 9.

ARGUMENTO INTERNO

387. 1. El autor es muy cercano en el tiempo a los aconte-
cimientos que narra. Cuando expongamos los rasgos propios de
este evangelio, hablaremos de la impresién tan neta que deja San
Marcos de referir como quien ha visto. De ahi deducimos o que
el autor es testigo inmediato 0, al menos, que ha sabido de testigos
inmediatos lo que cuenta.

2. El autor es un buen conocedor de las regiones de Palestina,
como puede verse por su precisién hasta en sefalar los caminos
(véase, p.€j., 1,5.9; 7,31; 10,1; 11,4). En particular nos da detalles
de Jerusalén: la sala en la que Jests es juzgado estd arriba, pues
Pedro, en cambio, se encuentra abajo en el atrio (14,66); la muche-
dumbre debe subir a donde estd Pilato (15,8); hay un atrio dentro
del pretorio (15,16), etc.

3. Su lengua materna es semitica, como se desprende de la len-
gua y estilo sumamente sencillos, con predominio absoluto de la coor-
dinacién o parataxis. Mds tipico es aun el fenémeno de los semi-
tismos propiamente tales, aunque no sea fécil sefialar la linea divi-
soria entre modos de hablar populares y modos de hablar semi-
ticos 10,

Concretamente, los aramaismos esparcidos al azar son mds
frecuentes que en Mt y Lc. Sélo en San Marcos encontramos:
Boanergés (3,17); Talita koum (5,41), Korban (7,11).

388. 4. El segundo evangelio dice relacién especial a San
Pedro. En ¢l se han omitido datos muy honorificos para Pedro,
que conocemos por los otros evangelios, como el hecho de haber
andado el apéstol sobre las aguas (cf. Mt 14,28-29), el milagroso
pago del tributo para Jests y Pedro juntos (cf. Mt 17,24-27). En

8 Adv. haer. 3,1,1: R 208.

9 Cf. Hist. eccles. 3,39: R 95. De este texto y del referente a San Mateo, que estd en el
mismo pasaje (R 95), ha presentado otra interpretacién extremamente sugerente J. Kurzin-
GER, Das Papiaszeugnis und die Erstgestalt des Matthdusevangeliums: Biblische Zeitschrift 4
(16960)6 6!9—38. Véase también la recensién de J. Bauer en Novum Testamentum 4 (1961)
265-266.

10 Cf. RoBERT-FEUILLET, Introduction... 199-200.
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cambio, se refieren con mds prolijidad datos humillantes para
San Pedro: cf. 8,33; 14,29-31.37. En la prediccién y relacién de la
triple negacion es San Marcos el que mas precisa: cf. Mt 26,31-
35.69-75; Mc 14,27-31.66-72; Lc 22,31-34.54-60; Jn 13,36-38;
18,15-18.25-27.

Sucede no pocas veces que Mc nombra a Pedro en ocasiones en
que los otros evangelistas se refieren indiferentemente a los apés-
toles o discipulos, y esto aun en detalles de poca importancia.
Véanse, p.ej., 1,36; 11,21; 13,3; 16,7.

5. El autor cuenta con lectores no palestinenses, porque expli-
ca costumbres judias (7,2-4) y sobre todo palabras arameas: 3,17;
5,41; 7,11.34; 14,36; 15,22.34; y equivalentemente explica también
otros términos arameos en 3,22; 9,43; 10,46.

Existen ademas latinismos, es decir, San Marcos explica tér-
minos griegos por palabras latinas transcritas en griego, p.ej., AewT&k
8Uo, 8 toTw kodpdvrtns (12,42). Ademas de términos latinos que
se encuentran en Mt y aun en Lc, leemos en Mc: kevtupiowv, §orns,
oTekoUA&Twp. Al mismo tiempo aparecen en Mc giros propiamente
latinos: véase, p.ej., 2,23; 3,0, 5,23.43; 10,33; I11,32; 14,64-65;
15,15.19.

389. Fecha de composicion.—No hay diferencia demasiado
importante entre las varias fechas que suelen sefialarse. Los datos
de la critica externa e interna nos conducen a una composicién
de Mc anterior al afio 70, cuando Jerusalén quedé destruida.

La relacién de anterioridad que existe entre el segundo y el
tercer evangelio nos induce a colocar a Mc antes del afio 63, pues
esa parece ser la fecha limite de la composicién del evangelio
de Lc, como luego expondremos.

390. Caracteristicas del segundo evangelio.—Hasta el si-
glo x1x fue poco comentado el evangelio de San Marcos. Los cris-
tianos encontraban en los otros dos sinépticos casi todo lo que con-
tiene Mc, y la misma brevedad de éste le restaba interés ante quienes
se preocupaban principalmente del contenido de las tradiciones
evangélicas.

A partir del siglo x1x ha cambiado la situacién. La critica in-
dependiente creia encontrar en Mc la fuente principal de Mty Lec, y
por eso la importancia de Mc era superior a la de los otros sinép-
ticos. Ademds, nuestra época, de marcada simpatia por los aspectos
psicolégicos, ha descubierto una vena inagotable en la vivacidad
y espontaneidad de la redaccién de San Marcos.

Se ha podido escribir que «pasar del primer evangelio al segundo
es dejar una iglesia para contemplar la naturaleza» 11, Junto a una
manifiesta pobreza de vocabulario, existe una admirable variedad
de términos para describir las realidades concretas, hasta el punto
de que nos encontramos con once palabras diferentes para designar
la casa y sus partes, con diez para los vestidos y con nueve para los

11 O.c., 197.
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alimentos 12. Este realismo y sentido de lo concreto va unido al
rasgo mas tipico del estilo de Mc, que es la vivacidad, garantia de
una visién inmediata. San Marcos apenas utiliza el aoristo, sino que
conserva el presente histérico en 151 casos, 72 de los cuales se
refieren al verbo «decir» 13.

Otros muchos detalles de este género ha analizado el eminente
P. Lagrange, quien resume asi su estudio: «Cuando Marcos narra...,
se entra en contacto con las personas; hasta ese punto sabe él darles
vida. La manera como se presentan, un gesto, una palabra, nos
hacen asistir a la accién. Se ve cémo han pasado las cosas, se pe-
netra en los sentimientos de los personajes. Por supuesto, las escenas
son muy sencillas y los sentimientos son muy poco variados... Los
rasgos que él ha trazado se encuentran aqui y alli no como-toques
destinados a un efecto de conjunto, sino como recuerdos reales
que se han quedado clavados en la memoria. Son hechos que no
ayudan nada a la leccién moral o apologética; no hacen el milagro
mas asombroso, no realzan la personalidad de Jesus; estin en la
narracién porque han estado en la realidad» 14,

391. Sidel estilo pasamos a la teologia de San Marcos, diriamos
que ésta es la teologia del secreto mesianico. Mc hace resaltar mas
que ningun otro evangelista el caricter misterioso de la revelacién
necha por Jests. El objeto de tal revelacién es misterioso, pero
hasta el ambiente en que ella tiene lugar estd impregnado de mis-
terio.

Jesus es ciertamente «Hijo de Dios» (1,1), pero el titulo que mas
usa Jesus es el de «Hijo del hombre». San Mateo nos ha presentado
el evangelio bajo el aspecto del reino de los cielos; San Marcos lo
centra en la persona de Jesus, el cual es el Reino; todo converge
en Mc hacia el misterio del Hijo del hombre.

La voluntad de Jests de que el secreto de su verdadera identidad
no sea divulgado, obedece, si, a razones ticticas; pero hemos de
afiadir que, ademds, es una verdadera condicién de la revelacién:
el hombre no puede comprender a Dios, y es normal que el hombre
no acabe de entender la manifestacién del Dios que se le da.

Una expresién grafica de la teologia de Mc seria la de que
éste es «el evangelio de antes del domingo de Pascua,» lo cual no
significa en modo alguno que no esté en él atestiguada la resurrec-
cién, sino que el ambiente en que se mueve el evangelio refleja
aquella primera impresién de misterio, que hubo de dominar a
los apéstoles en el trato diario con «el Hijo del hombre» 15.

292. Valoracion teolégica.—Bastard que nos remitamos a lo
dicho respecto al evangelio de San Mateo (n.380). Los documen-
tos de la Comisién Biblica pueden verse en EB 408-409.412-413.
415-416.

13 O.c., 202.
14 M. J. LAGRANGE, O. P., Evangileselonsaint Marc4[Etudes bibliques] (Parfs 1929), LXXV.
. 15 Cf. RoBerT-FEUILLET, Introduction. .. 213-218.
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393. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Indicibamos
al principio (n.382) la notable uniformidad en el sefialar a San
Marcos como autor del evangelio que lleva su nombre. De ahi que
las divergencias que pudiéramos notar no afecten méis que a puntos
accidentales, y son de menor interés en esta introduccién general.

ARTICULO I11
Autenticidad del evangelio de San Lucas

394. Orientacién histérica.—Apenas se encuentran autores
que hayan negado la autenticidad del evangelio de San Lucas,
a no ser Loisy y Hithn. El fil6logo inglés A. Clark hizo una larga
contratesis en que queria demostrar, contra la tesis exhaustiva
que habia hecho Harnack, que por solos argumentos internos no
era posible concluir que es uno mismo el autor del tercer evan-
gelio y el de los Hechos de los Apdstoles. Estas actitudes negativas
no han encontrado pricticamente eco ninguno, por lo que puede
decirse que todos estin hoy de acuerdo en admitir, con la tradicién,
que San Lucas es realmente el autor del evangelio que lleva su
nombre.

Nuestra solucién.—Prorosicion: El autor del tercer evangelio
fue San Lucas, compafiero y discipulo de San Pablo.

395. El autor.—FEl tercer evangelio no revela directamente
el nombre de su autor, pero la tradicién es muy firme en atribuir
este libro a San Lucas, médico y discipulo de San Pablo. Los testi-
monios explicitos arrancan, como veremos, del siglo 11.

La afirmacién de la tradicién de que Lucas es compaiiero de
San Pablo la confirman los Hechos de los Apéstoles. Este libro, que,
como lo advierte su prélogo, es del mismo autor que el tercer evan-
gelio, emplea frecuentemente, a partir del verso 10 del capitulo 16,
la primera persona del plural, designdndose a si mismo como segui-
dor de San Pablo en sus viajes, desde que se une a ¢l a su paso por
Tréade en el segundo viaje de misién. Probablemente Lucas se
habia hecho cristiano bastante pronto, ya que San Pablo no le
da en sus cartas el nombre de ¢hijo», como suele hacerlo con los
cristianos por él convertidos. Algunos, como San Jerénimo mismo,
creen que San Pablo se refiere a él al hablar del <hermano cuya
alabanza estd en todas las iglesias a causa del Evangelio» (2 Cor 8,18).
Lo que es evidente es que San Pablo le coloca entre sus «colabora-
dores» (Flm 24).

Lucas no era judio, sino muy probablemente un pagano con-
vertido (Col 4,10-11). Su nombre parece ser el nombre griego
Novkavéds (Lucanus), abreviado. De hecho, varios manuscritos de
la antigua versién latina titulan su evangelio ¢secundum Lucanump.
Conforme a los testimonios antiquisimos que veremos, nacié en
Antioquia de Siria. De su vida y apostolado no sabemos con certeza
sino lo que él mismo nos cuenta en los Hechos de los Apéstoles



250 Tr.2. La religion natural y la revelacién cristiana

de sus viajes con San Pablo. En las cartas de éste, Lucas es desig-
nado como «el médico querido» (Col 4,14), y en su evangelio quedan
algunas frases que hacen recordar esta profesién del autor. San
Epifanio nos dice que evangelizé la Galia, Italia, Dalmacia y Ma-
cedonia !, mientras otros autores colocan su actividad apostdlica
en Egipto, una vez muerto San Pablo. El prélogo monarquiano a
su evangelio nos afiade que murié en Bitinia,

Demostracién de nuestro aserto
ARGUMENTO EXTRINSECO

396. Los testimonios acerca de la autenticidad del tercer evan-
gelio son muy explicitos, antiguos y abundantes. Citaremos los
méas representativos.

Siglo IV

SAN JERONIMO recoge en estas palabras la tradicién anterior:

«Lucas, médico antioqueno, como lo indican sus escritos, no
fue desconocedor de la lengua griega; seguidor del apdstol Pablo
y compaiiero de toda su peregrinacién, escribié el evangelio, del
cual el mismo Pablo dice: «Os enviamos con ¢l al hermano del
que hay alabanza en el evangelio en todas las iglesias» (2 Cor 8,18), y
a los colosenses: «Os saluda el queridisimo médico Lucas» (Col 4, 14),
y a Timoteo: «Lucas estd conmigo solo» 2.

Sax EpiFaNIO, en el estilo enérgico en que responde a los here-
jes, insiste en la inspiracién divina con la que Lucas pudo escribir
su evangelio:

«E] Espiritu Santo impulsa y excita al bienaventurado Lucas con ciertos
estimulos ocultos, para que sacara las mentes de los hombres de aquella
profundisimz vordginz y para que nos confiara lo que habfa sido omitido
por los otros escritos, para que nadiz, alejindose mas de la verdad, pudiera
creer que la gznzracién de Cristo habia sido propuesta por él como una
parébola» 3.

EuseBio DE CEsarea, recogiendo toda la antigua tradicién,
insiste en los diversos puntos ya indicados al presentar a San Lucas:
la convivencia con San Pablo, el trato con los otros apdstoles, el
hecho de componer su obra reuniendo los materiales que los otros
le ofrecen y, en fin, la afirmacién de que él es el autor del evangelio
y de los Hechos de los Apdstoles:

«Nos d2j6 dos libros divinamznte inspirados. Uno de ellos es el evan-
gelio... El otro se titula Hechos de los Apdstoles» 4.

1 Adv. haer. 51,11: MG 41,907.
2 De viris illustribus 7: ML 23,639B.
3 Adv. haer. 51,7: MG 41,899s.
4 Hist. eccles. 3,4: MG 20,210s.
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Siglo 111

397. En el siglo 111 tenemos el testimonio de Origenes, que
hacia el afio 250 recuerda esta autenticidad del tercer evangelio,
asi como Tertuliano, de quien es, entre otras, la siguiente frase:

«Digo que entre aquellas iglesias, y no sélo ya las apostélicas,
sino todas las que estan confederadas con ellas en sociedad de
sacramento, aquel evangelio de Lucas esta en pie desde el comienzo
de su publicacién, lo cual defendemos al maximo...» 5

El prélogo monarquiano a este evangelio se hace claramente
solidario de esta misma tradicién cuando escribe sobre San Lucas:

«Lucas, sirio de nacién, antioqueno, médico de profesién, discipulo de
los apdstoles, que siguié después a Pablo hasta su confesién, sirviendo a
Dios sin crimen. Sin tener mujer ni hijos, murié a los setenta y ocho afios
en Bitinia, lleno del Espiritu Santo. El cual, habiendo sido escritos ya los
evangelios, en Judea por Mateo y en Italia por Marcos, instigdndole el
Santo Espiritu escribié este evangelio en la regién de Acaya, significando
también ¢] mismo, al comienzo, que antes habian sido escritos otros»S.

Siglo II

398. Un testimonio interesante para la autenticidad del evan-
gelio de Lucas—y el de San Juan—es el famoso CaNON DE MURA-
TORI. Se trata de una especie de lista de los libros inspirados que
eran aceptados como tales por la Iglesia de Roma hacia los afos 180-
200. Se le llama de Muratori por ser éste el nombre del erudito -
italiano que lo publicé por primera vez, en 1740, segiin un manus-
crito de fines del siglo vit o comienzos del viir. Este manuscrito
se encontré en la abadia de Bobbio y se conserva en la Biblioteca
Ambrosiana de Milan.

El fragmento pertenece al siglo 11, porque en los versos 73-78
se habla del Pastor de Hermas: «Hermas lo escribié hace muy
poco tiempo en nuestros dias en la ciudad de Roma, ocupando
Pio la cédtedra de la ciudad de Roma»; Pio I fue papa los afios
140-155. Es preciso, por tanto, que el fragmento de Muratori sea
del siglo II. El parrafo referente al evangelio de San Lucas estd
mal conservado y algunas palabras son de dudosa interpretacién:

«El tercer libro del evangelio segin Lucas. Este Lucas, médico, escribié
en nombre propio seglin la opinién (corriznte) después de la Ascension de
Cristo, habiéndole tomado consigo Pablo como perito del derecho (perito
en letras, Rouét dz J.), él, sin embargo, no le vio al Sefior en carne, y por eso
comienza a hablar desdz la natividad dz Juan segun pudo él alcanzarlo» 7.

Llegamos, finalmente, al primer documento explicito sobre San
Lucas como autor del tercer evangelio, el de San IRENEO, que hubo
de escribirlo entre los afios 140-202 (es posible, por tanto, que le

5 Adv. Marcionem 4,5: R 341.
6 CorssEN, P., Monarchianische Prologe: Texte und Untersuchungen 15 p.7s.
7 Véase el fragmento entero en R 268.
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sea anterior el fragmento de Muratori). Después de hacer mencién
de Mateo y Marcos, aniade: «Y Lucas, por su parte, seguidor de
Pablo, escribié en libro el evangelio que era predicado por aquél» 8.

ARGUMENTO INTRINSECO

399. 1. El autor del tercer evangelio es el mismo que el de
los Hechos de los Apostoles, y éste es San Lucas.

Los dos libros presentan, efectivamente, gran parecido en la
lengua y estilo, y les son comunes, como desarrollé el mismo
Harnack, las ideas centrales y la forma de expresién.

Los Hechos estén escritos por el mismo autor que el evangelio,
segin se dice en su prélogo. Este autor, que habla en primera
persona de plural en los Hechos, tiene que ser San Lucas. Si exclui-
mos, en efecto, a los compafieros de Pablo que son mencionados
en otros lugares como en tercera persona, nos quedamos con un
corto nimero de nombres de compaiieros de San Pablo que puedan
decir en la narracién «marchamos entonces», etc. Tito no puede
ser tampoco, ya que esta en el concilio de Jerusalén y esa narracién
no estd en primera persona. Nombres posibles serian: Demas,
Crescente, Artemas, Zenas y Apolo. Ahora bien, icon qué garantia
podria tomarse cualquiera de esos nombres como el de autor de
los Hechos y, por tanto, del tercer evangelio? Con ninguna. Es
preciso, por tanto, atenerse a la firme aseveracién de los testimonios
tradicionales, que se remontan al 51glo 11, y segin los cuales el
autor es Lucas y no otro alguno.

2. El autor del tercer evangelio no es un judio, sino un pagano
convertido. En primer lugar se ve que es un griego por lo bien que
conoce la lengua, tanto en las palabras como en los giros y estilo
interno. Conoce, ademas, muy bien las costumbres judias, pero le
interesan muy poco; todo el libro estd orientado hacia la gentilidad
y omite algunos textos que en San Mateo parecen limitados al
pueblo de Israel (Mt 10,6).

400. 3. Hay expresiones que cuadran bien en un autor que
conozca la medicina como es San Lucas, segin el testimonio de
San Pablo. Dt. Hobart afirmaba que se podian leer médicamente
unas cuatrocientas palabras en el evangelio de San Lucas 9, cosa
evidentemente excesiva. Es verdad que Lucas puntualiza mas que
los otros evangelistas en algunas ocasiones. La suegra de Simén
estaba «con gran fiebre» (8,43); la mujer que habia gastado toda su
hacienda en médicos y ninguno habia podido curarla (14,2); la
narracion del hidrépico (21,34); la expresién misma irénica «médico,
clrate a ti mismo» (4,23), etc.

4. Tanto en la doctrina como en bastantes expresiones se
muestra afin a San Pablo.

Hay en ¢él bastantes palabras de primera importancia que

8 Adv. haer. 3,1,2: R 208

9 The medical language of Luke (Dublin 1882). También A. voN HarNAck, Lukas der
Artz... (1906) p.122-137.
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aparecen también en San Pablo, como fe, gracia, conversién, miseri-
cordia, Espiritu, etc. Son similares temas y textos tan importantes
como la narracién de la institucién de la eucaristia—que se da de
otro modo en Mateo y Marcos—(Lc 22,19ss; 1 Cor 11,24ss), la
concepcién acerca de la caducidad de la ley mosaica (Lc 16,16;
Rom 1,16, etc.), la profesién del universalismo del reino mesianico,
como lo confirman algunos de los ejemplos més patéticos, conser-
vados solamente por Lucas, como son: la pecadora en casa de
Simén (7,36-50), el buen samaritano (10,25-37), la dracma perdida
y el hijo prédigo (15,8-32), el publicano y el fariseo (18,9-14),
Zaqueo (19,1-10) y el buen ladrén (23,40-43).

401. Lengua, destinatario y fecha de composicién. —
1. San Lucas conoce muy bien la lengua que usa, el griego de la
kown, Hay en su evangelio 370 palabras griegas no usadas por Mateo
y Marcos; sobre todo tiene las maneras de unir las frases propias
de los griegos, con las particulas no meramente ilativas, como en
Marcos, sobre todo, y también Mateo y San Juan, sino con ciertas
oposiciones entre las frases por las particulas uév... 8¢, etc. Usa
también mucho la construccién optativa, que hace acompafar la
particula &v al verbo. No es, sin embargo, un escritor clésico ele-
gante.

2. Lucas dedica su evangelio a un tal Teéfilo, nombre que no
ha de tomarse en sentido simbélico, sino que se trata de un nombre
propio muy usado entonces entre judios y gentiles, y que pertenece
aqui a una persona histérica que desconocemos. San Lucas le da
el titulo de muy noble (kp&TioTe) por tener cierta posicién, aunque
no fuera precisamente de la nobleza. Segtin el proemio del libro,
éste es para la instruccién del destinatario, al cual la dedicatoria
le confiere, con la propiedad del escrito, la obligacién de cuidar
de su divulgacién. '

No cabe duda de que San Lucas escribié su libro para utilidad
de los cristianos provenientes de la gentilidad, aunque no podamos
saber para qué iglesias en concreto.

3. Segtn San Ireneo, Lucas escribié su evangelio después de
la muerte de San Pablo. No nos dice, en cambio, dénde lo escribié,
como lo hace con Mateo «entre los hebreos» (en Palestina) y con
Juan (en Efeso). San Jerénimo, tomandolo quizid de un antiguo
prélogo, nos dice que lo escribié «en la regién de Acaya y Beocian.
Los otros testimonios antiguos no nos dicen nada sobre la fecha
en concreto. Ahora bien, como Lucas escribié después de Marcos,
pues utiliza su evangelio y nos consta, ademés, por la tradicién,
y, por otra parte, sabemos por él mismo también que escribié el
evangelio antes del libro de los Hechos, hay que situar entre las
dos fechas indicadas la de la composicién del evangelio.

Los exegetas catélicos sitian, por tanto, la composicién del evan-
gelio de Lucas entre los afios 60-62, mis o menos, aunque muchos
no catoélicos la han retrasado con frecuencia hasta el 70, e incluso
hasta el 8o. Sus argumentos son aqui més bien de orden filoséfico,
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especialmente que las profecias que hay en Lucas no se pudieron
escribir sino después de ocurridos los sucesos (ruina de Jerusalén).
La fecha de composicién del evangelio de Marcos, para unos, debe
situarse del 53 al 58; por otro lado, la fecha de composicién de los
Hechos de los Apéstoles parece que no debe ser posterior a la del
ano 63; en ese caso seria solidamente probable que la fecha de com-
posicién del tercer evangelio esté entre los afios 5§8-62. Otros
autores, aun catélicos, como Wikenhauser, retrasan la composicién
de Lucas varios afios mads.

402. Caracteristicas del tercer evangelio.—1. Una notable
diferencia se advierte entre este evangelio y los de Mateo y Marcos.
Estos dos se presentan como libros de la comunidad, destinados,
sin duda, al culto y uso litirgico muy pronto; el de Lucas, en cam-
bio, conserva el texto de presentacién y dedicatoria a una persona
concreta, como era la costumbre en obras literarias. No estd desti-
nado a la conversién, sino a la formacién de los ya cristianos, para
darles una informacién ordenada de todas las cosas en que, como
el destinatario, han sido ya instruidos, para que vean bien su solidez.

2. Declara que su obra se basa en las otras que le han prece-
dido, y afiade que ¢l, por su cuenta, ha realizado una minuciosa
investigacion de todas las cosas que narra, y que ha hecho algunos
trabajos preparatorios, y que dispone ahora la materia con el debi-
do orden que cree mas apto para que el lector se haga cargo de la
predicacién cristiana. .

3. Tiene cuidado de enmarcar la historia de la vida de Cristo
en el cuadro general de la historia dando algunas fechas claves,
como la de la salida a la vida ptblica en el afio 15 del imperio de
Tiberio (3,1s), el censo del emperador Augusto bajo el gobierno
de Quirino a la hora del nacimiento del Sefor, etc. Su cardcter de
verdadero historiador es confirmado especialmente por el hecho de
que tomara también sobre si la tarea de realizar una historia tan
concreta y realista de la primitiva Iglesia como lo son los Hechos
de los Apéstoles.

4. Ya San Jerénimo reconocié que Lucas era un escritor de
mayor cultura literaria que Mateo y Marcos. «Lucas, pues, que fue
el mas erudito en estilo griego de todos los evangelistas, como mé-
dico que era, y escribié su evangelio en griego» 10. Evita constan-
temente las palabras hebreas y arameas que le ofrecen Mateo y
Marcos y las sustituye por palabras griegas, que son las que cono-
cen sus inmediatos lectores.

5. De los 1.149 versiculos que contiene, 612 son exclusivos
suyos, siendo los demas paralelos a los de Mateo y Marcos. Sélo
San Lucas nos habla con detalle de la infancia del Sefor. Seis mila-
gros los conocemos sélo por él, y, sobre todo, de las 24 parabolas
que transcribe, 18 se hallan sélo en su texto.

403. En cuanto al fondo, el evangelio de San Lucas ha sido
calificado como el evangelio social, aunque mas exactamente debe-

10 Epist. 20,4.
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ria decirse el evangelio de la salvacién universal. No es, en efecto,
un libro de economia ni de politica, ni tiene tendencias comunistas,
como escribié alegremente Renan 11. Si condena el idolo de la riqueza,
Jestis bendice, sin embargo, a Zaqueo, que es un hombre rico. Al
invitar a dar al César lo que es del César y a Dios lo que es de Dios,
devuelve al espiritu humano su libertad frente al poder del Estado,
sea éste cual sea. Sitta a la mujer en el puesto de dignidad que
ocupa segiin el plan de Dios, y que desconocia en la antigiiedad.
Las mujeres tienen en este evangelio gran importancia: Isabel, Ana,
la viuda de Naim y la del 6bolo del templo, las pecadoras converti-
das, Marta y Maria y, sobre todo, Maria la Madre de Jesus, a quien
cl evangelista presenta recibiendo del 4ngel el saludo celestial: «Dios
te salve, Maria, llena de gracia, el Sefor es contigo...» (1,28). Son
mujeres las que lloran junto a la cruz y en el sepulcro, y ellas reci-
ben de Jesus resucitado la misién de llevar a los apéstoles el primer
mensaje de su resurrecciéon. Recogiendo todos estos detalles, Lu-
cas estd de acuerdo con San Pablo, para quien «ya no hay judio,
ni griego, esclavo ni libre, hombre ni mujer», «porque todos sois
uno en Cristo Jests» (Gal 3,28). Es, en efecto, el aspecto universal
de la salvacién que Dios trae al mundo por Jesucristo, y que alcan-
za a los samaritanos, a los pecadores, a los gentiles, a todos los
hombres.

7. Es, finalmente, un evangelio que insiste en el fondo espi-
ritual y que muestra toda la actividad de Jesus como promovida
por el Espiritu Santo, como lo hara en los Hechos respecto a la vida
misma de la Iglesia naciente. Las practicas de la vida cristiana,
leyes de desasimiento, pobreza y penitencia, aparecen como den-
tro de las’exigencias del amor divino y unidas al gozo de la unién
con Dios. La presentacién misma de la persona de Cristo adquiere
un tinte determinado en el evangelio de San Lucas; es, ante todo,
el Salvador, el Deseado de las naciones, que trae la paz, l4 miseri-
cordia, la consolacién, la redencién universal. Como escribié afor-
tunadamente Dante, Lucas es ¢l escriba de la mansedumbre de
Cristo» 12,

404. Valoracién teolégica.—La doctrina de la Iglesia acerca
de la autenticidad del tercer evangelio se halla en las respuestas de
la Comisién Biblica del dia 26 de junio de 1912 (D 2155.2157-2163).
Segtin la primera de ellas, nuestra proposicién debe tomarse como
cierta. En la segunda respuesta se afiade que su composicién no
debe retrasarse hasta la destruccién de Jerusalén, y que San Lucas
escribié este evangelio segtin la predicacién de San Pablo 13.

Como hemos indicado (n.380), tales respuestas no obligan como
cosa de fe, pero si deben ser recibidas con asentimiento religioso
interno, reformable.

 405. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—La primera
dificultad que suele proponerse es que Papias, que habla de Mateo

11 Vie de Jésus p.182 nota 2, 13.% ed. 13 EB 403.
12 De Monarchia 1,16.
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'y de Marcos como autores de sus respectivos evangelios, no dice
nada de Lucas. Parece, pues, que este evangelio no habia sido
escrito entonces, hacia los afos go-100. Pero, ademas de que
cabe la posibilidad de que Papias no conociera este evangelio,
aunque hubiera sido escrito treinta afios antes, dado que estaba
dedicado originariamente a un particular, debe decirse, sin embar-
go, que el que no hable de él en el texto fragmentario que conoce-
mos de Papias no es prueba decisiva de que Papias no lo conociera,
e incluso hablara de él en otros escritos que desconocemos.

Otra dificultad de menos valor consiste en decir que San Lucas
tiene contacto con los grupos ebionitas que condenaban y excluian
a los ricos a fines del siglo 1. Pero debe responderse que su doctrina
esta sustancialmente en los otros evangelistas también, y que, como
hemos indicado, el Sefior aparece también en compaiiia y amistad
de personas ricas, como Zaqueo.

Loisy y Hiihn insisten en que en Lucas faltan determinaciones
de lugares y personas y a veces el orden cronolégico. A lo que
respondemos que Lucas no tuvo, en efecto, un trato continuo con
los apéstoles, como Marcos, sino con San Pablo, que no fue tampo-
co testigo presencial de la vida del Sefior. Ademas, el fin de este
evangelio no es meramente histérico, sino a la vez teolégico; Lucas
elige las cosas y ordena los temas en orden a una exposicién didac-
tica determinada. No le interesan, en efecto, mucho las pequefias
circunstancias y los nombres propios, preocupado como estd por
poner en completo primer plano la persona misma del Sefior. Su
orden no es de tiempo ni de lugar, sino de intencién; sigue el orden
que le parece mas apto para transmitir el mensaje de la salvacion
a los cristianos, a quienes quiere formar. (Sobre los c.1-2, véase lo
dicho mas arriba, c.3 a.2 al fin.)

ARTICULO 1V
Autenticidad del evangelio de San . Juan

406. Orientacién histérica.—Hacia mediados del siglo 11, unos
herejes llamados los &\oyot (= sin Logos), que negaban el Verbo,
con el fin de desentenderse de la doctrina del evangelio de San Juan,
negaban que éste hubiera sido el autor del cuarto evangelio, y se
lo atribufan a Cerinto 1.

Hasta fines del siglo xvii1, desde entonces, no hubo autor nin-
guno, catélico o no, que se levantara contra la tradicién unénime
acerca de la autenticidad de este evangelio. Desde entonces han
sido muchos los autores acatélicos que, por un motivo o por otro,
han negado esta autenticidad.

Evanson fue el primero en 1792; juzgaba que el autor del cuarto
evangelio debié ser algun filésofo neoplaténico del siglo 11.

Poco después, en 1796, Eckermann afirmaba que sélo lo sus-
tancial del cuarto evangelio podia ser atribuido a San Juan 2. Desde

1S, EpipHANIUS, Adv. haer. 2,51,3: MG 41,892.
2 The dissonace of four genealy received evangelist (Londres 1792).
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principios del siglo x1x la cuestién ha sido muy debatida; dltima-
mente hay que decir que entre los acatélicos se advierte una clara
vuelta a la afirmaciéon central de la tradicién, por obra especial-
mente de los descubrimientos arqueolégicos a que haremos alusién.

S. Bretschneider, en 1820 3, apoyaba su tesis en contra de la
autenticidad en la insuficiencia de testimonios expresos a su favor,
exagerando también las diferencias con los tres evangelios anterio-
res y afirmando que era incompatible con éstos. El caracter del
apéstol San Juan, como aparece en los sinépticos, le parecia tam-
bién muy diferente del caracter que él reconocia en el autor del
cuarto evangelio. Pero Stein, Olschausen, Crome y otros muchos
le refutaron, y él mismo se retracté.

F. Strauss (1835) y B. Bauer (1840) 4, sobre todo el segundo, de
la extrema critica negativa, afirmé que el cuarto evangelio debia su
origen a un hombre eminente y gran poeta, y que por eso era im-
posible que fuera el apéstol San Juan.

F. C. Baur (1844) 5 parte de su presupuesto general de que los
evangelios se escribieron para conciliar las fracciones de la Iglesia,
en el caso del de San Juan, para conciliar el gnosticismo y el mon-
tanismo; por lo cual retrasaba la fecha de composicién de este evan-
gelio a los aflos 160-170. Publicaba sus trabajos en una revista de
Tubinga, en torno a la cual se fue desarrollando toda una gran
escuela que, cambiando de argumentos, insistia, sin embargo, en
negar la autenticidad y retrasar la fecha de composicién.

I. H. Holtzmann (1892), Jiilicher 6 y Reville 7 niegan también
la autenticidad, y creen que el autor no ha hecho sino usar libremen-
te los materiales de los tres evangelios anteriores (los sindpticos),
asi como de San Pablo y de la filosofia alejandrina, de manera que
la sustancia misma de lo que le es peculiar la consideran como
pura creacién literaria del autor, un contemplativo de los primeros
decenios del siglo 11.

Keim 8 y mas tarde A. von Harnack (1897) ¢ defendieron que
el cuarto evangelio es de un Juan distinto del apéstol, el llamado
«Juan el presbitero» por Papias. Harnack cree que este Juan escribié
el cuarto evangelio por los afios 96-110, y que lo més que puede
concederse es que en las raices de esta obra esté la predicacién del
apéstol San Juan.

407. A. Loisy (1905) 10 dice que el autor del cuarto evangelio
no hizo sino vestir de alegorias su fe en Cristo y los datos de los
sindpticos y que era un helenista alejandrino posterior. En su libro
de 1927 se limita casi a situar el cuarto evangelio entre los libros
fantasticos de los gnosticos. De modo similar H. von Soden 11.

3 Probabilia de Evangelii et epist. Joannis Apostoli indole et origine (Leipzig 1820).
4 Kritik der evangelischen Geschichte des Iohannes (Berlin 1840).

5 Theolog. Jahrbiicher (Tubinga 1844) [Revista de la escuela de Tubinga].

6 Jésus de Nazareth (Parfs 1897).

7 Einleit. in das N. T. (Tubinga 1905).

8 Geschichte Jesu von Nazara (Ziirich 1867).

9 Die Cronologie... 1,656ss.

10 Le quatriéme Evangile (Paris 1904). Les livres du N. T. (1927).

11 Urchristliche Litteratur-Geschichte (Berlin 1905). -

Teol. fundamental 9
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Un grupo de autores ha defendido una parcial autenticidad,
reconociendo a San Juan algunos textos mas sustanciales de su evan-
gelio. Asi H. Weisse, K. Weizsaecher, A. Sabatier, H. Wendt,
Soltau, Brigs, etc., muchos de los cuales sittian también la redaccién
del cuarto evangelio a mediados del siglo 1. T. Zahn niega a San
Juan solamente el ultimo capitulo.

~==  También entre los criticos no catélicos hay un buen grupo que
defiende por la misma época la autenticidad del cuarto evangelio,
algunos de ellos de gran fama en el mundo de la critica textual.
Fr. Schleiermacher (1845) 12 cree que sin este evangelio es ininteli-
gible el cristianismo; Bleck (1861) 13 refuté brillantemente a Baur;
Tischendorf (1866) 14, uno de los criticos mas destacados, defiende
también la autenticidad; con ellos otros muchos como Godet,
Wescott, Resch, Drummond, Stanton, Sandday, etc.

Entre los autores de ultima hora, no catélicos, se ha operado,
como indicibamos, un acercamiento a la tradicién de la autentici-
dad, como, por ejemplo, en F. Biichsel, W. Oechler, W. Michae-
lis, etc. Ph. Menoud concluye su encuesta actual diciendo que nada
de decisivo se ha producido en contra de la tesis tradicional 15,

Nuestra solucion.—ProposiciON: El autor del cuarto evangelio
es el apéstol San Juan.

408. El autor.—E] apéstol San Juan fue discipulo de San
Juan Bautista, y junto con San Andrés fueron los dos primeros
discipulos que siguieron al Sefior. Como algo excepcional en su
vida recuerda él en su evangelio este primer encuentro y la hora
exacta en que tuvo lugar («eran como las cuatro de la tarde» [1,39]).

Era galileo, probablemente de Betsaida; su padre, llamado el
Zebedeo, aunque era pescador, no era de baja condicién, ya que
tenia varias naves y mercenarios (Mc 1,20), y su familia era cono-
cida del sumo sacerdote (Jn 18,16). Comparando los textos de
Mt 27,56 y Mc 15,40 parece cierto que la madre de Juan fue Salo-
mé, una de las mujeres que segufan al Sefior a Jerusalén, sirviéndole
con su hacienda (Mc 15,40).

Marché con Jests a Cana, luego a Cafarnaim y después a Jeru-
salén, a la primera Pascua de la vida publica del Sefor. Alli con-
versa Jesus con Nicodemo (c.3) y a la vuelta tiene lugar la primera
evang elizacién de los samaritano (c.4). Se explica, por tanto, el
que pueda él, y no los otros evangelistas, contar con detalle los co-
mienzos de la vida publica, asi como la actividad posterior en Je-
rusalén con los jefes del pueblo y los doctores de la ley.

409. Juan es ciertamente uno de los tres predilectos del Sefior.
Sélo él, con Pedro y con su propio hermano Santiago, es admitido
a la resurreccién de la hija de Jairo (Mc 5,37), a la transfigura-

12 Reden iiber die Religion (Berlin 1831); Einleit. in das N. T. (1845).

13 Beitrdge zur Evangelienkritik (Berlin 1816); Einleit. in das N. T. (1862).

14 Wann wurden unsere Evangelien verfast? (Leipzig 1866).

15 ['Fvangile de Jésus d’aprés les recherches récentes p.75-77, citado por A. RoOBERT y
A. FEUILLET, o.c., p.644.
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cién (Mc 9,2), a la intimidad de Getsemani (Mt 24,37). Pidié con
su hermano fuego del cielo sobre los samaritanos (Lc 9,54), y por
medio de su madre pidieron al Seiior los dos primeros puestos en
su reino (Mc 10,37). El Sefior los llamé «hijos del trueno», como
portadores de la gloria de Dios que habian de ser. Con Pedro re-
cibié el encargo de preparar la cena pascual, y durante ella fue
admitido a reposar en el pecho mismo de Cristo, recibiendo tam-
bién de ¢l la confidencia del nombre del traidor. Siguié al Sefior
después de la prisién e introdujo a Pedro en casa del sumo sacer-
dote; asistié firme hasta el final, junto a la cruz, recibiendo como
madre a la Madre de Jestus moribundo (Jn 18,15-17). Junto al Ti-
beriades, después de la pesca milagrosa, Cristo resucitado tiene una
escena con el grupo de discipulos entre los que estd Juan, y éste
aparece, de nuevo, especialmente unido a Pedro (c:21).

En los Hechos de los Apostoles esta relacién con Pedro aparece
aun mas clara: juntos suben al templo cuando Pedro cura al ciego
(Act 3,1-9), juntos son llevados también al sanedrin (4,1-9). Cuando
San Pablo sube a Jerusalén a consultar a «las columnas» de la Igle-
sia (G4l 2,1-9), estas columnas son Pedro, Santiago el Menor y
Juan. En el Apocalipsis, finalmente, se nos dice que Juan, estando
en Patmos exilado «por la palabra de Dios y el testimonio de Jesu-
cristo» (1,9s), escribié la divina revelaciéon del Apocalipsis, que dedi-
ca a las siete iglesias de Asia, de las que era, sin duda, pastor res-
ponsable.

Por muchos testimonios de la antigiiedad sabemos también que
San Juan permanecié largos afios en Efeso, que de alli fue exilado
a Patmos en tiempo de Domiciano (afios 81-96) y que a la muerte
de éste, en tiempo de Nerva, volvié a Efeso, donde vivié hasta el
tiempo de Trajano (98-117), acabando su vida también en Efeso.
No es posible probar hoy rigurosamente todas estas afirmaciones
de la antigua tradicién; lo que no puede hacerse, sin embargo, es
dejarlas a un lado simplemente, porque para determinada tesis con-
viene que no existan esos textos que vamos a ver de Ireneo, Poli-
crates, Clemente de Alejandria, Eusebio, etc.

Demostracién de nuestro aserto
ARGUMENTO EXTRINSECO

410. Si son muchos los adversarios acatélicos de la autentici-
dad del evangelio de San Juan, especialmente entre los criticos de
la segunda mitad del siglo x1% y comienzos del%x, son también muy
numerosos e importantes los testimonios en su favor de los si-
glos 1v, 111 y del mismo sigloiI. Estos testimonios no estdn escritos
para defender tesis ninguna, sino que consignan simplemente lo que
la Iglesia misma tiene recibido como dato incontrovertible.

e
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Siglo IV

SaN JERONIMO, recogiendo quizd un antiguo prélogo al cuarto
evangelio, nos dice claramente quién lo escribié y con qué ocasién
concreta:

«El apéstol Juan, al que Jesis amé mas, hijo del Zebedeo, her-

" mano del apéstol Santiago a quien degolls Herodes después de la
pasion del Sefior, escribié el ultimo de todos el evangelio, rogando-
selo los obispos de Asia, contra Cerinto y otros herejes, y levan-
tandose sobre todo contra la doctrina de los ebionitas, que afirman
que Cristo antes de Maria no existi6. Por lo cual se vio obligado
a explicar su origen divino...» 16

) SAN AGUSTIN recoge también y hace suya esta afirmacién tradi-
cional de la autenticidad del cuarto evangelio, en un parrafo del
comentario espléndido que hizo de este mismo evangelio, comen-
tario que es considerado justamente como una de las mejores joyas
de la teologia cristiana:

«En los cuatro evangelios, 0 mejor, en los cuatro libros del tnico evan-
gelio, el apéstol Juan, comparado no sin razén al dguila por la inteligencia
espiritual, levant6 su predicacién mas profunda y mucho mds sublimemente

- que los otros tres; y en ese levantamiento quiso también que nuestros cora-
zones fueran levantados. Porque los otros tres evangelistas, como que
andan con el Sefior hombre en la tierra; a éste, en cambio, como si le disgus-
tara andar por la tierra, segin troné al comienzo mismo de su escrito, se
levanté... y llegd a Aquel por quien fueron hechas todas las cosas, diciendo:
En el principio existia el Verbo» 17,

SaN EP1FaNIO compara por su parte el cuarto evangelio, que atri-
j buye también a San Juan, al remate de una corona: «El cuarto, final-
! mente, Juan, como colocando encima el remate de una corona, fue
i el intérprete de la condicién y naturaleza més sublime en Cristo
y de la sempiterna divinidad» 18,
Eusesio pE CEsAREA, en su famosa Historia eclesidstica, recoge
también esta tradicién sin la menor sombra de duda:

«... hagamos recensién de los escritos del mismo apéstol [Juan], que le
son atribuidos con el consentimiento de todos. Y en primer lugar su
evangelio, conocidisimo en todas las Iglesias por el orbe de la tierra, debe
ser recibido sin la menor duda... De todos los discipulos (apéstoles) del
;Seﬁor, s6lo Mateo y Juan nos dejaron escritos comentarios de las cosas...» 19

Siglo IIT

411. TERTULIANO en el siglo anterior recoge en diversos lugares
la misma declaracién, insistiendo en que «entre los apdstoles Juan
y Mateo nos insintan la fe (en sus evangelios)» 20. Y Origenes, en
un bello y profundo texto, de cuyo final se hara eco San Agustin
en su tratado sobre el evangelio de San Juan, coloca al evangelio de

16 De viris illustribus 9: ML 23,653s.

17 In Ioannis Evangelium tr.36,1: R 1825.
18 Adv, haer. 2,69,23: MG 42,230s.

19 Hist, eccl. 3,24: MG 20,263-266.

20 Adv. Marcionem 4,2: R 339; 4,5: R 341.
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San Juan en el primer puesto de toda la Sagrada Escritura, y a la
vez insinua el verdadero hogar donde tuvo nacimiento: en el pecho
del Sefior, donde Juan estuvo reclinado:

«Aunque los cuatro evangelios sean como los elementos de la fe de la
Iglesia, de los cuales consta todo este mundo reconciliado con Dios por
Cristo..., yo creo que el evangelio de Juan nos es propuesto como primicias
de los evangelios... [Lucas] reserva las palabras mayores y mas perfectas
de Jests a aquel que descansé sobre el pecho de Jesus. Ninguno de ellos,
en efecto, manifestd tan puramente su divinidad como Juan... Atrevimonos,
pues, a decir que el evangelio es las primicias de todas las Escrituras; y
que el evangelio entregado por Juan es las primicias de los evangelios; el
sentido del cual nadie puede percibirlo, sino el que haya descansado sobre
el pecho de Jesus o haya recibido de Jestis a Maria de modo que ella venga
a ser su madre...» 21

CLEMENTE DE ALEJANDRIA .insiste en el aspecto espiritual de este
evangelio de San Juan. «Juan, el ultimo de todos, viendo en los
evangelios de los otros consignado lo que pertenece al cuerpo de
Cristo, inspirado él por el Espiritu divino, dejé por escrito a ruegos
de los suyos un evangelio espiritual» 22,

Siglo II

412. Llegamos a los testigos mas inmediatos, a los que casi son
contemporaneos del apéstol San Juan y de la composicién del cuar-
to evangelio. Entre ellos ocupa un puesto importante San Ireneo,
que, segln propio testimonio, habia oido en su juventud al obispo
de Esmirna, San Policarpo, discipulo inmediato y directo del ap6s-
tol San Juan, y que murié el afio 155 23. Pues bien, en su famosa
obra Adversus haereses, compuesta hacia el afio 180, San Ireneo
escribe sin ninguna vacilacién:

«Después (de los sinépticos) Juan, discipulo del Sefior, que ha-
bia descansado sobre su pecho, publicé también su evangelio, mien-
tras vivia en Efeso, de Asia» 24,

La estancia y muerte de San Juan en Efeso estd también ates-
tiguada por el obispo Policrates de Efeso, quien, escribiendo al
papa Victor hacia el afio 190, coloca a San Juan ¢entre los astros
que durmieron en Asia, el cual habia descansado sobre el pecho
del Seiiory, y del que dice que «fue sacerdote, llevando la lamina
en la frente, y maestro. Este mismo descansa en Efeso» 25,

El Canon de Muratori 26, junto con los prélogos antimarcionitas
a los evangelios, son quizd los escritos eclesidsticos mas antiguos
acerca de la lista de los libros inspirados reconocidos como tales por
la Iglesia. Como ya dijimos hablando del evangelio de San Lucas,
que viene citado también en él, el Canon o lista de Muratori cita
al Pastor de Hermas, obra que fue escrita a mediados del siglo 11,

21 Praefatio comm. in Evangelium loannis 6: MG 14,29-32.
22 Hypotyposes, en Euseslo, Hist. eccl. 6,14: R 439.

23 Adv. haer. 3,3,4: R 214.

24 Adv. haer. 3,1,1: R 208.

25 Hist. eccl. 5,24,3: Kch 92.
26 R 268. * °
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y lo cita como escrito inmediatamente antes («nuperrime»). El Ca-

non de Muratori (sélo se conserva un fragmento) estd escrito en
un latin barbaro y algunos opinan que es tal vez una traduccién de
un orlgmal griego anterior. No contiene sélo la lista de libros ins-
pirados, sino que es como una introduccién elemental al Nuevo
Testamento, con explicaciones sobre el autor, destinatarios, ocasién
v finalidad del escrito citado, a la vez que rechaza otros como no
canénicos o heréticos. No es obra cientifica al modo moderno; pero
habla con la autoridad de la Iglesia, en cuyo nombre escribe. Lo
fundamental del trozo dedicado al evangelio de San Juan es que
éste fue el autor del cuarto evangelio. Toma tal vez de los apécrifos 27
la escenificacién del comienzo. Dice asi:

«El cuarto de los evangelios, Juan, uno de los discipulos. Como le exhor-
taran sus condiscipulos y obispos, dijo: «Ayunad conmigo hoy por tres
dias y contémonos lo que a cada uno le fuere revelado». Esa misma noche le
fue revelado a Andrés, uno de los apéstoles, que Juan, reconociéndolo todos,
escribiera todas las cosas en su nombre; y asi, aunque en cada uno de los
evangelios se ensefien diversos principios, en nada, sin embargo, difiere la
fe de los creyentes, ya que fueron declarados con un tnico y principal
espiritu en todos ellos: todas las cosas sobre la natividad, pasién, resurrec-
cién, trato con los discipulos, su doble venida, la primera despreciada en
humildad, que ya fue; la segunda ilustre en potestad, que serd. ¢(Qué tiene
de admirable que Juan, constantemente, hasta en sus epfstolas, cuente
también cada cosa refiriéndose a si mismo?: «Lo que hemos visto con nues-
tros ojos y oido con nuestros ofdos y lo que palparon nuestras manos, eso os
escribimos». Confiesa asf, por tanto, que es no sélo vidente y oyente, sino
también escritor de todas las maravillas del Sefior por su orden...» 28

413. El Prélogo monarquiano al cuarto evangelio dice, hablan-
do de su autor, lo siguiente:

«Este es Juan evangelista, uno de los discipulos de Dios que fue elegido
virgen por Dios, al cual queriendo casarse le llamé del matrimonio Dios.
Sobre el cual en el evangelio se nos da doble testimonio de su virginidad
en que se dice que fue mds amado por Dios que los otros, y en que Dios
yendo a la cruz le encomendé a su madre para que el virgen custodiara a la
Virgen. Finalmente, manifestando en el evangelio que él era incorruptible,
comenzando la obra del Verbo ¢l solo atestigua que el Verbo se hizo carne
y que la luz no fue comprendida por las tinieblas» 29.

Existe, finalmente, el testimonio de Papias, obispo de Hierapolis
en Frigia desde antes del afio 130, «ompafiero de Policarpo y
oyente de Juan», segin Ireneo. No conservamos sus palabras tex-
tuales, pero varios testimonios las han hecho llegar hasta nosotros.

En primer lugar el prélogo antimarcionita al cuarto evangelio
nos informa que, «segin Papias, discipulo caro a Juan, en sus
cinco libros exegéticos, este evangelio fue manifestado y entregado
por Juan mismo, estando adn en cuerpo mortal, a las Iglesias de
Asia» 30,

27 De las Acta Ioannis, segin ZauN, Geschichte des neutestamentlichen Kanon (Erlan-
gen 1880-90) 1,784.

8 Vers.9-34: R 268.

29 CorsseN, P., Monarch. Prologe zu den vier Ev.: Texte und Untersuchungen 15 p.6.
30 Citado por A. ‘WIKENHAUSER, 0.c., D. 216,
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Eusebio, en su obra citada mads arriba (n.410), buscando testi-
monios a favor de los libros del Nuevo Testamento que podrian
ofrecer alguna dificultad, insiste en que Papias «usé de citas de la
primera carta de Juan y de la primera de Pedro» 31; evidentemente
que, si no habla del evangelio, es porque no ofrecia ya duda nin-
guna su autenticidad.

Finalmente, un cddice latino del siglo x que se conserva en Ma-
drid contiene otro testimonio indirecto en el mismo sentido de
afirmar la autenticidad del cuarto evangelio y apoyando la afirma-
cién en el testimonio de Papias:

«E] apéstol Juan, al que mds amé el Sefior Jesus, escribid el ultimo de

todos este evangelio... Este evangelio, por tanto, después de escrito el |

Apocalipsis, Juan lo manifesté y dio a las Iglesias en Asia, estando atn en !
cuerpo, como el llamado Papfas, obispo de Hierdpolis, discipulo y querido :

de Juan, lo refirié en sus exegéticos, es decir, en sus tltimos cinco libros, el
cual nos dejé por escrito este evangelio dictdindoselo Juan...» 32

ARGUMENTO INTRINSECO

414. 1. Antes de entrar en el examen directo del evangelio
mismo conviene poner de relieve un argumento de gran importancia
en favor de su autenticidad, y es la antigiiedad del mismo. Muchas
de las dificultades descansaban en efecto en la necesidad de asignar
al cuarto evangelio una fecha hacia mediados del siglo 11; asi,
por ejemplo, toda la famosa escuela de Tubinga.

El descubrimiento en Egipto del papiro Egerton 2 y el estudio
que se ha hecho sobre el papiro Rylands 457 33 han llevado a la
conclusién apodictica de que el cuarto evangelio era conocido en el
alto Egipto en los comienzos mismos del siglo 11, y, por tanto, es
completamente clerto que tuvo que ser escrito antes de fines del
siglo 1. Queda consignado més extensamente 2l hablar de la histori-
cidad del cuarto evangelio; pero esta antigiiedad garantiza del mis-
mo modo, al menos eliminando objeciones «criticas», la autenticidad
del mismo.

415. 2. FEl examen interno del cuarto evangelio confirma la
afirmacién constante de la tradicién. Por el texto mismo vemos,
en efecto, que el autor es «el discipulo que amaba Jesus», y éste es
el apéstol San Juan.

Por el evangelio sabemos que ¢l discipulo que amaba Jesus»
estaba junto a la cruz con la Madre de Jests, Maria (19,26) y que
«el que lo vio da testimonio de ello» (19,35), y finalmente el evangelio
se cierra con estas palabras: «Este es el discipulo que da testimonio
de esto, que lo escribi6, y sabemos que su testimonio es verdadero»
(21-24), y el discipulo de quien inmediatamente antes esta hablando

31 Hist. eccl. 3,39: PG 20, 300.

32 Citado por M. NicoLau, o.c., D-245.

33 H. L. BeLL y T. C. SkeaT, The New Gospel Fragments (Manchester 1935); M. J. La-
GRANGE, Deux nouveaux textes relatifs d I'Evangile: Revue Biblique (1935) p.327-343.



264 Tr.2. La religion natural y la revelacion cristiana

es el apéstol San Juan: «Si yo quisiera que éste permaneciera hasta
que yo venga, ¢a ti qué?» (21,23).

Sabemos por los otros evangelios que Juan es uno de los tres
predilectos del Seiior, con Pedro y con su propio hermano San-
tiago. Uno de los tres debe ser, sin duda, «el discipulo que amaba
Jests». Pedro no puede serlo, porque se le distingue expresamente
de él en varios lugares (Jn 13,23-25, etc.). Tampoco Santiago, pues
murié el afio 43 bajo Herodes Agripa (Act 12,2) y el cuarto evan-
gelio se escribi6 mucho més tarde. Luego ¢el discipulo amado»
«que escribi6 estas cosas» no puede ser sino el apéstol San Juan.

416. 3. Por el examen mismo del evangelio, su autor tiene
que ser un testigo ocular y muy en intimidad con el Sefior.

Muchas cosas las narra minuciosamente, especialmente cuando
cita al discipulo que amaba Jests: su primer encuentro con el
Sefior (1,35-40) a las cuatro de la tarde; las bodas de Cana al dia
tercero (2,1); el encuentro con la samaritana al mediodia (4,6.27);
los detalles de la curacién del ciego (9,1-41), de la resurreccién de
Lazaro (el llanto de Jests) (11,4-45), el lavatorio de los pies (13,
1-30), la escena del Calvario en que es traspasado el cuerpo muerto
de Cristo (19,26-34), la pesca milagrosa del Tiberiades después
de la resurreccién (21,2-11), el dlalogo de Tiberiades (21,15-23), etc.

Todo el evangelio da la impresién de asentarse sélidamente
sobre la realidad histérica, aunque es a la vez una profunda contem-
placién o revelacién de «la vida que se ha manifestado», «del Verbo»
que «hemos visto, oido y palpado» (1 Jn 1,1-2).

4. El autor del cuarto evangelio es un judio, no un griego ni
un helenista.

En primer lugar, cita el Antiguo Testamento no de la versién
griega de los Setenta, en uso en Alejandria, sino del texto hebreo
directamente (1,23; 6,45, etc.). Hace referencia constante al Anti-
guo Testamento como hombre que ha vivido educado en él desde
su infancia.

Conoce muy exactamente las fiestas judias, segun las cuales
va estableciendo la cronologia de las cosas que narra; conoce muy
bien también las costumbres judias, especialmente las rituales:
qué cosas impiden comer la Pascua, como debe prepararse ésta,
qué cosas llevan impureza legal consigo, el uso de abluciones puri-
ficatorias, las normas en el trato «segregacionistas con los samarita-
nos, etc. Y, sobre todo, el ambiente mismo religioso de Israel, cual
era su esperanza mesidnica y por qué y cémo Israel se obstiné en
no aceptar la salvacién que le era ofrecida en Ciristo.

Tuvo que ser un judio de Palestina y no un helenista de la dis-
pora, porque conoce a palmo la geografia, los nombres de las ciu-
dades y la distancia misma que las separa. El estilo mismo tiene
menos variedad de palabras griegas que incluso el evangelio de
Marcos; construye las frases al modo semita, mas sencillo, por
simple yuxtaposicién de la particula kai, la vaw tan frecuente en
la lengua hebrea. Conoce, finalmente, las palabras arameas que
usa y las interpreta para sus lectores griegos.
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417. Lengua, destinatarios y fecha de composicién.—1. Es
verdad que el ritmo hebreo es mas sensible en el evangelio de San
Juan que en los otros libros del Nuevo Testamento, siendo muy carac-
teristicos, sobre todo, el prélogo y el discurso de la cena (c.14-18).
Juan escribe, sin embargo, en griego, en el griego comtn que ser-
via entonces de lazo de unién entre tantos pueblos y tantas
culturas. Su griego es, en consecuencia, mas bien mediocre, inclu-
so menos rico que el de Marcos. Lo cual no hace sino resaltar més
el inimitable estilo interior con que Juan logra expresar las cosas
divinas, que trata de la manera mdis acomodada a ellas.

2. Juan no escribe para gentiles o judios a fin de ganarlos para
Cristo, sino directamente para cristianos. A la vez su libro esta
todo ¢él escrito como un libro de lucha abierta contra el judaismo,
de modo que las disputas de Cristo con los judios, sus adversarios,
ocupan gran parte del cuarto evangelio, siendo bajo este aspecto
una especie de tesis de su obra esta frase que coloca al fin del pré-
logo: «La ley fue dada por Moisés; la gracia y la verdad vino por
Jesucristo» (1,17)..

Segun los testimonios que hemos transcrito mas arriba, la tradi-
cién afiade que Juan escribié su evangelio contra algunos herejes
concretos, el gndstico Cerinto y Ebién, a ruego de los obispos de
Asia 34, No hace polémica directa con ellos; pero el evangelio esta
muy unido a la primera carta de San Juan, y ésta si que es un escrito
directamente antignéstico. Seguin ella, tales herejes niegan que
Jests es el Cristo, y, por tanto, el Hijo de Dios; lo que equivale para
San Juan a negar la encarnacién del Hijo eterno de Dios (el Logos).
Contra ellos recalca la carta que Cristo «vino en carne» (2,22s) en
sentido fuerte, es decir, que el Hijo se hizo carne (hombre) real-
mente, y que no basta decir que habité en la carne, como querian
los gnoésticos. Sobre el trasfondo de esa concepcién gnoéstica se
comprende mejor la energia con que Juan proclama desde el co-
mienzo la verdad central de todo su testimonio, que «l Verbo se
hizo carne» (1,14), el mismo Verbo «por el cual fueron hechas
todas las cosas» (1,3).

418. 3. Sobre la fecha de composicién del cuarto evangelio,
parece que puede darse como moralmente cierto el afio 9o, poco
mas o menos. Es indudable que fue escrito hacia fines del siglo 1.

Es citado, en efecto, desde comienzos del siglo 11. Por ejemplo,
Teoéfilo Antioqueno, en el afio 180, cita palabras del proélogo 35;
San Justino, en 140-155, hablando del bautismo, dice: «Si no naciereis
de nuevo, no entraréis en el reino de los cielos», tomandolo, sin
duda, de Jn 3,3 36; San Ignacio, martir, de Antioquia, hacia el
afio 107, habla de que «l Espiritu sabe de dénde viene y adonde
vay, aludiendo, sin duda, al texto de Juan (3,8) 37. También hay
palabras alusivas o transcritas en la Epistola Barnabae, que suele

34 Cf. H. CrapEer, Cerinth und unsere Evv.: Bibl.Zeitschr 14 (1917) 317-332.
35 Ad Autolycum 2,22: BAC, Padres apologistas 813.

36 Apologia 1,61,4: Padres apologistas 250.

37 A los Filadalf. 7,1: BAC, Padres apostélicos 485.
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situarse entre los afios go-100, como ¢«venir en carne», «convenia
que El se manifestara en carne», etc. 38. De modo similar, algunos
herejes de la primera mitad del siglo 11 citan también el evangelio
de San Juan, como Heraclito, Teodoto, Celso, Basilides, Valen-
tin, etc. 39.

La tradicién nos asegura también que este evangelio fue escrito
después de los otros tres, y que fue hecho publico viviendo Juan en
Efeso. Ahora bien, parece que Juan no iria a Efeso sino después de
la muerte de San Pablo, en el afio 67, ya que Pablo dirigia la Iglesia
de Efeso por medio de Timoteo (1 Tim 1,3). Cerinto, contra el
cual se nos informa también que fue escrito este evangelio, no
llegé a Efeso sino por ese mismo tiempo; y necesitaria cierto tiempo
para esparcir sus doctrinas. Papias, finalmente, no cita al cuarto
evangelio en los fragmentos que tenemos de él; quizd es que
no habia tenido tiempo de conocerlo, ya que escribe hacia
el afio go. El ritmo contemplativo del cuarto evangelio cuadraria
bien también con un autor de edad ya avanzada que ha pensado
mucho e intensamente las cosas 40.

419. Caracteristicas del cuarto evangelio.—El cuarto evan-
gelio, comparado con los sinépticos que le preceden, presenta una
vigorosa originalidad, que le diferencia de ellos fuertemente, no
s6lo en la materia que trata, sino también en el estilo y hasta en
el fondo teolégico que pone en primer plano 41,

1. No tiene en realidad apenas temas concretos que le sean
comunes con los tres evangelios anteriores—evangelios que él su-
pone, sin duda, muy conocidos—. Hasta en el relato de la pasion y
resurreccién las divergencias son grandes en las cosas mismas que
¢l cuenta y que no habian sido contadas por los otros tres. Aun en
los casos en que narra cosas ya contadas por ellos, apenas hay pé-
rrafos que sean comunes con los del cuarto evangelio.

De los veintinueve milagros contados por ellos, Juan sélo re-
fiere dos: la multiplicacién de los panes y Jesus andando sobre las
aguas. Juan cuenta, en cambio, otros cinco milagros: el de Cana,
el del hijo del régulo, el del tullido, el del ciego de nacimiento y
el de la resurreccién de Lazaro.

Las discusiones de Jesus con los judios en los primeros dias de
la semana de pasién Juan las omite también, a pesar de ser un tema
favorito en él. Desde el capitulo 3 al 17, casi todo el texto lo forman
discursos o didlogos; pero ni un solo discurso conservado por los
sinépticos vuelve a aparecer aqui. Ciertamente, Juan no escribe
para repetir lo que ellos dijeron.

El contacto mismo de fondo es también escaso. Pocas palabras
de Jestis conservadas por los sinépticos vuelven a aparecer en Juan.
Juan traza todo un esquema distinto, de tiempo y de lugar, para la
actividad de Jests que él va a presentar. Menciona por lo menos

38 Epist. 12,5-7: BAC, Padres apostélicos 796-797.

39 Citados por M. J. LAGRANGE, Introd. XLVIs, y S. Rosapini, o.c., 207.

40 Véase sobre todo P. GAECHTER, o.c., p.200-203.
41 Véase A. WIKENHAUSER, 0.C., P.221-226.
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tres fiestas de la Pascua, lo que introduce como minimum dos
afios de vida publica, y quiza tres; los otros hablan solamente de
una de ellas. Habla de cuatro viajes a Jerusalén, y en esta ciudad
—no en Cafarnatim y Galilea—es donde él coloca la mayor parte
de la actividad de Cristo que va a contar.

Nota.—En realidad, el esquema, que da la impresién de ser
un resultado artificial, no es el de Juan, sino el de los sinépticos:
la catastrofe que tan repentinamente cae sobre Jesus seria incom-
prensible si Cristo no hubiera actuado més y por mds largo tiempo
en Jerusalén, chocando y luchando con sus adversarios «los judios»
(Juan). Las preocupaciones catequéticas de los sindpticos les hacen
agrupar los relatos y discursos segin determinados temas, y asi
se hace imposible tras esa ordenacién descubrir el orden exacto
en que las cosas sucedieron.

420. 2. FEl estilo de San Juan es completamente tinico. En
vez de relatos breves yuxtapuestos o de discursos hechos con pa-
rrafos o frases reunidas por temas mas o menos unificados, como
suelen hacer los otros tres evangelistas, el cuarto evangelio se dis-
tingue por una estructura cerrada y sélida, hecha por un corto
numero de relatos, ricos en escenas y dramaticamente construidos,
que se enlazan fuertemente para formar un todo compacto. Gene-
ralmente estdn unidos con indicaciones precisas de lugar y tiempo,
por las que el lector puede saber siempre en qué momento de la
actividad pudblica de Jests se encuentra. Ademas, con alusiones
oportunas a lo ya narrado, va estableciendo enlace interno entre las
partes del libro. Los discursos, por su parte, giran siempre en torno
de una idea central que reflejan en todos sus lados. El orador es
interrumpido con preguntas y objeciones, cosa que no ocurre nunca
en los sindpticos; ellas invitan a Jesus a aclarar mas el sentido de
sus palabras y hacen posible el progreso del pensamiento sobre un
mismo tema. Varias veces los discursos se enlazan con el relato de
un milagro que viene a aclarar hondamente el sentido mismo
espiritual de las palabras (por eso San Juan los llama ¢signos» a
los milagros): el pan de vida multiplicado, el ciego que recobra la
vista y reconoce a Jests, Lazaro resucitado por el que promete la
vida eterna.

Los otros tres evangelistas dan las palabras del Sefior de una
manera mas viva, popular y plastica; Juan, de una manera simbélica,
doctrinal y uniforme. Rara vez hay en Juan comparaciones o para-
bolas. Es cierto que los sinépticos relatan la actividad de Jesus
entre las gentes sencillas de Galilea sobre todo, y Juan, al situar la
accién en Jerusalén y en abierta contraposicién con los doctores
de la ley, debe tomar un cierto estilo mas elevado. Esto no explica
todo, sin embargo, ya que tenemos la misma diferencia cuando Juan
dgscribe un didlogo de Jesus con gentes sencillas, como con la sama-
ritana (4,7-26), o un discurso, como el de la sinagoga de Cafarnatim,
(6,26s). Se afiade a esto que también a San Juan Bautista le hace
hablar el evangelista de un modo similar. Més adn, el prélogo tiene
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el mismo estilo, y, lo que llama mas la atencién, toda la primera
carta, escrita, como es obvio, en nombre propio, tiene el mismo
estilo literario y teolégico que muestran los discursos de Jesus a
lo largo de todo el cuarto evangelio.

Nota.—De los hechos expuestos hay que sacar la conclusién de
que la obra de Juan al escribir su evangelio no se ha limitado a una
mera transcripcién verbal y con un orden exterior y mas artificial,
sino que ha consistido en una relacién de la vida y doctrina, y sobre,
todo, del misterio mismo de la persona de Jests y su obra, todo ello
en un estilo fuertemente personal, que presta incluso la manera de
hablar a Jesus. El cuarto evangelio es, en efecto, antes que nada,
una teologia, como lo son los escritos de San Pablo; sucede aqui,
sin embargo, que la doctrina teolégica de San Juan esta fuertemente
trabada con los recuerdos concretos del apéstol, con las escenas y
con las palabras reales de Jestis que él mismo ha tenido la incompa-
rable suerte de ver, oir y palpar. Como San Pablo sin la aparicién
de Damasco, asi también el cuarto evangelio se desvirtuaria del
todo y seria incomprensible sin esa experiencia central del contacto
detenido con Cristo mismo.

421. 3. La teologia del cuarto evangelio es también notable-
mente diferente de la de los otros evangelistas. Conceptos que en
ellos ocupan primer puesto, en Juan pasan a segundo plano, y al
revés. La idea del reino de los cielos, clave del evangelio de San
Mateo y en gran parte de los de Lucas y Marcos, no tiene aqui
casl ningn lugar: se cita en el pasaje de Nicodemo y no vuelve a
salir sino en el dialogo con Pilato, en que Jests habla de su realeza,
pero para dar a entender que su reino no es de este mundo (18,36).
En cambio, es central en San Juan la idea de la vida eterna, idea que
coincide con la del reino, que expresa lo mismo, pero bajo otro
aspecto central. Lo mismo sucede con la idea de Hijo del hombre
—grandeza y humildad de Jess—; en Juan deja su lugar a la del
enviado que viene a la tierra, pasa por ella y retorna de nuevo al
Padre. La afirmacién de San Juan de que todo el juicio ha sido
dado al Hijo «porque es el Hijo del hombre» (5,27), es como un
eslabén que une sus perspectivas a la manera de expresarse los
otros tres evangelios. En él tienen, en cambio, una importancia
capital conceptos mis abstractos, como vida, luz, mundo, fe, verdad,
gloria, etc.

Juan expresa con mas resolucién que los sinépticos la universa-
lidad del mensaje de la salvacién; ésta se dirige simplemente a todos
los que creen (1,7.9; 3,16), y Jests es el Salvador del mundo (4,42),
que borra el pecado del mundo (1,29); a su rebafio pertenecen tam-
bién los gentiles que vienen a la fe (10,16; 11,51).

No se preocupa para nada de las polémicas de Jests con los rabi-
nos sobre la interpretacién rabinica de la ley judia. Las discusiones
que él consigna con tanto vigor tratan directamente de la fe o
incredulidad, de aceptar o rechazar a Aquel que el Padre ha
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enviado y en favor del cual esta todo el Antiguo Testamento, como
| Juan tiene buen cuidado de consignar con frecuencia.
! Del mismo modo, las cuestiones de moral, que ocupan mucho
\ espacio en los otros, en Juan apenas tienen lugar. Toda la moral se
5 resume para ¢l en el precepto del amor frat‘erno, como recordara
| admirablemente en su primera carta. Es cierto que Jesus habla
\ diversas veces en el evangelio de San Juan de la guard: de los man-
damientos (14,15.21; 15,10.14), pero sin entrar nunca en detalles
concretos.

422. El centro de la exposicién de San Juan lo ocupa el misterio
de la persona misma de Jesus, la revelacién que el Hijo eterno de
Dios hace de si mismo al mundo, su naturaleza anterior al mundo,
su relacién con el Padre que le ha enviado para salvar al mundo.
La persona de Jesus en los discursos de los otros evangelistas ocupa
siempre un como segundo lugar, aunque haya también afirmaciones
capitales, como ésta recogida por San Mateo: «Aqui hay més que
el templo...; es mayor que Salomén» (Mt 12,6.42). En el evangelio
de San Juan, en cambio, Jests habla casi constantemente en pri-
mera persona: «Yo soy la luz del mundo» (8,12), «el pan de la vida»
(6,35); «Yo y el Padre somos una sola cosa» (10,30); «Antes que
Abrahan fuese, existo Yo» (8,58).

La exigencia que se plantea a los oyentes de Jests y a los lec-
tores del evangelio es siempre una sola: la fe en Jests como verda-
dero Hijo de Dios. El que cree, recibe ya desde ahora la vida eterna;
el que rechaza a Jesus recibe también desde ahora su propia conde-
nacién. Los milagros proclaman quién es Jesus y cémo no se le
puede rechazar sin hacerse uno culpable. Jests no es aqui presentado
tanto como misericordioso, sino como el que dirige el rebafio de sus
ovejas, a las que El conoce y que le conocen a El; como el buen
pastor que da la vida por los suyos. No divide el mundo entre buenos
y malos, sino, ante todo, de modo radical, entre creyentes e incré-
dulos, es decir, entre los que aceptan a Jesus y son hechos asi hijos
de Dios y aquellos otros que en sus tinieblas, las de sus malas
obras, excluyen la luz y quedan dentro del mundo destinado a la
perdicién.

423. Valoracion teolégica.—La doctrina de la Iglesia respecto
a la autenticidad del cuarto evangelio es la que indican las respuestas
de la Comisién Biblica dadas el 29 de mayo de 1909 (D 2110-2112),
segun las cuales la genuinidad del autor, «prescindiendo del argu-
mento teoldgico, se demuestra con sélido argumento histérico, por
la tradicién constante, universal y solemne de la Iglesia, a partir
de los comienzos del siglo 1. Afiddese que lo confirman las razones
internas por el texto mismo, por el testimonio del autor, por el paren-
tesco con la primera carta, y que las dificultades al compararle con
los otros evangelios se solucionan bien (D 2111).

La proposicién, por tanto, que hemos expuesto y afirmado
debe ser mantenida con asentimiento religioso interno, al menos.
Decimos al menos, porque si las razones internas indicadas sacan
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de toda duda posible la proposicién, deberiamos decir que ésta se
halla en la Escritura, o que se deduce de ella, y que, en consecuencia,
es, por lo menos, teolégicamente cierta.

424. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—1. Es evi-
dente que la razén bisica de la escuela de Tubinga, de que el cuarto
evangelio es de mediados del siglo 11 y que, por lo tanto, no puede
ser de San Juan, falla por su base, una vez que los papiros han
demostrado que debe de estar escrito antes de fines del siglo 1.

2. Otro grupo de razones en contra de la autenticidad del
evangelio de San Juan se centra en torno a la relacién posible de’

este evangelio con la filosofia helenistica, que hablaba del Logos,
de luz, de verdad, etc. Hay que considerar, sin embargo, dos cosas!
la primera, que esos conceptos estdn cargados en San Juan de un
contenido completamente nuevo y que no sirven sino de formas de
expresién del hecho cristiano; la segunda es que la gnosis, con
su dualismo intemporal, no puede ser ni la base, ni siquiera el
clima en que pudiera surgir el cuarto evangelio. Sus raices culturales
deben buscarse en el mundo de las ideas semiticas y judaicas,
dentro de las cuales tuvo lugar la vida y predicacién del Sefior, que
San Juan transmite. El medio religioso de entonces era mucho mas
complicado de lo que solemos pensar, como lo han demostrado
palmariamente los descubrimientos del mar Muerto (1947), que
proyectan una nueva luz sobre el clima teolégico de San Juan, con
cuyas ideas y terminologia muestran cierto parentesco evidente;
las diferencias son también grandes: la secta de Qumrén, por ejem-
plo, es ante todo una secta, un grupo humano de segregados que
consideran a todos los demas como unidos a Belial, perspectiva
que repugnaria en extremo al evangelista San Juan. Naturalmente,
lo especifico de San Juan respecto a Qumran es su contenido cris-
tiano, que resume enteramente el mensaje del evangelista y que
Qumran desconoce.

425. 3. Otro grupo de objeciones se centra en que el apdstol
San Juan, que conocemos por los sinépticos, es incompatible con el
carcter contemplativo y elevado del autor del cuarto evangelio.

A lo cual hay que responder que no hay que exagerar demasiado
las diferencias; como ya hemos indicado, Juan es hijo de una casa
de pescadores rica, con varias naves y mercenarios; por otra parte,
su caracter fogoso como aparece en los sinépticos se advierte tam-
bién en el cuarto evangelio y en las cartas, aunque, es verdad, trans-
figurado por la edad vy, sobre todo, por el Espiritu Santo. Recuérdese
el gran cambio operado en San Pedro el dia de Pentecostés. Por
lo demas, lo grande del evangelio de San Juan no esté tanto en una ex-
tensa cultura, pues son pocos los conceptos claves que utiliza, como
en la luz sencilla, pero transparente y profunda, con que contempla
el hecho cristiano, la persona de Cristo y su obra de salvacién.
Y esto le corresponde mucho mejor a*unidiscipulo predilecto de
Jestis, que no a un filésofo helenista.
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4. Contra los testimonios aducidos de la tradicién en favor
de la autenticidad se insistié6 mucho en que Ireneo, al atribuir a
Juan el cuarto evangelio, lo hizo confundiéndose, no advirtiendo
que Papias habla de dos Juanes y atribuyendo al apéstol lo que en
Papias se referiria a Juan el presbitero—el hecho de ser autor del
cuarto evangelio—. Pero esta ultima proposicién, que es la que
necesitaba ser probada, no lo ha sido nunea. Parece claro, en efecto,
que Papias habla de dos Juanes—aunque hay bastantes autores

. que se niegan a admitir esta duplicidad—; pero al hacer esa dis-

tincién, Papias no habla para nada del evangelio. Muy al contrario,
Eusebio, que conocié tanto y usé las obras de Papias, no duda en
absoluto en transcribir que, segin Papias, el evangelista es Juan
el apostol 42. Decir que Ireneo confundié a los dos Juanes, de que

parece hablar Papias, es, pues, un presupuesto gratuito e indemos-
trable.

426. 5. Una ultima objecién, en la misma linea que la an-
terior, afirma que Juan sufrié el martirio en Palestina el afio 60 o,
como quiere Harnack, el 43. Interpretan la respuesta de Cristo
a los dos hijos del Zebedeo como una profecia del martirio
material de ambos (Mc 10,38). Hay también algunos testimonios
antiguos que parecen ir en la misma direccién: Felipe de Side, en
Panfilia, escribe hacia el afio 430: «Papias, en su segundo libro,
afirma que Juan el tedlogo y su hermano Santiago fueron muertos
por los judios» 43; el martirologio sirio del afio 411 dice el dia 27 de
diciembre: «Juan y Santiago, los apéstoles, en Jerusalén»; finalmente,
Afraates, escritor sirio, en su homilia 21 del afio 344, dice que fuera
de Esteban, Pedro y Pablo, sélo ha habido dos apéstoles martires,
que son Santiago y Juan, martirizados en Jerusalén.

En primer lugar, estos tres testimonios no tendrian fuerza
alguna contra todos los que hemos aducido, que son muchos mas
y, sobre todo, mucho mas antiguos. Ademas, el texto de Afraates,
si se examina al pie de la letra, no dice que Juan y Santiago fueran
martires. El martirologio importa menos, ya que no hace sino con-
signar el uso litargico que pone la fiesta de los dos hermanos jun-
tamente en un mismo dia. Finalmente, el texto de Papias, tal como
lo cita Felipe de Side, no debe tomarse muy en consideracién, ya
que de ser auténtico debian conocerlo Ireneo y Eusebio, y, bien al

contrario, hablan de Efeso, y no de Jerusalén, como sede de San
Juan evangelista.

42 Hist. eccl. 3,39: MG 20,297B.
43 Citado por A. WIKENHAUSER, 0.C., P.219.
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CAPITULO II
Conservacién incorrupta de los evangelios

427. Una vez asentada la autenticidad de los evangelios, hemos
de procurar tender un puente entre ellos tal y como salieron de las
manos de sus autores y su estado actual tal como nosotros los
conocemos. Es necesario un estudio de la tradicién manuscrita. |
Cuando, a base de ella, hayamos logrado captar las peripecias del
texto primitivo a través de la historia y de la geografia, podremos
emitir un juicio garantizado acerca de la integridad de los evangelios /
tal y como actualmente los poseemos. Esta serd nuestra tarea en e}/
presente capitulo. Dividiremos el estudio en dos articulos: en e
primero recorreremos la historia del texto evangélico en sus manust
critos; en el segundo deduciremos la incorrupcién sustancial.

ARTICULO 1

Historia del texto de los evangelios

128. Bibliografia: M. NicorLau, 8. 1., SThS I, II 197-208.250-255; M. J. LAGRANGE, O. P.,
Introduction a I'étude du N. T. Critique textuelle. 1. La critique rationnelle (Paris 1935); O. Pa-
RET, Die Bibel. Ihre Uberlieferung in Druck und Schnft (Stuttgart 1949); R. DEVREESSE,
Introduction a I'étude des manuscrits grecs (Paris 1954); H. J. VoGeLs, Handbuch der Textkri-
tik des N. T. 2.* ed. (Bonn 1955); P. SaccHi, Alle origini del Nuovo Testamento. Saggio per la
storia della tradizione e la critica del testo (Firenze 1956); J. STEINMULLER, Introduccidn ge-
neral al Nuevo Testamento (Bilbao 1957); Introduccién especial al Nuevo Testamento (Bil-
bao 1957); J. M. Bover, Novi Testamenti Biblia graeca et latina (Madrid 1959) Prolegomena;
A. WIKENHAUSER, Introduccién al Nuevo Testamento (Barcelona 1960).

429. Conservamos de la antigiiedad diversos materiales que
sirvieron para recibir la escritura: piedra, diversos metales, tabletas
de barro cocido, papiros y pergaminos. Estos dos ultimos materiales
son los que mas nos interesan, hablando de los evangelios. El
defecto principal consiste en que son deleznables y, en consecuen-
cia, no resisten condiciones demasiado adversas para su conser-
vacién. Ninguna obra literaria de la antigiiedad se nos conserva en
sus originales autégrafos, sino en copias muy posteriores. Tendre-
mos ocasién de comparar en este aspecto a los libros sagrados con
otros de la literatura grecorromana.

El papiro era un arbusto que crecia abundantemente a orillas
del Nilo. Su médula, blanda y porosa, se cortaba en tiras a modo de
hojas; superponiendo estas hojas en dos capas cruzadas, se las
preparaba mediante una técnica sencilla para recibir la escritura.
Cuando el escrito era largo, las hojas se unian en sus extremos,
. formando una larga tira que podia recogerse en forma de rollo o
volumen. Este material es antiquisimo en Egipto, y alli obtiene la
maxima garantia de conservacién gracias a la sequedad del clima.

El pergamino debe su nombre a la ciudad de Pérgamo, que gene-
ralizé el uso de la piel de diversos animales con una nueva técnica
de preparacién para recibir la escritura. Es material mucho mas
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durable que el papiro, pero mucho més caro, de forma que no pudo
suplirle sino muy lentamente. De hecho, sélo a partir del siglo 1v
llegan hasta nosotros manuscritos del N. T. en pergamino. Aunque
al principio los pergaminos se unieron en forma de rollo, pronto
resulté mas comodo doblar la hoja de pergamino y construir con
varias de ellas una especie de cuaderno. Los cédices estan formados
de varios cuadernos unidos. Es la prehistoria del libro moderno.

Dada la carestia de pergaminos, es corriente el aprovechar la
misma piel ya escrita para una nueva escritura. Se rae la escritura

" antigua, y el pergamino queda apto para un nuevo uso. Es lo que
se llama «palimpseston.

Hay dos formas principales de escritura en griego: la uncial y
la mindscula. .

Uncial se denomina a la letra mayuscula. En este tipo de escri-
tura las letras no se enlazan entre si, aunque sélo a partir del siglo 1x
se separan las palabras. El escrito resulta de una gran uniformi-
dad, claridad y belleza. La escritura mintscula es una evolucién
de la uncial mezclada con la cursiva en busca de una mayor simpli-
ficacién del trazo. Se pierde claridad, se introducen las abreviaturas,
que muchas veces son peculiares de un manuscrito determinado,
lo cual explica el mayor niimero de errores que entran en las copias.
Por otra parte se generaliza en este manuscrito el uso de la separa-
cién de palabras y de los signos de puntuacién.

Para la reconstruccién de los textos integros de los que sélo se
conservan fragmentos conviene tener en cuenta el doble criterio
que se seguia en la disposicién de los escritos:

a) Por lineas o esticos (del griego oixos, linea, fila). En cada
linea de la escritura entraba normalmente la longitud de un hexa-
metro de 16 silabas, mds o menos unas 36 letras. Es la escritura
que se denomina esticométrica.

b) Poco a poco, cuando en la lectura se tiende a facilitar el
sentido, se prefiere disponer el escrito, no teniendo como canon el
estico, sino la frase con un sentido completo. San Jerénimo usé esta
forma de escribir en muchos de sus escritos. Es la escritura llamada
colométrica, del griego k&MAov, miembro. Es modo de escribir mas
moderno que el anterior.

Una breve noticia que nos introduzca en el mundo de los cédices,
de los papiros, de las versiones y de las traducciones, nos ayudara
a formarnos una idea de la transmisién del texto sagrado a través
de los siglos.

430. 1. Cédices.—Nos consta ya la divisién en cédices un-
ciales y minisculos, segtn el tipo de letra en que estdn escritos. Es
importante fijar la atencién en el nimero de manuscritos que recogen
la revelacién para transmitirla a nosotros. Es casi imposible no ver
una providencia muy especial de Dios que quiere garantizarnos,
incluso desde un punto de vista cientifico, la pureza de su mensaje
al hombre:
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_En el afio 1960 se contaban ya los siguientes para el N. T. en
griego:

Cédices
Manuscritos unciales. .............. 241
Manuscritos mintsculos. . .......... 2533
Papiros. .. ..oviiiiiii i 76
Leccionarios. . ...... P 1838
Total................ 4688

No hay obra alguna de la antigiiedad que pueda compararse ni
de lejos con tal mole de documentos. Y tenemos que decir lo mismo
de su antigiiledad. Fuera de algunos fragmentos, no existe manus-
crito de clasico griego anterior al siglo 1x, y son raros los anteriores
al siglo x11. Entre los manuscritos del N. T. hay varios pergaminos
que se remontan al siglo 1v, y papiros que llegan al siglo 111 e incluso
al siglo 11. Lo cual quiere decir que mientras entre Séfocles y el
manuscrito mas antiguo que conservamos de sus obras (el Lauren-
tianus xxx11-9, L de Florencia) hay mas de mil cuatrocientos afios,
corren solamente unos trescientos afios entre la redaccion de los
evangelios y su texto completo conservado; abundantes fragmentos
son aun mas cercanos al original. Terencio y Virgilio son autores
excepcionalmente favorecidos en la transmisién de sus obras.
Pues bien, el manuscrito virgiliano mas antiguo (el Augusteus) no
es clertamente anterior al siglo 1v, y de la misma época es el cédice A
(Bembinus, Vatic. 3226) de Terencio. Ninguno de los dos llega a
la proximidad que tienen los manuscritos de los evangelios con las
obras autégrafas.

DesIGNACION DE Los cOpICES.—Cuando los manuscritos eran
poco numerosos, bastaba para designarlos aplicarles el nombre de
su poseedor o del lugar de su hallazgo. Asi se hablaba del Codex
Vaticanus, Sinaiticus, Parisiensis o del Cédigo de Beza, de Barbe-
rini, etc. Pero cuando los cédices fueron saliendo a la luz publica
en nuimero mas y mds creciente, se vio la necesidad de catalogarlos
de alguna manera que facilitase su denominacién. Los principales
intentos en orden a esta designacién han sido los siguientes:

a) Designacion de Tischendorf.—Los cédices unciales se desig-
nan por las letras mayusculas de los alfabetos latino, griego y hebreo.
Como tales letras no son suficientes para todos los manuscritos, se
afiade un indice para designar el contenido de ese manuscrito: Dev es
el codice de Beza que tiene los evangelios.

Los cédices minusculos se designan por la sucesién de nimeros
ardbigos: 1, 2, 3...

b) Designacién de Gregory.—Para los cédices unciales se em-
plean los nimeros ardbigos anteponiéndoles el .c: o1, 02, 03...
Admite, no obstante, la designacién a base de los alfabetos segtin
Tischendorf para los 45 primeros.

Codices minusculos: llevan sélo numeros arabigos: 1, 2, 3...
Leccionarios: se antepone a esos nimeros la letra L.
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¢) Designacion de Von Soden.—Para indicar en la misma sigla
el contenido y la fecha de composicién de los manuscritos propuso
Herman von Soden otro modo de anotacién. No distingue entre
coédices, papiros o leccionarios, sino que divide todo bloque de
documentos en tres clases:

(8191kn): contienen todo el N. T. con o sin el Apocalipsis.

(ebayyéMa): contienen sélo los evangelios.

(&rdéaToAos): contienen otros libros del N. T.

Dentro de estos tres apartados designa a los cédices segtin la
época a que pertenecen a base de niimeros arabigos, distinguiendo
tres periodos: del siglo 1v al 1%, el siglo x, del siglo x1 al xvi1.

La complicacién de este sistema ha hecho que prevalezcan las
anotaciones de Gregory y Tischendorf.

Para designar a los papiros se usa siempre la letra P (en escri-
tura gética) seguida del ntimero del papiro como indice: P1, P2, P3...



CODICES UNCIALES MAS IMPORTANTES CON LOS EVANGELIOS !

SIGLAS
NOMBRE . Von | Siglo LUGAR DONDE SE CONSERVA CONTIENE
Tisch. | Greg. Soden

Vaticanus. . ........ B 03 51 1v | Bibl. Vaticana. Toda la Biblia menos Apoc, Epist.Past.
Sinaiticus. .. ....... N(S)| or 52 1v-v | Museo Briténico de Londres des-

de 1934; antes, en Petrogrado. | Toda la Biblia.
Alexandrinus. ...... A 02 5 4 Museo Britdnico de Londres. Toda la Biblia.
Ephraem Rescriptus.] C 04 53 Bibl. Nac. de Parfs. Fragmentos A.T. Casi todo el N.T.
Codex Bezae....... D o5 &5 VI Bibl. Univ. Cambridge. Evangelios y Hechos (greco-latino).
Dublinensis. .. ..... z 035 €26 vi | Dublin, Trin. Coll. Evangelios.
Basileensis......... E 07 e55 | vin | Bibl. Univ. Basilea. Evangelios.
Boreelianus. .. ..... F 09 € 86 X Bibl. Univ. Utrech. Evangelios.
Freerianus. ........ w 032 €14 v Detroit (Michigan, U.S.A.). Evangelios y Hechos.
Rossanensis........ b3 042 €18 VI Rossano (Calabria). Evangelios.
Beratinus. ......... (] 043 €17 VI Berat (Albania) Evangelios.
Regius............ L 019 €56 | vir | Bibl. Nac. Paris. Evangelios.
Petropolitanus IT....] T 041 €73 1x | Bibl. Imp. Petrogrado. Evangelios.
Cyprius........... K o1y e 71 X Bibl. Nac. Paris. Evangelios.

1 Una lista méas completa puede verse en la edicién critica menor de J. M. Bover, 8. 1. Noui Testamenti Biblia graeca et latina4 (Madrid 1959) Prolegomena.
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431. DESCRIPCION DE LOS PRINCIPALES CODICEs.—Cddice Va-
ticano.—Uncial, letras pequefias y claras. Contenia el A. y el N. Tes-
“tamento, excepto los libros de los Macabeos. Ahora faltan en él
algunos capitulos del Génesis, un trozo del Salterio y algunas epis-
tolas pastorales, a Filemdn y el Apocalipsis. Es el mas antiguo de
todos (s.1v), con el mejor texto griego.

Cédice Sinaitico.—Tischendorf lo encontré el afio 1844 en el
monasterio de Santa Catalina del monte Sinai. Se conservé en Pe-
trogrado hasta hace unos afios, en que pas6 a Londres. Es también
del siglo 1v. El texto no es tan puro como el del Vaticano.

Cédice Alejandrino.—Por la forma copta de algunas letras se
prueba su origen egipcio. Contiene toda la Biblia, pero falta u1.
buena parte del evangelio de San Mateo y algo del de San Juan.

Cédice rescripto de San Efrén.—Es palimpsesto. En el siglo xi11
sirvi6é para que se escribiesen en ¢l 23 homilias de San Efrén. Pero
la lectura del texto biblico es suficientemente facil. Actualmente
presenta lagunas, v.gr., faltan 37 capitulos de los evangelios.

Codice de Beza o Cantabrigense.—Pasé de Lyén a Cambridge
en el siglo xvI. Es de especial importancia para los evangelios, pues
aparte de que éstos se hallan en él integros, su texto presenta bas-
tantes variantes respecto del Vaticano y Sinaitico, y admite adiciones
y lecciones concordantes.

Cédice de Basilea.—Contiene los evangelios moralmente integros.
En parte es palimpsesto. Literaria y gramaticalmente es muy
cuidado.

432. Papiros.—Son importantes por su mayor antigiiedad. Asi
como en los cédices de pergamino no llegamos mas alld del siglo 1v,
con los modernos descubrimientos de papiros podemos avanzar en
la historia del texto sagrado hasta el siglo 11. Dirfamos que casi
estd conseguida la conexién con los textos originales 2.

Los maés interesantes para nosotros son:

Pl:  contiene fragmentos del ev. de San Mateo. Afios atrds pasaba por el
papiro mds antiguo. Es del siglo 111.

P4: con fragmentos de San Lucas. Siglo 1.

P53 con fragmentos de San Juan. Siglo 11

P37: con fragmentos de San Mateo. Siglo 111.

P45 son 30 hojas restos de un cédice del siglo 111, que contenia los cuatro
evangelios y los Hechos (orden: Mt, Jn, Lc, Mc, Act).

P52: (Papyrus Rylands). Es quizds hoy el més importante. Contiene algunas
palabras de Juan 18.31.33 (anverso) 37.38 (reverso), que pertenecen
al coloquio de Pilato con Jests y los judios. Es parte de un cédice
de papiro escrito hacia el afio 130. Fue publicado en 1935 3. Proviene
del Egipto medio. Partiendo de la esticometria y de que los dos frag-

2 Cf. K. ALanp, Zur Liste der Neutestamentlichen Handschriften VI: Zeitschrift fur dei
Neutestamentliche Wissenschaft... 48 (1957) 141-158; Neue Testamentliche Papyri II: New
Testament Studies 9 (1963) 303-313.

. 3 Cf. C. H. RoBerts, An unpublished Fragment of the Fourth Gospel in the John Rylands
f-lbr%;y (Manchester 1935); A. MErk, De fragmento quarti evangelii vetustissimo: Biblica 17
1930) 99-101.
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mentos conservados son el anverso y el reverso de la misma hoja,
se han podido reconstruir las dos pdginas del papiro con su tamaiio,
namero de lineas y de palabras: 18 lineas cada una con 29-35 letras.
El texto coincide con el que nos ofrecen manuscritos posteriores.
Este hecho prueba que ya en los principios del siglo 11 el evangelio
de San Juan era conocido en el medio Egipto. ;No entroncamos asf
con la fecha de composicién del cuarto evangelio hacia el afio go?

P53:  fragmentos de Mt y Hechos. Siglo 1.

P66;  Papyrus Bodmer II, con fragmentos de San Juan. Escrito hacia el
afio 200. :

PS7:  Papiro Barcinonense I, con fragmentos de Mt. Fue publicado por
primera vez por Roca-Puig el afio 1956 4. De hecho pertenece al mismo
papiro P64, como ha probado ciertamente C. H. Roberts y ha con-
firmado Roca-Puig 5. Es de finales del siglo 11 o comienzos del siglo 111.

433. Familias de manuscritos.—Una labor de todo punto
necesaria para la critica textual es llegar a establecer una especie
de genealogia de los cédices, mediante la cual podamos descubrir
cé6mo dependen unos de otros, para dar con las fuentes mismas de
las divergencias.

Por este camino llegamos a cuatro grandes «textos», hoy general-
mente admitidos; se los suele denominar también «recensiones»,
pero este término se presta a alguna confusién y preferimos evitarlo.

1. Texto alejandrino.—Su principal representante es el cédice B
(Vaticano). Parece que este texto es una elaboracién muy cuidadosa
para establecer el texto original a base de manuscritos excelentes
que corrian en Egipto. Tal vez el arquetipo comun haya de situarse
en el siglo 11. Al sabio alejandrino Hesiquio suele atribuirse lo prin-
cipal de la elaboracién indicada. A este texto se le llama también
«neutral», es mas corto que el de las otras formas de texto, menos
pulido gramatical y estilisticamente. Es considerado en conjunto
como el mejor de los que poseemos.

2. Texto occidental—Debe su nombre a que es el texto que
encontramos en los escritores eclesidsticos latinos antes del afio 400,
en la antigua versién latina y en importantes manuscritos greco-
latinos. Tiene sorprendentes adiciones y omisiones junto a curiosas
variaciones en la narracién frente al texto alejandrino. Su valor es
muy discutido, pero parece que, sin ser en su conjunto el texto
mejor, ha conservado no pocas buenas lecciones que el texto «neu-
traly no recoge.

3. Texto cesariense.—Es denominado asi porque fue empleadc
por Origenes en Cesarea. Probablemente este texto fue compuesto
en Egipto, y de alli fue llevado por Origenes a Cesarea, donde
hasta entonces los mejores manuscritos eran del tipo alejandrino.
Representa una mezcla de las formas «neutral» y «occidentaly.

4. Texto Koiné.—Después del siglo 1v llegé a conseguir pre-

4 R. Roca-Puig, Un papiro griego del Evangelio de S. Mateo (Barcelona 1956).

5 R. Roca-Puig, Nueva publicacion del papiro nimero uno de Barcelona: Helmantica 12
(1961) 103-122; C. H. RoBERTS, Complementary note to the article of Prof. Roca- Puig: l.c.,
123-124; R. Roca-Puic, Un papiro griego del evangelio de San Mateo? (Barcelona 1962).
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dominio en la Iglesia griega un texto, que es recogido por los ma-
nuscritos mas recientes en maytscula y por la gran masa de los
manuscritos en mintscula. De aqui el nombre de Koiné o comun.
Es designado también por texto antioqueno, como usado en Antio-
quia por San Juan Criséstomo y que tal vez fue establecido por
Luciano de Antioquia (t 312). Se caracteriza por la correccién en
las durezas de lenguaje, por lo pulido del estilo, por breves interpre-
taciones para facilitar la comprensién y por una moderna armoniza-
cion de lugares paralelos en los evangelios.

434. Traducciones.—Otra fuente de conocimiento del texto
biblico lo constituyen las traducciones del orlgmal griego, que muy
pronto se hicieron. Omitiendo las més recientes, que no pueden
decir nada nuevo sobre el texto, vale la pena conocer algo de las
mias antiguas. Estudiamos las antiguas latinas, las coptas o egipcias
y las sirfacas.

a) Antiguas traducciones latinas.—Son anteriores a la Vulgata
de San Jerénimo, hechas todas ellas en los siglos 11 y 111. Su caricter
comun es el de la fidelidad al texto griego, del que conservan a
veces las mismas palabras. Filoldgicamente son un arsenal magnifico
para el estudio de la evolucién de la lengua en esa época postclasica.
Segiin San Agustin, no tenfan ntmero las versiones latinas de los
libros sagrados 6.

Se distinguen dos familias de manuscritos, la africana y la ita-
lica (wersio afra y versio itala); la primera, probablemente anterior
al 200, sirvié a Tertuliano y a San Cipriano. La segunda tuvo su
origen en Italia hacia el 250.

San Jerénimo ha unido su nombre para siempre a los estudios
biblicos con la publicacién de su Vulgata latina, texto aceptado
como oficial por la Iglesia. Jerénimo, quien, como dijimos, re-
cibié una formacién excelente en gramdtica y retérica y a quien, por
su erudicién en griego y hebreo, el papa San Démaso le encomen-
dé el trabajo de una revisién que remediara la confusién reinante
entre las traducciones anteriores, que cada vez iban resultando
mas impuras, emprendi6é esta tarea el afio 383. De ella quedan
unos 8.000 cédices.

b) Traducciones coptas.—Las principales son la saidica, reali-
zada hacia el afio 200, y la bohairica, bastante mds reciente.

c¢) Traducciones siriacas.—El mas antiguo testigo de estas tra-
ducciones es el célebre Diatessaron de Taciano; éste fue discipulo
de San Justino, y més tarde se hizo hereje encratita. El Diatessaron
pertenece a la segunda mitad del siglo 11, pero no se nos ha con-
servado el original, y ha debido ser reconstruido a base de las ver-
siones, reelaboraciones posteriores, citas y comentarios. Era una
armonia de los cuatro evangelios (T& 81& Teoodpwv elayyéhiov).
No esta claro atn st la primera redaccién fue hecha en griego o en
sirfaco.

tSobre la doctrina cristiana 2,11,16: BAC, Obras de San Agustin t.15 (Madrid 1957) 13 1.
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Traduccién syriaca vetus de los cuatro evangelios. LLa conocemos
por dos cédices: un manuscrito en pergamino llamado curetoniano
por D. Cureton, que lo encontré el ano 1854 en un cédice sirfaco
del museo Britdnico, procedente del monasterio copto de Santa
Maria en el desierto de Nitria; y otro, sinaitico, palimpsesto, pro-
cedente del monasterio de Santa Catalina, del monte Sinai. Aunque
representan una misma traduccién sirfaca, ambos manuscritos
difieren no poco entre si. Quiza pueda fecharse esta versién en la
segunda mitad del siglo 11, aunque la mayoria de los criticos la colocan
s6lo a comienzos del siglo 1v.

La Peshitta o «Vulgata» siria. Es la traduccién oficial para todos
los sirios cristianos, ya sean maronitas, nestorianos, etc. Quedan,
hoy dia, de ella unos 240 manuscritos, algunos de ellos del siglo v;
el origen de la versién misma ha de colocarse en los tltimos decenios
del siglo 1v.

435. Citas de los escritores eclesiasticos.—Son de extraordi-
naria importancia, pues nos permiten conocer el texto biblico de un
tiempo y lugar determinados, cosa que no es facil en los manus-
critos del N. T., y ademas el texto de la Sagrada Escritura que
aparece en estos escritores es mds antiguo que el de la mayoria de
nuestros manuscritos griegos. Se habia creido, con frecuencia, que
los Santos Padres citaban de memoria algo libremente; hoy, sin
embargo, se admite que solian citar con verdadero rigor, y si su
texto se diferencia del de nuestros manuscritos es porque ellos
siguen un texto més cercano al original 7.

436. Ediciones principales del N. T. griego.—La primera
edicién impresa es gloria del cardenal Cisneros, quien la publicé
en el tomo V de la Poliglota Complutense, la cual consta de seis tomos,
en formato de gran folio. El texto griego, terminado de imprimir en
enero de 1514, se apoya en manuscritos cuidadosamente escogidos,
aunque recientes, y es bastante bueno.

Erasmo de Rotterdam comenzé en 1515 la edicién del N. T.
griego, pero su obra adolecié de precipitacién y fue realizada a
base de tres manuscritos recientes: uno para los evangelios, otro
para los Hechos y otro para las Cartas; unicamente en algunos
pasajes corrigié el texto con ayuda de otros manuscritos. Lutero
tradujo el N. T. segin la segunda edicién de esta obra de Erasmo.

R. Stephanus (Estienne) publicé a partir de 1540 cuatro ediciones
de su texto, que se funda esencialmente en la quinta edicién de
Erasmo y en la Poliglota Complutense. La «editio regia» de 1550 es
la mas famosa, y hasta 1880 fue el texto corriente en Inglaterra.

Teodoro de Beza, sucesor de Calvino en Ginebra, con sus nueve
ediciones (1565-1604), y los hermanos Elzevier, de Lieja, con sus
siete ediciones, a partir de 1624, no supusieron progreso alguno en
el establecimiento del texto. El texto de los hermanos Elzevier se
convirtié muy pronto en el «textus receptusr. Por su parte ya en

7 Sobre los trabajos ya realizados para reconstruir el texto biblico usado por los Santos
Padres véase A. WIKENHAUSER, Introduccion... 87-88.
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1569-1572 habia aparecido la Poliglota de Amberes, bajo la direccién
de B. Arias Montano, en la imprenta de C. Plantin; abarcael A. T. y
el N. T., y un volumen entero estd dedicado al aparato critico.

C. Lachmann (1793-1851), conocido fildlogo, rompié con el
«textus receptus», y a base de los mas antiguos manuscritos griegos
unciales y los de la Vulgata, se propuso reconstruir el texto usado
a fines del siglo 1v en la Iglesia de Oriente y Occidente. Desgracia-
damente empleé un numero escaso de testigos del texto.

C. von Tischendorf (1815-1877), en cambio, amplié inmensa-
mente la base ‘del aparato critico textual: él fue quien descubrié
el codice Sinaitico y encontré también, o dio a conocer por vez
primera o edit6, numerosos otros cddices de gran valor.

B. F. Westcott y F. J. A. Hort, profesores de Cambridge, con
un trabajo en comun de casi treinta afios, publicaron en 1881 una
edicién del N. T. griego que es de la mayor importancia para fijar
el texto critico, aunque fue un error el rechazar en ella de plano el
texto occidental.

H. von Soden publicé a principios del siglo xx una nueva gran
edicién con extensa investigaciéon de cédices y penetrante estudio de
la historia del texto.

Actualmente se prepara la publicacién de todo el material ma-
nuscrito hoy conocido para el texto del N. T. (manuscritos griegos,
citas de autores eclesidsticos y antiguas versiones). Se prevé que la
obra esté acabada en quince afios, y serd la base para una edicién
més definitiva del texto critico. Las ediciones criticas menores
del N. T. son bastantes. Las catélicas mas empleadas hoy son la
de J. Vogels (Friburgo), A. Merk (Roma) y J. M. Bover (Madrid).
Entre las protestantes, la mdas difundida es la de E. Nestle.

437. Normas para la critica textual.—La experiencia en el
uso de los manuscritos ha permitido formular una serie de normas
que se han de tener en cuenta al intentar escoger una determinada
lectura entre variantes. Estas normas pueden concretarse asi:

1. Norma de la lectio difficilior. Se debe preferir la lectura mas
dificil, con tal de que no se oponga al contexto. El copista tendera
a facilitar la lectura.

2. Norma de la lectio brevior. Se debe preferir la lectura més
corta. El copista tendera a glosarla alargdndola. Pero puede evi-
dentemente suceder que el que habla lo haga de modo prolijo, vy,
en tal caso, el principio no tiene aplicacién; es, pues, muy relativo
su valor.

3. Entre varias lecciones se ha de preferir la que parece haber
dado origen a las otras.

4. En pasajes paralelos es mas seguro seguir la leccién diver-
gente, dada la tendencia a asemejar esos pasajes.

5. Es necesario tener en cuenta el caracter y la manera de pen-
sar del autor, y el medio geografico'y cultural en que escribe, y,
segun él, elegir una determinada leccién.

6. Lo mismo debe decirse del manuscrito que presenta una
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variante. Es necesario tener en cuenta su carécter peculiar, su cons-
truccién, sus glosas y, en su caso, la esticometria.

7. Finalmente, en pasajes que permanecen dudosos después
de un serio andlisis de argumentos, internos y externos, serd ne-
cesario, con la debida reserva, aventurar alguna conjetura que quizas
en el futuro ayude a encontrar la verdadera solucién.

Aparte de estas normas generales de critica textual, nunca
podremos olvidar que manejamos un texto revelado, cuyo autor es
Dios, en el que no puede haber error ni contradiccién, segiin se
demuestra al hablar de la inspiracién de la Sagrada Escritura, y
que existe un magisterio eclesidstico que debera tenerse en cuenta
como norma suprema.

ARTICULO I1
El hecho de la incorrupcién sustancial del texto del N. T.

438. Orientacién histérica.—Notdbamos en el articulo ante-
rior (n.437) que ningun otro libro de la antigiiedad ofrece tanta
garantia de haber llegado hasta nosotros tal y como fue escrito por
su autor. El problema, pues, se plantea Ginicamente respecto a ciertos
pasajes o pericopas en los que no estan del todo de acuerdo los
mejores testigos de la transmisién literaria de los evangelios.

Los principales, de los que criticamente hay razones serias para
dudar, son el episodio de la mujer adultera (Jn 7,53-8,11), que falta,
por ejemplo, en los mejores cédices unciales y en los dos papiros
P66 y P75 de comienzos del siglo 111; el sudor de sangre del Sefior
en el huerto (Lc 22,43-44), que falta también en bastantes manus-
critos importantes y en P75, aunque parece explicarse la omisién
por razones de tipo polémico con los arrianos; el final de Mc (16,
9-20), que no aparece en los cédices Vaticano y Sinaitico, ni en
muchos otros manuscritos importantes.

Nosotros ahora, en el plano sistematico, no tenemos necesidad
de discutir estas breves pericopas.

Nuestra solucién.—Los evangelios han llegado hasta nosotros
enteros y sin corrupcién, al menos en cuanto a la sustancia de los
mismos.

439. Demostracién documental.—Hasta el siglo 1v llegamos
sin mas con los cédices Vaticano y Sinaitico, que ya contienen los
cuatro evangelios. Los fragmentos de papiros, las citas de los escri-
tores eclesidsticos y las versiones nos muestran con evidencia que el
mismo texto existia ya en el siglo 111. Nos adentramos en los co-
mienzos del siglo 11 con el papiro P52 (Rylands 457), en su mitad
con el papiro Egerton 2, curiosa mezcla de textos !, y quizas en
su final con el P66 (Bodmer II), principalmente para el evangelio
de San Juan. Los fragmentos maés antiguos son muy reducidos,

1 Cf. M. J. Lacrancg, O. P., Deux nouveaux textes relatifs a I’Evangile. II. Un nouveau
papyrus évangelique: Revue Biblique 44 (1935) 327-343.
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pero sirven de precioso indicador no sélo de la existencia del evan-
gelio, sino de la identidad en la forma con la que conocemos por
los cédices posteriores. Las versiones africana (latina) y quizas
entre las siriacas, por lo menos el Diatessaron de Taciano, nos co-
locan también en el siglo 11, como igualmente las citas, sobre todo
de San Justino, de San Ireneo y de Clemente Alejandrino.

La uniformidad de este texto es absoluta en lo sustancial. Entre
tantisimos testimonios no es extrafio que existan variantes; éstas
podemos decir que, sumadas todas, son, numéricamente al menos,
tantas como palabras contiene el N. T., es decir, unas 150.000.
Y, sin embargo, variantes que afecten al sentido de las frases son
unas 200 solamente, y de verdadera importancia son unas 15, y
con ninguna de esas lecciones variantes se niega ni se afade una
sola verdad fundamental en la doctrina cristiana. Las variantes estan
formadas en su casi totalidad por obvios errores de los copistas,
diferencias gramaticales, términos sinénimos y diverso orden en la
colocacién de las palabras 2.

Es garantia de incorruptibilidad el empefio que aparece en los
primeros escritores eclesidsticos por que no se mutilen ni se alteren
los evangelios ya admitidos en la Iglesia 3. Estos, por lo demas,
habian de:ser perfectamente conocidos por todos los cristianos,
pues eran leidos publicamente en las reuniones eucaristicas de los
domingos; tal practica estaba en uso en la primera mitad del siglo 11,
ya que San Justino la recoge hacia el afio 150, sin dar sefial alguna
de que sea una innovacién 4.

Tenemos, por tanto, verdadera certeza moral de que poseemos
aquellos mismos textos de los evangelios, a los que se refieren aun
los testimonios més antiguos y que hemos aducido en el capitulo I de
esta parte para demostrar la genuinidad de los evangelios.

440. Valoracién teolégica.—Nuestro tema en su precisién
critico-literaria no ha sido objeto directo de la ensefianza del magis-
terio de la Iglesia, pero guarda relacién con un punto fundamental
de la fe, a saber, el que estd suponiendo el magisterio cuando se
apoya en los textos evangélicos como inspirados por Dios; si los
evangelios que hoy lee la Iglesia no fueran sustancialmente los
mismos que Dios inspir6 a los autores sagrados, no tendria sentido
el utilizarlos como expresién de la revelacion.

Esta creencia de la Iglesia universal se refleja en los documentos
més solemnes de su magisterio, como el concilio de Trento (D 784)
y el Vaticano I (D 1787)5.

 441. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—La tnica
dificultad de peso contra lo que hemos expuesto en este articulo
seria el fenémeno, atestiguado de sobra en la Iglesia primitiva, de

2 Cf. A. Vaccarr, 8. 1., Institutiones biblicae v. 16] 3 C.2 n.54.
3 Véase, p.ej., SaN IRENEO, Adv. haer. 1,27,2: R 195; TERTULIANO, Adv. Marcionem
4245 R 339-341.
4 Cf. Apologia I n.67: BAC, Padres apologistas 258: R 129
5 La ¢autenticidad» de la Vulgata latina sera amphamente expuesta en el tratado dog-
mitico «De la Sagrada Escrituras.
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- que muy pronto comenzaron las corrupciones del texto de los evan-
gelios en puntos importantes. En este sentido escribian San Ireneo
y Tertuliano, a los que hemos recordado en la demostracién (n.446
nota 3), y podia afiadirse el reproche que también dirigia Celso a
los cristianos conforme al testimonio de Origenes 6.

La reaccién de la «gran Iglesia» contra estas adulteraciones de
las sectas he.éticas prueba abundantemente el respeto con que era
mirado el texto sagrado. Precisamente contra las corrupciones
literarias del texto, hechas por los herejes, los mencionados escri-
tores eclesidsticos aducian la antigiiedad mayor del texto que
admitia la Iglesia. Si bien se examina este hecho, se tendrd una con-
firmacién de lo expuesto por nosotros al ver que la Iglesia trataba
de salvaguardar absolutamente el texto escrito por los autores
sagrados.

CAPITULO I1I1

Valor histérico de los evangelios

442. Bibliografia: M. Nicorau, SThS I, II 332-361; E. MaNcGeNoT, Evangiles: DB 2,
2058-99; L. PiroT, Evangiles et Comission Biblique: SDB 2, 1218-97; J. MicueL, El valor his-
térico de los Evangelios 2 (Valencia 1944); J. Husy, El Evangelio y los Evangelios (San Sebas-
tian 1944) [trad. esp. de L’'Evangile et les Evangiles, Paris 1929]. Nueva ed. franc. por X. LEoN-
Durour (Paris 1954); J. LEaL, El valor histérico de los Evangelios (Granada 1956); J. Cam-
BIER, L. CERFAUX, etc., La format:on des Evangiles, probléme synoptique et Formgeschichte
(Bruges 1957) [Col. Recherches Bibliques n.2]; L. CErRFAUx, La voz viva del Evangelio al
comienzo de la Iglesia (San Sebastian 1958) [Col. Prisma n.43]; X. LEoN-Durour, Les Evan-
giles syno)ptiques: en A. RoBerT (1)-A. FEUILLET, Introduction d la Bible II, Ire partie (Tour-
nai 1959).

443. El problema.—FEn los dos capitulos precedentes hemos
expuesto quiénes fueron los autores de los evangelios y qué garantias
tenemos de poseer nosotros hoy los escritos mismos que ellos com-
pusieron. Pero aun nos falta conocer qué fin pretendian los evan-
gelistas, es decir, si querian dejarnos una historia o algunas narra-
ciones edificantes desprovistas de verdad histérica; y hemos de
dilucidar, finalmente, si estaban ellos en situacién de darnos un
relato objetivo y si lo lograron de hecho.

ARTICULO 1

Formacién de los evangelios

444. Bibliografia: J. Husy, o.c., c.1; J. HEuscHEN, La formation des évangiles; L. CER-
FaUX, En marge de la question synoptique. Les Unités littéraires antérieures aux trois premiers
évangiles; J. W. DoEvVE, Le réle de la tradition orale dans la composition des Evangiles synopti-
ques: en la obra citada dirigida por J. CaMBIER, L. CERrFauX, etc.; L. CERFAUX, o.c., C.T;
X. LtoN-DuUrouR, o.c., ¢.6; J. A. UIeTA, El Kerygma apostolico y los Evangelios: EstBibl 18
(1959) 21-61; A. WIKENHAUSER, Introduccion al Nuevo Testamento (Barcelona 1960) § 27;
J. DELORME, Note complémentaire sur les évangiles synoptiques: DTC, Tables générales, 1434-50.

445. Historia de la formacién de los evangelios.—Los docu-
mentos escritos, que han llegado hasta nosotros con el nombre de
evangelios, no fueron creados de la nada. Como todo lo humano,

6 Contra Celsum 2,27: MG 11,848A-B.
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tuvieron su génesis, mas bien lenta, durante una treintena de afios.
Y hasta su prehistoria.

«En el afio 15 del imperio del César Tiberio» (Lc 3,1) 1, apa-
recié en las riberas del Jordan Juan Bautista «predicando un bau-
tismo de penitencia». Mateo resume asi su pregén: «Convertios.
El reino de los cielos estd para llegar» (Mt 3,2). Conforme a la
profecia de Isaias, Juan Bautista se presenta como el heraldo del
evangelio, buena nueva o noticla venturosa anunciadora de los
inminentes tiempos mesidnicos, en que Dios va a intervenir direc-
tamente en favor de su pueblo. Su mensaje puede ser considerado
como el primer ntcleo del evangelio o, si se quiere, como un pre-
evangelio.

446. Poco después Jesus de Nazaret, sefialado por Juan como
«el Cordero de Dios que quita el pecado del mundo» (Jn 1,29),
reasume su mensaje: «El reino de Dios estd para llegar. Convertios
y creed en el evangelion (Mc 1,15). A partir de este momento la vida
de Jests se consagra a implantar el 1eino de Dios por medio de la
siembra del evangelio. Sus ensefianzas amplifican el mensaje pri-
mero, sus pardbolas lo ilustran, sus milagros lo confirman. En
realidad, toda su vida es mensaje evangélico, puesto que El es la
Palabra del Dios salvador (cf. Jn 1,14). Palabra oral, ya que Jesus
no dejé nada escrito. Jests se asocié pronto un buen numero de
discipulos, a los que envié por las aldeas de Galilea para que fueran
eco de su evangelio (Mt 10,7).

El contenido de ese mensaje no es—como quiso la escuela es-
catologista—el anuncio del fin del mundo con la implantacién de
un reino mesianico celestial, sino—segin se desprende de las pa-
ginas de los evangelios escritos y de los testimonios histéricos de
la primitiva comunidad cristiana—Ila intervencién salvifica de Dios
en la humanidad y la institucién y realizacién de un reino espiritual
a partir ya de su fase terrestre 2, que habia de llevar consigo una
mutacién profunda en las costumbres y una elevacién del nivel
humano y espiritual de individuos y pueblos. Y todo ello basado
en una Piedra angular: Jesus, el Cristo (Act 4,11).

447. Tras la muerte, resurreccién y ascensién de Jesus, los
apostoles recogen su mensaje y contindan predicando su evangelio.
Ante todo le predican a El, su persona, su nombre, su actividad,
sus ensefianzas, su vida. «Tal es el sentido primero del término
evangelio: la buena nueva de salvacién traida por Jesus, encarnada
en El y predicada por los apéstoles» 3. Es cierto que motivos peda-
gogicos habian de aconsejarles resumir las primeras presentaciones
del kerygma cristiano en los rasgos mas esenciales. Es lo que aparece
ya en los discursos iniciales de Pedro en los primeros capitulos de
los Hechos de los Apéstoles. Contarlo todo era imposible (cf. Jn 21,
25). Ademds, no convenia recargar excesivamente la memoria y la

! Probablemente el 28 de nuestra era. Cf. B. OrcHarp-E. F. SurcLirre-R. FULLER-
R. RusseLL, Verbum Dei (Barcelona 1956-59) § 750d.

2 Cf. Tratado de la Iglesia en este mismo volumen.
3 J. Husy-X. LEoN-DuFour, o.c., p.1o nota 1.
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atencién de los convertidos con peligro de confusionismo. Jests
habia sembrado profusa y repetidamente, como el Padre multiplica
las semillas de la naturaleza en abundancia, para formar mejor y
mas matizadamente a los apéstoles. No hay duda que sus contem-
poraneos estuvieron en este sentido mas favorecidos (cf. Lc 10,23s).
Y que su mayor capacitacién por esa abundancia nos ha resultado
atil también a nosotros, aun cuando haya sido humanamente nece-
sario que se hayan perdido u olvidado algunos o muchos datos
secundarios. .

De todas maneras es claro que el contenido del primitivo evan-
gelio oral no puede reducirse, como han querido algunos, a sélo
el anuncio de la muerte y resurreccién de Cristo, facetas especial-
_ mente recalcadas en las cartas de San Pablo, quien supone todo lo
demas. Los guiones esenciales debieron de ser: la procedencia
davidica de Jesus, su concepcién y nacimiento virginal, su bautismo
en el Jordan con la predicacién de Juan Bautista, su vida de obe-
diencia, renuncia y poder taumattrgico, y los hechos de la institu-
cién eucaristica, pasién, resurreccién y ascensién. Todo ello dis-
tribuido tal vez pronto en cuatro etapas: preparacién, predicacién
en Galilea, paso a Judea y ultima semana en Jerusalén. Tal selec-
cién se insinta ya en la instruccién de San Pedro al centurién
Cornelio (Act 10,37-41) y formara el esquema de los tres evangelios
sinépticos.

448. Sin embargo, el Cristo entero y toda su vida tenderan a
ser objeto integral del evangelio. Marcos lo entiende asi (cf. Mc 1,1).
Mateo lo supone al indicar, citando palabras de Jestis mismo, que
la uncién de Maria de Betania quedara incluida entre los hechos pre-
dicados en el evangelio (Mt 26,13). Y los doce, testigos y heraldos
del evangelio, exigiran, para que el sucesor de Judas pueda ser
incorporado al grupo apostélico, la pertenencia a la comitiva de
Jestis «desde el bautismo de Juan hasta su ascensién a los cielos»
(Act 1,215). Mas tarde también la Doctrina de los Apéstoles conce-
bir4 el término evangelio en este sentido amplio, comprensivo de
ensefianzas y vida entera del Cristo. Y es natural. Lo primero que
habia de proclamarse era el kerygma esencial, el anuncio oficial
de la salvacién por Cristo. Pero, a continuacién, ese mismo kerygma
tenia que ser desarrollado y completado con la catequesis a instan-
cias de la curiosidad de los neoconversos respecto de la figura del
Salvador.

449. Porque al entusiasmo de la predicacién apostélica del
evangelio se adecuaba el interés de los primeros cristianos. Los
primeros convertidos y bautizados ¢perseveraban en la ensefianza
de los apéstoles» (Act 2,42). Dessain anota muy acertadamente:
«Existe ya desde el principio una ensefianza revestida de autoridad
y, evidentemente, una doctrina méis completa que la que se en-
cuentra en los discursos apologéticos de los apéstolesy 4. Los dos

4 B. OrcHARD, etc., o.c., § 8235a.
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elementos aqui subrayados, ensefianza autoritativa y doctrina com-
pleta, son recalcados también por los autores antiguos. Papias s
e Ireneo ¢ atestiguan el afin de los cristianos por enterarse «con
cuidado» de los datos transmitidos por «os discipulos del Sefior» a
través de aquella «palabra viva y permanente» que es la tradi-
cién catequética.

450. Estos testimonios contrarian totalmente las teorias de
Dibelius, Bultmann y demdis componentes de la «Escuela de la
Formgeschichte o historia de la formacién del evangelio», relativos
al valor histérico de los evangelios, que consideraremos en seguida.
Segun los partidarios de esta escuela, hay que atribuir a la primi-
tiva comunidad cristiana la «reacién» del conjunto de narraciones !
relativas a la vida y ensefianzas de Jesus, considerandola como un |
medio ‘popular germinador de leyendas. Una consideracién atenta }
de la realidad primitiva cristiana atestigua todo lo contrario. Los
primeros cristianos no «rearon» la figura de Jesus. Recogieron
«con cuidado» las ensefianzas transmitidas por quienes le cono-
cieron de cerca. Y, a su vez, las transmitieron «con cuidado» a sus
sucesores. Y siempre por la via autorizada. El medio popular cris-
tiano no era una turba indiferenciada. Formaba un grupo estructu-
rado, bajo unos pastores o jefes—los doce—, que se preocupaban
de la propagacién exacta de la doctrina, se reconocian testigos y
responsables de la tradicién y recorrian e inspeccionaban las iglesias
particulares. Con un superior unico, revestido de un prestigio
excepcional: Pedro. Baste recordar el I Concilio de Jerusalén, cele-
brado hacia el afio 49 (cf. Act 15,6-33).

451. Eso si, aquella primitiva catequesis oral debié de pola- :
rizar la atencién especialmente en ciertos hechos y ciertas frases
del evangelio integral. Lo exigia la necesidad de concisién para
una mayor facilidad de transmisién del evangelio. Ademads, ya desde
el principio, algunos milagros, sobre todo los primeros, habian
causado una impresién profunda e indeleble en el recuerdo de los
testigos: Por ejemplo, en San Juan, el de las bodas de Cana (Jn 2,
1-11), y en Pedro, las primeras curaciones en Cafarnatiim, recogidas
por su «ntérpretes Marcos (Mc 1,21-34). Otro factor de seleccién
espontinea era la acomodacién a las necesidades ambientales mas :
0 menos acuciantes. Por citar sélo preocupaciones mas generales,

5 «Y si se daba el caso de venir alguno de los que habian seguido a los ancianos, yo tra-
taba de discernir los discursos de los mismos ancianos: qué habfan dicho Andrés, qué Pedro,
qué Tomas o Santiago, o Juan, o Mateo, o cualquier otro de los discipulos del Seror, y lo que
dicen Aristién y el anciano Juan, discipulos del Sefior. Porque no pentaba yo que los libros
pudieran serme de tanto provecho como lo que viene de la palabra viva y permanentes
(Fragm. II 4 en D. Ruiz BueNo, Padres apostclicos, Madrid 1950, BAC 65). Véase n.370.

6 «Las ensefianzas que se acumulan en el alma de pequefio se unen a ella de tal manera
que yo puedo decir hasta el sitio donde se sentaba el bienaventurado Policarpo para contar-
nos..., v lo que contaba al pueblo cuando describfa sus relaciones con Juan y con los demas
que habian visto al Sefior y cuando recordaba sus palabras y las cosas que les habfa ofdo
relativas al Sefior, a sus milagros, a su doctrina, y cuando Policarpo mismo sefia'aba la con-
formidad entre la Escritura y lo re:ibido de los testigos d: la vida del Verbo. Todo es'o 1>
escuché con cuidado por entonces también yo por la misericordia de Dios para conmigo,
memorizindolo no en papel, sino en mi corazén. Y siempre, por la gracia de Dios, las he
rumiado con fidelidad» (Carta a Florino, citada por Eusesio, Historia eclesidstica V 20,6s).
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baste recordar los enfoques diversos con que se proponia la figura
de Jests a los diversos grupos: a los judios, como Mesias; a los
paganos, sobre todo en Roma, como Hijo de Dios y Sefior de la
naturaleza; a los conglomerados heleno-judios, como «uz para
iluminacién de las gentes y gloria de Israel» (Lc 2,32).

452. Por otra parte, la fidelidad al ntcleo fundamental de lo
narrado y la pedagogia de la época impulsé a los catequistas cris-
tianos a fijar las narraciones escogidas en férmulas y agrupaciones
estereotipadas, conforme a las reglas de lo que se ha llamado «estilo

. oraly, método completamente judio y rabinico. «Estilo oral» que

contribuye a una mejor retencién a base de ciertos ritmos, mnemo-

- tecnias, repeticiones, aliteraciones, juegos de palabras, férmulas

concisas, imdgenes, metaforas, etc. A tales «enfoques» y «presenta-

tacién» si se les puede considerar como ¢producto» de la comunidad

primitiva. Pero, en todo caso, no pasan de ser sino eso, seleccién y

. forma de presentacién de hechos y palabras de un contenido huma-

namente exacto.

Esas narraciones fijas tomaron el nucleo de la catequesis oral.
Es muy posible que algunas de ellas, asi como también otros re-
cuerdos quizd menos esenciales, fueran recopilados por escrito y
dieran origen a pequefios evangelios, escritos mis o menos frag-
mentarios. Asi debié de ocurrir, cuando la extensién del cristia-
nismo hizo que los testigos oculares no pudieran ensefiar oralmente
en todas partes y cuando cristianos privados o nuevos catequistas
pretendian retener con mids fidelidad algunas de las ensefanzas
de sus antecesores.

453. Todo ello—férmulas orales, recuerdos, pequefios escri-
tos—constitufa la primitiva tradicién. Y constituy6, ademas, la
fuente de esas composiciones mas largas y completas que son los
evangelios escritos, como se desprende del prélogo del evangelio
de San Lucas (1,1-4):

«Puesto que ya muchos han intentado escribir la historia de lo sucedido
entre nosotros, segtin que nos ha sido transmitida por los que, desde el prin-
cipio, fueron testigos oculares y ministros de la palabra, me ha parecido
también a mi, después de informarme exactamente de todo desde los orf-
genes, escribirte ordenadamente, éptimo Teéfilo, para que conozcas la
firmeza de la doctrina que has recibidos.

Hoy dia los criticos reconocen undnimemente ese influjo parcial
de la tradicién oral en la composicién de nuestros evangelios, aunque
discuten sobre la extensién y duracién de tal factor. Pero creen inex-
plicable la semejanza de ciertos pasajes mas largos repetidos en los
tres sindpticos, si no se admite ademads la existencia de otras fuentes
ya escritas para el tiempo de su redaccién 7.

454. Conclusion.—En resumen podemos, pues, decir que los
evangelios se fueron formando poco a poco, durante un periodo de
treinta anos, a través de las siguientes etapas:

7 Cf. X. L£oN-Durour, o.c., p.274.
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1. Preevangelio o primer anuncio de Juan Bautista.

2. Explanacién y mensaje integral, evangelio de Jests, palabra
de Dios.

3. Tradicién o transmisién del evangelio—persona, actividad,
ensefianza de Cristo—por los apéstoles y discipulos. Primero resu-
mida en sus rasgos mas esenciales—kerygma primero—, luego mas
amplificada.

4. Catequesis oral con concrecién parcial de la tradicién segin
las necesidades ambientales de la comunidad, en férmulas fijadas
conforme al «estilo oral» y en escritos mas o menos fragmentarios.

5. Compilacién de varios de esos elementos y composicién
de los evangelios escritos, especialmente de los tres sinépticos.

455. Cuestion complementaria: Evangelios apécrifos.—Desde
fines del siglo 1 o principios del 11 comienza a pulular una serie
de obras relativas a los hechos neotestamentarios, con pretensiones
de equipararse o aun reemplazar a los escritos canénicos. Los mas
datan-del siglo 1v. Son los llamados apdcrifos. Pretenden ofrecernos
doctrinas o hechos de la vida de Jests y sus allegados. Abundan
en ellos los datos legendarios, pero no tendria razén de ser su
elevado nimero (alrededor de cincuenta) si no hubiera existido la
persona central que pretenden esclarecer.

a) Ewvangelios imitadores de los sindpticos, que procuran seguir el estilo
literario de éstos, como el Evangelio segiin los hebreos, el Evangelio de los
ebionitas o de los doce apéstoles, el Evangelio de los egipcios, el Evangelio de
Pedro, en los que a veces se recogen algunas tradiciones fidedignas y que en
todo caso tratan de un personaje reconocido como histérico.

b) Ewvangelios heterodoxos, en los que se finge recoger ensefianzas
secretas dadas por Jestis o por su Madre en favor de alguna herejfa, como
los evangelios de Tomds, de Matias, de Felipe, de Judas, de Bartolomé, etc.,
o de algtn corifeo gnoéstico, como Basilides, Marcién, etc. Supuesta como
bésica la existencia de Jesus, pretenden aducir su autoridad en favor de la
secta. ’

c) Ewvangelios legendarios, en que se recogen descripciones fabulosas
con que suplir el silencio de los evangelios candnicos acerca de la infancia
de Jests, de su vida oculta o de la de sus allegados. Nacieron del deseo de
conocer mejor la vida de un Jesus histérico admitido por todos. Tales fueron,
por ejemplo, el Protoevangelio de Santiago, El trdnsito de Maria, Historia
de José el carpintero, Evangelio drabe de la infancia de Jesis, Evangelio de
Nicodemo o Hechos de Pilato, etc. 8

456. Todavia en 1945 fueron descubiertos en Nag-Hammadi
(Egipto) unos papiros que contienen en versién copta los hasta
ahora desconocidos, al menos tan extensamente, Evangelios de la
Verdad, de Tomds, de Felipe, de sabor gnéstico y grafia del siglo 1v 9.

8 Sobre los Evangelios apécrifos cf. E. AMANN, Evangiles apocryphes: DTC 5,1624-40;
Ip., Apocryphes du Nouveau Testament: SDB 1,460-488; A. DE SaNTos, Los Evangelios apd-
crifos (Madrid 1956, BAC 148); L. CERFAUX, o.c., c.7 I; J. BonsIRvEN (1) et C. BIGarg,
Apocryphes du Nouveau Testament: en A. RoBert (1)-A. FEUILLET, Introduction d la Bi-
ble II, Appendice (Tournai 1959).

. ® Han sido publicados, con reimpresién del cédice, por P. Lasib, Coptic Gnostic Papyri
in the Coptic Museum at Old Cairo vol.1 (El Cairo 1956).

Teol. fundamental 10
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457. Ante toda esta literatura apécrifa la Iglesia adopté siem-
pre una prudente actitud de reserva. Es muy posible, ciertamente,
que los apécrifos hayan incorporado tradiciones orales histérica-
mente validas no conservadas por otras fuentes. Algunos Santos
Padres los acogieron con cierta tolerancia y benignidad. Siempre,
naturalmente, sin pretender buscar en ellos nuevos datos revelados.
Y es clerto también que toda esta floracién apécrifa ha influido
notablemente, sobre todo desde la Edad Media, en la liturgia,
en la piedad popular y en el arte religioso. Por todo ello es merece-
dora de respeto. De todas maneras, no es menos cierto que la
autoridad eclesiastica tuvo siempre sumo cuidado de deslindar los
campos canénico y apécrifo. El Fragmento Muratoriano del siglo 11,
después de erumerar la serie de obras neotestamentarias admitidas,
afiade: .

«También se aducen una [carta] a los Laodicenses y otra a los Alejan-
drinos, iniventadas con el nombre de Pablo para la herejia de Marcién, y
otros muchos escritos que no pueden ser recibidos en la Iglesia catélica,
pues no conocian mezclar la miel con hiel» (EB 5). '

Y en carta de 12 de febrero de 405 el papa San Inocencio I
envia a Exuperio, obispo de Tolosa, la lista pedida del canon, ter-
minando asi:

«Mas los demas que estdn escritos o con el nombre de Matias o de San-
tiago el Menor y también con el de Pedro y con el de Juan, los cuales han
sido escritos por cierto Leucio, o con el nombre de Andrés, que ticne su
origen en Nexocdridas y Leénidas, filésofos, o con el nombre de Tomas
o cualesquiera otros, has de saber que no sélo hay que rechazarlos, sino
también condenarlos» (EB 17).

ARTICULO II

Valor histérico de los evangelios sinopticos

458. Bibliografia: M. Nicorau, SThS 1, 11 332-352; J. Camsier, Historicité des évangi-
les synoptiques et Formgeschichte: en la obra citada dirigida por J. Camsier, L. CERFAUX, etc.;
X. LE£oN-DurouRr, o.c., c.7; B. Rigaux, L’historicité de Jésus devant l'excgése récente: RevBibl
65 (1958) 481-522.

459. El problema.—Una vez considerada en general la gé-
nesis de formacion de los evangelios escritos, tratamos ahora de
determinar su valor como fuente histérica. En este articulo agrupa-
mos los tres sinépticos por su semejanza, aun reconociendo que
pueda existir alguna diferenciacién de matices en sus diversos
enfoques. «Se ha llamado a Lucas el historiador entre los evangelistas,
y merece sin duda este calificativo» 1. Pero esto no quiere decir,
como veremos, que las obras de Mateo y Marcos carezcan de
valor histérico.

460. 1.° Cuando un autor compone una obra literaria, pre-
tende transmitir su experiencia personal a los futuros lectores.

1 A. WIKENHAUSER, Introduccion... (Barcelona 1960) 171.
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Esa transmision de experiencias puede ser efectuada en diferentes
moldes 0 modos de expresién literaria: los que se han denominado
géneros literarios. F.°D. Sainz de Robles, en su Ensayo de un diccio-
nario de literatura, define: «Se llama género literario a cada una de
las manifestaciones en que se ha producido el arte de la literatura» 2.
Y recuerda que «los géneros literarios fueron multiples en cada
época y en cada pals; y aun siempre han existido los géneros litera-
rios propios de una época y un pais». No es ficil quiza catalogar y
sistematizar esa multiple floracién humana de géneros literarios.
De ahi la diversidad de clasificaciones. Aqui nos bastara distribuir-
los en tres categorias, conforme al fin perseguido por el autor:
poético, didéictico, histérico. El género poético busca deleitar con
la exposicién de la belleza artistica real o fingida. El diddctico
procura la ensefianza de alguna doctrina. El histérico pretende
narrar hechos o dichos reales, sucedidos en un espacio y tiempo
experimentables. Conviene advertir que los tres géneros no se
excluyen propiamente. Pueden encontrarse mezclados en una misma
obra. Del principio metafisico de la reciprocidad de las propiedades

.

del ser—verdad, bondad y belleza—Murioz Iglesias deduce: «Es ‘!

natural, por tanto, que muchos autores hayan intentado ensefiar

deleitando y narrar historias con propésitos de edificar» 3. Observa-

cién que comprueba el hecho de que «en la literatura universal abun-
dan géneros mixtos».

461. 2.° Dentro ya del género histérico, no toda narracién
expresada en forma aparentemente <histérica» resulta siempre ver-
dadera historia. Asi, por ejemplo, el mito es una narracién fabulosa
nacida en un medio popular, con la que se intenta explicar un
acontecimiento extrafio o desconocido, atribuyéndolo a la accién
de causas superiores. La alegoria es una extensa narracién metafé-
rica o metafora continuada. La leyenda, una ¢relacién de sucesos
en los que lo maravilloso e imaginario superan a lo histérico y
verdadero» 4. «La historia, por el contrario, escrita con hechos,
debe, y es su ley principal, encuadrarse con estos hechos tales
como realmente sucedieron» 3.

462. 3.° No quiere esto ultimo decir que sélo se dé una
Unica categorfa dentro del género histérico. Pueden existir, y de
hecho han existido, diversas clases de historias auténticas: desde
la historia popular religiosa antigua, que «se represa en anécdotas
personales y en trazos pintorescos, en explicaciones etimolégicas
de nombres de personas y lugares, y desatiende, en cambio, lo que
pareceria esencial a un historiador moderno», contemplando ¢en
los acontecimientos la accién directa de Dios» 6, hasta la historia
cientifica moderna, que investiga cuidadosamente y comprueba los
detalles cronolégicos y topograficos con la mayor exactitud cientifica.

2 T.1, Géneros literarios (Madrid 1954).

3 8. Muroz IcLEsias, Géneros literarios en los evangelios: EstBibl 13 (1954) 291s.
4 F. D. SaiNz bE RoBLES, o.c., Leyenda.

5 BENEDICTO XV, Spiritus Paraclitus: EB 470.

¢ R. pE Vaux, Introduction d la Genése: en La Sainte Bible... de Jérusalem p.33.
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"Tanto la una como la otra, si son verdadera historia, gozan de
historicidad, es decir, adecuan sus afirmaciones a los hechos reales.
Y poseen valor histérico, si esa adecuacidon o conformidad de afir-
maciones y hechos se manifiesta o puede ser demostrada. Del valor
histérico de un documento depende su credibilidad o fidedignidad.

463. 4.° Supuesta esta catalogacién de géneros literarios, po-
demos ya preguntarnos: (A qué género literario pertenecen los
evangelios sinépticos? ¢Pertenecen al género didactico? Los autores
reconocen que si, especialmente en los casos de Mateo y Marcos 7.
Pero ¢son obras mera y exclusivamente didacticas? ¢O pueden
catalogarse también dentro del género histérico? ;Son auténtica
historia? ¢En qué sentido? (Gozan de valor histérico y objetivo?
{Merecen crédito? Y detrds de todas estas interrogantes: ¢Es autén-
tica e histérica la imagen de Jesus de Nazaret registrada en los
evangelios? (No estd deformada por una idealizacién hiperbélica?
¢Podemos llegar en realidad hasta el Jesus existencial a través de
los evangelios?

464. Orientaciéon historica.—El valor histérico de los evan-
gelios viene siendo atacado desde antiguo por el racionalismo en
una u otra forma.

1.° Ya en el siglo xvi1, B. Spinoza explicaba los milagros evan-
gélicos como meras hipérboles de narraciones orientales.

2.9 En el xvii, Voltaire, Diderot y,sobre todo, el profesor
de Hamburgo Reimarus propugnan la teoria del fraude: los ap6s-
toles, partidarios de un Jests de Nazaret rebelde y ajusticiado,
inventan su resurreccién y fraguan una vida maravillosa «para
vivir acomodadamente a costa de sus secuaces». Todos ellos parten
del prejuicio de la imposibilidad del milagro.

465. 3.9 Gottlob Paulus y Rendn admitirin més tarde un
fundamento histérico muy en el transfondo de los evangelios, pero
intentando explicar los hechos milagrosos como meramente naturales.
Hoy dia tales interpretaciones resultan a veces estridentes.

4.9 A mediados del siglo xix aparecen nuevas teorias mas
emparentadas con las heterodoxas hoy vigentes. F. Strauss, con
su teoria mitica, y la esciiela de Tubinga juzgan que los datos
contenidos en los evapgelios estin muy deformados por una tradicion
maravillosista de muchos aflos, ya que estiman que los evangelios
fueron escritos en época tardia y por autores que no fueron testigos
oculares de los hechos narrados.

466. 5.° En 1919, M. Dibelius publicaba en Tubinga su
obra Die Formgeschichte des Evangeliums, o historia de la formacién
del evangelio. Un grupo de investigadores protestantes han conti-
nuado por este nuevo camino, formando como una nueva escuela,
denominada de la Formgeschichte por el titulo de la obra de Dibelius 8.

7 Cf. S. Muroz IGLESIAS, a.c., p.291, Yy WIKENHAUSER, 0.C., 150.170.

8 Sobre los representantes de esta escuela, especialmente Bultmann, y la bibliografia

relativa a su postura, cf. M. Nicorau, SThS I, II 258 notas 29-32; J. Huby-X. Lton-Du-
FOUR, o.c., Note bréve sur I'Ecole de la sFormgeschichte» (p.89-93); E. GUTWENGER, Los Evan-
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Su principal representante es actualmente el famoso profesor R. Bult-
mann. Los autores de la nueva escuela aprovechan los magnificos
instrumentos de trabajo que les brindan los avances modernos en
critica literaria, sociologia, historia de las religiones, etc., e investi-
gan la historia o evolucién que ha sufrido la materia del evangelio
desde el comienzo de la tradicién hasta su fijaciéon por escrito du-
rante un periodo de treinta afios. La inquisicién se basa en dos
postulados:

a) La estructura o marco de los evangelios es artificial. Los
evangelios son obras de coleccién que constan de pequefias unidades
o fragmentos sueltos—escenas, sentencias, etc.—, compilados y
¢nlazados por los evangelistas.

b) Estos microelementos evangélicos han sido elaborados, «for-
mados», en y por la comunidad, una comunidad analoga a los medios
populares forjadores de leyendas o historias mixtas, en que lo real
se mezcla y funde con lo maravilloso. Ejemplo: la Leyenda durea.
Porque la comunidad no se interesa propiamente por el dato bio-
grafico. Y si, en cambio, anhela descollar con su héroe sobre otras
comunidades vecinas.

De ahi que haya que descubrir a través de los actuales evange-
lios esos microelementos anteriores. Bultmann clasifica las palabras
de Jesus en palabras de sabiduria o proverbios, palabras proféticas
y apocalipticas, palabras legales o reglas para la comunidad. Entre
los hechos pueden distinguirse los paradigmas, las narraciones
breves, las leyendas, los mitos, la historia de la pasién, etc. Una
vez disociados y catalogados los diversos elementos, hay que retra-
zar su historia o evolucién individual hasta el momento de su com-
pilacién en el evangelio escrito. En todo caso, supuesto el postulado
de la transformacién comunitaria, se intenta la depuracién o «des-
mitologizacién» de los datos evangélicos. Porque los evangelios per-
tenecen al género histérico, pero no al estricto género histérico,
sino al popular, mixto o legendario. Por tanto, revelan no al Jests
histérico, sino al Cristo de la fe; compilan y transmiten no una
biografia de Jestis de Nazaret, sino un testimonio de la fe comuni-
taria en el «Sefior Jesus» glorificado.

467. Nuestra solucién.—La tradicién catélica mantiene sin
duda alguna que los evangelios pertenecen al género histérico en
un sentido estricto. No son leyendas, meras alegorias ni siquiera
novelas histéricas. Son verdadera historia. No, cierto, al modo de
la historia cientifica moderna, preocupada de detallar la topografia
y cronologia y encadenacién de los hechos, sino al modo de la his-
toria antigua semitica o grecolatina, verdadera historia también por
conformarse con los hechos realmente sucedidos. Por tanto, mere-
cen crédito y nos conducen objetivamente al conocimiento del
Jests existencial, histérico.

ProrosiciON: Los evangelios sindpticos poseen valor histérico.

gelios y la alta critica no catdlica en la obra citada Verbum Dei, dirigida por B. ORCHaRD, etc.
(604-609); X. LEON-DUFOUR, 0.c., c.6 I.; WIKENHAUSER, 0.C., § 27,1.
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468. Demostracion.—I. Un primer argumento, tradicional,
parte de la autenticidad o genuinidad de los evangelios, probada ya
en el articulo 1 de este mismo capitulo (n.353-426). La considera-
cién de las cualidades de los autores Mateo, Marcos y Lucas lleva
a la conclusién de que sus obras son estrictamente histéricas. La
prueba puede condensarse asi:

Los evangelios sindpticos poseen valor histérico porque

1) pertenecen al género histérico y

2) nos consta de la ciencia

3) v de la veracidad de sus autores.

469. 1. Los evangelios sindpticos pertenecen al género histéri-
co.—a) Entre los elementos diversos que forman los evangelios,
son facilmente diferenciables algunos no histéricos en si mismos,
como las parabolas de estilo alegérico, los himnos de género poético,
los sermones de tipo parenético, etc. Algunos de ellos se distinguen
evidentemente por el contexto; otros, por ejemplo, las pardbolas,
por indicacién del texto mismo (cf. Mt 13,3.34s...). Otros elementos,
en cambio, y el conjunto 9, la narracién de los hechos y palabras de
Jestis estan escritos en el estilo histérico ordinario a esta clase de
obras; «Jesus fue..., hizo..., dijo...», con algunas determinaciones
topograficas y cronolégicas 10, que concuerdan con datos histéri-
cos y arqueoldgicos obtenidos de otras fuentes. A primera vista,
pues, los evangelios se presentan como obras histéricas.

470. b) Quien no tiene prejuicios contra la posibilidad del
milagro, -no encuentra en los evangelios exageraciones ridiculas y
fantasticas, indicio claro de «historia» fingida o legendaria. Por el
contrario, la sobriedad, sencillez, objetividad, franqueza y espontanei-
dad que resaltan en ellos tanto al describir hechos sublimes como
flaquezas humanas, refuerzan la propensién a admitirlos como ver-
dadera historia. En este sentido es muy significativo el cotejo de
los evangelios canénicos con los apécrifos, tejidos con frecuencia
por relatos fantésticos y narraciones maravillosistas, ante los que la
Iglesia adopté desde antiguo una prudente actitud de reserva, cuan-
do no de franca condena, como antes sefialamos.

471. 2. Nos consta de la ciencia de los evangelistas.—a) De
los autores de los tres evangelios sinépticos, uno, Mateo, era testigo
ocular inmediato de los hechos y convivié sin duda con muchos
otros testigos de toda excepcién; Marcos trasladé a su evangelio
«on diligencia» las experiencias y recuerdos de Pedro 11 y traté

9 Una parabola no es histdrica en si misma, en cuanto lo narrado no corresponde a nin-
gun hecho realmente sucedido. Pero es histérica en el conjunto, si en realidad fue dicha en las
circunstancias presentadas por el historiador.

10 No tantas como desearia hoy nuestro gusto histérico-cientifico detallista, pero mas
que suficientes para una obra verdaderamente histérica.

1t «Marcos, que fue el intérprete de Pedro, puso puntualmente por escrito, aunque no
con orden, cuantas cosas recordé referentes a los dichos y a los hechos del Senor. Porque ni
habia oido al Sefior ni le habfa seguido, sino que mas tarde, como dije, siguié a Pedro, quien
daba sus instrucciones segin las necesidades, pero no como guien compone una ordenacién
de las sentencias del Sefior. De suerte que en nada falté Marcos poniendo por escrito algunas
de aquellas cosas tal como las recordaba. Porque en una sola cosa puso su cuidado: en no
omitir nada de lo que habia oido o mentir absolutamente en ellas». Eusebio de Cesarea trans-
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probablemente con otros muchos discipulos de primera hora
(cf. Act 12,12); ni Lucas ni su inmediata fuente principal, Pablo,
conocieron directamente a Jesus, pero el autor del tercer evangelio,
con temperamento de historiador, procuré «informarse exactamente
de todo desde los origenes» de «los que fueron testigos oculares
y ministros de la palabra» (Lc 1,25), posiblemente hasta de la misma
Santisima Virgen Maria, Madre de Jesus.

472. b) Han quedado sefialados anteriormente los afios 45
v 70 (n.375.389.401) como fechas extremas entre las que hay que
situar la redaccién de los evangelios sinépticos. Por tanto, los evan-
gelios fueron escritos de quince a cuarenta afios después de ocurri-
dos los sucesos, tlempo no suficiente para una transfiguracién
deformadora de tipo legendario o mitico, sobre todo en la mente
de los autores mismos y entre tantos testigos oculares.

473. c¢) Los hechos narrados son hechos fdciles de captar por
su sencillez humana, o por su fascinacién extraordinaria, o por su
encanto especial. También los dichos evangélicos aparecen faciles
de retener: unas veces por su forma concisa, ritmica, hiriente o
antinémica; otras por la brillantez de las metéforas o el colorido de
las pardbolas. Con frecuencia la repeticién de las ideas, pardbolas,
consejos, facilitaria la retencién al menos de una sintesis. Y siempre
hay que contar con el desarrcllo excepcional de la memoria y el
apego a la conservacién de la tradicién oral propia de los antiguos
semitas 12,

474. 3. Nos consta de la veracidad de los evangelistas.—
¢) Aunque el testimonio propio no siempre sea valido, no por eso
conviene pasarlo por alto. Lucas afirma su propia veracidad en el
prologo de su evangelio.

b) El examen critico interno expuesto en la primera parte de
este argumento (n.469-470) predispone ya en favor de la veracidad
de los autores. Sobre todo, si se tiene en cuenta la franqueza con
que hablan de sus propios defectos y humillaciones y aun de los
fracasos humanos de Cristo. Un ejemplo convincente es la figura
de Pedro patentizada en el evangelio de San Marcos. Tanto la tra-
dicién eclesiéstica como la observacién interna nos llevan a recono-
cer tras el evangelista los recuerdos y palabras del mismo Pedro.
Y, sin embargo, es aqui donde Pedro sale peor parado; sus fallos
son narrados ruda y abiertamente (cf. Mc 8,33; 9,5s; 14,30s y 66-72).

475. c¢) Por otra parte, el mismo programa evangélico, con
sus pretensiones, exigencias y secuelas morales, no era materia
agradable de proponer sino en alas de una gran sinceridad y amor
a la verdad. Pablo mismo reconoce «la locura de la predicacién...
Porque... nosotros predicamos a Cristo crucificado, escdndalo para
los judios, locura para los gentiles» (1 Cor 1,21-23).
cribe este fragmento de la Explicacion de sentencias del Seiior, escrita hacia 130 por Papfas,
quien a su vez pone estas palabras en boca de Juan el Anciano, discipulo del Serior. Cf. Frag=
mentos de Papias 11 15, en D. Ruiz BueNo, Padres apostélicos (Madrid 1950, BAC 65).

12 Cf. L. CErFAUX, La probité des souvenirs évangeliques: EphThLov 4 (1927) 13-28, ¥

Recueil Lucien Cerfaux 1 369-387 (Gembloux 1954); J. LEaL, Forma, historicidad y exégests
de las sentencias evangélicas: EstEcl 31 (1957) 267-325.
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476. d) Mas ain: del mantenimiento de esa predicacién oral
y escrita los apdstoles ni lograron ni pudieron tener esperanza de
lograr honores, fama, comodidades. Al contrario, desde el princi-
pio sufrieron persecuciones, circeles, azotes, trabajos, miserias y, al
fin, una muerte afrentosa (cf. Act 4,1-31; 1 Cor 4,9-13; 2 Cor 11,
23-28). La vida y la accién de esos hombres se hace incomprensible
sin un amor loco por la verdad.

477. e) Lo que sabemos de las cualidades humanas, morales
y religiosas de los apdstoles y evangelistas a través de su doctrina,
vida y muerte, confirma la conviccién de su veracidad. Un fraude
en asunto religioso tan trascendental seria de una malicia de lo mas
refinada: inconcebible en tales hombres.

f) En fin, no resulta posible una narracién fraudulenta o sim-
plemente falsa de unos hechos recientes publicada entre testigos
contemporaneos amigos y perseguidores del biografiado. Y es cierto
que entre amigos y enemigos no se levantd protesta alguna contra
la historicidad de lo narrado, puesto que esas voces hipotéticas
hubieran llegado hasta nosotros lo mismo que los escritos hipoté-
ticamente impugnados.

478. II. Este nuevo argumento prescinde de la genuinidad de
los evangelios. Estos poseen valor histérico, gozan de historicidad
comprobable, aun cuando no hubieran sido redactados por Mateo,
Marcos y Lucas. La misma comunidad primitiva autentiza su his-
toricidad. Precisamente lo contrario del segundo postulado de la
escuela de la Formgeschichte. La prueba se basa en el modo evolu-
tivo de formaciéon de los evangelios escritos, considerada en el ar-
ticulo I de este mismo capitulo (n.449-453). Y puede ser resumi-
da asi:

" Los evangelios sindpticos poseen valor histérico: lo prueba la ga-
rantia de historicidad con que los avala la comunidad primitiva.

479. a) El examen critico de los evangelios, tanto externo
como interno, garantiza su procedencia, al menos mediata, de un
medio palestinense anterior al afio 70. Y una formacién a base de
pequerios elementos presindpticos, que comparados, por ejemplo, con
los elementos paulinos, anteriores, se revelan como precedentes al
afio 50.

480. b) Aun en el supuesto de que los evangelistas hubieran
sido meros compiladores, no responsables de la historicidad de esos
microelementos, la comunidad contemporanea sale garante de ella.
En efecto, hemos visto que la comunidad primitiva no es turba indi-
ferenciada, sino un grupo estructurado, en la que la ensefanza des-
ciende por via autorizada a través de testigos encargados de trans-
mitir celosamente sus recuerdos. Por otra parte, la Iglesia estaba
entonces dividida en pequerias comunidades locales, que se controla-
ban mutuamente y entre las que existian relaciones a veces discor-
dantes (cf. 1 Cor 1,10-13). La aceptacién unanime de los materiales
tradicionales atestigua y avala la persuasién de historicidad en aque-
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lla Iglesia primitiva multiple y jerdrquica a un tiempo, verdadera-
mente organica.

481. ¢) Es también interesante advertir que esa aceptacién
comunitaria recae a la vez sobre tradiciones y escritos algo diver-
gentes en detalles menudos. Ello demuestra que la comunidad no
se intimida ante esas pequefias diferencias 13 y mantiene su voto
de confianza histérica en el hecho narrado. Porque entiende, ademds,
el evangelio y los evangelios no como un relato biogrdfico, sino como
el testimonio de un hecho.

482. III. Esta altima consideracién, mas que argumento, es
confirmacién de cualquiera de los dos argumentos anteriores. Es un
hecho la aceptacién unanime e indiscutida de la historicidad evan-
gélica en los primeros siglos: por la Iglesia y los Santos Padres
(cf. San Clemente de Roma, San Ignacio de Antioquia, San Poli-
carpo de Esmirna, San Justino, filésofo y martir, etc.); por los mis-
mos judios (cf. comentarios al Talmud); por los paganos Celso,
Juliano, etc., que intentan «interpretar» a su modo ciertos pasajes;
por los herejes Cerinto, Valentin, Marcién, etc., quienes mutilaban
algunas pericopas evangélicas precisamente para no tener que admi-
tir ciertos elementos como histdricos.

483. Valoracion teologica.—El valor histérico de los evange-
lios sindpticos, ademds de ser claramente clerto para el critico, es
para el catélico una verdad de fe divina y catélica recalcada por la
tradicién, el magisterio ordinario y el comportamiento cotidiano de
la Iglesia, que ha utilizado siempre los evangelios presuponiéndolos
histéricos.

Mais en concreto, el 3 de julio de 1907, el Santo Oficio publicé
contra los modernistas el decreto Lamentabili—confirmado en for-
ma ordinaria por San Pio X 14—, en el que se hallan condenadas. as
tres proposiciones siguientes contra la historicidad de los evan-
gelios:

13. Las pardbolas evangélicas las compusieron artificiosamente los
mismos evangzlistas y los cristianos de la segunda y tercera generacién,
y de este modo dieron razén del escaso fruto de la predicacién d= Cristo
entre los judios.

14. En muchas narraciones los evangelistas no tanto refirieron lo que
es verdad cuanto lo que creyeron mas provechoso para los lectores, aunque
fuera falso.

13 En el estadio de teologia fundamental en que ahora nos hallamos, podriamos prescin-
dir del carisma de la inspiracién y de la consecuente inerrancia de los libros sagrados y pre-
terir la posibilidad de pequefios errores—por ejemplo, si tal milagro ocurri6 en esta o aqueila
ciudad—-, que no afectaran a la historicidad sustancial. Aparte de que puede concebirse per-
fectamente la existencia de ciertas divergencias sin error ninguno. Dos fotografias de un
mismo objeto tridimensional captan y exhiben facetas distintas, a veces aparentemente no
concili?bles‘ Mucho mas si, en vez de ser fotografias, son pinturas, aunque sean copias del
natural. .

14 Por lo tanto, se trataba de una «doctrina que ha de recibirse, de modo que la opuesta
es temeraria», segun las Calificaciones teoldgicas propuestas al principio de este volumen.
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15. Los evangelios fueron aumentados con adiciones y correcciones
continuas hasta llegar a un canon definitivo y constituido; en ellos, por
ende, no quedé sino un tenue e inclerto vestigio de la doctrina de Cristo

(D 2013-15). :

484. Y pocos afios mas tarde la Comisién Biblica respondia
a algunas consultas formuladas sobre los evangelios sindpticos:

Si por el hecho de que el autor del primer evangelio persigue principal-
mente un fin apologético y dogmdtico, es decir, demostrar a les judios que
Jests es el Mesfas anunciado de antemano por los profetas y nacido de la
estirpe de David, y que ademas no siempre guarda el orden cronoldgico en
la disposicién de los hechos y dichos que narra y refiere, puede de ahf de-
ducirse que no han de tomarse como verdaderos tales dichos y hechos;
o si puede también afirmarse que los relatos de los hechos y discursos de
Cristo que se leen en el mismo evangelio han sufrido alguna alteracién
y adaptacién bajo el influjo de las profecias del A. T. y del mas adelantado
estado de la Iglesia, y que, por ende, no estin conformes con la verdad
histérica.

Resp.: Negativamente 2 las dos partes (D 2153) 15.

Si los dichos y hechos que Marcos narra diligentemente y como gra-
ficamente conforme a la predicacién de Pedro, y Lucas expone sinceri-
simamente, después de seguirlo todo diligentemente, desde el principio, por
medio de testigos totalmente fidedignos como que desde el principio lo vieron
por si mismos y fueron ministros de la palabra [Lc 1,2s], reclaman con razén,
para sf, aquella plena fe histérica que siempre les presté la Iglesia, o, por
el contrario, hay que considerar tales dichos y hechos como desprovistos,
al mznos en parte, de verdad histérica, ora porque los escritores no fueron
testigos oculares, ora porque en uno y otro evangelista se sorprende no raras
veces defecto de orden y discrepancia en la sucesién de los hechos, ora por-
que, habiendo venido y escrito mas tarde, hubieron forzosamente de referir
concepciones extrafias a la mente de Cristo y los apéstoles o hechos ya
méis o menos contaminados por la imaginacién popular, ora, finalmente,
porque cada uno segin su fin condescendié con ideas dogmaticamente
preconcebidas.

Resp.: Afirmativamente a la primera parte; negativamente a la segunda
(D 2163) 16,

485. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—1. La postu-
ra racionalista ante el milagro es inconciliable con una sana y objetiva
investigacién critica, por aprioristica. Quien no admite la posibili-
dad del milagro, se plantea en vano el problema del valor histérico
de los evangelios: comienza su indagacién con un desvio funda-
mental.

2. En cambio, no puede negarse que el segundo postulado de
la escuela de la Formgeschichte contiene algunos trazos de verdad.
La experiencia cotidiana demuestra la facilidad con que evoluciona
v se deforma una noticia que corre de boca en boca. Mucho mis,
cuando cae bajo el influjo de fobias o filias. Tal vez todavia mas
entre los pueblos antiguos, mas «nfantiles» en algiin sentido. Los
apdécrifos son una prueba de todo ello. Pero también es cierto que,

15 Cf. X. LtoN-Durour, o.c., c.1 112 (p.153-155), vy L. PiroT, Evangiles et Comission bi-
blique: SDB 2,1245-47.
16 Cf. Piror, l.c., 1257-61.
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cuando se trata de algo vital de cierta importancia y gravedad, el
choque de las diversas versiones y la constatacién buscada en fuen-
tes mas autorizadas acaban por poner las cosas en su punto. En
nuestro caso no hay duda que la figura de Cristo suscité en todo el
mundo mediterrdneo una gran conmocién y que los nuevos cristia-
nos se sintieron arrastrados por una gran simpatia hacia El. Pero :
la gravedad del cambio de vida exigido a los neoconversos y la vi-
gilancia de los jerarcas, testigos autorizados y hombres de concien-
cia, tuvieron que resultar forzosamente dos poderosos elementos de
depuracién de todo exceso exorbitante. La postura contraria de la
Iglesia primitiva ante fuentes candnicas y apécrifas lo confirma.

486. 3. Otro de los equivocos de la misma escuela brota de
su concepcién demasiado univoca de la historia al solo estilo de his-
toria cientifica moderna, criticamente detallista. Si Unicamente la
historia actual fuera verdadera historia, habria que reconocer que
los evangelios no son histéricos. Pero si existen otras formas de
verdadera historia, narraciones adecuadas a la realidad de lo suce-
dido, est4 claro que los evangelios poseen un valor auténticamente
histérico.

Tampoco hay que entender esta adecuacién de un modo «foto-
grifico» o «magnetofénicor. No hay por qué exigir a un autor an-
tiguo, aunque se trate de un testigo ocular como Mateo, una por-
menorizacién detallada de las circunstancias ni un orden estricto en
lo narrado. Ademads de que no se debe olvidar que, en concreto, el
evangelio de Mateo «no quiere ser tanto una exposicién histérica
cuanto un escrito didéctico» 17, no destituido por eso, sin embargo,
de valor histérico. Lo mismo que el evangelio de Marcos. Y recuér-
dese que Papias admite en él la falta de orden al mismo tiempo que
defiende su historicidad 18. Cuanto a las palabras atribuidas a Jesus
en los evangelios, tampoco tienen por qué ser siempre exactamente
las mismas que Jesus en realidad pronuncié. Respecto del idioma,
desde luego, nunca. Porque Jesus las pronuncié, al menos ordina-
riamente, en arameo. «Las sentencias evangélicas nos dan la doctri-
na de Jesus, la forma general de su pensamiento y también, en de-
terminados casos, la particular, que se conservé oralmente gracias a
los recursos mnemotécnicos, al interés y especiales condiciones de
los oyentes, tan distintas de las modernas nuestras» 19.

487. 4. La critica independiente ha impugnado singularmen-
te la historicidad de los evangelios de la infancia—comienzos de Mateo
y Lucas, capitulos 1.9 y 2.—, creyendo descubrir en ellos ¢paren-
tescos y dependencias evidentes (!) de fondo y forma respecto a las
leyendas que en todo tiempo y lugar se suelen formar en torno a la
nifiez, histéricamente oscura, de grandes personajes histéricos o
mitolégicos» 20. La simple semejanza de los relatos no harfa tam-

17 A. WIKENHAUSER, 0.C., 150,

18 Fragm. II 15; cf. nota r1.

19 L EAL, a.c., 32I.

20 MuNoz IGLEs1as, Los evangelios de la infancia y las infancias de los héroes: EstBibl 16
(1957) 6. En todo este apartado seguimos a este autor. Cf. el articulo citado (p.5-36) y los
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balear una demostracién bien afianzada, que comprueba el valor
histérico del conjunto fundamentalmente integro de los tres evan-
gelios sindpticos. Pudiera muy bien no tratarse de otra cosa que del
empleo de ciertos «procedimientos literarios subordinados a una
intencién didactica» 21, que no empanaran el valor histérico del re-
lato. Sin embargo, una comparacién atenta de los evangelios de la
infancia con las leyendas de las infancias de los héroes parece llevar
a la conclusién de la ausencia de influjos aun puramente externos
y literarios. En cambio, parece clara en el comienzo del evangelio
de Lucas la existencia de un procedimiento literario imitativo del
Antiguo Testamento 22. El arquetipo principal del relato lucano
seria la pericopa de la infancia de Samuel (1 Sam 1s). Lucas selec-
ciona, agrupa y teje los hechos de la infancia de Jesus «sobre el
cafiamazo» de los primeros capitulos del libro 1 de Samuel. Este
«lichet redaccional» «de suyo no prejuzga en contra de la historici-
dad estricta de los distintos elementos». De todas maneras, la per-
fecta comprensién de los matices de esta historicidad concreta exi-
ge aun més estudio y mas luz. «Hasta dénde el artificio compro-
mete la historicidad estricta del relato tal como suena, es algo muy
dificil de precisar» 23. ;Compromete o corrobora? Porque la hipd-
tesis que adivina tras el texto de Lucas la mentalidad y el estilo y
aun tal vez una fuente escrita por San Juan, tiene sus visos de vero-
similitud. Asi se explicarian «el cardcter levitico y mariano del evan-
gelio de la infancia», su semitismo, aun esa «forma imitativa y es-
quematizada» que puede advertirse también en el cuarto evangelio.
Sin dejar de reconocer en la redaccién final la mano de Lucas, por
ejemplo, ¢en las dos introducciones cronolégico-histéricas a las es-
cenas de Zacarfas y del nacimiento de Cristo» 24, Si asi fuera en
realidad, una intervencién tan directa de Juan, el «discipulo amado»,
que se hizo cargo de Maria a la muerte de Jests (Jn 19,26s), corro-
boraria evidentemente el valor histérico del evangelio de la infancia.

488. Cuestion complementaria: Problema sindptico. — Los
evangelios sinépticos reciben este nombre, porque presentan entre
si tales semejanzas que pueden muchas veces ser puestos en co-
lumnas paralelas y abarcados «de un solo golpe de vista» (cUv-oyss,
mirada de conjunto). Este hecho merece ser analizado antes de que
intentemos buscarle una explicacién.

El contenido de los tres primeros evangelios es, a grandes ras-
gos, el mismo. Hallamos los mismos milagros, las mismas parabo-
las, los mismos sucesos principales de la vida de Jests. Para mayor
evidencia basta comparar los sinépticos entre si y con San Juan.

dos siguientes: Géneros literarios en los evangelios: EstBibl 13 (1954) 289-318; El evangelio de
la infancia en San Lucas y las infancias de los héroes biblicos: EstBibl 16 (1957) 329-382.
Cf. también R. LAURENTIN, Structure et théologie de Luc I-II (Paris 1957); J. CoppeNs, L’Evan-
gile lucanten de ’enfance: EphThLov 33 (1957) 729-735.

21 §. MunNoz IGLEsIAS, a.c., 16 p.36.
D 1;2 Se le ha denominado «procedlmxento antolégicor. Cf. A. RoBERT, Littéraires (Genres):

5,411,
23 8. MunNoz IGLEsIAS, a.c., 16 p.355.
24 S, Muroz IGLEsIAS, a.c., 13 p.315-318.
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Suele hablarse de una tradicién triple (recogida por los tres evange-
lios), doble (recogida por dos), sencilla (de uno solo). La tradicién
triple se extiende a mas de la mitad de Mc, a un tercio de Mt, a
menos de un tercio de Lc. Por otra parte, Mc tiene propios sélo
unos 50 versiculos. La doble tradicién se extiende a una quinta
parte de Mt-Lc. Mt tiene propios mis de 300 versiculos, y Lc de
500 a 600.

En detalle, las diferencias entre los tres evangelios son innume-
rables. Un ejemplo significativo es la oracién dominical, que en
Mt tiene siete peticiones y en Lc cinco (Mt 6,9-13; Lc 11,2-4).

El orden de los materiales evangélicos es idéntico en los sinép-
ticos: la preparacién del ministerio, el ministerio en Galilea, una
subida a Jerusalén, la pasién y la resurreccién. Queda la impresién
de que una catequesis primitiva ha estampado una marca definitiva
sobre los sucesos de la vida de Jesus.

Las concordancias de expresién son muy chocantes. Encontra-
mos ciertas notas o paréntesis exactamente en el mismo punto de
la narracién, sin que se vea que estan pedidas por el movimiento
narrativo: comparense Mt 9,6; Mc 2,10; Lc 5,24 («dice al paraliti-
co»). La misma glosa en Mt 24,15 y Mc 13,14 (¢el que lee, entienda»).

El nimero de versiculos absolutamente idénticos es poco ele-
vado, pero hay parecidos sorprendentes: asi, la predicacién de Juan
Bautista estd referida en 63 palabras por Mt-Lc, y sélo difieren en
uno o dos casos. La identidad verbal se nota mucho mas en los di-
chos del Sefior que en la parte narrativa.

Hay alguna palabra que no se encuentra en ninguna otra parte
del N. T., y, en cambio, se halla en el mismo pasaje sinéptico:
asi Mt 9,15; Mc 2,20; Lc 5,35 (&mop8il); otro ejemplo curioso es el
¢gmovolov de Mt 6,11 y Lc 11,4; existe ademads la particularidad de
que sélo se conoce un caso cierto del empleo de esta palabra antes
de los evangelios, y ninguna en toda la literatura primitiva cristia-
na, a excepcién, naturalmente, de los comentarios a este pasaje de
los sinépticos.

Hay citas explicitas del A. T. que a veces son idénticas en los
tres evangelios, y, sin embargo, no se encuentran en esa forma ni
en el texto hebreo ni en el griego de los Setenta; p.ej., Mt 3,3;
Mc 1,3; Le 3,4 (la misma modificacién para aplicar al Mesias lo
que en el original estd dicho de Yahvé).

489. Las diferencias son también muy significativas, de modo
que en una misma estructura las palabras estdn cambiadas: asi
Mt 23,13 y Lc 11,52, Otras veces las palabras permanecen fijas y
la estructura queda variada, y esto conservando las palabras el mis-
mo sentido (Mc 1,26 y Lc 4,33; Mc 1,27 y Lc 4,36), o adquiriendo
la misma palabra otra significacion (Mc 1,45 logos = milagro;
Lc 5,15 logos = renombre). Comparese una misma escena en Mt 15,
27 (caen las migas de la mesa) y en Mc 7,28 (los cachorrillos estin
comiendo debajo de la mesa).
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490. Las explicaciones de este hecho, tan extraordinario en
la literatura universal, quedan determinadas en funcién de tres ele-
mentos principalmente. Presentados por su orden de aparicién son:
Los sinépticos son traducciones, parecidas y a la vez diferentes, de
una misma fuente aramea (G. E. Lessing en 1784); hay dependen-
cia de un evangelio con respecto a otro: Mc es el mds antiguo, del
cual dependen parcialmente los otros dos (G. C. Storr en 1786),
o Mt es el primero y Mc lo ha resumido (J. J. Griesbach en 1789);
lo que existié fue un evangelio oral, y, partiendo de él, fueron escri-
tos los tres (G. Herder en 1796).

491. El elemento de la tradicién oral supone que la catequesis
primitiva fue rdpidamente estereotipada, en razén de la pobreza de
vocablos del arameo y seglin las leyes de la continua repeticién;
se diferencié segun las exigencias de los medios en que se daba la
catequesis. Este elemento es muy admisible, pero no como exclusivo,
pues largas secuencias con 15 pericopas distribuidas en un mismo
orden no parecen justificables en este sistema. Ademds quedan mu-
chos detalles de concordancias y diferencias sin explicar.

El elemento de la interdependencia es generalmente retenido.
Hay quienes piensan que la genealogia de los sinépticos arranca
de Mt, pasa por Mc a Lc; asi Dom Chapman en 1937 y Dom Butler
en 1951. No obstante, la prioridad literaria de Mc tiene casi valor
de dogma critico, aunque prueba perentoria no parece existir.

Las fuentes documentarias, como elemento de explicacién, han
de tenerse muy en cuenta (cf. Lc 1,1), pero ha de reconocerse que
atin estamos muy lejos de la suficiente concordia entre los autores
respecto a la sefialacién concreta de estas fuentes.

En conclusién, parece que hemos de admitir todos estos elemen-
tos sin exclusivismos. La tradicién oral trabaja continuamente al
principio y en el decurso de la tradicién evangélica. Deben existir
contactos literarios, pero quizds Unicamente en la documentacién
presinéptica mads o menos sistematizada 25.

ARTICULO I11
Valor historico del evangelio de San Juan

492. Bibliografia: M. Nicorau, S. I., SThS 1, II 357-361; TH. CaLMmEs, L'Evangile
selon Saint Jean: Etudes Bibliques (Paris 1904); M. LEPIN, La valeur historique du quatriéme
évangile 2 t. (Paris 1910); H. DURAND, Evangile selon Saint Jean: Verbum Salutis 4 (Paris 1927);
M.-J. LAGRANGE, Le réalisme historique de I'Evangile selon Saint Jean: Revue Biblique 46
(1937) 321-341; F.-M. BrauN, Evangile selon Saint Jean: La Sainte Bible PiroT-CLaMER X
(Paris 1950); S. MuRoz IGLESIAS, Documentos Biblicos (BAC 136, Madrid 1955); F.-M. Braun,
Jean le théologien: Etudes Bibliques (Paris 1959); A. RoBERT-A. FEUILLET, Introduction d
la Bible IT (Tournai 1959); L'Evangile et les Epitres de Saint Jean: La Sainte Bible de Jérusalem
(Paris 1960); A. WIKENHAUSER, Introduccion al Nuevo Testamento (trad. Barcelona 1960);
J. LeAr, Evangelio de San Juan: La Sagrada Escritura, NT I (BAC 207, Madrid 1961).

493. El problema.—La historicidad del evangelio de San Juan

parece comprometida por su diferencia radical con los evangelios
sinépticos. Desde la mds remota antigiiedad se planteé el pro-
25 Cf. RoBert-FruiLrer, Introduction... 259-205. Posteriormente, BR. DE SOLAGES,

Synopse grecque des évangiles. Méthode nouvelle pour resoudre le probléme synoptique (Tou-
louse 1958). .
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blema. Dio lugar a discusiones apasionadas sobre la cronologia de
la pasién y la celebracién de la Pascua 1. ¢Cémo los sinépticos han
descuidado los hechos, doctrina y rasgos que definen tan profunda-
mente al Cristo del cuarto evangelio? ¢O es que éste ha brotado
de la lenta meditacién de Juan en medio de la primera comunidad
cristiana?

El Cristo de los tres sindpticos a) habla de modo concreto y po-
pular; b) centra su predicaciéon en el mensaje del reino; ¢) sus mila-
gros son actos de misericordia que presuponen la fe de los hom-
bres; d) sus disputas con los fariseos giran en torno a la casuistica
legal; e) su moral predica la pobreza, el desprendimiento, la v1g1-
lancia, el abandono en Ta providencia del Padre..

Sin embargo, el Cristo de Juan a) predica de modo abstracto y
doctrinal sobre la vida, la luz, la verdad... Sus palabras son del .
mismo cufio que el prologo del evangelio y lat. Jn; b) sélo una vez -
pronuncia las palabras «Reino de Dios» (= clelos) (3,3-5); ¢) sus
milagros son ¢signos» que manifiestan su gloria y deben decidir la
fe de los hombres (2,11; 9,35; 11,4.40). Por esto narra los mas im-
presmfﬁfﬁtes la curacién de un ciego de nacimiento, de un tullido
de treinta y ocho anos, la resurreccién de un muerto enterrado hace
cuatro dias; d) sus disputas con los fariseos se centran en el proble-
ma de la fe en El, el Enviado del Padre; e) su moral, en el precepto
que encierra en si todos los mandamientos: el amor fraterno (13,
14ss; 15,12s.17). Compdrese con la 1 Jn 2,7-10; 3,11-23; 4,19-21.

La figura de Jesus estd dibujada de un trazo recto y simple:
cl Hijo enviado para revelar al Padre y comunicar su vida. Por eso
es la vida, la luz, la verdad, el camino. De la contraposicién con los
sindpticos surge, pues, la duda: ¢no nos habrd dado Juan una
meditacién personal de la vida de Jests, rica en teologia y simbolismo
subjetivo, pero carente de realismo histérico? ¢Su evangelio no
es mas bien una especulacién teolégica que una historia?

494. Orientacién histérica.—Juan no ha escrito una historia,
segin Baur (1867), Straus (1874), Réville (1890), Jiilicher (1906),
Holtzman (1908), Harnack (1902), Loisy...

Otros autores conceden historicidad a un ntcleo que ha servido
de base a las especulaciones de Juan. Para Bultmann, véase lo dicho
al tratar de la historicidad de los sinépticos.

Para Calmes, Battifol..., entre los catélicos, los discursos que
el cuarto evangelio pone en boca de Jests son interpretaciones de
su autor 2,

Nuestra solucién.—r'acrosicioN: El cuarto evangelio es un
documento histérico.

495. Demostracién.—No pretendemos probar aqui que todo
el cuarto evangelio cae dentro de las categorias histéricas. Ni que

1 Cf. Tu. Cawmes, L’Evangile selon Saint Jean 66; H. Duranp, Evangile selon Saint
Je. m XIIIs. En contra, M. NrcoLau, SThS I, II 350d.
2 Cf. M. Nicorau, o.c., 357,3.
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su historicidad es igual a la de aquellos libros que hoy hacen histo-
ria. Solamente que su narracién esta tejida con los datos de la reali-
dad y que éstos forman la trama basica del libro.

Una especulacién teolégica iria directamente contra el objetivo
intrinseco del cuarto evangelio: atestiguar con sefiales irrefutables
la encarnacién del Verbo que revela y ofrece a los hombres la vida
divina 3. Irfa también contra su objetivo extrinseco al pretender
refutar a los enemigos de la encarnacién con un mito vaporoso o
con un nucleo de historia perdido en el follaje de una continua
alegoria. Seria contradecirse a si mismo 4. ]

Por eso el evangelio de San Juan ofrece datos decisivos que
muestran su caracter histérico: a) el sentido de inmediatez a los
sucesos; b) las precisiones cronolégicas, y topograficas mas exactas
que las de los sindpticos; ¢) la descripcién del medio ambiente
histérico; d) los rasgos vivos de JesusS.

496. a) Quien escribe insiste en que es un testigo personal
(19-35), que, ademas, presenta el testimonio del Bautista (1,19;
3,26ss; 5,33; 10,41). Juan no presentard la infancia de Cristo, de
la que no fue testigo 6.

b) Solamente por el cuarto evangelio sabemos que Jests co-
mienza su ministerio en Judea y coincide con el Bautista (3,22-24).
Por los sinépticos creeriamos que Jests inaugura su predicacién en
Galilea y sucede a Juan. La afluencia de neéfitos al bautismo de
Jesus intranquiliza a los jefes, y el Maestro decide abandonar la
Judea. Entonces se pone en marcha, a través de Samaria, hacia la
Galilea (4,1-4) para comenzar el ministerio narrado por los sinép-
ticos. Dato de cronologia relativa descuidado por éstos y sehalado
por Juan.

Si no fuera por el cuarto evangelio pensariamos que todo el
ministerio de Jesus se desarrollé en Galilea y podria encerrarse
en el espacio de un afio. Para los sinépticos, la actividad de Jesus
en Jerusalén dura sélo dos o tres dias inmediatamente antes de la
pasién. Resulta inexplicable que la catastrofe se fragiie en tan
poco tiempo. Sin embargo, por Juan sabemos que, al menos, durante
tres fiestas de la Pascua se extiende el ministerio de Jesus (2,13-23;
6,4; 12,1) y que en este tiempo hizo cuatro viajes a ]erusalén (2,13;
5,1; 7,10; 12, 12). Dada la importancia y la extensién que tiene el
ministerio Jerosollmltano se explica el choque de Jests con los
dirigentes y la represalia del aprisionamiento y la muerte. Y, su-
puestas las tres Pascuas narradas por Juan, la actividad publica de
Cristo hubo de ocupar, al menos, dos afios completos. Por tener
Juan un cuadro cronolégico méas amplio que los sinépticos podra
colocar cada suceso en su lugar7.

3 Cf. F. M. BrauN, Evangile selon Saint Jean 307.

4 Para el sentido antignéstico del cuarto evangelio puede verse A. WIKENHAUSER, Intro-
duccion... 232.

5 Cf. F. M. Braun, o.c. 308.

6 En el cuarto evangelio, resuelta la autenticidad, no hay problemas serios para la histo-
ricidad. Cf. F. M. Brauy, l.c.; H. DuranD, Evangile selon Saint Jean X11ls.

7 Cf. Tu. CaLmes, L'Evangile selon Saint Jean 67.
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Por ultimo, la fecha que Juan sefiala a la pasién, la vispera de
la Pascua, es mucho mas verosimil que el dato sinéptico, el dia
mismo de la Pascua.

. b) Las precisiones topogréficas son claras. El cuarto
evangelio habla de una Betania (1,28) a la orilla izquierda del Jordan,
distinta de otra Betania préxima a Jerusalén (11,18). Especifica a
Canad de Galilea, distinta de la otra Cana (19,28). Describe la
piscina de Betsaida con cinco pérticos (5,1). Dato que se ha prestado
a considerarlo como una interpretacién meramente simbélica. Pero
los restos descubiertos de la piscina han confirmado la realidad his-
térica del dato 8.

Juan asienta sus relatos en tierra firme y los enmarca en el tiempo.
Si de la cronologia y la geografia se ha dicho que son los dos ojos
de la historia, del cuarto evangelio se debe decir que mira a través
de ella.

498. ¢) El medio ambiente del cuarto evangelio aparece con-
firmado por la historia. Jerusalén, con sus muchedumbres de pere-
grinos y prosélitos (12,20), su templo casi reconstruido (2,20) y
en sus atrios la turba de cambistas y mercaderes (2,13). La hostilidad
entre judios y samaritanos (4,9; 8,48) v la Galilea tenida en menos
(7,25). Las purificaciones de los judios (2,6; 3,25; 11,55), sus cos-
tumbres funerarias (11,38.44; 12,7; 19,31.40) y sus prohibiciones
(18,28; 19,31). El modo de hablar y discutir de Jests y sus adver-
sarios es también el del medio ambiente: el juridicismo judio mani-
fiesto en la discusién sobre el valor del testimonio (5,31s; 8,13-18)
y el largo debate sobre los hijos de Abrahén (8,31-59).

d) El Cristo de San Juan delata a un personaje que se mueve
en la vida de cada dfa. Ademés de los datos que apareceran en el
apartado «Enjuiciamiento de las razones opuestas», hay que destacar
un Jesus hecho siervo de los suyos (13,1-5), dispuesto a las preguntas
casi pueriles de éstos en medio de sus sublimes revelaciones (13,36s;
14,5-10.22; 16,16-33), familiar aun en el triunfo deslumbrante de
la resurreccién. En una obra destinada a manifestar la «gloria»
del enviado (2,11) y que destaca su majestad 9, la sencillez de
Jesus es una garantia de realismo histérico. Por ltimo, los rasgos
tan naturales y tan diferentes de las controversias con los judios
—pasién, rapidez en el didlogo—y de la despedida de los discipulos
—calor y reposo afectivos—parecen ser un eco de la realidad. Re-
léanse las paginas dedicadas por Juan a la vocacién de los primeros
discipulos o a la curacién del ciego de nacimiento para convencerse
de su realismo.

Si Juan ha inventado los datos de su evangelio, {por qué no
goza de la libertad de los apécrifos? El caricter de testimonio del
cuarto evangelio, sus datos cronolégicos, topograficos y ambientales,
el realismo cercano de la figura de Jesus, someten al evangelista a

8 Cf. J. M. LagraNGE, Le réalisme historique de I'évangile selon Saint Jean: Revue Bibli-
que 46 f(1937) 329; L’Evangile et les épitres de Saint Jean (Bible de Jérusalem) 43.90.
. 0.C., 44.
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los canones de la verdad comprobada, que al extenderse por el
relato—véanse las referencias—forman su trama basica. La especu-
lacién simbélica no se apoya en la realidad. Reducir una obra,
cuyo estilo y cuyos datos han sido aqui esbozados, a una meditacién
puramente subjetiva, o en su mayor parte vacia de contenido obje-
tivo, seria ir contra el valor intrinseco patente del cuarto evangelio,
encontrar una contradiccién flagrante entre el intento y el camino
elegido por su autor y quizd también atribuirle el engafo preten-
dido de sus lectores contra el que expresamente protesta (19,35;
21,24). Ninguna razén tenemos para admitir estas contradicciones
y si, por el contrario, para creer que «su testimonio es verdadero
y que dice a conciencia la verdad para que nosotros creamos».

499. Valoracion teolégica.—Encontramos los siguientes do-
cumentos eclesiasticos sobre la historicidad del evangelio de San
Juan.

En el pontificado de Pio X

Respuesta de la Pontificia Comision Biblica sobre el autor y la
verdad histdrica del cuarto evangelio. 20 de mayo de 1907: «Si, a pesar
de la practica, constantisimamente vigente desde el principio en
toda la Iglesia, de argiiir con el cuarto evangelio como documento
propiamente histérico, considerada, no obstante, la indole peculiar
del mismo evangelio y la manifiesta intencién de su autor de ilus-
trar y de probar la divinidad de Cristo por los mismos hechos y
sermones del Sefior, se puede decir que los hechos narrados en el
cuarto evangelio fueron inventados en todo o en parte para que
fuesen alegorias o simbolos doctrinales, y que los sermones del
Sefior no son verdadera y propiamente sermones del mismo Sefior,
sino composiciones teoldgicas del escritor, aunque puestas en boca
del Senor (D 2112).
Resp.: Negativamente».
El decreto Lamentabili, de 3 de junio de 1907 (D 2016-8).
La enciclica Pascendi, de 8 de septiembre de 1907, condena:
«Disciernen con esmero estas dos historias; a la historia de la fe,
» adviértase bien, oponen la historia real en cuanto real. De aqui
sale, como ya dijimos, un doble Cristo: el uno, real, y el otro, que
nunca existié de verdad, sino que pertenece a la fe; el uno, que vivié
en determinado lugar y época, y el otro, que sélo se encuentra en las
piadosas especulaciones de la fe; tal, por ejemplo, es el que presenta

_ el evangelio de Juan, libro que no es todo ¢l mis quc especulacién»
(D 2097).

En el pontificado de Benedicto XV

La enciclica Spiritus Paraclitus, de 15 de septiembre de 1915,
condena a los que dicen quz los evangelistas (y se refiere prinzipal-
mente al cuarts evangelio) y la primera generacidn cristiana trans-
formaron el me2nsaje dz Jesus, inventando y afadiendo por su
cuenta (D 2188).
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Estos documentos no poseen valor por si mismos para proponer
su contenido como verdad de fe; sin embargo, en nuestro caso,
son el exponente, por una parte, de una verdad atestiguada en el
mismo evangelio, y por otra, de la fe de la Iglesia, que siempre ha
profesado la historicidad del cuarto evangelio. Por lo tanto, nuestra
proposicién es de fe divina y catélica.

500. Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Debe soste-
nerse que San Juan nos ofrece en su evangelio una narracién histé-
rica «dirigida». No pretende ser exhaustivo en datos cronolégicos,
geogrificos o en sus noticias sobre las instituciones judaicas. Ni le
preocupan la génesis, el encadenamiento de los hechos ni la psicolo-
gia de sus personajes. El quiere, sobre todo, descubrir el sentido
teoldgico de la historia de Jests. Para esto elige los episodios mas
significativos. Su relato es histérico y teoldgico 10,

De la multitud de milagros operados por Jess y narrados en
los sindpticos elige aquellos que transparentan el misterio de Cristo:
la curacién del enfermo de la piscina descubre el misterio de las
aguas meslanicas, vivificantes, de Jests; la multiplicacién de los
panes, el don del pan vivo; la curacién del ciego de nacimiento, la
luz del mundo; la resurreccién de Lazaro, la vida de los hombres 11,
Porque Juan interpreta los hechos, ¢serdn éstos falsos? 12, Buen
cuidado muestra, por ejemplo, en la resurreccién de Lazaro en
identificar los personajes y los datos topograficos que localizan la
accién. En definitiva, los hechos y su interpretacién se comple-
mentan. Las palabras—«Yo soy la luz, la vida—no podrian con-
vencer sin el soporte de los hechos, de los milagros; ni éstos, sin
aquéllas, nos elevarian a los cielos nuevos y la nueva tierra de los
tiempos mesidnicos. Y Juan pretende las dos cosas: revelarnos
la vida nueva atestiguada con «sefales» irrefutables. Los mllagros
en Juan, sin dejar de serlo, se transcienden a si mismos; son «signos»
de realidades superiores.

También en los sucesos de cada dia y de cada momento Juan
descubre el misterio de Cristo. La multiplicacién de los panes con
el discurso sobre el pan de vida estdan enmarcados en la Pascua (6,4).
Las palabras de Caifas «Conviené que un hombre muera por todo el
pueblo» son una profecia inconsciente de la redencién; la noche que
recibe a Judas al salir del cenaculo evoca las tinieblas de su alma;
el dia y la hora de la muerte de Jests anuncian la muerte del verda-
dero cordero pascual. ;Qué consistencia tendria este sentido espi-
ritual descubierto en los sucesos si éstos no existieran?

La vida de Jesus se condensa en el simbolo de la luz que ha
venido a este mundo, y su lucha con los fariseos es el conflicto
entre la luz y las tinieblas. El mismo Jests es, por una parte, el
hombre que se cansa del camino (4,6s), que se esconde de sus

enemigos (8,59; 12,36), que se conmueve y llora por la muerte del.’}

10 Cf. TH. CaLMEs, Evangile selon Saint Jean 68; M. Nicorau, SThS I, II 361.
11 Cf, J. LeaL, Evangelio de San Juan 792.
12 Cf. TH. CALMES, o.c., 68.71.

oo
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amigo (11,35.38), que se siente turbado y angustiado al acercarsele
la <hora» (12,27), que grita sediento en el suplicio (19 28); y, por
otra parte, propuesto en toda la dimensién de su misién salvadora,
es el cordero de Dios (1,29.36), el pan de vida (6,35), la fuente de
agua viva (7,37), la luz del mundo (8,12), la resurreccién (11,25),
el camino, la verdad y la vida (14,6). ¢Por qué la visién teolégica
ha de negar la histérica? Ni debe negarse el simbolismo por defen-
der la historia, ni ésta por mantener aquél. En la primera hipétesis
se irfa contra el contenido teolégico que resalta en primer plano
como objetivo del autor. En la segunda se arranca la tierra en la
que germina la teologia joannea. Juan seria un visionario. El estudio
de su escrito y la tradicién mas préxima a é¢l, juntamente con la
tradicién constante de la Iglesia, estdn en contra de este aserto 13.

Respecto a la dificultad en distinguir las palabras de Jestas de
las llamadas meditaciones joanneas, diremos que, fuera de algunos
pasajes en los que no es facil sefalar los limites precisos, el mismo
sentido de la lectura indica el cambio de protagonista. Jesus, por
ejemplo, no dird de si que es el Logos o el Unigénito 14.

Por ultimo, las diferencias con los sinépticos se explican porque
la vida de Jests ofrece un amplio campo de sucesos ( jno habria
libros en el mundo si quisiera narrarse todo lo realizado por el
 Sefior!, asi termina el cuarto evangelio), porque el escenario es
. distinto (Galilea y Jerusalén), y también el estilo de los narradores
(los sinépticos, en general, son demasiado concisos; Juan, en cambio,
fotografia los detalles de los sucesos, de los milagros). El cuarto
evangelista, segin la tradicién, rogado por los hermanos, nos ha
. escrito sus memorias de la vida del Sefior. Lo cual no quiere decir
que sélo exista un nucleo histérico en sus narraciones y discursos;
" pero si que las palabras de Jests (éstas deseaba la Iglesia primitiva
. como la de todos los tiempos) se nos den envueltas en las vivencias
i lentas y personales del «discipulo a quien amaba Jesuts» 15,

13 Cf. o.c., 66.

14 Cf. M. Nicorau, SThS I, TT 361,12 ad ¢).
15 Cf. Lc.



PARTE IV

FEL HECHO HISTORICO DE LA REVELACION. LLEGACION
DIVINA DE JEsUs NAZARENO

INTRODUCCION

. El hecho de la revelacién cristiana

501. Después de haber puesto en la parte filoséfica el funda-
mento especulativo necesario acerca de la naturaleza de la revela-
cién, teniendo en cuenta lo dicho en la parte criterioldgica sobre los
instrumentos de trabajo y métodos de investigacién, comprobado
en la parte critica el valor fehaciente de varios documentos llamados
Evangelios y Hechos de los Apéstoles, sélo nos queda en la parte
histérica establecer con plena autoridad, a base de estos elementos,
la existencia de una revelacién divina.

502. Al hablar de los métodos apologéticos describimos las
dos vias del método clasico: la via histdrica y la via empirica (n.78ss),
a cada una de las cuales dedicaremos sendos libros de esta obra. En
este libro caminaremos por la primera, mostrando a la luz de la his-
toria la existencia real de una persona fisica denominada Jests de
Nazaret, que se proclamé legado de Dios, demostré su declaracién
con pruebas vdlidas y fundé un nuevo reino religioso, la sociedad
cristiana. Todavia dentro de la via histérica podriamos llegar a esta .
ultima conclusién desde un doble punto de partida.

A) Podrfamos adherirnos a un orden estrictamente cronolégico y em-
pezar demostrando la existencia histérica de Moisés y su legacidn divina en
orden a fundar la religién judfa, de cardcter auténticamente sobrenatural,
para ver luego en el cristianismo la continuacion legitima de aquella sociedad
religiosa, en la que se hallaba éste profetizado como su culminacién y des-
arrollo definitivo. As{ proceden no pocos autores, como G. Wilmers,
Ign. Ottiger, G. Lahousse, V. Zubijzarreta, etc.

B) Sin embargo, la mayor parte de los modernos, como J. Muncunill,
A. Tanquerey, A. van Laak, Ch. Pesch, L. Lercher, F. Schlagenhaufen,
S. Tromp, etc., prefieren estudiar como punto de arranque histérico la
persona de Jesus, demostrando su legacién divina en la fundacién de la reli-
gién cristiana, para ascender después al judaismo como a su predecesor
auténtico y sobrenatural, segun aparece por los testimonios de la Iglesia
catélica y del mismo Jestis. Seguiremos este segundo proceso histérico por
ser mis breve y mds facil en su demostracién. Para ello deberemos recorrer
tres estadios en otros tantos capitulos.

I. Demostraremos la existencia real de una persona fisica llama-
da Jests de Nazaret.
II. Investigaremos la presentacién que Jestis hizo de si mismo
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y de su misidn tal como El la juzgaba en el interior de su conciencia
psicolégica: a) Legado divino doctrinal; b) Mesias esperado por los
judios; c¢) Hijo natural de Dios.

III. Finalmente, comprobaremos que el testimonio de Jesus so-
bre su persona era verdaderamente objetivo por las intervencicnes
de Dios para garantizarlo. Estas fueron en concreto: a) el cardcter
divinamente extraordinario de su persona; b) sus milagros fisicos;
c) sus profecias; d) los vaticinios del A. T. cumplidos en El y c) su
resurreccion.

CAPITULO I

Existencia historica de Jesuas

s03. Bibliografia: M. Nicotrau, S. I., SThS I, II 364-382; P. Batirror, Orpheus et
l'évangile (1951) p.1-52; L. Cl. FiLLioN, Les étapes du rationalisme dans ses attaques contre
les évangiles et la vie de Jésus-Christ (Paris 1911); A. VALENSsIN, Jésus-Christ et ’étude compa-
rée des religions (Paris 1912); M. J. LaGraNGE, O. P., Le sens du christianisme d’apreés l'éxegése
allemande (Paris 1918); G. BaLLErINI, Gestt Cristo e i suoi moderni critici (Pavia 1922);
A. MicHEL, Jésus-Christ et la critique: DTC VIII (1924) 1362-1408; L. bE GRANDMAISON, S. 1.,
Jésus dans Uhistoire et dans le mystére (Paris 1925); M. LEpPIN, Le Christ Jésus. Son existence
historique et sa divinité (Paris 1929); P. Buyssk, Jests ante la critica. Su existencia, su mision,
su personalidad, trad. esp. (Barcelona 1930) 6-204; F. M. Braun, O. P., Ot en est le probléme
de Jésus? (Paris 1932); H. PINARD DE LA BouLLAYE, S. 1., Jesus y la historia, trad. esp. (Ma-
drid 1942); L. KoesTERS, S. 1., Nuestra fe en Cristo (Barcelona 1945); S. pEL PAraMo, S. 1.,
La persona de Jests ante.la critica liberal, protestante y racionalista (Santander 1956); J. Gurt-
TON, Jests (Madrid 1958).

504. El problema.—Puede decirse que apenas existe. Entre
las personas cultas, y mucho mds en los centros de estudios histé-
ricos, la duda acerca de la existencia real de Jesus es imposible. La
evidencia que nos ofrece la historia en este punto es aniloga a la
que nos proporciona acerca del filésofo Séneca o del emperador
Vespasiano, contemporineo de Jesus. Sélo las deformaciones de
criterios producidas por una especializacién absurdamente unilate-
ral como la del panbabilonismo ya pasado de moda, los esquemas
aprioristicos de filosofias carentes de sentido real o la polémica de
sectarismos a ultranza han podido suscitar el problema de la exis-
tencia histérica de Jesus. Baste recordar cémo reaccionaron los pro-
testantes y racionalistas alemanes ante la aparicién de una de estas
obras compuesta por un filésofo de su nacién:

«Si cualquiera hubiera escrito un libro semejante en el terreno de las
ciencias naturales o de la historia literaria hubiera sido aniquilado para
siempre por la critica. Como obra cientifica, el libro de Drews carece por
completo de todo valor... En ese terreno Drews se halla desprovisto de la
mas minima formacién y de la ciencia necesaria... Sustituye esas ignoran-
cias no por la modestia, sino por la audacia» 1.

Sin embargo, el proceso légico de nuestro sistema parece pedir
la consideracién histérica de la existencia de Jestis como punto de

1 J. WEerss, Die Geschichtlichkeit Jesu 4s. Muy bien ha expuesto J. GuITToN este dilema
torturante para los racionalistas que se debaten entre los dos extremos de hacer de Jesus un
ser celeste sin cuerpo, en contra de la historia, o hacer de é] un hombre ordinario, en contra
asimismo de los datos aportados por la misma historia (Jests, trad. esp. [1958] 53-120).
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partida y las polémicas aludidas recomiendan hacer algunas alu-
siones a sus autores aun cuando no sea sino como referencia cultural,

s05. Orientacién histérica.—Hasta tiempos modernos, nadie
habia puesto en duda la existencia histérica de Jests. Mas que un
problema fue una solucién que se le ofrecié al racionalismo del
siglo x1x para el conflicto en que se encontraba al regar sistemati-
camente todo elemento sobrenatural en el mundo y hallarse, por
otra parte, con la persona de Jests, cuyas caracteristicas no podian
explicarse de un modo meramente natural. No quedaba otra salida
sino cortar el nudo gordiano negando la existencia histérica de un
personaje tan embarazoso. Recordemos cuatro escuelas.

506. I. EscuerLa pEista.—Fue consecuente con su teoria de
la imposibilidad de toda revelacion sobrenatural y con la herencia
de Voltaire (1664-1778), para quien Jesus fue un cierto judio des-
conocido que muri6 en la cruz.

1. C. F. Volney (1757-1820), sectario de la ilustracién francesa, finge
una vision entre las ruinas de Palmira, donde se describe a Jesds como un
simbolo del sol recorriendo los diversos signos del zodfaco. Por esa-nace
de una virgen (constelacién Virgo), se muestra como cordero (constelacién
Aries = carnero), muere en invierno para resucitar con nueva vida en pri-
mavera y destruir a la serpiente infernal (constelacion Escorpicn) 2.

2. C. F. Dupuis (1724-1809), fiel a las mismas ideas deistas de la
Enciclopedia, habla de Jesis como de un simbolo solar semejante al dios
Horus de Egipto. Junto a él aparecen los doce apéstoles, representantes de
las doce constelaciones zodiacales, y Pedro con su nave y sus llaves, imitacién
del dios Jano 3. Siguiendo estos métodos, algunos apologetas humoristas
declararon mitos de creacién popular nacional a Lutero y Napole6n 4.

507. II. Escuera smMBOLIcA DE TuBINGA.—Segin el método
caracteristico de esta escuela, Jests es fruto de las tendencias exis-
tentes en la primitiva comunidad cristiana para expresar de modo
simbélico sus doctrinas y reducirlas a unidad. Asi:

1. Br. Bauer (1809-1882), profesor de teologfa destituido de su cd-
tedra en Bonn, ve en la persona de Jesus la personificacién de las ideas de
la comunidad cristiana del siglo 11. Por una parte, el intento de una reforma
moral mediante el estoicismo de Séneca y el neoplatonismo, y por otra,
clerta corriente cultural de los judios afectos al mundo greco-romano,
cuyos principales cauces fueron Flavio Josefo y Filén de Alejandria 5.

2 El nombre de Yesus lo deriva de Yes = 608, periodo caracteristico solar (Les Ruines
ou Méditations sur les révolutions des empires, Paris 1791).

3 Origine de tous les cultes ou religion universelle par Dupurs, citoyen frangais. Paris I'an [I1
de la république une et indivisible. Liberté. Egalité. Fraternité. Ya en 1828 escribié una refuta-
cién de la obra en Madrid Fr. Jost pE Jests MuRoz, Tratado del verdadero origen de la reli-
gicn y sus principales épocas 2 vols.

4 Boeckh, en la Encyklopddie der philologischen Wissenschaften (1886) 581, confiesa
Gue ro hay personaje de la antigiiedad cuya historicidad resistiese a este método, empezando
pcr el mismo Sécrates y su familia. J. L. Pérés, en su obra Comme quoi Napoléon n'a jamais
existeé (Agen 1835), demuestra por este mismo camino que Napoleén es un mito. P. Nilkes,
en Schutz- und Trutzwaffen, imitando el estilo de Dupuis, reduce la persona del emperador
francés a la leyenda de Apolo, dios solar cuyos esplendores en el este y sur (Italia y Egipto),
Y cuyo ocaso en el oeste (Santa Elena) aparecen reproducidos en Napoleén, asi como los nom-
bres de sus familiares Leticia (Latona) y Luciano (el que arroja luz).

5 Christus und die Cédsaren. Der Ursprung des Christentums aus dem rémischen Griechen~
tum (Berlin 1877).
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2. A. Kalthoff (1850-1906), pastor protestante en Bremen, siguié un
camino parecido, haciendo de Jesus la personificacién de ciertas ideas de la
primitiva comunidad. En tiempo de Trajano, segtn él, se inicié un movimien-
to social de tendencias comunistas, que, unido a la esperanza judfa de un
mesianismo apocaliptico, encontré ficil cauce en las instituciones cristianas
primitivas 6,

508. III. ESCUELA COMPARATIVA DE LAS RELIGIONES ORIENTA-
LEs.—Los éxitos alcanzados por las excavaciones arqueolégicas del
Oriente y los consiguientes progresos en el conocimiento de aque-
llas religiones fasciné de tal modo a algunos escritores, que quisie-
ron reducir todas las doctrinas religiosas existentes a mitos prove-
nientes de aquellas regiones.

J. M. Robertson, ensayista literario, econémico, politico e historiador,
ve en el culto de Jesus un antiguo culto al caudillo de Israel, Josué, resto, a
su vez, de una primitiva divinidad solar, junto con la adoracién de los dioses
agrarios, el Tammuz de los babilonios, el Attis de los frigios, el Adonis de
los fenicios o el Osiris de los egipcios, versiones de un mismo mito de la
vegetacién, muerta en invierno y resucitada en primavera 7.

W. B. Smith, profesor de matematicas en Nueva York, parte de un
himno atribuido a la secta de los naasenos (ofitas gndsticos), identificada
por él con los nazarenos existentes un siglo antes de Cristo, en la que se
veneraba, dice ¢, un ser puramente celeste, que se ofrecié a Dios para
salvar a los hombres. Se llamaba, afiade, Jesus Ha’'nozri (de nazar = guar-
didn), nombre que después se relacioné con la ciudad de Galilea 8.

P. Jensen, profesor en Marburgo, negé no sélo la existencia de Jests,
sino ademds la de San Pablo. Alucinado por el descubrimiento del poema
de Gilgamés en la biblioteca de Asurbanipal, juzgé que todos los varones
del Antiguo Testamento, y aun de todo el mundo, no eran sino imitaciones
imaginarias de aquel héroe mitico. Ante el asombro de los historiadores téc-
nicos fue hallando en los episodios de Gilgamés el original de los principales
hechos evangélicos 9.

509. IV. EscuELA MODERNA SINCRETISTA.—Con elementos to-
mados de acd y alld en las diversas tendencias expuestas, algunos
autores quisieron formar un nuevo esquema de cardcter sincretista.

1. A. Drews, filésofo monista de no muchos vuelos y de eru-
dicién superficial, recorrié Alemania coreado por las huestes ateas
para instaurar sus ideas sobre la no existencia de Jestus. Todo ello
culminé en un gran congreso celebrado en 1910 sobre este punto 10,
La obra de Drews concité contra si los reproches mas duros de los
cientificos alemanes, aun de los racionalistas 11.

6 Das Christusproblem (Leipzig 1902); Die Entstehung des Christentums (Leipzig 1904).

7 Christianity and Mythology (Londres 1910).

8 Der vorchristlithe Jesus nebst weiteren Vorstudien zur Entwicklungsgeschichte des Ur-
christentums (Jena 1906); Ecce Deus (Jena 1910).

9 Das Gilgamesch-Epos in der Weltliteratur (Strassburg 1906); Hat der Jesus der Evangelien
wirklich gelebt? (Frankfurt a. M. 1910).

10 Las conferencias en pro y en contra fueron luego publicadas en un tomo: Hat Jesus
gelebt? (Berlin 1910).

11 Christusmythe (Jena 1909). De esta obra escribfa el protestante racionalista J. Weiss:
«Siento vergiienza por nuestra ClenCIa alemana, que necesitara largo tiempo para lavarse de
esta mancha; vetgiienza por mi mismo, que debo ocuparme de esta mercancia vulgar* (Jesus
von Nazareth 4). M4s tarde escribié Drews, Hat Jesus gelebt? (Mainz 1928).
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Pretende demostrar la existencia de un Jesus precristiano mezcla de los
cultos a Josué, conquistador de Judea, y a una divinidad venerada por los
esenios en Palestina y los terapeutas en Egipto, todo ello fecundado por la
esperanza mesidnica de Israel, el influjo de los dioses salvadores orientales,
principalmente Adonis; la histérica del avatar visnuita Mitra y la misién de
la divinidad védica Agni. San Pablo no habla sino de un Jesus celeste, no
histérico, y los evangelios se limitan a plagiar hechos de dioses paganos.
Tal fue su método realmente expeditivo, pero sin valor ante la critica his-
toérica.

2. P. L. Couchoud (1879-1959), médico francés, que desde
el afio 1934 se dio a recorrer el campo de la historia de las religiones,
concibié la persona de Jesis de modo simbélico, como creacién
continua de los fieles mediante conceptos meramente ideales:

Los testimonios paganos y judios no tienen valor. Las primeras afirma-
ciones hay que buscarlas en San Pablo; pero este apéstol sélo reconoce en
Jests un ser celeste ajeno a todo tiempo y espacio, semejante en su sefiorfo
a Yahvé. Mds tarde los evangelistas le dieron cuerpo humano, formado por
el espiritu de la primitiva comunidad a base de experiencias mifsticas, pre-
ceptos morales, metaforas doctrinales y el recuerdo fervoroso de las profecias
mesidnicas 12.

P. Alfaric (1 1955), colaborador de Couchoud, siguié parecido ca-
mino explicando las narraciones evangélicas como textos tomados de San
Pablo y de las profecias mesidnicas del A. T. M4s tarde cayé también en el
hechizo de apelar a los dioses paganos Attis, Osiris y Mitra para completar
ciertos rasgos 13,

sro. Nuestra solucién.—Dejadas a un lado divagaciones ima-
ginarias y fieles a las normas positivas de la ciencia histérica, afir-
mamos:

Proposicién: La existencia de Jestis Nazareno consta con certeza
por argumentos histdricos.

DEeMosTrACION: Los documentos innumerables y dignos de
plena fe referentes a la existencia de Jesuis son de triple origen:
1) cristiano; II) judio; III) pagano.

12 Le Mystére de Jésus (Paris 1924) es su obra més conocida, a la que habfa precedido el
afio anterior L'énigme de Jésus y a la que después de otras varias sigui6, como dltimo escrito
suyo en estas materias, Le Dieu Jésus (Paris 1951). Acerca de él puede verse F. M. Braun, O. P,
Ot en est le probléme de Jésus? (1932) 166-211, y sobre todo L. de Grandmaison, S. I,, que
expuso y refutd sus ideas en Jésus dans Uhistoire et dans le mystére (Paris 1925).

13 La premiére vie de Jésus (1929); Pour comprendre la vie de ]esus (1929). Su desviacién
hacn(a las ;'lwxmdades paganas aparecié en su obra Le probléme de Jésus et les origines chrétien-
nes (1932
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[ 4 biograffas (evangelios).
X ) . Una historia de los origenes cristianos.
f Canénicos. .. ..

21 cartas. { 14 de San Pablo.
{ 7 de discipulos del Sefior.

[ Era apostélica.
Era de los apologetas.

Extracanomcos] Era patristica.” 32§ yefurncae )

Cristianos. Hecho de la adhesién personal.
[-Al estilo de
i . los sinépticos.
Mais de 50 evangelios. . Heréticos.
Legendarios.
| Apéerifos.. . . . . { Numerosos «Hechos de los Apéstoles».
» Cartas.
° Instrucciones apost6li- Kerigmas.
7 Constitucio-
CAS. .ottt
o nes y orde-
= J naciones.
) "Misch
e toen, ischna.
@ . Talmud. .. ‘{Gemara.
= { Rabinicos. . . ..
) Toledoth Ieschu.
Judios. . .. Oraciones liturgicas.
Histérica . . .... Antigiiedades judfas.
Guerra de los judios. -
Testimonios di- {?;2:?0
rectos....... Suetonio.
| Paganos. .

Testimonios in- [ (?) Actas de Pilatos.
directos............. ) Mara Filésofo.
ILuciano de Samosata.
Celso, Porfirio, Hierocles. .,

511. I. Testimonios cristianos.—Son, sin duda, los que tie-
nen mds valor, no sélo por su nimero, sino por la autoridad his-
térica de sus autores y las circunstancias en que fueron escritos.
Podemos reducirlos a tres clases: A) escritos canénicos; B) libros
genuinos extracandnicos, y C) obras apdcrifas.

A) Escritos canoNicos.—Prescindiendo de su aprobacién por
la Iglesia y considerados como obras de caracter meramente huma-
no, nos proporcionan un testimonio de certeza invencible. Tales
son:

1. Los evangelios.—Son cuatro obras escritas por cuatro auto-
res diversos, cuyo valor histérico y fechas de composicién, préxi-
mas a los sucesos, segun vimos, les revisten de una autoridad ab-
soluta. Todos ellos se ocupan de la existencia real y vida humana
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de Jesus. Consignan los detalles con verdadera preocupacién his-
térica: su nacimiento imperando en Roma Augusto, gobernador en
Judea Pilato, reinando en Galilea Herodes; su pueblo natal, las
ciudades que recorrid, sus obras bien concretas, los compafieros que
le rodearon, todo queda minuciosamente descrito. Su imagen no
admite comparacién con las figuras fabulosas de un Mitra, un
Gilgamés o un Adonis. Téngase presente que Jests vive y se des-
envuelve en una época muy conocida para la historia, como aparece
con s6lo una mirada al cuadro de la pagina 316.

2. Los Hechos de los Apdstoles.—Esta obra, cuya exactitud
histérica se demuestra con evidencia, estid consagrada a consignar
hechos concretos de Jesiis, como su ascensién a los cielos, o las acti-
tudes y sentimientos de sus discipulos, en todos los cuales suena la
existencia histérica de Jesus como persuasién fundamental de la
doctrina. La esencia del cristianismo, tal como alli se demuestra,
mas que doctrina moral, es adhesidn a la persona fisica de Jests,
y la persuasién de su existencia aparece tan basica, que los fieles
reciben ya desde el principio el nombre de cristianos (Act 11,26)
o nazarenos (Act 24,5).

512. 3. Epistolas.—Veintiuna cartas escritas en el siglo 1, en
ocasiones y con fines muy diversos entre si, por autores contem-
poraneos de Jests, atestiguan o dan como cosa de todos conocida
su existencia histérica. Podemos distinguir: a) las epistolas paulinas,
de maxima importancia por su antigiiedad y por el uso que de ellas
hacen los adversarios, segiin lo arriba indicado, y b) las epistolas
catdlicas, compuestas por otros discipulos de Jesus.

a) Epistolas paulinas.—Pablo de Tarso, judio fariseo, unos
quince afios mas joven que Jesus, nos ha dejado catorce cartas,
dirigidas a diversos destinatarios y escritas entre los afios 50 y 63 de
nuestra era. No pueden suscitarse dudas respecto a la ciencia
y veracidad de su autor, que vivi6 entre los familiares y compafieros
de Jesus, quienes hubiesen denunciado ficilmente sus falsedades.
Pues bien: Pablo en sus cartas hace numerosas alusiones a hechos
historicos de la vida de Jesis y continuamente los supone. Aun
ateniéndonos inicamente a las epistolas admitidas como auténticas
por los racionalistas mas audaces, y en concreto por Couchoud
(1 Tes, 1 y 2 Cor, Gal, Rom, Flp y Col), aparece en ellas la vida
de Jestis como algo completamente real:

Jestis procede, por descendencia humana, de Abraham (Gdal 3,16),
nacié de la estirpe de David segin la carne (Rom 1,3; 9,5), fue concebido por
una mujer y sometido a la ley (Gal 4,4), y se citan como conocidos por los
lectores sus hermanos (=parientes préximos) (1 Cor 9,5). Pablo conoce
con detalle la institucién de la eucaristia cuando el Sefior Jests, la noche en
que fue entregado, tomd el pan y, después de dar gracias, lo partié y dijo: Este
es mi cuerpo, etc. (1 Cor 11,23). Los padecimientos y muerte de Jesus para
librar a los hombres del pecado es el nucleo esencial de la doctrina de San
Pablo. En solas las siete epistolas citadas se conmemora esta muerte real
de Jests hasta 40 veces (v.gr., 1 Tes 2,15; 4,14; 1 Cor 1,17.20; 2,2.8; 5,7;
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15,3; 2 Cor 13,4; Gal 3,13; Rom 5,6s; 6,3-10; 8,34; 14,9, etc.) con circuns-
tancias como Ja de haber dado Jesis testimonio de la verdad ante Poncio
Pilato (1 Tim 6, 13) y la de que fue sepultado (1 Cor 15,4). Lo mismo se diga
de la resurreccién de Jesus y las apariciones a sus discipulos. Hasta quince
veces hace constar este suceso en solas las siete cartas antes indicadas.

b) Epistolas catdlicas.—Siete se conservan escritas por discipu-
los inmediatos de Jesus—por tanto, contemporineos suyos—, entre
las cuales sobre todo las dos de San Pedro y las dos primeras de
San Juan estin rezumando la realidad de una vida histérica.

San Pedro describe el hecho de la transfiguracion declarando expresa-
mente que no se trata de fdbulas artificiosas, sino de testimonio de quienes
han sido testigos oculares de la majestad de Jesiis (2 Pe 1,16-18); atestigua con
frecuencia el hecho histérico de la muerte y resurreccién de Jesus (1 Pe 1,3.21;
3,18-21), y propone la vida del Sefior como ejemplo para que los cristianos
sigan sus huellas (1 Pe 2,21s; 4,1).

San Juan insiste tenazmente en anunciar, segun dice, lo que hemos visto
con nuestros ojos, lo que contemplaron y palparon nuestras manos tocante al
Verbo de vida (Jn 1,1-3). Esto es tan fundamental que quienes no confiesen
a Jesus como Mesias venido en carne deben tenerse por seudoprofetas, seduc-
tores y anticristianos (1 Jn 4,2; 2 Jn 7).

513. B) LIBROS CRISTIANOS EXTRACANONICOS.—LEstas obras,
ingentes en numero, veneradas por su antigiiedad y valiosisimas
por la autoridad de sus autores, forman un testimonio irrebatible
de la existencia histérica de Jesus.

1. Los escritos de los Padres apostélicos, que convivieron con
los apéstoles y fueron instruidos directamente por ellos, nos ofre-
cen un testimonio independiente de los libros canénicos.

Baste recordar a Papfas (ca.130), que se gloria de haber recibido su doc-
trina de los apéstoles mismos (R 94); a Clemente Romano (ca.96-98), que
habité con San Pedro y San Pablo en Roma; a Ignacio Antioqueno (f 107)
y Policarpo de Esmirna, su coetdneo en el episcopado, ambos discipulos
de San Juan, con quien convivieron en el Asia Menor, etc. En todos ellos
vive fresco el recuerdo de la existencia de un Jests plenamente histérico.

2. Los escritos de los apologetas, que salieron a la defensa del
cristianismo en el siglo 11 frente al pueblo y los emperadores,
hablan de la vida de Jests como de historia evidente, confirmando
los milagros fisicos realizados por El.

Asi Cuadrato (ca.124) atestigua que algunos de los sanados o resucitados
por Cristo vivieron hasta su tiempo (R 109) 14, Tales apologetas, florecientes
en todas las regiones cultas de aquella época, o convivieron con los Padres
apostdlicos o recibieron de ellos una tradicién segura. Podfan, pues, fécil-
mente hacer una critica justa de la existencia histérica de Jests.

3. Los escritos de los Santos Padres y autores eclesidsticos a partlr
del siglo JI forman un verdadero torrente confirmativo de la exis-
tencia de Jests, que continuamente recuerdan. Una simple ojeada

!4 El fragmento aducido nos ha sido conservado por Eusesio pE CEsarea, Historia ecle-
sidsticq ]. 4 ¢.3: MG 20,308.
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" a los 378 voluminosos tomos editados por J. P. M1GNE, con los varios
miles de obras patristicas alli contenidas, nos da una idea del peso
abrumador de testimonios sobre este punto de la historia.

Algunos de esos autores, como Hegesipo, nos transmiten tradiciones
proximas a los sucesos; v.gr., acerca de ciertos parientes de Jesus, nietos
de San Judas, agricultores de oficio, que fueron denunciados como cristia-
nos a Domiciano y ejecutados bajo el imperio de Trajano 15. Excluida la
existencia histérica de Jesus, seria imposible encontrar una razén suficiente
de semejante inmensa mole de escritos basada sobre aquel hecho, y cuyos
autores se distinguieron por su seriedad responsable de escritores, erudi-
cién critica y tenacidad en adherirse a las tradiciones histéricas com-
probadas.

4. La adhesién a la persona de Jestis.—Todos los testimonios
mas antiguos referentes al origen del cristianismo manifiestan con
evidencia que la profesién cristiana primitiva, més que tono dog-
matico o moral, presentaba el caricter de adhesién a la persona his-
térica de Jesus. Era, pues, un movimiento basado en la existencia
real de Ciristo.

514. C) LiBros aprScriros.—Los primeros siglos cristianos
nos legaron una serie de obras apdcrifas, es decir, escritas bajo
nombres fingidos, que de modo indirecto son una confirmacién de la
existencia de Jesus. Se pueden reducir a evangelios, hechos e instruc-
ciones apostdlicas 16,

1. Evangelios apdcrifos.—Pretenden ofrecernos doctrinas o he-
chos de la vida de Jesus y sus allegados. Pululan en ellos los datos
legendarios, pero no tendria razén de ser su elevado ntimero (alre-
dedor de cincuenta) si no hubiera existido la persona central que
pretenden esclarecer. Ya antes hablamos de ellos (n.455-457).

2. Hechos apécrifos de los apdstoles.—Muchas comunidades cris-
tianas no se resignaban a ignorar la vida, hechos y muerte de los
apéstoles del Sefior. Para llenar esta laguna nacieron los Hechos de
Juan, de Pedro, de Tomds, de Andrés, de Pablo y Tecla, de Andrés
y Matias en la ciudad de los antropdfagos, de Felipe, etc. Varios
llevan la impronta gnosticista o encratita, pero todos suponen
como fundamento de la predicacion apostélica la existencia histérica
de Jesus.

3. Instrucciones de los apéstoles.—Son de notar en primer lugar
las que nacieron con ocasién de alguna frase paulina, como la
Epistola III a los Corintios, la Epistola a los Laodicenses, la Epistola
a los Alejandrinos, la Correspondencia entre Pablo y Séneca, etc.
Algunas fueron tan estimadas que aparecen en manuscritos de la

Biblia.

15 Fragmento conservado asimismo por Eusesio DE Cesarea, Hist. ecles. 1.3 c.20:
Kch 67-69.

16 Véase E. AMANN, Les Apocryphes du Nouveau Testament: DBS I 460-533. Sintética-
mente estudia este punto B. ALTANER, Patrologia (Madrid 1962) c.1,7-13; J. QUASTEN,
Patrologia: BAC 206 (Madrid 1961) 110-154.
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No carecen tampoco de importancia el Kerigma (o predicacién) de
Pedro y el Kerigma de Pablo, el primero de los cuales, escrito hacia el afio 123,
pirece contener frases auténticas de Jesus. En todo caso apelan a una per-
sona admitida por todos como histérica. Recuérdense asimismo las Cons-
tituciones apostdlicas y Didascalia o doctrina de los doce Apdstoles, que recogen
con frecuencia antiguas tradiciones.

s15. II. Testimonios judios.—Podemos atender a dos géne-
ros de testimonios, pertenecientes los unos a la literatura rabinica
y los otros a obras histéricas.

A) LiteraTurae RrABINICA.—I. El Talmud comprende pro-
piamente dos obras: la Mischna, o coleccién de los comentarios
orales hechos a la ley por los grandes rabinos de los siglos 1-111,
principalmente Hillel, Sammai y R. Aquiba, cuya primera compi-
lacién ha de ponerse en el siglo 11, y la Gemara, comentario del
anterior 18, El Talmud nos ha llegado en una doble redaccién,
palestinense y babildnica, ambas fijadas hacia el siglo v. Con sus
referencias se compuso mas tarde un escrito ferozmente injurioso
contra Jesus, el Toledoth Ieschua. En todas estas obras son conti-
nuos los ultrajes contra Jesus, pero no hay duda alguna sobre su
existencia histérica.

2. Las oraciones litirgicas del Schemone Esre, que deben recitar todos
los judios por la mafiana, a mediodia y por la tarde, y los sdbados en la
sinagoga, contiene dieciocho peticiones. La duodécima, segin la recensién
de El Cairo, redactada entre los afios 40-70 p. C., dice asi: «No haya espe-
ranza para los apéstatas; destruye velozmente en nuestros dias el reino de
los malvados. Desaparezcan cuanto antes los nazarenos y los herejes. Sean
borrados del libro de la vida y no sean inscritos con los justos» 19. El nombre
de nazarenos dado a los cristianos en aquellos primeros tiempos indica
claramente su origen de una persona de Nazaret.

516. B) Obras histéricas.—El gran historiador del pueblo ju-
dio Flavio Josefo (37-102), general de las huestes galileas en la
guerra del 67 contra los romanos, prisionero y libertado por el
emperador Vespasiano, amigo de éste, cuyo nombre Flavio tomo,
acomparfiante de Tito en la destruccién de Jerusalén y ciudadano,
por fin, de Roma hasta su muerte, escribié hacia el ano 75-79
la obra De la guerra judia, llena de patetismo e interés. En el 93 la
completé con otro volumen intitulado Antigiiedades judias, donde
ofrecia a los romanos la historia de Israel hasta su desaparicion
bajo el Imperio.

1. Antigiiedades judias.—Tres textos se contienen en esta obra
relacionados con el evangelio:

17 La traduccién castellana de Los evangelios apdcrifos fue publicada por A. SanTos
OTtERO (BAC 148, Madrid 1956).

18 En contraposicién a los fragmentos de los Amoraim, que conocieron los evangelios y
procuraron desprestigiarlos, pueden senalarse las tradiciones de los Tannaim, que se junta-
ron en Yamnia después de la destruccién del templo, y cuyos relatos son independientes de
los evangelios. Once fragmentos hablan de Jests. Algunos de ellos debieron de ser ya co-
leccionados entre el afio 100 y 130. Véase H. LEstTRE, Mishna: DB IV 1127-1130, vy Tal-
mud: DB V 1977s.

19 Laoracién completa, tal como aparece en la recensién cairota, puede verse en E. ScHUE=
RER, Geschichte des jiidischen Volkes im Zeitalter Jesu Christi (1907) t.2,538-544.



320 Tr.2. La religion natural y la revelacion cristiana

a) El primero se refiere a San Juan Bautista, cuya muerte relata,
aun cuando ocultando su verdadera causa, pero del que traza una descrip-
cién en plena conformidad con la imagen transmitida por los evangelistas
(Kch 8) 20,

b) El segundo, relativo al apéstol Santiago, hace una alusién expresa
a la existencia real de Cristo (Kch g).

«Entretanto subié al pontificado, segin dijimos, Ands el mds joven,
de indole feroz y extremadamente audaz... Dado este su cardcter, pensando
que habfa llegado el momento oportuno..., convocé el consejo de jueces vy,
haciendo presentar a juicio a un pariente del que llamaban Cristo (por
nombre Santiago) y algunos otros con ¢él, habiéndolos acusado de reos
violadores de la ley, los condené a ser apedreados» 21.

¢) El mas importante es el tercero de los fragmentos, que dice
asi (Kch 7):

«Por aquella época aparecié Jesus, hombre sabio, si es que se le

. puede llamar hombre. Fue autor de obras maravillosas, maestro para

quienes reciben con gusto la verdad. Atrajo a si muchos judios y tam-
bién muchos gentiles. Este era el Cristo (el Mesias). Habiendo sido
denunciado por los primates del pueblo, Pilato lo condené al suplicio
de la cruz; pero los que antes le habian amado le permanecieron fieles
en el amor. Se les aparecié resucitado el tercer dia, como lo habian
anunciado los divinos profetas que habian predicho de El esta y
otras mil cosas maravillosas. De El tomaron su nombre los cristianos,
cuya sociedad perdura hasta el dia de hoy» 22.

En la actualidad hay tres opiniones sobre este texto:

Segtin unos, como los protestantes E. Norden y K. Link y los catélicos
M. J. Lagrange, O. P., y P. Batiffol, es una interpolacién hecha posterior-
mente en la obra por mano cristiana. No pueden concebir que Josefo,
judfo, presentase a Jestis como el Mesias, y se les hace extrafio el silencio
que se guardé sobre este texto hasta el afio 311, en que lo recuerda Eusebio
de Cesarea en su Historia eclesidstica.

Otros autores, como A. Seitz, E. Dorsch, J. Brunsmann y, sobre todo,
ciertos protestantes, como el principe del racionalismo alemédn, A. Harnack,
y el inglés F. C. Burkitt, lo consideran completamente genuino, ya que se
encuentra en todos los cédices, aun los mds antiguos; lo cita y aprueba el
padre de la Historia eclesidstica, Fusebio de Cesarea, en el 311, y no es
extrafio el silencio anterior, ya que las obras de Josefo eran muy poco co-
nocidas de los cristianos. Por otra parte, el estilo de la descripcién concuerda
plenamente con las caracteristicas literarias de Josefo, con su diligencia en
hablar de todos los varones eximios y pretendidos mesfas de su tiempo y
con su libertad de espiritu para aplicar los vaticinios mesidnicos a Vespa-
siano y aun a sf mismo en orden a conseguir benevolencia imperial y lecto-

res. Notese que Josefo no afirma que Jesus sea el Mesfas, sino que se le
llama con dicho nombre.

Ciertos autores mas recientes, como H. Felder, J. B. Aufhauser,
L. Woll, L. Lercher, F. Tillman, etc., y, sobre todo, Ch. Martin,
juzgan que todo puede explicarse admitiendo que determinadas
notas marginales, escritas por algtin lector cristiano, se incorpora-
20 Antiquitates iudaeorum 18,5,2.

21 Antiquitates iudaeorum 20,9,1 v.4-6.
22 Antiquitates iudaeorum 18,3,3.
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sen al texto por incuria de los amanuenses 23. Serfan las palabras
que hemos puesto en letra ordinaria. Aun en este caso, las frases res-
tantes, admitidas como genuinas, darfan testimonio fehaciente de la
existencia de Jesus.

517. 2. De la guerra judia.—En el texto griego de esta obra
no hay nada sobre Jesis. En 1906, el protestante A. Berendts,
profesor de la Universidad de Dorpat, encontré una versién eslava
del original aramaico escrito primariamente por Josefo, en la cual
se leian ocho fragmentos ausentes en la traduccién griega. Segun
éste y otros muchos criticos, la versién eslava, mas antigua que la
griega, debe considerarse como traduccién del primer original
aramaico escrito por Josefo, quien, al ofrecerlo luego en griego quiso
acomodarse a las nuevas circunstancias externas, en honor a sus co-
rreligionarios, y determiné suprimirlos.

Los tres primeros fragmentos describen la vida, predicacién y muerte
del Bautista; el quinto, las de los apéstoles; el sexto habla de ciertas tablillas
del templo en que se declaraba a Jestis rey que no reind y fue crucificado por
los judios por haber anunciado la destruccion de la ciudad y la ruina del templo ;
el séptimo refiere la ruptura del velo del santuario y la desaparicién del
cadaver de Jesus, sea por robo, sea por resurreccién, segin las distintas
versiones, y, finalmente, el octavo recuerda los vaticinios sobre el templo,
y en especial uno que decia que en aquellos tiempos un varén de raza judia
dominaria sobre todo el orbe.

El més importante, desde luego, es el octavo, similar en su con-
junto al de las Antigiiedades judias, pero més detallado y extenso 24,
El principal obstéculo a su admisién como genuino son las afirma-
clones que contiene acerca de la grandeza de Jests, poco conformes
con la mentalidad de un judio. Aun cuando, si se admite el frag-
mento tercero de la otra obra de Josefo, esta dificultad pierde su
valor.

Algunos autores modernos piensan zanjar la objecién calificando estos
fragmentos como interpolaciones de una mano, parte judfa, parte cristiana,
pero en todo caso contempordnea de Josefo. Para nuestro fin serfa idéntico
su valor de testimonio histérico.

518, III. Testimonios paganos.—Los testimonios paganos
tienen que ser escasos por necesidad. A los romanos no les intere-
saban las disputas doctrinales de los judios. Una de éstas era, a su
juicio, el cristianismo. Jests no era sino uno de tantos reos conde-
nados continuamente por los procuradores romanos de provincias.
Es de notar, ademds, que en tiempo de Augusto no existian todavia
ni los biégrafos de los Césares, ni los historiadores del Imperio, ni

23 Cu. MARTIN, Le «Testimonium Flavianum vers une solution definitive?: Rev. belge de
Philologie et d’Histoire, 20 (1041) 409-465.

24 La traduccién latina de los ocho fragmentos puede verse en S. DEL PArRaMo, La per-
sona de Jesus ante la critica liberal, protestante y racionalista (1956) 189-195. Una traduccién
francesa ofrecié el P. M. J. LagranGE, O. P., Jean-Baptiste et Jésus d’aprés le textes lave du
livre de la Guerre des juifs de Joséphe: RevBibl 39 (1930) 29-46.

Teol. fundamensal n
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" los cronistas de Siria y Palestina. Con todo, poseemos varios testi-

monios directos e indirectos de la existencia histérica de Jesus 25.

519. A) Testimonios paganos directos.—1. Plinio el Joven
(62-113), procénsul de Bitinia, impresionado por el nimero tan
elevado de cristianos que debia condenar, consulté el afio 111
sobre el caso a Trajano en una preciosa carta en que describe la
vida de los fieles. Dice asi (Kch 28-30):

«Afirmaban [los renegados] que la suma de su error o culpa consistfa

' en reunirse un dia sefialado antes de salir el sol y entonar un céntico a Cristo

como a Dios, en obligarse mutuamente y con juramento, no a maldad alguna,
sino a no cometer hurtos, latrocinios ni adulterios; a no faltar a la palabra
dada ni negar el depésito recibido. Hecho esto, se retiraban, volviendo
después a tomar juntos una comida inocente... No he hallado en ellos otra

" cosa sino una supersticién condenable e inmoderada» 26.

2. Cornelio T4cito (54-119), que probablemente utilizé las ac-
tas del Imperio y otros libros histéricos en tiempo de Trajano
(98-117%), describe en sus Anales el incendio de Roma y afiade el
rumor del pueblo acusando a Nerén como culpable. Con esta oca-
si6n habla de los cristianos y su fundador con la exactitud que le
caracteriza (Kch 34):

«Asf, pues, para acallar este rumor, Nerén acusé como reos -y torturé
con penas refinadas a los que el pueblo denominaba cristianos, odiados
por sus crimenes. Su fundador, llamado Cristo, fue condenado a muerte
por el procurador Poncio Pilato, imperando Tiberio. Esta supersticién
destructora, apenas reprimida, brotaba de nuevo no sélo por Judea, donde
nacié dicho mal, sino en la misma ciudad de Roma, adonde confluye de

" todas partes, y se exalta cuanto hay de atroz y vergonzoso» 27,

C. Suetonio Tranquilo (75-160), en su Vida de los doce empera-
dores, escrita hacia el afio 120, menciona dos veces a los cristianos,
aun cuando no con la exactitud de T4cito.

En la Vida de Claudio, al recordar el destierro decretado por este em-
perador contra los judfos de Roma, sefiala como motivo los disturbios
internos de esa raza, cuya causa la pone en Cristo, como persona histérica
de origen judio: «Expulsé de Roma a los judios, autores de continuas re-
vueltas bajo la instigacién de Cristo (Cresto) (Kch 39)28. En la Vida de
Nerén recuerda de nuevo a «los cristianos sometidos a tormentos, género
de hombres pertenecientes a una supersticién nueva y maléfica» (Kch 40) 29.

520. B) Testimonios paganos indirectos.—Hay testimonios de
menor importancia, que nos han llegado solamente por via indi-
recta o que encierran sélo alusiones implicitas. Asi:

25 Pueden verse los principales testimonios paganos recogidos en I. B. AUFHAUSER,
Antike-Jesus-Zeugnisse (Bonn 1025); D. G. Barpy-D. A. Tricort, Christus, Enciclopedia po-
pular de la doctrina cristoldgica 82-84.

26 Epistularum liber 10,06. Cf. D. M. StaNLEY, Carmen Christo quasi Deo dicere: Cath
BiblQuart 20 (1958) 188.

27 Annales 15,44.

28 Vita Claudii 25,4. Los romanos pronunciaban indistintamente Christus o Chrestus,
seguin hace notar TERTULIANO, Apologeticum 3: ML 1,331.

29 Vita Neronis 16,2.
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1. Las Actas de Pilato, o relacién de los hechos llevados a
cabo por aquel procurador y conservados probablemente en los
archivos del Imperio. No deben confundirse con los Hechos (ap6-
crifos) de Pilato, compuestos en el siglo 1v, a los que tal vez dieron
lugar.

Estas Actas aparecen mencionadas dos veces por San Justino en su
primera Apologia a Antonino Pio (138-161), con estas palabras: «De la verdad
de estas cosas podéis informaros por las Actas compuestas bajo Poncio
Pilato» 30. Parecidas son las frases de Tertuliano en su Apologia (afio 197):
«Todas estas cosas acerca de Cristo se las comunicé Pilato, cristiano ya en
su conciencia, al César Tiberio» 31. La tnica impugnacién de estos testi-
monios puede hacerse suponiendo que Tertuliano se apoyase en San Jus-
tino y éste solo expresase una sospecha propia sobre la existencia de tales
documentos. Sin embargo, las palabras no suenan en tal sentido. En cambio,
la disputa de Tiberio y el Senado acerca del culto de Cristo ofrece poca
autoridad histérica 32, aunque defendida de nuevo por algun autor re-
clente 33.

2. La epistola de Mara, filosofo sirio, a su hijo Serapién, es-
crita entre los afos 73 a 160, contiene un parrafo sumamente in-
teresante en que habla de tres personas para él igualmente histé-
ricas: Sécrates, Pitdgoras y el Rey Sabio, que por los datos no puede
ser otro que Jesus:

«¢Qué provecho sacaron los atenienses de haber dado muerte a Sécrates. ..,
los ciudadanos de Samos de haber quemado a Pitdgoras..., los judfos de
haber ajusticiado a su Rey Sabio...? Justamente vengé Dios a aquellos
tres varones sabios...; los judios fueron asesinados y expulsados de su
reino y ahora habitan dispersos por las cuatro partes del mundo. Sécrates
no ha muerto (sino que vive) gracias a Platén, Pitdgoras gracias a la estatua .
de Hera y el Rey Sabio gracias a las nuevas leyes que promulgés 34.

3. Luciano de Samosata (120-180), en su Muerte de Peregrino,
compuesta hacia el afo 170, llama frecuentemente la atencién de
sus lectores sobre los cristianos y su fundador, no sin cierto dejo
de desprecio, como por ejemplo: «Todavia veneraban a aquel gran
hombre, clavado en una cruz en Palestina por haber introducido
en la vida estos misterios» 35,

4. Celso, filésofo neoplaténico, uno de los mayores adversarios del :
cristianismo, en su obra Doctrina verdadera, compuesta hacia el afio 178, °
describe a Jesis como embaucador, mago, de ingenio mediocre, sin que
ponga nunca en duda su existencia. Conocemos su libro a través de las
citas que de él hace Origenes, que son largas y copiosas. Como es natu-
ral, para nuestro fin tienen menos importancia otros impugnadores del
cristianismo de los siglos 111 y 1v, como Porfirio, Hierocles, etc.

521. Valoracién teolégica.—Nuestra proposicién es doctrina
de fe divina y catdlica definida en varios simbolos y declaraciones

30 Apologeticum 1 ¢.35 y 48: MG 6,384 y 400.

31 Apologeticum c.21: ML 1,402s.

32 TErTULIANO, Apologeticum c.5,2s: ML 1,289-292.

33 1. MarTiN, El impacto de la Iglesia naciente en la politica romana: Arbor 37 (1957) 13-28.
34 W, CureToN, Spicilegium syriacum (Londres 1855) 43.

35 De morte Peregrini c.11 y 13.
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de concilios; v.gr., en el simbolo niceno-constantinopolitano, en el qu
se definen con palabras expresas la concepcién, nacimiento, cru
cifixién y resurreccién realmente histéricas de Cristo (D 86)
Recuérdese asimismo la proposicién séptima del Syllabus de Pio I3
(D 1707), en que se condena la explicacién mitica de la person:
de Jesus.

522. Cuestiones complementarias: Biografias de Jesus.—Los
primeros anhelos de poseer una vida ordenada de Jesus cristali-
zaron en las llamadas armonias de los evangelios, en que se procu
raron poner los datos suministrados por éstos en forma sincroni
zada y cuyo primer intento se debié al sirio Taciano (c.170) en st
Diatessaron o concordia de los cuatro evangelios. En los siglos
posteriores, los Santos Padres expusieron la vida de Jesus con gran
uncién y preciosos comentarios en sus homilias y explicaciones de
los evangelios.

Hubo que esperar a la Edad Media para que floreciesen ya en mol-
des biogréficos las vidas de Jesus escritas al servicio de la piedad y devocién
El prototipo de ellas, y sin duda el ejemplar mds vulgarizado durante vario
siglos, fue la Vita Iesu Christi, compuesta por Lodulfo de Sajonia (1 1377)
cuya primera edicién incunable fue impresa en 1474 y traducida inmediata.
mente a varias lenguas. Con mayor perfeccién de andlisis en sus funda-
mentos exegéticos, pero siguiendo la misma direccién ascética, empezaror
a multiplicarse estas vidas a partir del siglo xvI, en que intervinieron las
mejores plumas literarias del tiempo, como P. Ribadeneira, S. I. 36

Con todo, ha sido a fines del siglo x1x y a lo largo del siglo xx
cuando se han multiplicado las vidas de Jesus utilizando los datos
suministrados ‘por la arqueologia, la filologia comparada, la historiz
del Préximo Oriente y Egipto, etc. Racionalistas, protestantes
liberales y aun judios dedicaron a este cometido buenos esfuerzos,
a veces con erudicién, otras veces con virulencia partidista o aun
pasién sectaria 37. Como es natural, la mayor fecundidad se ha debi-
do a los escritores catélicos 38, de los que vamos a recordar algunas
de las obras més conocidas 39.

a) Biografias cientificas

523. E.P.LE Camus, La Vida de Nuestro Sefior Jesucristo, trad. esp. (1909).
Objeto de numerosas ediciones francesas. Con suma erudicién va
determinando circunstancias y detalles minuciosos.

36 Vida y misterios de Cristo Nuestro Sefior, reproduccién por separado de lo que escribis
en su obra Flos Sanctorum.

37 Hemos de citar con frecuencia las que obtuvieron més renombre, como las de Gottlob,
Paulus, Strauss, Renan, Goguel, etc. Una historia de dichas vidas, aun cuando con enfoque
protestante, liberal y escatologista, ofrecié A. Schweitzer en su obra Geschichte der Leben-
Jesu-Forschung (Tibingen 1926).

38 Catalogos de vidas de Jests pueden verse en L. KoESTERs, S. I., Unser Christusglaube
(Freiburg i. B. 1933) 232-234; F. M. Braun, O. P., El Evangelio y los tiempos actuales, trad.
esp. (Barcelona 1943) 153.

39 Prescindimos en esta nota de las obras de carécter apologético mas bien que biogra-
fico, como las de Grandmaison, Felder, Leal, Guitton, etc., que hemos de citar con frecuen-
cia en los capitulos siguientes.
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C. Fouarp, La Vie de Notre Seigneur Jésus-Christ ed.25 2 t. (Paris 1919).
Con atencién cuidadosa para colocar los hechos en su lugar cronolégico
y geogrdfico, va desarrollando los acontecimientos sin recargos de
erudicién.

J. M. Lacrancg, O. P., El Evangelio de N. S. Jesucristo, trad. esp. (Barce-
lona 1933). Obra eminente por los conocimientos criticos y exegéticos
de su autor..

D. M. AuMazAN, Jesus de Nazaret (Barcelona 1946). Buen conocedor de
los problemas evangélicos, procura trazar la figura de Jesis para las
personas cultas con densidad de materia y sencillez de estilo.

F. M. WiLLaM, Vida de Jesus en el pais y pueblo de Israel, trad. esp. por
J. SoLa, S. I. (Madrid 1954). Interesante por los numerosos datos sobre
usos israelitas y egipcios antiguos y modernos con que ilustra los textos
evangélicos.

A. FernANDEz TRuvoLs, S. 1., Vida de N. S. Jesucristo (Madrid 1954)..
Reconocido especialista palestinense, contiene interesantes descrip-
clones criticas y topogrificas.

F. PraT, S. 1., Jesucristo. Su vida, su doctrina, su obra, trad. esp. 2 t. (Mé-
jico 1956). Ofrece en su obra abundantes datos de erudicién histérica
sin recargar la narracién.

J. M. Bover, S. 1., Vida de Nuestro Sefior Jesucristo (Barcelona 1956). Es-
criturista de fama, da comentarios de cuidadoso analisis sobre el sentido
genuino de los textos evangélicos.

J. LeBretoN, S. 1., La vida y doctrina de Jesucristo N. Sefior, trad. esp. de
F. Cerecepa (Madrid 1959). Obra eminente, sobre todo por la luz
teolégica en que se desenvuelve y la penetracién de los sentimientos
del Sefior.

L. Cv. FiLrion, Vida de N. S. Jesucristo. Exposicidn histdrica, critica y
apologética, trad. esp. presentada por J. Lear (Madrid 1960). A pesar
de haber aparecido su primera edicién en 1922, es una de las vidas
de Jests mds alabadas por su claridad, abundancia de erudicién y co-
mentarios, asi como por su acomodacién a la época moderna. -

G. Ricciorti, Vida de Jesucristo con introduccion critica e ilustraciones,
trad. esp. por J. G. pE Suances (Barcelona 1960). Muy apreciada por
su estilo nitido, su andlisis filolégico y sus interesantes introducciones
sobre las fuentes histéricas

b) Biografias literarias

s24. H. Dmon, S. 1., Jésus-Christ (Paris 1913). Sin ser especialista en
Sagrada Escritura, pero con sélidos conocimientos en la materia, expone
la vida de Jesus en estilo literario y ameno.

A. D. SertiLLaNGEs, O. P., Jésus (Paris 1932). Con su habilidad peculiar,
traza una vida de Jesus llena de interés y viveza.

Fr. Mauriac, Vida de Jesus, trad. esp. (Barcelona 1937). En estilo conciso
vy denso ofrece, a través de su visién de Jesds, un testimonio sincero
de su propia fe, aun cuando interprete a veces clertos sentimientos del
Sefior en forma demasiado dura y violenta.

PL. Sarcapo, Vida de Jesus, trad. esp. por J. L. Vizquez Dopero (Ma-
drid 1646). De bella estructura literaria, con descripciones acomoda-
das a la mente del hombre culto moderno y llenas de colorido.

A. BessiEREs, S. 1., Vie de Jésus. Son pays, son combat (Parfs 1950). Su autor,
doctor en ciencias sociales y politicas, coronado varias veces por la
Academia francesa, ha escrito una obra literaria y agradable, salpica-
da de detalles amenos y enfoque mitigadamente apologético.
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A. RiEpManN, Wie Jesus lebte, litt und starb (Freiburg 1953). Exposicior
concisas y transparentes acompafiadas de numerosas y selectas repr
ducciones de los pintores mas afamados.

DanieL-Rops, Jests y su tiempo, trad. esp. (Madrid 1956). Brilla sot
todo por su tonalidad psicolégica y sistematizacién histérica.

E. Rapiwus, Vita di Cristo per gli uomini d’oggi (Milano 1957). Conce
cién de la vida de Jests adaptada en especial para los hombres de h
dfa, alejados de un auténtico ambiente religioso.

Furton J. SueeN, Vida de Jests, trad. esp. (Barcelona 1959). Desarro
literario de la vida de Cristo a modo de conferencias con ilustracior
morales, ascéticas o culturales.

R. Guarbpini, Jesucristo, trad. esp. (Madrid 1960). De pensamiento pr
fundo, original y adaptado a las inquietudes del hombre moderno.

G. Papini, Historia de Cristo, trad. esp. (Madrid 1961). Obra de gran vig
y personalidad, con atencién preferente a los problemas sociales.

c) Biografias vulgarizadoras

525. M. MEscCHLER, S. 1., Der gittliche Heiland. Ein Lebensbild der stud
renden Jugend gewidmet, trad. esp. por V. GomEz-Bravo (Friburgo 192!
Obra sélida y de jugosa espiritualidad, sobre todo para la juvent

L. E. Boucaubp, El Cristianismo y los tiempos presentes t.2 Jesucristo, trad. e
(Barcelona 1927), y bajo el titulo Jesucristo ante la ciencia (Barcelona 193
Brillante por su fuego oratorio y su orientacién apologética.

R. Houssg, C. SS. R., Cristo Jestis. Su vida segtin los documentos mds n
dernos (Santiago de Chile 1943). Vida extensa y de interés por el emp!
ilustrativo de costumbres de la época y breves comentarios, sencil
y espontdneos.

L. Cristiani, Jesucristo, Hijo de Dios, Salvador, trad. esp. por J. Gc
NAGA, S. I. (Bilbao 1944). De suma claridad y sencillez de exposici¢
presentandose como obra muy apta para la formacién cristiana de
familias.

A. GOODIER, S. I., Vida publica de N. Sefior Jesucristo, trad. esp. 2 t. (Buer
Aires 1947). Trata de dibujar la efigie y vida de Jests (excluida la 1
sién) en su ministerio apostélico tal cual aparecia a los ojos de sus cc
temporéaneos galileos y como se muestra ante los espiritus modernos g
buscan la verdad religiosa.

E. TinTor1, Vida de Jesus (Zalla 1956). Va siguiendo los evangelios, d
cribiendo los sentimientos y reacciones de los contemporaneos ar
Jesus con diccién sencilla, aunque culta.

R. ViLariRo, S. I., Vida de N. Sefior Jesucristo (Bilbao 1958). Recorre
vida de Jests con prudente erudicién, ofreciendo una lectura facil, gr:
y devota para personas de cultura media.

J. PErez pe Urser, O. S. B., Vida de Cristo (Madrid 1958). Narraci
breve y nitida en que procura descubrir los sentimientos mds fntinr
de Jests y de sus discipulos juntamente con la exposicién de su de
trina.

L. M. Awmsruzzl, S. 1., Jests ayer, hoy y para siempre (Santander 196
Narracién sencilla de la vida de Jestis a base de los pérrafos evang
licos, que copia y comenta con piadosa devocién.

J. J. Martinez, S. L., El drama de Jesus (Bilbao 1963). Ofrece una narraci
sencilla, viva y llena de piedad, especialmente acomodada para el puet

526, Enjuiciamiento de las razones opuestas.—Las f
ciones mitolégicas de otras religiones aducidas para reducir a
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leyenda la persona de Jests no tienen valor alguno, puesto que
en la mente de los fieles que las admitian no pasaban de ser narra-
ciones fabulosas. En ninguna de ellas se intentaba aducir pruebas
y ninguna tendia a la entrega absoluta del creyente por amor a la
persona histérica de la respectiva divinidad. Las semejanzas pura-
mente exteriores y casuales son intrascendentes; el espiritu interior
y significacién religiosa, diversas en su totalidad, cuando no opues-
tas, y los contactos histéricos por donde hubiera podido originarse
una mutua influencia, completamente nulos. Fue un método de
moda a principios del siglo x1x, hoy desprestigiado a los ojos de
la ciencia.

Podria llamar la atencién el silencio del judfo Filén de Alejandrfa acerca
de Jesus. Es, sin embargo, muy explicable. Filén escribi6 sus obras entre
el afio 30 y 50, cuando el cristianismo apenas era todavia conocido en Egipto,
v, aun caso de llegar algin rumor a sus ofdos sobre la historia de Jesus,
no tenfa interés para su espiritu, atento méds bien a los problemas filoséficos,
y que concebfa el mesianismo como el dominio de un conjunto de hombres
santos y sabios més bien que el de un hombre en particular 40,

CAPITULO II

Testimonio de Jestis acerca de si mismo

527. Nos consta ya con certeza la existencia histérica de Jesus.
Ahora es necesario examinar cémo se presenté ante el mundo, qué
misién declaré tener como propia y, por tanto, cual fue la idea que
tuvo de si mismo. Presenté su misién bajo tres aspectos coinci-
dentes respecto al objeto.

1. Bajo el aspecto formal de legacién divina sobrenatural, afirman-
do con palabras explicitas la misién recibida de Dios para promul-
gar en su nombre y con su autoridad una nueva doctrina religiosa.

2. Bajo el aspecto concreto histérico del Mesias esperado por los
judios y profetizado en el A. T., en cuyo concepto se inclufa asimis-
mo una legacién divina religiosa.

3. Bajo el aspecto real objetivo de su divinidad, atestiguando su
naturaleza de Hijo de Dios igual al Padre y, por lo tanto, teniendo
todas sus palabras humanas el valor de mensaje divino.

Desarrollaremos esta triple afirmacién en tres articulos sucesivos,
procediendo desde el mds extrinseco de su legacién hasta el més
profundo de su divinidad.

40 Cf. M. J. LaGraNGE, O. P., Le Messianisme chez les juifs (1909) 28-36.
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ARTICULO 1

Jests se proclamé legado divino sobrenatural

528. Bibliografia: M. Nicoray, S. 1., SThS I, II 415-427; L. Cr. FiLLION, Les ¢tapes du
rationalisme dans ses attaques contra les Ewngtles et la vie de Jésus-Christ (Paris 1911); H. FEL~
DER, Jesus Christus. Apclegie seiner Messianitdt und Gottheit gegcnube'r der neuesten unglau-
bigen Jesusforschung 2 vol. (Paderborn 1923); L. DE GRANDMAIsON, S. 1., Jesucristo. Su persona,
su mensaje, sus pruebas, trad. esp. (Barcelona 1932); J. LEAL, S. 1, ]esucfisto Dios-hombre
(Granada 1942); L. KoesTERs, S. 1., Nuestra fe en Cristo, trad. esp. (Barcelona 1954); L. Ma-
LEVEZ, S. 1., Le Message chrétien et le mythe (1954); S. DEL PArRaMo, S. 1., La persona de Jests
ante la critica liberal, protestante y racionalista (Santander 1956); L. b GrRANDMAISON, S. 1.,
La personne de Jésus et ses témoins (Parfs 1957); T. CasTrILLO, Jesucristo Salvador. La persona,
la doctrina y la obra del Salvador (BAC 162, Madrid 1957); F. Gis, C. S. P., Jésus le prophéte
(Louvain 1957); K. ApaM, Jesucristo (Barcelona 1957); Ip., El Cristo de nuestra fe (Barcelo-
na 1958); R. GUARDINI, La imagen de Jests, el Cristo, en el Nuevo Testamento, trad. esp. (Ma-
drid 1960); J. DanitLou, En torno al misterio de Cristo, trad. esp. (Barcelona 1961); E. NEi-
Ra, S. 1., Una ldgica del problema de Jestis (Madrid 1963); K. Scwusert, Der historische
Jesus und der Christus unseres Glaubens (Freiburg 1962).

529. El problema.—Los historiadores de todas las ideolo-
gias, aun los racionalistas mas representativos, como A. Harnack 1,
o los escritores de tendencias mas extremas, como E. Renédn 2 en
Francia o F. Strauss 3 en Alemania, admiten como verdad incon-
cusa que Jesis manifesté ser un gran genio religioso y exaltan su
elevacién espiritual. Pero el problema estd en ver si se presentd
como maestro meramente humano o como legado de la divinidad.

Legado es aquel que acttia en nombre y con autoridad de otro.

Legado divino sobrenatural es aquel que propone una doctrina
religiosa en nombre y con autoridad de Dios, de modo que sus pa-
labras deban recibirse como palabras divinas. A un tal legado en el
Antiguo Testamento se le daba el nombre de profeta. Puede ser
legado universal, si toda su doctrina se halla investida de autoridad
divina, o particular, si sélo la posee en orden a un determinado
mensaje, como Jonas para anunciar a los ninivitas su castigo (Jon 1,2)
o Natan para recriminar a David su pecado y comunicarle su san-

cién (1 Par 17,1ss).

Maestro religioso auténtico equivale en su significacién a legado divino
sobrenatural, es decir, el que comunica una doctrina religiosa no apoyado
en demostraciones intrinsecas, sino en la autoridad divina de que esta
legitimamente investido, de modo que ensefie en nombre de Dios y los
oyentes deban someterse a su palabra.

1 «La grandeza—dice—y la fuerza de la predicacion de Jests consistia en su sencillez y
riqueza; tan sencilla, que se agotaba a si{ misma en cualquiera de los pensamientos fundamen-
tales que proponia; tan rica, que cada uno de ellos resulta inagotable y jamés penetraremos
por completo hasta el fondo de sus sentencias y pardbolas... A través de los siglos nos hablan
con la viveza del presente» (Das Wesen des Christentums [Leipzig 1901] p.33).

2 Sobre todo en los c.25 y 28 de su Vie de Jésus, las alabanzas son continuas y entusias-
tas; v.gr.: «La religion de Jesus es bajo ciertos aspectos la religién definitiva... Para renovarse
no es menester sino volver al Evangelio... El ha creado el cielo de las almas puras, donde se
encuentra aquello que en vano se pedird a la tierra... La fundacion de la verdadera religién
es obra suya. Después de El ya no queda sino desarrollar y fecundar... Cualesquiera que
puedan ser los acontecimientos insospechados del porvenir, Jests no ser4 sobrepujado. Su
culto se rejuvenecera sin cesar... Todos los siglos proclamaran que entre los hijos de los
hombres no ha nacido ninguno mas grande que Jesus» (c.28).

3 «El Cristo no podria tener sucesor que le aventajase... Jamas en tiempo alguno sera
posible subir més alto que El, ni imaginarse a nadie que le sea siquiera igual® (Du passager
et du permanent dans le christianisme, trad. franc., p.137).
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Legado religioso natural (en sentido impropio usado generalmente por
los racionalistas) suele llamarse a una persona dotada de facultades eximias
que, bajo la direccién de la divina Providencia, de un modo natural, aunque
en grado extraordinario, descubre en lo interior de su espiritu ciertas ver-
dades y sentimientos religiosos, los fomenta con diligencia y procura con
celo excitarlos en el corazén de los demds. Tal serfa un Tomas de Kempis
al concebir y escribir su Imitacién de Cristo.

530. Orientacién histérica.—A partir del siglo xviir qui-
sieron explicar la personalidad religiosa de Jesus en un sentido mera-
mente natural, los protestantes liberales, los racionalistas y mas tarde los
modernistas, aun cuando sin dejar de enaltecer su grandeza, parte
obligados por la evidencia de los testimonios evangélicos, parte por
adoptar un gesto de imparcialidad al quitarle luego todo elemento
divino, parte, en fin, para poder explicar de algiin modo el mara-
villoso origen del cristianismo. Las principales escuelas natura-
listas son:

1. Explicacién politica, iniciada por S. Reimarus (1768), pro-
fesor de lenguas orientales en Hamburgo, cuya obra 4 fue publicada
por Lessing simulando ser un manuscrito del archivo Wolfen-
biittel, cuyo custodio era. Jesus, segiin dicha obra, quiso instaurar
un reino terreno independiente de los romanos. En combinacién
con Juan Bautista preparé una rebelién para el dia de Pascua, que
la autoridad judia hizo abortar crucificando a su instigador. La
predicacién del reino de Dios y las exhortaciones espirituales eran
artificios solapados para su fin.

De modo parecido hablan otros, v.gr., F. Bahrdt$, aun cuando descar-
gando la responsabilidad de la conjura en los esenios, que forman ya de
nifio a Jests en la aversién contra Roma y contra las tradiciones sacerdotales.
Mas recientemente R. Eisler 6, utilizando pasajes mutilados de la versién
eslava del De bello iudaico, de Josefo, supone a Juan Bautista inspirador de
una rebelién contra el yugo romano y la autoridad de los idumeos. Para
ello se vale de Jests, descendiente de David, seguidor de la secta de los
recabitas y obrero trashumante, quien por medio de sus discipulos prepara
en toda Palestina una rebelién con asalto al templo y torre de Siloé. Pilato
la desbarata y condena a su jefe a la cruz.

531. 2.° Explicacion racionalista.—Los mas antiguos, a par-
tir de W. Wrede (1906) 7, seguido por J. Wellhausen y A. Merx,
declaran que todo se reduce a una retroproyeccién de las ideas de
la primitiva comunidad cristiana fomentadas por la resurreccién
y glorificacién de Jests, a las que dio cuerpo Marcos en su evangelio.

Afin a esta explicacién es la propuesta por la escuela de las formas his-
téricas de M. Dibellius, K. L. Schmidt, R. Bultmann y, en forma mas miti-
gada, por M. Goguel (t 1955), segin la cual es imposible juzgar de las
declaraciones de Jests, ya que los evangelios s6lo nos ofrecen un conglo-

4 Apologie oder Schutzschrift fiir die verniinftigen Verehrer Gottes 1774-1778. Son siete
{ragmentOS que tratan de la tolerancia con los defstas, de la imposibilidad de una revelacién
unica y de diversos temas del A. y del N. T.

3 Ausfithrung des Plans und Zweckes Jesu (Halle 1784-1792).

S El titulo de la obra est4 en griego: Jests, Rey que no reind.

7 Das Messiasgeheimnis in den Evangelien (Géttingen 1001).
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merado de narraciones independientes formadas segun orientaciones muy
diversas—v.gr., histéricas, didécticas, liturgicas, proféticas, etc.—, que nos
impiden llegar al nucleo histérico real 8.

La explicacién racionalista mds moderna, seguida por O. Holtz-
mann, B. Weiss, O. Pfleiderer, A. Harnack, A. Loisy, etc., juzgan
absurdas las anteriores explicaciones y conceden que, al fin de la
vida, Jesus poseyé cierta idea de su legacién divina, aunque de
caricter meramente a) natural; b) evolutiva, y c) adogmdtica.

a) Excluida toda misién sobrenatural, Jesds, con su ingenio, educacién
e inspiraciones naturales, concibié y foment6 en sf la idea de Dios, Padre
de los hombres, que luego procuré inculcar a los demds. b) Los frutos
espirituales recogidos y la presién del pueblo hizo que por evolucidn progre-
siva fuese persuadiéndose de ser el Mesfas anunciado y, en todo caso,
juzgase util el mostrarse como tal. ¢) En virtud de ello se consagré a predicar
el reino de Dios, sin pretender fundarlo sobre nuevas doctrinas o preceptos,
sino solamente sobre el sentimiento de la filiacién divina del hombre.

532. 3.° Explicacién mitica, o teoria de la desmitologizacidn,
propugnada recientemente por R. Bultmann, quien parte del su-
puesto de que el kerigma o mensaje cristiano fue comunicado a los
hombres bajo el habito mitolégico de las concepciones falsas rei-
nantes en aquella época, cuales juzga ser las relativas al triple reino
celeste, terreno e infernal, al fin del mundo apocaliptico y sus san-
ciones, a la encarnacién de la divinidad, la muerte expiatoria, la
resurreccién, etc.

Es menester desnudar el mensaje de su revestimiento antes de
fijar su nucleo histérico real 9.

4.° Explicacién modernista de A. Loisy, etc., que, al distinguir
entre el Cristo de la fe y el Cristo histérico, reduce la legacién so-
brenatural de Jests a un impulso religioso impreso en la humanidad
que ha de adaptarse a los diversos tiempos 190,

533. Nuestra solucidon.—PropPosiciON: Jesus desde el prin-
cipio de su vida publica se declaré como legado divino sobrenatural
respecto a toda su doctrina.

1. No intentamos todavia demostrar que Jesus fue verdadero
legado divino doctrinal, sino Ginicamente que El se considerd como tal.

2.9 Utilizaremos los Evangelios, Hechos de los Apdstoles y
Cartas Paulinas, cuya autenticidad y valor histérico nos consta
por otros tratados, considerdndolos como obras meramente humanas

8 Una breve exposicién de esta corriente y las anteriores puede verse en la obra del
P. S. peL PAraMo La persona de Jestis, citada en la bibliografia de este artfculo. MAs recien-
temente y con sintesis muy completa ofrece una visién de conjunto W. SeiseL, S. 1., Das
Christusbild der liberalen Leben-Jesu-Forschung: StZt 163 (1959) 266-278.

9 Neues Testament und Mythologie. Das Problem des Entmythologisierung des neutesta-
mentlichen Verkiindigung (1941). Para el estudio de sus ideas véase L. MaLEvEz, S. 1., Le
Message chrétien et le mythe (1954). Asimismo puede verse R. Tuccr, S. 1., Un nuovo allarme
tra i theologi protestanti: CivCat (1957) I 580-593, y La Fede della communitd primitiva e il
Cristo della historia: CivCat (1957) IV 122-136. Mas recientemente ha escrito sobre el mismo
tema W. BEILNER, Mythos und Offenbarung unter besonderer Beriicksichtung der neutest.
Gegebenheiten, en la obra de K. ScHUBERT citada en la bibliografifa, p.231-255.

10 I as ideas de los modernistas quedan recogidas en el decreto del Santo Oficio Lamen-
tabili n.28.35.50: D 2028.2035.2050.
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y de autoridad semejante a las de otros autores profanos. Empleare-
mos un método estrictamente histérico, reforzando nuestras con-
clusiones con la multiplicidad de los testimonios mediante el argu-
mento de convergencia en el que, segin lo antes dicho, la confluen-
cia de diversos datos independientes entre si y coincidentes en la
misma conclusién ofrecen una prueba certisima en virtud del
principio de razén suficiente.

3. En nuestra proposicién se encierran tres partes, que pro-
baremos por separado: I) Jests se declaré legado divino sobrenatural.
1) Tal legacién la extendid a toda su doctrina. III) Esta conciencia
de su misién divina la poseyé desde el pnnapzo de su vida publica
con toda claridad, aun cuando en su exp051c1on siguiera a veces
cierto orden progresivo pedagdgico, segun lugares y ambiente
circundante.

534. Demostracién de la primera parte: Jests se declaré
legado divino.—Esta declaracién la realizé Jesis bajo cuatro
formas diversas, que vamos a considerar brevemente, a saber:
A) bajo la forma de enviado de Dios para comunicar una doctrina
religiosa sobrenatural; B) bajo la forma de testigo sobrenatural de
una verdad divina destinada a iluminar a los hombres; C) bajo la
forma de profeta; D) bajo la forma de maestro auténtico sobrenatural.
Estas cuatro férmulas se esclarecen mutuamente. Es necesario
tener en ellas presentes los elementos esquematizados en el cuadro
adjunto:

enviado.. . ...< origen divino de la misién.

{naturaleza de la misién.
finalidad doctrinal de la misién.

testimonio de la verdad . . ......... objeto religioso.

conocimiento sobrenatural.
el hecho del testimonio mismo.

profeta . .. ...< aplicacién de este titulo a Jesus.

{concepto de prof. en el Ant. Testamento.
sentido concreto de la aplicacién.

LeEcapbo

se aplica este nombre a Jests.

con palabras.. ... sentido del titulo.
maestro . magisterio auténtico sobrenatural.

|

Lcon hechos que incluyen magisterio.

535. A. ENVIADO SOBRENATURAL DE [DIOS PARA PREDICAR
UNA DOCTRINA RELIGIOSA.—No hay duda de que Jests se declaré
verdadero legado divino sobrenatural, afirmando ser: a) un enviado;
b) de su Padre Dios; ¢) para transmitir una doctrina religiosa. Todo
esto aparece claramente en los testimonios conservados por los
evangelios. Con el verbo &mooTéMw o alguna vez con el verbo
méumrw (que significan igualmente enviar 11), Jesds se proclama
enviado por su Padre Dios para enseiiar, en 60 pasajes del N. T., de

11 Cf. F. ZoreLr, S. L., Nouvi Testamenti Lexicon graecum en las palabras correspandientes.
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los cuales 10 estdn en los evangelios sinépticos, 43 en el de San
Juan y siete en los otros escritos.

El mayor nimero de textos en el cuarto evangelio se explica
facilmente por describirse en él mdis expresamente la personalidad
de Jests, por recoger sus discursos de Jerusalén, dirigidos a los
escribas y judios, més doctos que los sencillos galileos, y porque los
otros evangelistas prefieren consignar esta misma legacién bajo la
modalidad del Mesias esperado.

Son numerosas las expresiones en que Jestds afirma ser enviado
de Dios para transmitir una doctrina que los hombres han de reci-
bir porque El habla lo que ha oido a su Padre, de quien procede.
Recordemos alguna.

En San Juan:

536. a) En la fiesta de los Taberndculos, Jests sube al templo, y ante
la admiracién de los judios, que comentan entre sf: ;Cdémo es que éste sabe
de letras no habiéndolas estudiado?, les responde diciendo: Mi doctrina no
es mia, sino del que me ha enviado. Quien quisiere cumplir su voluntad, conocerd
st mi doctrina es de Dios o si hablo por mi cuenta... Renovadas las murmura-
ciones de los judios, que alegaban saber su origen nazaretano, afiade Jesus:
j Conque me conocéis a mit y sabéis de dénde soy! Pues no he venido de mi mismo,
sino que otro es real y verdaderamente quien me envid, a quien vosotros no
conocéis. Yo le conozco porque procedo de El y El me ha enviado. Poco después
vuelve a repetir esta misién ante los alguaciles de los principes de los sacer-
dotes y los fariseos encargados de prenderle (7,16-18.28-29.33).

b) Al dia siguiente de la fiesta de los Taberndculos va de nuevo al templo
muy de. mafiana y, tras el episodio de la mujer adultera, explica a los
fariseos cémo El es la luz del mundo, y responde a los ataques de éstos
afirmando que su testimonio es verdadero porque coincide con el de su
Eterno Padre, que le ha enviado (8,16-18). Entonces los judios le proponen
abiertamente nuestra cuestién: ;Tu quién eres? Dijoles Jesus: Es precisa-
mente lo que os estoy diciendo. Mucho tengo que hablar y juzgar de wvosotros,
pues el que me ha enviado es veraz, y yo hablo al mundo lo que le oigo a El...
Yo hablo lo que he visto en mi Padre... Si Dios fuera vuestro Padre, me ama-
riais a mi, porque yo he_salido y vengo de Dios, pues no he venido de mi mismo,
sino que es El quien me ha enviado. ;Por qué no reconocéis mi lenguaje? Porque
no estdis en disposicidn de oir mi palabra (8,25-29.38.42-43).

c) Testimonios similares pueden verse después de la multiplicacion
de los panes (Jn 6,28-30.38-40.44s.57) v en las expresiones de Jesis reunidas
por San Juan en el c.12,44-50.

En los sindpticos:

Aparecen las mismas ideas, encuadradas generalmente en un
contexto mas activo y operante, como el de la predicacién del
reine de Dios. Asi

a) En la primera instruccion dirigida a los apéstoles antes de que
realizasen su misién evangelizadora por Palestina, les dice: A todo el que me
confesare delante de los hombres, yo también le confesaré delante de mi Padre,
que estd en los cielos... El que os recibe a vosotros, a mi me recibe, y el que me
recibe a mi, recibe al que me envié.