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INTRODUCCION

Si alguien perteneciente a la civilizacion moderna europea se propone indagar
alguna cuestion que concierne a la historia universal, es 16gico e inevitable que trate de
considerar el asunto de este modo: ;qué serie de circunstancias ha determinado que sélo
sea en Occidente donde hayan surgido ciertos sorprendentes hechos culturales (ésta es,
por lo menos, la impresion que nos producen con frecuencia), los cuales parecen sefialar
un rumbo evolutivo de validez y alcance universal?

Es tnicamente en los paises occidentales donde existe “ciencia” en aquella etapa
de su desarrollo aceptada como “valida”. También en otros lugares, como: India, China,



Babilonia, Egipto, ha existido el conocimiento empirico, el examen acerca de los
problemas del mundo y de la vida, filosofia de visos racionalistas y hasta teoldgicos
(aunque la creacidon de una teologia sistematica haya sido obra del cristianismo, bajo el
influjo del espiritu helénico; en el Islam y en alguna que otra secta india inicamente se
hallan atisbos), conocimientos y observaciones tan hondos como agudos. Mas, la
astronomia babilénica, igual que cualquier otra, requeria de la fundamentacion
matematica, la cual les fue dada por los helenos, siendo precisamente lo mas
sorprendente ante el avance logrado por la astrologia, en especial entre los babilonios. A
la geometria le hizo falta la “demostracién” racional, herencia también del espiritu
helénico, creador de la mecénica y la fisica. Las ciencias naturales de la India estaban
desprovistas de experiencia racional (debida al Renacimiento, salvando alguno que otro
efimero indicio de la antigliedad) y del laboratorio moderno. Por esta razon, la medicina
(tan evolucionada en la India, en las cuestiones empirico técnicas), no contd con
ninguna base bioldgica ni bioquimica en particular. De las civilizaciones occidentales
ninguna ha tenido conocimiento acerca de la quimica racional. La historiografia china,
que logré gran incremento, carecié del pragma tucididiano. En la India hubo
precursores de Maquiavelo; sin embargo, la teoria asiatica del Estado se encuentra falta
de una sistematizacion similar a la aristotélica y de toda clase de conceptos racionales.
Fuera de Occidente no hay una ciencia juridica racional, no obstante todos los
resquicios que puedan encontrarse en la India (Escuela de Mimamsa), a pesar de todas
las amplias codificaciones y de todos los libros juridicos, indios o no, pues no habia la
posibilidad de recurrir a esquemas y categorias estrictamente juridicas del Derecho
romano, asi como de todo el Derecho occidental nutrido por él. Aparte de Occidente, en
otro lugar no se conoce nada semejante al Derecho canonico.

Con el arte acontece lo mismo. Posiblemente, el oido musical estuvo
desarrollado con mucha mas delicadeza en otros pueblos que en la actualidad. Como
quiera que sea, no era menos preciso que el nuestro. La polifonia era conocida de todos
los pueblos, asi como no les eran extrafios los distintos compases e instrumentacion,
igual que los intervalos tonicos racionales; sin embargo, tan solo en Occidente ha
existido la musica armonica racional, esto es: contrapunto, armonia; asimismo, la
composicion musical basada en los tres tritonos y la tercera armonica; ademads, la
cromatica y la armonia nuestras (conocidas, en verdad, racionalmente desde el
Renacimiento, como factores de la armonizacidon); y la orquesta actual con su
correspondiente cuarteto de cuerdas como ntcleo, la organizacion del conjunto de
instrumentos de viento, el bajo basico, el pentagrama (que facilita la composicion y
ejecucion de las obras musicales modernas y sostiene su duracion a través del tiempo),
las sonatas, sinfonias y Operas (no obstante que siempre ha existido musica de programa
y que la totalidad de los musicos han utilizado, como medio de expresion musical, tanto
el matizado como la alteracion de tonos y la cromadtica) y, como medios de ejecucion,
los actuales instrumentos primordiales, esto es: el 6rgano, el piano y los violines.

En cuanto al arco en ojiva, éste fue ideado en la antigiiedad, en Asia, como
motivo decorativo; parece ser, también, que en Oriente no ignoraban la boveda
esquifada. Mas, fuera de Occidente, no se tenia idea de la utilizacion racional de la
boveda gotica, para valerse de ella al distribuir y abovedar espacios erigidos libremente
y, en especial, como principio constructivo de colosales obras y como base de un estilo
que, de hecho, fue aplicado tanto a la escultura como a la pintura creativa propia de la
Edad Media. Claro estd que tampoco existe (pese a que el Oriente facilito los
fundamentos técnicos) esa solucion a la problematica de las cupulas y esa especie de



“clasica” racionalizacion del arte en general (debida al uso de la perspectiva y la luz en
la pintura), cuya creacion pertenece al Renacimiento. En China se produjo el arte
tipografico; pero, s6lo a Occidente le es dado ser la cuna de una literatura impresa,
destinada a la prensa y las revistas. En China y en el Islam se han fundado escuelas
superiores de todo linaje, inclusive con la maxima similitud a las universidades y
academias. Por lo que respecta al cultivo sistematizado y racional de las especialidades
cientificas, la ensefianza del “especialista” como factor destacado en la cultura, sélo el
Occidente los ha forjado. Asimismo, el funcionario especializado, piedra angular del
Estado y de la economia moderna en Europa, es producto occidental, en tanto qué en
otra parte a este funcionario especializado no se le ha dado nunca tanta importancia para
el orden social. Es evidente que el “funcionario”, inclusive el de referencia, es un
producto muy antiguo en las mas diversas culturas. Pero, ningun pais en época alguna
se ha visto, de modo tan inexorable, sentenciado como Occidente a recluir todos los
basicos supuestos de orden politico, econdmico y técnico en las hormas angostas de una
organizacion de funcionarios especializados, ya sea estatales, técnicos comerciales y, en
especial, juridicos, como titulares de las mas trascendentales acciones de la vida social.

De igual modo ha sido muy amplia la organizacion estamentaria de las
corporaciones politicas y sociales; pero, unicamente Europa ha sabido del Estado
estamentario: rex et regnum, con el significado occidental. Y, claro estd, tan solo el
Occidente ha establecido parlamentos con “representantes del pueblo”, elegidos con
periodicidad, demagogos y lideres que gobiernan en calidad de ministros responsables
ante dicho parlamento, si bien es natural que en todo el mundo ha habido “partidos” en
el sentido de organizaciones ambiciosas de conquista o con la pretension de ejercer
influjo en el poder. El Occidente es, también, el unico que ha conocido el “Estado”
como organizacion politica, en base a una “constitucion” establecida, a un Derecho
estatuido y con una administracion a cargo de funcionarios especializados, conducida
por reglas racionales positivas: las “leyes”. Todo esto, fuera de Occidente, se ha
conocido de modo rudimentario, carente siempre en este fundamental acoplamiento de
los decisivos elementos que le son peculiares.

Asi acontece con respecto al poder de mayor importancia en nuestra vida
moderna, el capitalismo.

Tanto el deseo de lucro, como la tendencia a enriquecerse, en especial
monetariamente hasta el méximo, no guardan ninguna relacion con el capitalismo Mas
bien son tendencias que se encuentran en estratos sociales como son ya los camareros, o
ya los médicos, cocheros, artistas, mujeres mundanas, funcionarios corruptibles,
jugadores, pordioseros, soldados, ladrones o los “cruzados”: en all sorts and conditions
of men, en todos los tiempos, asi como en todos los rincones de la tierra, en cualquier
situacion que ofrezca una objetiva posibilidad de conseguir un fin de lucro. Se hace
necesario abandonar de una vez por todas una concepcidn tan elemental e ingenua del
capitalismo, con el que no tiene ningun nexo (y menos aun con su “espiritu”) la
“ambicion”, aunque sea sin limites; en el sentido opuesto, el capitalismo deberia ser
considerado, justamente, como una sujecion o, al menos, como la moderacion racional
de este instinto desmedido de lucro. El capitalismo se identifica, ciertamente, con el
deseo de la ganancia, que habia de lograrse con el trabajo capitalista, continua y
racional, ganancia siempre renovada, la rentabilidad”. Y asi dentro de una ordenacion
capitalista de la economia, cualquier esfuerzo individual no encaminado al posible logro
de una ganancia se estrellara sin remedio.



Antes que nada hemos de definir con una precision algo mayor de lo que
comunmente suele hacerse, qué es un acto de “economia capitalista”. Esto significa,
para nosotros, un acto que se apoya en la expectativa de una ganancia producto del
juego de reciprocas posibilidades de cambio, en clasicas probabilidades pacificas
lucrativas. El hecho formal de enriquecerse, actual mente, o adquirir algo por medios
violentos tiene leyes propias y no siempre es oportuno (aunque no sea prohibitivo)
situarlo bajo la misma categoria que la actividad enfocada en ultimo término hacia la
posibilidad de lograr una ganancia en el cambio. (1) Al desear racionalmente el lucro de
indole capitalista, la correspondiente actividad se basa en un calculo de capital, esto es:
se integra en una serie planeada de verdaderas prestaciones provechosas o particulares,
como medio adquisitivo, de modo que el valor de los bienes estimables monetarios (o el
valor de apreciacion calculado con periodicidad de la riqueza valorable en moneda, de
una empresa estable), en el balance final debera superar al “capital”, digamos al valor
estimativo de los medios adquisitivos reales que fueron aplicados para la adquisicion
por cambio, que debera, por consiguiente, aumentar sin interferir con la existencia de la
empresa. Bien se trate de mercancias in natura entregadas en consignacion a un
comerciante en ruta, cuyo producto puede derivar, por su parte, en otras tantas mercan
cias in natura, o se trate de una fabrica cuyos inmuebles, maquinas y reservas en dinero,
asi como las materias primas y los productos elaborados totalmente o a medias
significan créditos a los cuales corresponden sus respectivas obligaciones. Lo
determinan te, de hecho, es el calculo efectuado con el capital en moneda, asi sea por la
mediacion de la moderna contabilidad o del mas simple modo y rudimentario que fuere:
al iniciarse se elaborard un primer presupuesto; asimismo, otros calculos antes de dar de
terminados pasos, seguidos de otros al controlar e inquirir la conveniencia de los ya
efectuados; finalmente, se procederd a una liquidacion, quedando fijada la “ganancia”.
El presupuesto inicial de una consignacion, por ejemplo, determina el valor monetario
convencional de los bienes entregados (de no consistir ya éstos en dinero) y su
liquidacion serd el valor estimativo tltimo, en el cual se basaré el reparto de las pérdidas
y las ganancias; y, de obrar racionalmente el consignatario, habrd un calculo previo en
cada accion determinada, emprendida por ¢él. En ocasiones, ocurre que falta,
ciertamente, todo célculo y estimacion exactos, procediéndose por evaluaciones
aproximadas o de modo puramente tradicional y convencional, y ello acontece en toda
forma de empresa capitalista, inclusive hoy, cuando las circunstancias no exigen la
elaboracion de calculos precisos; sin embargo, ello no lo altera en lo mas puro, antes
bien Unicamente el grado de racionalidad de las tareas capitalistas.

Es importante sentar que lo determinante de la accion eco nomica estriba en no
prescindir nunca del calculo relativo al valor monetario invertido y la ganancia final, ya
sea efectuada de la manera mas primitiva. Visto asi, no ha dejado de haber capitalismo y
empresas capitalistas (con mas o menos racionalizacion, inclusive, del célculo del
capital) en todas las naciones civilizadas del orbe, hasta donde alcanzan nuestros
conocimientos: en China, India, Babilonia, Egipto, en la antigiiedad helénica, en la Edad
Media y en la Moderna; y podemos decir que ademés de haber empresas aisladas, hubo
economias que propiciaron el incesante desarrollo de nuevas empresas capita listas,
comprendidas también las industrias fijas (no obstante que el comercio lejos de
constituir, precisamente, una empresa estable, era, por el contrario, una adicion de
empresas aisladas, y tan solo de una manera paulatina, por ramas, que se iba enlazando
en conexion organica en la labor de aquellos comerciantes de mas categoria). Como
quiera que sea, la empresa capita lista y el empresario capitalista (se entiende estable, no



como empresario ocasional) son el resultado de tiempos muy remotos, y han estado
siempre esparcidos por todos los ambitos.

Veamos, ahora, en Occidente: el capitalismo adquiere una categoria y unas
formas, asi como caracteristicas y direcciones des conocidas absolutamente en otras
esferas. Es bien sabido que nunca dejo de haber en todo el mundo mercaderes, ya sea al
mayoreo o al por menor, locales o interlocales, negociaciones de préstamos de todas
categorias, bancos con funciones de distinta indole (aunque parecidas en lo fundamental
a las que habia en nuestro siglo XVI); asimismo, han abarcado siempre mucho los
empréstitos navales, las consignaciones, los negocios y las asociaciones comanditarias.
Ahora bien, en todas las haciendas monetarias que han existido, de las corporaciones
publicas, ha surgido el capitalismo —en Babilonia, Grecia, India, China, Roma.. . —
que da en préstamo su dinero para el financiamiento de guerras y piraterias, para toda
clase de suministros y construcciones, o que interviene como empresario colonial en la
politica allende los mares; también como comprador o cultivador de plantaciones
mediante esclavos o trabajadores a quienes oprimid directa o indirectamente; asimismo,
que arrienda grandes haciendas, cargos o, primordialmente, impuestos; se dedica a
subvencionar a los jefes de partido con fines electorales o a los condotieros para
provocar guerras civiles; o que interviene, en ultimo termino, como “especulador” en
toda clase de aventuras financieras. Esta clase de empresario, “capitalista aventurero”,
ha existido en todas partes del mundo. Exceptuando los negocios crediticios y
bancarios, y del comercio, sus posibilidades fueron siempre dee indole irracional y
especulativa; se basaban tanto en la adquisicién por la violencia, ya fuera el despojo
efectuado en guerra, en un momento dado, como el despojo interminable y fiscal al
lucrar con el trabajo de sus subordinados a quienes explotaban miserablemente.

El caso es, que el capitalismo de los iniciadores, el de todos los grandes
especuladores, colonial y financiero, en la paz y, sobre todo, el que especula con las
guerras, no dejan de llevar impreso este sello en la actualidad real del Occidente, y
ahora, como entonces, ciertas partes (no todas) del gran comercio universal estdn ain
cerca de esa clase de capitalismo. Pero, en Occidente existe un tipo de capitalismo
desconocido en cualquier otra parte del mundo: la organizacion racional-capitalista del
trabajo basicamente libre. En cualquier otro lugar no existen mas que atisbos, embriones
de ello. Hasta la organizacion del trabajo mediante los siervos en las plantaciones y en
los ergastulos de la antigiiedad, se logré un bajo nivel de racionalidad, aun menor en el
régimen de prestaciones personales o en las factorias instaladas en patrimonios
particulares o en las industrias domésticas de los terratenientes, que utilizaban el trabajo
de sus siervos o clientes, en la naciente Edad Moderna.

Aparte de Occidente no mas se encuentran dispersas “industrias domésticas”
auténticas, fundamentadas en el trabajo libre; y el empleo universal de jornaleros no ha
redundado en ninguna parte, dejando a salvo excepciones muy raras y particulares (sin
duda muy diferentes de las modernas empresas industriales, en especial, en los
monopolios estatales), a la creacion de manufacturas, ni tan solo a una organizacion
racional del artesano, como las hubo en el medievo. Sin embargo, la organizacion
industrial racional, la que mide las posibilidades de los mercados y no permite la
especulacion irracional o politica, no es la sola manifestacion del capitalismo de
Occidente. La organizacion racional moderna del capitalismo europeo no se hubiera
logrado sin la intervencion de dos factores determinantes de su evolucion: la bifurcacion
de la economia doméstica y la industria (que actualmente es un principio basico de la



vida econdmica de hoy) y la consecuente contabilidad racional. En otros siglos (el bazar
oriental o los ergastulos de diferentes paises) ya se llevaba a efecto la separacion
material de la tienda o el taller y la vivienda; en el Asia oriental, el Oriente y en la
antigiiedad se encuentran por igual capitalistas con contabilidad propia. Pero todo esto,
comparandolo con la autonomia de los establecimientos industriales modernos, ofrece
caracter rudimentario, ya que esta falto completamente de los supuestos de dicha
autonomia, esto es: la contabilidad racional y la separacion juridica entre el patrimonio
industrial y los patrimonios individuales; o, en caso de existir, es de modo totalmente
primitivo. (2) En otros lugares, el movimiento evolutivo se ha inclinado hacia los
establecimientos industriales que se han desligado de una importante economia
doméstica (del oikos) real o sefiorial. Esta propension, de acuerdo con lo ya observado
por Rodbertus, es a la inversa de la occidental, no obstante la apariencia de sus
analogias.

Todas estas caracteristicas del capitalismo occidental deben su importancia, en
lo presente, a su nexo con la organizacion capitalista del trabajo. Asi acontece referente
a la llamada “comercializacidon”, con la cual esta estrechamente vinculado el
desenvolvimiento conseguido merced a los titulos de crédito y la especulacion
racionalizada en las Bolsas, ya que, sin organizacion capitalista del trabajo, todo esto,
inclusive la tendencia a la comercializacion, suponiendo que ello fuera tan posible, no
tendria, sin probabilidad alguna, un alcance similar al que existe en la actualidad. Un
calculo preciso —base de todo lo deméas— unicamente tiene posibilidades
fundamentado en el trabajo libre y, siendo que el mundo no ha conocido fuera de
Occidente una organizacion racional del trabajo, asi tampoco, debido a ello, ha existido
un socialismo racional. Es evidente que tal como el mundo ha experimentado la
economia ciudadana, la politica municipal de abastecimientos, el mercantilismo y la
politica providencialista de los mandatarios absolutos, los razonamientos, la economia
planificada, el proteccionismo y la teoria del laissez faire (en China), ha experimentado,
también, economias de regimenes comunistas y socialistas de distinta indole:
comunismo en el hogar, en la religion o militar, socialismo de Estado (en Egipto),
monopolio de los carteles e instituciones de consumido res de todo tipo. Sin embargo,-
asi como fuera de Occidente faltan los conceptos de “burgués” y de “burguesia” (no
obstante que en todas partes han surgido privilegios municipales para el comercio,
gremios, guildas y un sinfin de distinciones juridicas entre la ciudad y el campo en las
formas mas diversas), de igual modo faltaba el “proletariado” como clase; y tenia que
faltar, precisamente porque se carecia de organizacion racional del trabajo libre como
industria. Nunca ha dejado de existir la “lucha de clases” entre deudores y acreedores,
entre latifundistas y menesterosos, entre el siervo de la gleba y el amo de la tierra, entre
el comerciante y el consumidor o el terrateniente. Mas, la lucha tan peculiar de los
tiempos medievales de Occidente entre los trabajadores a domicilio y aquellos que les
explotan en su trabajo, casi no se ha vislumbrado en otros lugares. Unicamente en el
mundo occidental se produce la moderna oposicion entre el gran empresario y el
jornalero libre. Es por eso que en parte alguna ha sido posible el planteamiento de un
problema del cariz que determina la presencia del socialismo.

En una historia universal de la cultura, vista desde el dngulo puramente
econdmico, el problema vital no es, por lo tanto, en definitiva, el correspondiente al
desenvolvimiento de la actividad capitalista (variable tinicamente en cuanto a la forma),
empezando por el tipo capitalista aventurero y comercial, del capitalismo que especula
con la guerra, la politica y la administracion, hasta sus formas actuales de la economia;



por el contrario, mas pronto es aquel que dio origen al capitalismo industrial burgués
con su organizacion racional del trabajo libre; dicho en otros términos, el del origen de
la burguesia occidental con su peculiar aspecto que, sin duda, conserva conexion muy
estrecha con los indicios de la organizacion capitalista del trabajo, pese a que,
evidentemente, no es idéntica a la misma, ya que, antes de haberse desenvuelto el
capitalismo en Occidente ya habia la presencia de “burgueses”, en el sentido
estamentario (hacemos hincapié en que se trata de solo en Occidente). Esto supuesto, el
capitalismo moderno ha recibido un determinante influjo en su evolucidon por parte de
los adelantos de la técnica; su racionalidad, actualmente, se encuentra, de manera
sustancial, condicionada por las posibilidades técnicas de realizar un célculo con
precision; esto es, por las posibilidades de la ciencia occidental, especialmente de las
ciencias naturales precisas y racionales, con fundamento matematico y experimental. El
progreso de estas ciencias, por su parte, y aun de la técnica basada en ellas debe gran
estimulo a la aplicacion que, con objetivos econdmicos, hace de ellas el capitalismo, por
las posibilidades de ganancia que brinda. Se dio el caso igualmente de que los indios
calcularon con unidades, se ejercitaron en el algebra y descubrieron el sistema de los
numeros de posicion, lo cual fue utilizado al punto por los occidentales en provecho del
capitalismo acaba do de nacer; en cambio, no supieron crear las modernas formas del
calculo y la forma cémo efectuar los balances. Tanto los comienzos de la matematica
como la mecdanica no estuvieron condicionados por intereses capitalistas, sin embargo la
aplicacion técnica de los conocimientos cientificos (determinante para el orden de vida
de nuestras masas) estuvo, naturalmente, condicionado por los resultados econémicos
que eran de desear en Occidente, por ese concreto medio; y ello se debe, claro esta, a las
peculiaridades del orden social de Occidente. En consecuencia, cabe preguntarnos a qué
factores de esas peculiaridades, ya que, indudablemente, todas no tenian la misma
importancia. En primer término, podemos mencionar: la condicion racional del Derecho
y la administracion, puesto que el capitalismo industrial moderno racional requiere tanto
de los elementos técnicos de célculo del trabajo, como de un Derecho previsible y una
administracion conducida por reglas clédsicas. Sin ello no deja de ser factible el
capitalismo aventurero, comercial y especulador, asi como toda clase de capitalismo
politico, si bien no hay posibilidades para la industria racional privada con capital fijo y
calculo seguro. Asi, pues, tan solo el Occidente ha brindado a la vida econdémica un
Derecho y una administracion dotandolos de esta exactitud clésica técnico-juridica. Por
esta razon es necesario, ahora, preguntarse: ;cual es la causa de la existencia de dicho
Derecho? No cabe duda que, en otras circunstancias, los intereses capitalistas
colaboraron a allanar el camino a la dominacion de los juristas (ilustrados en el Derecho
racional) en el &mbito de la justicia y la administracion; sin embargo, no constituyeron,
en absoluto, el Unico o dominante factor. Y, en cualquier caso, este Derecho no puede
considerarse un producto de aquellos intereses. En esta evolucidon actuaron, también,
otras fuerzas y es interesante averiguar el por qué los intereses capita listas no actuaron
en el mismo sentido en China. Asimismo, ;/no encauza el progreso en el plano
cientifico, artistico, politico o econdmico por la misma ruta de la racionalizaciéon que es
atributo propio del occidental?

Es obvio que en cada uno de estos casos, se trata de un “racionalismo”
especifico y peculiar de la civilizacion de Occidente. Pues bien, a través de estos dos
vocablos podremos comprender hechos muy diversos, que habremos de analizar en
seguida. Existen, verbigracia, “racionalizaciones” de la contemplacion mistica (esto es,
de una actividad, la cual, si la vemos desde otras esferas vitales, constituye algo
singularmente “irracional”), asi como existen en lo que concierne a la economia, la



técnica, el trabajo cientifico, la educacion, la guerra, la justicia y la administracion.
Aparte de que todas y cada una de dichas esferas pueden ser “racionalizadas” segin el
angulo desde donde se les mire, teniendo en cuenta que lo que podemos considerar
“racional” en uno, puede parecer “irracional” en otro. En todas las esferas de la vida y
en todas partes se han llevado a cabo, pues, procesos de racionalizacion. Lo peculiar de
su diferencia historica y cultural es, justamente, cual o cudles de dichas esferas fueron
racionalizadas en su momento y desde qué punto de vista. Por consiguiente, lo
primordial es conocer las caracteristicas particulares del racionalismo occidental, asi
como, dentro de éste, es decir, del moderno, explicar sus origenes. Para que la
investigacion tenga éxito, habra que distinguir especialmente las condiciones
economicas, valorando la importancia fundamental de la economia; sin embargo, no
debera descuidarse el conocimiento de la relacion causal inversa, ya que el racionalismo
economico depende en su nacimiento, lo mismo de la técnica y el Derecho racionales,
que de la capacidad del hombre para determinadas clases de conducta racional. Si esta
conducta hubo topado con trabas psicologicas, la racionalizacion de la economia debio
luchar, asimismo, con la oposicion de ciertas resistencias de orden interno. En cuanto a
lo pasado, entre los factores de formacion de mayor importancia de la conducta se
encuentran: la fe en los poderes magicos y piadosos y el consiguiente concepto de la
obligacion moral. En su momento oportuno, habremos de hablar de ello con la amplitud
requerida.

Este libro consta de dos trabajos elaborados hace algin tiempo, los cuales
pretenden aproximarse en un punto determinado, de suma importancia, a la médula
menos accesible de la disyuntiva: la determinacién del influjo de ciertos ideales
religiosos en la constitucion de una “mentalidad econdmica” —de un ethos econdmico,
apegandonos al caso preciso de los nexos de la ética econdémica moderna con la ética
racional del protestantismo ascético. En consecuencia, habremos de concretarnos a
mostrar aqui uno de los perfiles de la relacion causalista. Los trabajos posteriores acerca
de la “ética economica” de las religiones pretenden presentar los dos aspectos de dicha
relacion (en virtud de que resulta necesario para hallar el punto comparativo con el
desarrollo de Occidente que mas lejos habremos de examinar), destacando los nexos
que las religiones mdas importantes que han existido en el mundo guardan con la
economia y la estructura social del medio en que vieron la primera luz, ya que
solamente asi es posible declarar cudles son por azar los elementos de la ética
econdmica religiosa de Occidente imputables a dichas circunstancias socioldgicas,
caracteristicas de occidente y no de otros ambitos. Por lo tanto, estos estudios no
pretenden desarrollar un analisis vasto o esquematico de la civilizacion, sélo que se
circunscriben expresamente a sefialar lo que en cada cultura se manifestd en pugna, al
igual como lo hizo antes, frente la civilizacion occidental y en ellos seleccionaremos
algunas consideraciones que se nos antojan de especial interés, en la creencia de que no
hallamos factible seguir otro procedimiento para alcanzar nuestro objetivo. Sin
embargo, para evitar equivocos, creemos conveniente insistir en dicha limitacion del fin
que nos hemos propuesto. Aun existe un aspecto mas acerca del cual es necesario
precaver al desorientado, en cuanto al alcance de este estudio. Naturalmente, tanto el
sindlogo, como el egiptdlogo, el semitista y el inddlogo nada encontraran de nuevo en
sus paginas. Esto si, nuestro ferviente anhelo es que ninguno de ellos dé en nuestro
trabajo con algo que pudiere parecerle positivamente falso. El autor no alcanza a saber
hasta donde ha siquiera conseguido aproximarse a este anhelo, por cuanto que ello es
factible para aquel que no esta versado en la materia. Es facil entender que quien debe
valerse de traducciones, aparte de que en aquello escrito directamente en una misma



lengua ha de valorar previamente, recurriendo a las fuentes de absoluta validez,
documentales, literarias o monumentales por la bibliografia de los especialistas, en
incesante controversia entre si, y sin que pueda juzgar de por si acerca de su valor, tiene
sobrados motivos para sentirse mas que cohibido por lo que concierne al escaso mérito
de su aportacion: con tanta mas razén por cuanto es ain muy reducido (especialmente
con respecto a China) el monto de traducciones de las “fuentes” efectivas (documentos,
inscripciones), tomando en cuenta, primordialmente, lo mucho mas que existe y tiene
trascendencia. El resultado es el valor estrictamente transitorio de la labor, en especial
por lo que corresponde a Asia. (3) El juicio definitivo tnicamente lo pueden emitir los
especialistas. Mas, si nos hemos decidido a emprenderla, se debe, claro esta, a que no lo
hicieron los especialistas con este concreto y desde este preciso angulo en que nosotros
estamos situados. Asi, pues, son estudios destinados a una “superacion” en mayor
medida y mas profundo sentido de lo que hasta ahora es comun en la literatura
cientifica. Indistintamente, en ellos no se ha podido evitar, por mas que debamos
lamentarlo, la prolongada irrupcion requerida para propdsitos comparativos, en otras
especialidades; no obstante, ya que era imprescindible, es necesario deducir el resultado
de una previa resignacion, por mas abnegada, ante el probable efecto. El especialista
cree que en la actualidad es posible abstenerse o degradar a la categoria de “trabajo
subalterno”, aceptable para aficionados, toda moda o ensayismo. No obstante, a los
diletantes se les debe algo en la mayor parte de las ciencias, inclusive, algunas veces,
opiniones acertadas y valiosas. Pero, el diletantismo, en cuanto a principio de la ciencia,
seria su fracaso absoluto. Aquel que desee ver “cosas”, que vaya al cine: ahi se las
exhibirdn copiosamente, hasta de manera literaria, precisamente acerca de cuestiones
como las de referencia. (4)

Claro estd que una mentalidad de esta indole se halla de raiz alejada de los
moderados propoésitos de nuestro estudio, enteramente empirico. Permitasenos afadir
que quien desee “sermones”, vaya a los conventiculos. No es nuestra intencion dedicar
una palabra siquiera a discutir la relacion de valor que pueda existir entre las distintas
culturas examinadas comparativamente. No queremos decir con esto que el hombre que
se ocupe de tales problemas, los cuales marcan la trayectoria seguida por los destinos de
la humanidad, sienta una fria indiferencia; sera un acierto, sin embargo, que guarde para
si sus pequefos juicios, sus propias observaciones, como suele hacer al contemplar el
mar o las montafias, si es que no se considera con dotes de artista o de profecia. En la
mayor parte de los demds casos, el hecho de recurrir con frecuencia a la “intuicion”
indica, por lo regular, una proximidad al objeto, que ha de ser juzgado de la misma
manera que la actitud similar frente al individuo.

Nos vemos precisados, ahora, a justificar el por qué no nos hemos valido de la
investigacion etnografica, siendo que parecia imprescindible debido su actual estado,
antes que nada, para ex poner con la maxima amplitud el religioso espiritu asidtico. Hay
que tener en cuenta que las posibilidades humanas de trabajo son limitadas, y, no
obstante, aqui era preciso hacer referencia a los nexos de la ética religiosa de aquellas
capas sociales que en cada naciéon encarnaban la respectiva cultura. Y el caso es,
exactamente, que se trata de los ascendientes debidos a su conducta, los cuales, por sus
peculiaridades, no pueden ser capta dos mdas que estableciendo confrontaciones
etnografico-folcloricas. Manifestamos, pues, reiteradamente, que en nuestra labor queda
al descubierto una laguna, contra la cual puede el etndgrafo objetar con toda razéon. En
algiin trabajo sistematico que trate de la sociologia de las religiones, confio en que
podré compensar en parte esta laguna, pues, de haberlo intentado aqui, habria



sobrecargado demasiado el espacio disponible para este estudio cuyos fines son mucho
mas modestos, resignandome con realzar del modo mas claro posible los puntos
confrontables con las religiones profesadas en Occidente.

Por ultimo, habré de exponer algo, también, acerca del aspecto antropoldgico del
problema. Si solo en Occidente, comprendidas las esferas de la conducta que se
desarrollan en apariencias de mutua independencia hallamos determinados tipos de
racionalizacion, es de suponer que el fundamento estd, por su parte, en especificas
cualidades de herencia. El autor confiesa que esta dispuesto a una justipreciacion muy
elevada del valor biologica mente heredado; sin embargo, pese a que reconoce las
aportaciones de suma importancia llevadas a cabo por la investigacion antropoldgica,
declara, también, no haber visto ninguna ruta que le de a comprender o que le indique,
casi, aproximadamente, el como, cuanto y donde de su participacion en el proceso
seguido.  Habra de ser, justamente, uno de los temas de toda labor socioldgica o
historica el descubrimiento, en la medida de las posibilidades, acerca de los influjos y
conexiones causalisticos que revelen a satisfaccion el modo de reaccionar frente al sino
y el ambiente. Llegado el caso, habra que esperar resultados satisfactorios, inclusive
para el dilema que nos ocupa y mas ain cuan do la neurologia y la psicologia
comparativa de las razas, que ya en la actualidad resultan prometedoras, surjan de la
fase primera en la que todavia se hallan. (5) Entretanto, creo que se carece de
fundamento. Aludir a la “herencia” me hace entender que seria negarse al conocimiento,
tal vez factible actualmente, y desviar el problema a factores que por el momento no son
aun conocidos.

Notas:

1. En esta cuestion y en algunas mas, me desprendo de quien fue mi respetado maestro
Lujo Brentano (en cuanto a la obra que mdas adelante habré de mencionar). Por de
pronto, mi discrepancia estriba en la terminologia; pero sostengo otras de caracter
objetivo. A mi entender no seria conveniente invo lucrar en una sola categoria algo tan
heterogéneo como el lucro adquirido a costa de la explotacion y la ganancia, que ritua la
direccion de un complejo industrial y atin mas sefialar como espiritu del capitalismo, en
contraposicion a otros métodos de lucro, todo afan de lograr dinero, pues los conceptos
se extravian y con respecto a lo primero se imposibilita poner de relieve aquello que
caracteriza el capitalismo de Occidente ante las demas formas capitalistas. G. Simmel
en su Philosophie des Geldes (Filosofia del dinero) se excede también al confrontar la
“economia del dinero” y el “capitalismo”, con lo cual su propia demostracion objetiva
queda vulnerada. Por su parte W. Sombart, particularmente en la postrera edicion de su
bellisima obra magna, acerca del capitalismo, relativa a Occidente, y a la organizacion
racional del trabajo (de sumo interés a mi juicio para dilucidar el problema), se presenta
muy postergado en beneficio de los demds elementos del movimiento progresivo que de
continuo han surgido en la humanidad.

2. No hay que formarse un juicio en extremo tajante acerca de esta oposicion. El
capitalismo encauzado en un sentido politico (principalmente el des tinado al arriendo
de impuestos) di6 origen tanto en la Antigiiedad clasica como oriental (comprendida la
China y la India) a determinadas formas raciona les de industrias fijas con una
contabilidad (de la que unicamente tenemos noticias incompletas y deficientes), cuyo
caracter racional es evidente sin duda alguna. Baste como ejemplo la institucion de los
bancos, originada, en la mayor parte de los casos, de intereses politicos derivados de las



guerras. Podemos citar el Banco de Inglaterra. Ello se evidencié cuando se produjo la
pugna individualista por parte de Paterson, promoter por excelencia, con los afiliados al
Directorio los cuales definieron su perseverante postura, sin que tardaran en ser
significados como the Puritan usurers of Grocers’ Hall, asi corno por la frustracion
politica en las finanzas de aquel Banco “tan s6lido” al instituirse la Fundacion South-
Sea. El antagonismo no es tan inflexible, si bien existe. No ha habido promoters ni
financiers, por muy grandes que sean, entendidos lo suficiente para instaurar
agrupaciones racionales de trabajo; tampoco los hubo entre los representativos clasicos
del capitalismo financiero a la par que politico. Me refiero a los judios, gente de indole
distinta (opinando, como de costumbre, de manera general, a excepcion de casos
solitarios) a quienes se les debe atribuir la obra.

3. Mis conocimientos hebraicos son, por igual, insuficientes.

4. Esta por demas decir que no aludo a encuestas como, verbigracia, la de Jaspers, en su
obra (Psychologie der Weltanschaungen —Psicologia de las concepciones del mundo—
, 1919) o bien a Klages, en su Charakterologie y otros ensayos similares, en la
inteligencia que en cuanto se apoyan al decidirse, constituye precisamente, el primer
punto disconforme en lo que se refiere a nuestro estudio. Mas, no es este el momento de
entablar con ellos una polémica.

5. No ha muchos afios, escuché un juicio semejante emitido por un notable psiquiatra.

PRIMERA PARTE

EL PROBLEMA

[—CONFESION Y ESTRUCTURA SOCIAL (*)

Al disponemos a examinar las estadisticas profesionales de paises en los que
existen credos religiosos, sobresale con mucha frecuencia (1) un fenémeno, motivo de
vivas controversias en la prensa y la literatura catolicas, asi como en congresos de
catolicos alemanes: (2) es la indole por excelencia protestante que se distingue en las
propiedades y empresas capitalistas y, también, en las esferas superiores de las clases
trabajadoras, sobre todo del alto personal de las empresas modernas, con mas
experiencia técnica o comercial. (3) Dicho fendmeno se refleja en cifras de las
estadisticas confesionales, alli donde las diferencias de confesion coinciden con las de
nacionalidad y, por consiguiente, con el distinto nivel de desarrollo cultural (de la
misma manera que en la Alemania oriental acontecia con alemanes y polacos), como,
por lo regular, alli donde el progreso capitalista en el periodo de su mayor apogeo tuvo
poder para organizar la poblacion en clases sociales y profesionales, a medida que las



requerian. Y, /cual puede ser el motivo de esta intervencion algo mds considerable, de
este porcentaje superior de acuerdo a la totalidad de la poblacion, con el que los
protestantes toman parte en la posesion de capital (4) y en la direccion, asi como
también en los puestos mas encumbrados en el trabajo de las empresas de mayor
categoria tanto en la industria como en el comercio? (5) Ello se debe, en parte, a
motivos historicos, (6) cuyas raices se encuentran en el remoto pasado y en los cuales su
apego a un determinado credo religioso no aparece como causa de fendmenos
econdmicos, antes como el resultado de ellos. El ejercicio de esas funciones da por
admitido la posesion de capital o la educacion ciertamente costosa, asi como ambas a un
tiempo, con bastante frecuencia. En la actualidad, se presenta enlazada a la posesion de
la riqueza hereditaria o, por lo menos, a una situacion mas o menos confortable.
Justamente, muchos de los habitantes de una gran parte de las tierras mas ricas del
Reich, a las que la naturaleza ha favorecido de preferencia, amén de su privilegiada
posicion geografica, tan determinante para la actividad comercial, y cuyo
desenvolvimiento fue el mejor logrado en el orden econdomico, de manera especial en la
mayoria de las més ricas poblaciones, se habian convertido al protestantismo en el siglo
XVI, pudiendo asegurarse, ain en la actualidad, los benéficos resultados de esa
conversion, para los protestantes, en la lucha econdémica por la vida, bien que, ante este
hecho singular, se presenta esta disyuntiva histdrica: ;por qué en dichas tierras, las mas
adelantadas econdmicamente, existia alli, precisamente, tan singular tendencia para una
revolucion eclesistica?

Posiblemente alguien creerd que la respuesta es facil, mas no es asi. Evidentemente, la
ruptura con el tradicionalismo econdmico da la impresion de ser el excepcional
momento propicio para que en el espiritu surja la duda ante la tradicion religiosa y
decida enfrentarse a las autoridades impuestas por la tradicién. Aqui es conveniente
tener presente un hecho tal vez olvidado: la supresion del dominio eclesiastico sobre la
vida no era el espiritu de la Reforma, antes bien el anhelo de cambiar la forma de aquel
poder por otra distinta. Es mas, sustituir un poder demasiado suave, casi imperceptible
en la practica y, en efecto, proximo a lo puramente cldsico, por otro que deberia
intervenir con mucha mas intensidad en todos los ambitos de la vida publica y privada,
estipulando una regulacién onerosa y con meticulosidad en la conducta personal. Hoy
en dia hay pueblos que, no obstante su cariz econdmico totalmente moderno, toleran el
dominio del clero catdlico —“que castiga al hereje, si bien es benévolo con el pecador”,
lo cual se hizo alin mas evidente en aquel entonces que ahora—, como lo toleraron las
naciones en extremo ricas, en constante auge econdémico, significados en las
postrimerias del siglo XV. Por el contrario, entre nosotros no cabe imaginar una forma
mas intolerable de dominio eclesiastico sobre la vida individual, como habria de serlo el
calvinismo, en el siglo XVI, tanto en Ginebra como en Escocia y en gran parte de los
Paises Bajos antes de terminar aquél y en el curso del siguiente, y también en la Nueva
Inglaterra y aun en la propia Inglaterra durante parte del siglo XVII, de igual manera
como lo vivieron en el amplio territorio del antiguo patriciado de aquella época en
Ginebra, Ho landa e Inglaterra. No se trata de que aquellos reformadores —originarios
de las naciones con mas avance econdémico— encontraran precisamente condenable el
abuso del poder eclesiastico-religioso, sino justo lo contrario. ;Cudl sera, pues, la razoén
de que precisamente estas naciones que gozaban de tanto auge econdémico, incluyendo
en cada una la incipiente clase media burguesa, fueran las que, ademds de aceptar esa
tirania puritana hasta entonces ignorada, tomaran en su defensa un heroismo del cual la
burguesia no habia antes dado indicios y tampoco los ha dado después, salvo en muy
raras ocasiones: the last of our heroism, como Carlyle ha dicho con justa razén?



De manera clara podemos observar, no obstante lo dicho, que asi como es
comprensible el mayor concurso de los protestantes en la posesion del capital y en la
direccion de la moderna economia, como evidente resultado de la mejor situacion
econdmica que han sabido sostener al correr del tiempo, es posible sefia lar otra indole
de acontecimientos en los cuales se revela, patentemente, sin duda, una inversion de este
nexo causal. Entre otros ejemplos, para solo citar el mas destacado, recordemos la
notoria diferencia que se deja ver en la clase de ensehanza que lo hijos de padres
catolicos reciben de éstos, comparandola con la de los protestantes, fenomeno que por
igual se manifiesta en Baden o Baviera que en Hungria, por ejemplo. Es comprensible
—tomando en cuenta la economia insinuada— que el monto de catolicos entre
discipulos y bachilleres de los centros de ensefanza superior no corresponde a su
proporcion demografica.(7) Pero es el caso que entre los bachilleres catolicos ocurre,
también, que el porcentaje de los que asisten a los modernos plan teles de ensefianza,
dedicados primordialmente a la base del estudio técnico y de las profesiones en el
campo industrial y mercantil, en general, que viene a ser de manera especifica una
profesion propia de burgueses (como en los conocidos Realgymnasien y Realschule,
escuelas superiores civiles, etcétera), es evidentemente inferior al de los protestantes, (8)
pues los catdlicos tienen preferencia por aquella ensefianza de caracter humanista que
imparten las escuelas que se basan en la formacion formal. Veamos, ahora: la
explicacion de este fendmeno no es similar a la del anterior; debe considerarse la causa
en un sentido inverso para aclarar por ¢l (aunque no tinicamente por €l) la participacion
de menor nimero de catélicos en la vida capitalista. Pero alin es mas sorprendente otra
observacion que viene en auxilio, indudablemente, para encontrar la razon por la cual
los catdlicos toman parte en menor proporcion en las esferas instruidas del elenco
trabajador de la industria modernista. Es bien sabido que las fabricas alimentan las filas
de sus trabajadores mejor adiestra dos, con operarios extraidos de los pequefios talleres
de los cuales proceden y en los que se han forjado profesionalmente, alejandose de éstos
cuando se sienten con suficiente capacidad. Mas ello acontece con mayor frecuencia
entre los protestantes que entre los catdlicos, ya que éstos demuestran una dedicacion
mas tenaz a persistir en el oficio, llegando a merecer la maestria, en tanto que los otros,
en mayor numero, eligen el trabajo en las fabricas y escalan los cargos altos del
proletariado entendido y de la burocracia de la industria. (9) Estos casos demuestran que
el adiestramiento de una habilidad personal, dirigida bajo el influyjo de un ambiente
religioso, tanto patridtico como familiar, ha determinado la eleccion profesional vy,
consecuentemente, todo el destino de una vida, y en ella ha consistido, pues, la relacion
causal.

En el moderno capitalismo alemén, esa menor intervencion de los catdlicos se
nos presenta tanto mas sorpresiva por cuanto que demuestra que esta en contradiccion
con una experiencia comun en el curso del tiempo, (10) esto es: que las minorias
nacionales o religiosas puestas en calidad de “oprimidas” frente a otros grupos
calificados como “opresores”, debido a que, por propia voluntad o irremediablemente se
ven excluidos de los puestos influyentes en la politica, emprenden por costumbre la
actividad industrial, que favorece a sus miembros mejor capacitados a convertir en
realidad un deseo en cuyo logro no puede ayudar el Estado teniéndolos a su servicio.
Eso quedo palpablemente demostrado con los polacos, tanto en Rusia como en la Prusia



oriental, donde impusieron los adelantos econdémicos, incapaces de implantarlos en la
Galitzia, bajo su dominacién, lo cual habia ocurrido anteriormente en Francia con los
hugonotes, en tiempos de Luis XIV, asi como en Inglaterra con los conformistas y los
cuaqueros, y —last not least— desde hace dos mil afios, con los judios. Por el contrario,
no encontramos un fendmeno similar, perceptible, al menos, por sus peculiares
caracteristicas, entre los catolicos alemanes acerca de los cuales no podemos decir que
mostraron, tampoco, un especial avance econémico a diferencia de los protestantes en
periodos remotos en los que en Inglaterra o en Holanda eran perseguidos o sélo
soportados. Es més pronto que los protestantes (en especial en una que otra de sus
confesiones, como veremos mas adelante), tanto en calidad de oprimidos u opresores,
como en mayoria o minoria, han revelado siempre una singular inclinacion hacia el
racionalismo econdmico, inclinacion que no se manifestaba entonces, como tampoco
ahora, entre los catolicos en ninguna de las circunstancias en que puedan hallarse. (11)
La causa de tan disimil conducta habremos de buscarla no s6lo en una cierta situacion
historico-politica de cada confesion (12), sino en una determinada y personal
caracteristica permanente.

Antes que nada habria que dilucidar la problematica, investigando cudles son o
fueron los elementos de las caracteristicas confesionales que actuaron o actian, en parte,
en la direccion de referencia. Podriamos intentar la explicacion de la antitesis, desde un
punto de vista superficial y moderno, afirmando que el mayor “distanciamiento del
mundo” catolico, el cariz ascético peculiar de sus mas altos ideales, tiene que ejercer su
influjo en el espiritu de sus fieles con respecto a un despego ante los bienes terrenales.
En tal explicacion podria hallarse la coincidencia con el popular esquema que sirve en la
actualidad para juzgar las dos confesiones. En cuanto a los protestantes, éstos se valen
de dicha concepcidn para censurar el idealismo ascético, real o supuesto, de la vida del
catdlico, a lo cual éste responde reprobandole el espiritu materialista, que podria
tomarse como resultado de la campafia de instruccion laica de toda la compilacion vital
llevada a término por el mundo protestante. Nos valemos de la férmula lograda por un
escritor moderno cuya intencion fue dar, precisamente, la explicacion acerca de la
conducta observada, opuestamente, en la vida industrial de ambas confesiones: “El
catolico.., siendo el mas tranquilo, el menos dotado de afidn adquisitivo, tiene
preferencia por una vida bien asegurada aunque los ingresos en ella sean de menos
cuantia que los que pudiera redituarle una vida de incesantes peligros y exaltaciones tras
los honores y las riquezas adquiridos eventualmente. Si analizamos el refran que reza:
comer bien y dormir tranquilo, vemos que el protestante es quien se decide por lo
primero, en tanto que al catdlico le gusta mas dormir tranquilo”. (13) Con eso de
“comer bien”, podemos, de hecho, hablar acertadamente, siquiera en parte, de la
motivacion principal de las zonas mas diferentes en cuanto a la religion del actual
protestante aleman, exclusivamente de éste. Lo que ocurria en los tiempos idos era del
todo distinto: los puritanos ingleses, holandeses y americanos se caracterizaban, sin
duda, por un sentimiento de amor al mundo opuesto totalmente. Este era, con exactitud,
uno de los rasgos mas peculiares y de mayor importancia. Ademas, hemos de tomar en
cuenta que en el protestantismo francés permanecio por largo tiempo (y, en cierto modo,
ain permanece) el sello que se dio a las iglesias calvinistas, de manera general, y, sobre
todo, a las “bajo la cruz”, en la época de las luchas por la religion; sin embargo —
podriamos preguntarnos si no es por eso mismo—, considerando lo poco permitido por
la persecucion, fue y es uno de los puntos de apoyo mas consistentes de la evolucion



econdmica y capitalista francesa. Si se ha dado en llamar algo asi como “alejamiento del
mundo” a dicha sobriedad y al severo predominio de los intereses de la religion en la
conducta préactica, los calvinistas franceses estan, siquiera, tan alejados del mundo como
los catolicos alemanes del norte, cuyo espiritu catdlico es mas hondo y sincero que en
ningun otro pueblo del orbe. Y ambos se distinguen de los bandos religiosos dominantes
en sus respectivos paises: el de los franceses catdlicos amantes del buen vivir en las
esferas mas bajas y de un modo directo anticlerical en las de arriba, y el de los
protestantes alemanes, que se hallan dominados en las esferas superiores por la terrenal
ambicion de lucro, en tanto que, por la religién no sienten ningtin interés. (14) Es uno de
los hechos que mas claramente evidencian que con la vaguedad de tales ideas del
supuesto distanciamiento del mundo de los catd licos y algo mas por el estilo, no se
llega a ninguna parte, pues, con tanta vaguedad hay suposiciones que pueden tener aun
validez en la actualidad y, en parte, nunca la tuvieron en lo pasado. Por cuya razon, si se
pretendiera recurrir a ellas, habria que dar cabida a otra serie de conjeturas que vienen
en mente de inmediato e, inclusive, habria motivo para pensar en que toda esa
contradiccion sin esclarecer entre alejamiento del mundo, sobriedad y espiritu religioso,
por una parte, y la colaboracion en la actividad capitalista, por otra, no deberia
convertirse mas bien en un estrecho lazo.

En efecto, lo primero que causa extrafieza —para dar principio a la enumeracion
de alguno que otro elemento puramente externo— es la gran cantidad de representantes
de las mas auténticas y profundas formas del cristianismo, surgidas realmente de los
grupos mercantiles. De manera particular el pietismo debe re conocer este origen en
gran parte de sus adeptos de observancia mas rigurosa. Seria facil imaginar que el
“mammonismo” actia como agente, para producir la revulsion en ciertas naturalezas
internas y algo impropias para la profesion mercantil; y, con certeza, se origind de
manera subjetiva tanto en Francisco de Asis como en los pietistas con el caracter de
“advenimiento de la conversion”. Asimismo, cabe entender el fendmeno no tan asiduo y
raro —hasta el caso de Cecil Rhodes— de que las casas parroquiales, en su mayoria, se
hayan convertido en el ntcleo creador de empresas capitalistas de altos vuelos, lo cual
bien pudiera interpretarse como una consecuencia en la actitud ascética de la juventud.
Mas, este juicio es inexacto cuando, simultdneamente, surge en una persona o
colectividad la “virtud” capitalista del sentido del negocio y una forma intensa de
religiosidad, que inunda y regula todos los actos de la vida. Claro esta que esto no
ocurre sOlo en casos aislados, sino que viene a constituir, precisamente, un signo
peculiar de grupos, en su totalidad, de las mas importantes sectas y templos del
protestantismo, especialmente en el calvinismo, en cualquiera de los lugares donde haya
surgido. (15) En los tiempos en que ocurrid la expansion de la Reforma, ni el
calvinismo ni ninguna de las demds confesiones religiosas se vinculd a una determinada
clase social; sin embargo, es caracteristico, y podriamos decir que un tanto “tipico”, que
en las iglesias hugonotes, de Francia, por ejemplo, la mayor parte de sus prosélitos
estaba formada por monjes e industriales (comerciantes, artesanos), especialmente en el
periodo de la persecucion. (16) Ya los espafioles estaban conscientes de que “la herejia”
(aplicada al calvinismo) ‘“era benéfica al espiritu comercial”, teoria que sostuvo
enteramente sir W. Petty en su alegato acerca de las razones del crecimiento capitalista
en los Paises Bajos. Concedemos la razon a Gothein (17) al calificar a la Diaspora
calvinista en su calidad de “vivero de la economia capitalista”. (18) Es posible atribuir
en esto, como elemento decisivo, la superioridad de la cultura francesa y holandesa en el



terreno de la economia, de la cual nacié precisa mente, esa Diaspora, asi como el
poderoso influjo del destierro y la violencia en la ruptura de las relaciones tradicionales.
(19) No obstante, de igual manera acontecia en Francia, en pleno siglo XVII, segun lo
demuestran las luchas de Colbert. También Austria —aparte de otros paises— trajo
consigo algunas veces di rectamente fabricantes protestantes. Pero, no se puede decir
que todas las sectas protestantes hayan actuado con el mismo impetu en esa direccion.
Por lo que respecta al calvinismo, probable mente su actuacion en Alemania tenia la
misma significacion; por excelencia provechosa debié ser la confesion “reformada”,
(20) para la expansion del espiritu capitalista, si entablamos una comparacion con otras
confesiones, ya sea en Wuppertal o en otros lugares, claro esta que un tanto mas que el
luteranismo como lo demuestra la confrontacion general y en sus pormenores,
particularmente en Wuppertal, (21) lo cual ha sido corroborado por Buckle, en Escocia
y, en especial, por Keats entre los poetas ingleses. (22) Hay algo mas digno de
mencionarse: el nexo evidente entre la detallada norma religiosa de la vida y el
desenvolvimiento mas agudo del espiritu comercial, muy particularmente en la mayor
parte de las sectas en las cuales el llamado “aleja miento del mundo” les es tan propio
como la abundancia; y aqui debemos mencionar, muy particularmente, a los cuaqueros
y menonitas. Y asi como aquéllos jugaron su papel en Inglaterra y Norteamérica, fueran
los menonitas quienes lo representaron en Alemania y los Paises Bajos, siendo un caso
ins6lito que en la Prusia oriental el propio Federico Guillermo 1 los considerase como
factores imprescindibles del avance de la industria, no obstante haberse negado,
rotundamente, al servicio militar. Este hecho es uno més que apoya la afirmacion vy,
obviamente, uno de los mas peculiares, dada la naturaleza de aquel monarca. Es bien
sabido, también, que entre los pietistas estaba en vigor la unién de la piedad mas
vehemente con el cultivo del sentido y el triunfo del comercio. (23) Puede ser suficiente
evocar el estado de Renania, o a Calw, entre otros muchos ejemplos, pues no es
necesario recurrir a otros sélo eventuales. Con lo dicho queda, sin duda, demostrado el
espiritu de “laboriosidad”, de “avance”, segun como se quiera decir, y no puede
confundirse con el habitual significado de “amor al mundo”, o de ilustrado, ni con otro
cualquiera. El protestantismo de Lutero, Calvino, Knox y Voét, en sus inicios, casi nada
tenia en comun con lo que ahora se conoce por “progreso”. Indudablemente, era
contrario a muchos aspectos de la sociedad moderna, a los cuales les seria dificil
renunciar a ellos en la actualidad, por mas leal que sean a su credo. Ademas, si
pretendemos hallar un nexo entre ciertas manifestaciones del protestantismo y de la
cultura capitalista moderna, no serd en el “amor al mundo” (supuestamente imaginado)
en mayor o menor grado materialista (diriamos opuesto al ascetismo), sino, con mas
exactitud, en sus caracteristicas netamente religiosas. Montesquieu, en Espirit des lois
(libro XX capitulo VII) dice que los ingleses son quienes “mas han contribuido, entre la
totalidad de los pueblos del mundo, con tres elementos de suma importancia: la piedad,
el comercio y la libertad”. ;Hay coincidencia real entre su superioridad en el orden
industrial —asi como en su inclinacion a la libertad— con aquel espiritu piadoso que
Montesquieu les atribuye?

Si nos proponemos dilucidar la cuestion en dichos términos, habremos de
tropezar de inmediato con otras muchas respuestas tan intuidas confusamente como
importantes. El objetivo nuestro debe ser, ahora, concretar lo intuido confusamente a fin
de que podamos aclararlo hasta lo maximo y que nos pueda ayudar ante la inagotable
dificultad de cualquier problematica historica. Para el logro se requiere, antes que nada,



dejar a un lado las vagas suposiciones de las que nos hemos valido hasta aqui, y hacer lo
posible por introducirnos en lo mas caracteristico de aquellos magnificentes ideales de
religion en los que el cristianismo se ha fundamentado histéricamente.

Sin embargo, se requieren aln, previamente, algunas consideraciones: antes que
nada, acerca del distintivo propio del objeto en cuya explicacion estamos interesados;
luego, acerca del sentido que podamos hallar en la posible explicacion, sin que nuestras
investigaciones se salgan del circulo que las cifie.

Notas:

* Estudio publicado en el “Archiv fur Sozialwissenschajt und Sozialpolitik™ (““Archivo
de ciencia social y politica social”), (J.C.B. Mohr Tubingen), vols, XX y XXI, 1904—
1905. Entre lo mucho que se ha escrito en relacion al mismo, me ajustaré a consignar las
criticas mejor argumentadas: F. Rachfahl, Kaivi nismus und Kapitalismus (Calvinismo
y Capitalismo) en la “Internationale Wochenschrift fur Wjssenschaft Kunst und
Technik” (Internacional de ciencia, arte y técnica), 1909, nums. 39-43. Al respecto,
puede verse mi contracritica concerniente al “espiritu del capitalismo’ en el Archiv cit.,
vol. XXX, 1910, y la respuesta de Rachfahl, loc. cit. (Nochmals Kalvznismus und
Kapitalismus (Todavia calvinismo y capitalismo)), 1910, nams., 22-25, asi como mi
conclusion ultima, en el Archiv, vol. XXI. (Sospecho que Brentano, al formular su
critica a la que habré de referirme mas adelante, no tenia cono cimiento de éstos ultimos
juicios mios, pues no alude a ellos.) En cuanto a Rachfahl, de preclara sabiduria, a quien
tengo en alta estima, cuando rodea el problema deja al descubierto su escaso dominio en
la materia, razon por la que no me ha sido posible extraer nada de la controversia entre
nosotros, por lo infecunda, sujetindome a proporcionar alguna que otra cita
suplementaria de mi contracritica y, a interlinear algin fragmento o nota a fin de no dar
pie a un equivoco en lo futuro. Conviene examinar la obra Der Bourgeois (El burgués)
de Sombart, al que me referiré en préximas notas. Por tltimo, recomiendo el apéndice 11
del discurso de Lujo Brentano, pronunciado ante la Academia muniquesa de Ciencias en
torno a “los origenes del moderno capitalismo” (dado a conocer ademas en Munich,
1916, con algunos apéndices afiadidos), critica que también tomaré en cuenta
oportunamente. Si ello despierta en alguien su interés, sera facil compulsar que no he
omitido, desfigurado ni atemperado ninguna de mis aseveraciones consideradas
fundamentales a medida que escribia mi articulo, asi como ni mucho menos tampoco le
he agregado nada que fuera a distorsionar el sentido del primer trabajo en lo que a
doctrina refiere. Ciertamente, no existia motivo para ello, y si alguien llegare a ponerlo
en duda no tiene mas que profundizar en el libro. Las contradicciones en que han
incurrido lo dos ultimos maestros citados, lejos de ser para conmigo lo han hecho entre
ellos. Brentano se enfrenta a Sombart en la obra de éste Die Juden und das
Wirtschaftsleben (Los judios y la vida econdmica) la juzgo, de manera objetiva,
coincidente en base a muchos puntos, si bien por lo general injusta, dejando a un lado la
falta de vision por parte de Brentano, en cuanto a lo contundente en la cuestion de los
judios, a lo cual en nuestra intencion primera no le dimos cabida. (Luego podra verse.)

En cuanto al plano de la ‘leologia, cabe sefalar insinuaciones de importancia en
torno a nuestro trabajo; digamos que en principio, exceptuando divergencias de
pormenores, nuestras aseveraciones han recibido cordial y objetiva mente, buena
aceptacion. Nos sentimos por ello satisfechos, con cuanta mas razén porque no habria
podido sorprenderme animadversion hacia la manera que debimos tratar los temas.



Aquello que para un tedlogo adicto a una religion es de valor en ella, no habia de ser lo
contundente en nosotros. Sencilla mente, hemos destacado desde el angulo religioso, las
perspectivas superficiales y descomedidas de la vida de las religiones, siempre en su
apariencia real que con frecuencia debido a su mismo aspecto exterior y bruteza, han
sido los de mas grande ascendiente en el orden externo. Nos remitimos en particular de
una sola vez (a cambio de la usual cita en cada determinada ocasidén) a una obra que,
dejando aparte el valor inherente de su contexto, viene a completar y reafirmar a la vez
la solucioén hallada a nuestro problema. Se trata de Die Soziallehren der christlichen
Kirchen und Gruppen (Las doctrinas sociales de las Iglesias y grupos cristianos), 1912,
cuyo autor, E. Troeitsch, presenta la historia universal de la ética del cristianismo, de
acuerdo con su propio y superior criterio. Ahora bien, E. Troeltsch se interesa
especialmente por la doctrina, en tanto que las consecuencias practicas de la piedad
constituyen mi objetivo por encima de todo.

1. La discrepancia en otros casos no siempre tiene su explicacion, pero, por lo regular,
obedece al simple hecho de que el credo religioso del factor obrero de tal o cual
industria esté sujeto, en primer lugar al que predomina en el pais del cual procede, o en
el que sean incorporados dichos trabajadores. Es frecuente que este hecho desfigure, por
de pronto la imagen que presentan las estadisticas al respecto. Tenemos como ejemplo
el caso de Renania. Por otro lado, es obvio que los antecedentes no resulten definitivos
si no se pormenorizan las profesiones con sus especialidades; de lo contrario se corre el
riesgo de que determinados empresarios de gran envergadura sean clasificados en la
misma categoria de “directores de industria” que aquellos “maestros” que trabajan con
independencia absoluta. Y, aparte todo, es apremiante senalar que. el “gran capitalismo”
de hoy en dia se encuentra desligado del todo, en especial por lo que atafie a la
compacta masa de sus trabajadores con menos ilustracion, del influjo que antafio pudo
ejercer el credo piadoso. (Mas adelante volveremos acerca de esto.)

2. Cf, verbigracia, Schell en “Der Katholizismus als Prinzip des Fortschri les (El
catolicismo como principio de progreso) Wiirzburg, 1897, pag. 31. V. Hertling, Das
Prinzip des Katholizismus und die Wissenschaft (El principio del catolicismo y la
ciencia), Friburgo, 1899, pag. 58.

3. De entre el acopio de material estadistico de que disponemos en relacion a estos
asuntos, un alumno mio ha elaborado en base a la estadistica confesional de Baden. Cf.,
Martin Offenbacher, Konfessions und soziale Schich tung (Confesion y estructura
social). Un andlisis del estado econémico de los catolicos y protestantes de Baden.
(Tibingen y Leipzig, 1901, Vol. IV, fasc. 5 de los “Cuadernos de Economia de la
Universidad de Baden™.) En la continuidad de la tarea emprendida nos hemos valido de
este trabajo para ilustrar con hechos y notas, nuestras aseveraciones.

4. Remontandonos al afio 1895, ponemos el ejemplo de que en Baden existia un capital
tributario integrado por rentas de capital de 954,060 marcos por cada millar de
protestantes, frente a 589,000 marcos por la misma suma de catélicos. Los judios, por
su parte, superaban en exceso estas cifras, pues por cada mil de ellos correspondia
cuatro millones de marcos. (Datos registrados por Offenbacher, loc., cit., pag. 21.)



5. Con respecto a esta cuestion deben establecerse comparaciones entre todos los
razonamientos emitidos por Offenbacher en el trabajo de referencia.

6. Offenbacher, en los dos primeros capitulos de su obra citada registra con mas
precision otros pormenores concernientes a Baden.

7. En el afio de 1895, se calculaba en la ciudad de Baden un 37.0% de protestantes, un
61.3 de catolicos y un 1.5 de judios. No obstante, segiin Offenbacher (loc. cit., pag. 16)
entre 1895 y 1891, la confesionalidad escolar en los jovenes de las escuelas nacionales y
libres se repartia asi:

protest. cat.
judios
1357 43%
46% 9.5%
Liceos profesionales..............oviiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiie e, 69%
31% 9%
Escuelas profesionales
01 (0] o1 P 52% 41% 7%
Escuelas
Profesionales. ... .....oouviiiiiiii i 49% 40% 11%
Escuelas municipales
SUPETIOTES . . e veeeeeeteeteteetee et eieeeeee e 51% 37% 12%
Media. ..o 48% 42%
10%

El mismo hecho tiene lugar en Prusia, Baviera, Wiirltenberg, Austria y Hungria.
(Cf. Offenbacher, loe. cit., pag. 18 y ss.)

8. Cf. las cifras de la nota precedente. La proporcion de catdlicos en los institutos de
segunda ensefianza, respecto a la poblacidn total, es una tercera parte menor, con una
minima excepcion en los liceos a causa de la contribucion de sus ensefianzas para la
formacioén teologica. Es también caracteristico que en Hungria, la asistencia de



protestantes a las escuelas secundarias sea mayor que en ninguna otra parte.
(Offenbacher, loe. cit., pag. 19, Gltima nota)

9. Offenbacher, loe. cit., pag. 54, demostracion de tablas al dar por terminado el trabajo.

10. Ello se encuentra muy bien observado por Sir William Petty en los fragmentos de
sus escritos, los cuales citaremos en su oportunidad.

11. En lo que concierne a Irlanda, Petty expone ejemplos fundamentados, simplemente,
en que el marco protestante en dicho pais estaba integrado por lores absentistas. Una
afirmaciéon en un sentido opuesto habria sido falsa. La prueba fehaciente de ello se
encuentra en la parte que corresponde a los “Scotch-Irish”. Tanto en Irlanda, como en
todos los paises, el capitalismo el protestantismo estuvieron tipicamente relacionados.
Véase C.A. Hanna, The Scotch-Irish, 2 Vols. Nueva York, Putnam.

12. Claro esta que ello no imposibilitaba los notables resultados que la tltima tuvo por
igual, asi como, especialmente, no se opone a la realidad de que, como luego veremos,
para el desenvolvimiento de todo un clima necesario en muchas sectas protestantes (sin
excluir su contribucion en la vida eco ndémica) tuvo una trascendencia extraordinaria el
hecho de que fueran pocas las minorias y, por ende, homogéneas. Podemos advertirlo,
por ejemplo, con los genuinos calvinistas no s6lo en Ginebra y Nueva Inglaterra, sino
en otras partes, inclusive alli donde en el terreno de la politica, ellos ejercian su
dominio.

No existe ninguna conexioén entre el problema que nos ocupa y, el
acontecimiento de todos bien sabido, con respecto a la constante afluencia de
emigrantes de todos los credos religiosos existentes (indios, orientales, chinos, sirios,
fenicios, griegos, lombardos, “trapezitas”) que se fueron estableciendo en otras partes
del orbe, representativos del espiritu mercantil de paises mas avanzados. Brentano, en
su estudio acerca de los “origenes del capitalismo moderno”, pone como ejemplo de
esta aseveracion, el caso de su propia familia. Lo cierto es que en todas las épocas y en
todos los paises, nunca ha dejado de haber notables banqueros procedentes de uno y
otro pais que no es el preferido para instalarse, que llevan consigo valiosas experiencias
y son interpretativos de conexiones mercantiles. Esto, no es propiamente algo tipico del
capitalismo; pronto, inspiraron suspicacias de orden moral en los protestantes, acerca de
lo cual hablaremos luego. Algo mas acontecid con las familias de la rama Muralt y
Pestalozzi que se trasladaron de Locarno a Zurich, llegando a convertirse al poco tiempo
en los impulsores de un significado avance capitalista, especialmente en la industria, por
excelencia moderna.

13. Dr. Offenbacher, loe. cit., pag. 68.
14. Véase el extraordinario ensayo de W. Wittjch, Deutsche und franzosische Kultur im
Elsdss (Cultura alemana y francesa en Alsacia), dado a la publicacion en la “Illustrieste

Elsdss”. Rundschau, 1900, y, luego, en impresion aparte.

15. Con ello se da a entender que en unas y otras veces surgian, en los res pectivos
lugares, las probabilidades de un desarrollo capitalista.



16. Referente a este tema, véase: Dupin de St. André, L ‘ancien église réformée de
Tours. Les membres de [’église (“Bull. de la Soc. de I’Hist. du Protest”. Vol. 10). Un
catdlico mas que nadie habria de ver en todo eso la causa primordial del intenso afan de
salirse de la sujecion monastica y aun, en gene ral, de toda intervencion por parte del
clero. Sin embargo, el juicio de los opositores de aquel tiempo, inclusive de Rabelais,
iba en contra de esta interpretacion; es mas, y sirva como ejemplo, las impugnaciones,
por razén de conciencia, declaradas en los sinodos preliminares celebrados por los
hugonotes (verbigracia, el 1 Sinodo, C. partic., qu. 10, en Aymon, Synod, Nat., pag. 10)
entre cuyas preguntas formuladas esta la referente a si la jefatura de la Iglesia puede
darse a un banquero. Por otro lado, y pese a la postura firme de Calvino en lo tocante a
este asunto, los adeptos mas estrictos no desperdiciaban la oportunidad en los sinodos
nacionales para promover reiteradamente la discusion acerca de si era licito el préstamo
a rédito. Con sdlo esto queda probada la intervencion activa de todos los circulos
interesados y, muy especialmente, se pone de manifiesto que el afan de entregarse a la
usuraria pravitas prescindiendo del control de la confesion no podia constituir un
elemento concluyente. En Holanda el caso es el mismo, y a ello nos referiremos luego.
Nos asiste, la razon al afirmar que a la proscripcion canonica de la usura, no le damos la
menor importancia en nuestras exploraciones.

17. W. G. des Schwarzwaldes, 1, 67.

18. Consultese al respecto las concisas observaciones de Sombart, Der moderne
Kapitalismus (E1 moderno capitalismo) la. ed. pag. 380.

Lamentablemente, de las grandes obras de Somiart aquella que, en esta materia,
considero de tono menor (Der Bourgeois (El burgués), Munich, 1913) es en la que su
autor defiende una “tesis” radicalmente erronea. Mas adelante me habra de ser propicio
el momento para hacer hincapi¢ en ello. Ciertamente Sombart no pudo escapar del
influjo ejercido por F. Keller a través de su Unternehmung und Mehrwet (Empresa y
plus (“Escritos de la Sociedad goerresiana” vol. 12), que no tiene el grado de calidad
logrado por otras publicaciones apologéticas, pese a sus observaciones sutiles, aun
cuando no todas originales.

19. No hay duda que encierra una verdad el simple hecho de la transferencia del lugar
de trabajo, por cuanto constituye un factor poderoso de la intensificacion (cf. también,
supra, nota 12). Pongamos como ejemplo el caso de una joven polaca, que por mas
promesas de aumento de salario no pudo dejar de ser negligente en su trabajo habitual,
pero una vez efectuado el traslado, por ejemplo a Sajonia, su caracter en el medio
laboral se ha transformado y demuestra probabilidades nunca sospechadas para sacarles
provecho econdémico. El hecho se manifiesta igual en los trabajadores emigrados de
Italia. Lo verdadero si bien va unido a un factor concluyente, no es debido al simple
ingreso en un ambiente de civilizacion mas avanzada, ya que el fenomeno no deja de
producirse cuando, por ejemplo, en la agricultura, el trabajo es exacta mente el mismo y,
ademas, es probable que la condicién de emigrado requiera un menoscabo transitorio en
el standard de vida, que no habria sido f de sobrellevar en el pais de origen. El simple
hecho de laborar en una atmosfera diferente de la usual es lo que resquebraja la
tradicion e interviene en calidad de elemento educativo.

Estd por demds sefalar hasta donde se fundamenta en resultados de tal caracter
la mayor parte del desarrollo econdmico de América del Norte. En la Antigiliedad,



gracias a la documentacion de que disponemos, se comprueba con bastante claridad
como el destierro de Babilonia alcanz6 el mismo alcance para los judios y algo parecido
acontecio entre los persas. Con los protestantes, la fuerza de sus respectivos carices
piadosos opera en calidad de medio estrictamente autonomo, a semejanza de los Jairas
en la India; prueba de ello es la innegable diferencia de la configuracién econémica que
existe entre las colonias puritanas de Nueva Inglaterra, Maryland, por excelencia
catolica, el Sur episcopaliano y Rhode Island, la interconfesional.

20. No es ignorado que en la mayoria de sus formas deviene un calvinismo o
zwinglianismo atemperado.

21. En la ciudad de Hamburgo, poco menos que de un luteranismo puro, una sola
fortuna es la que procede del siglo XVIII y es patrimonio, precisamente, de los
descendientes de una familia que adopt6 la Reforma (esta particularidad me fue
proporcionada, gentilmente, por el profesor A. Whal).

22. En consecuencia, no es ninguna novedad confirmar, ahora, esta relacion que ya fue
analizada por Laveleye, asi como por Matthew Arnold y otros mas; lo sorprendente es
el cariz dubitativo, sin fundamento alguno, razén por la cual debe esclarecerse.

23. Ello no es obstaculo, obviamente, que, asi como el pietismo oficial, también otras
direcciones piadosas se han declarado contrarias luego, debido a los vestigios de una
mentalidad paternalista, a ciertos avances de la constitucion economica del capitalismo
(digamos, la transicion de la industria doméstica al método de fabricas). Es necesario
proceder con esmero a un aislamiento (ocasion habra de comprobarlo reiteradamente),
de aquello que era un anhelo idealista en la direccion de una religiosidad especifica y el
influjo practico que ejercia en la conducta de sus adeptos. (Con respecto a la precisa
habilidad de los trabajadores pietistas en su cometido, sugiero considerar los casos por
mi presenciados en una fabrica de Westfalia, aducidos en mi escrito titulado Zur
Psychophysik dergewerblichen Arbeit (Psicofisica del trabajo industrial), aparecido en
el “Archiv. F. Soziologie” (“Archivos de Sociologia”, Vol. XXVIII, en especial pag.
263.))

II—EL ESPIRITU DEL CAPITALISMO

El concepto “espiritu del capitalismo” que integra el titulo global de este estudio,
no deja de ser algo presuntuoso. A la pregunta ;qué ha de entenderse por eso?,
contestaremos que si nos empenamos en dar con algo que se aproxime a una
“definicidon”, habremos de tropezar de inmediato con ciertos escollos que estriban en la
propia naturaleza del objeto a investigar.

De ser posible hallar algo a lo cual pueda aplicarsele dicho concepto, seria,
unicamente, una “individualidad histérica”, es decir un conjunto de eslabones en la
realidad historica, que nosotros enlazamos en un todo, basdndonos en su significado
cultural.



Sin embargo, no podemos definir este concepto histérico (o “delimitarlo”),
ajustandolo al esquema genus proximum, differentia specifica, ya que su contenido lleva
implicito un fendémeno cuyo significado estd en su caracteristica individual; antes bien,
opuestamente, tiene que ajustarse o elaborarse con una serie de elementos encontrados
en la realidad de los hechos histéricos. Esta es pues la razon por la cual no podemos dar
como concluyente la determinacion conceptual desde los inicios de la investigacion,
sino hasta que lleguemos al final de ella. Para mayor claridad, afadiremos que
unicamente a lo largo de las discusiones y como evidente consecuencia de ellas, se vera
con facilidad la definicién mas conveniente, es decir, la mas apropiada desde los puntos
de vista que interesan para entender lo que denominamos el espiritu del capitalismo.
Mas, esos puntos de vista a los cuales habré de referirme aun mas adelante, no han de
ser los Unicos de qué valernos para examinar los fenomenos historicos que estudiamos.
Si partimos desde otras observaciones, un hecho historico cualquiera nos mostrara otros
aspectos “esenciales” de lo cual se deduce que, por “espiritu del capitalismo”, no sélo
debe entenderse lo que como esencial se revela para nosotros en esta investigacion. Es
una caracteristica inherente de toda formacion de conceptos histoéricos el hecho de que,
para sus objetivos metodicos, no requiere ocultar la realidad en genéricos conceptos
abstractos, sino que pretende articularla en concretos nexos genéticos de inevitables
matices siempre individuales.

No obstante, siempre que se trate de fijar un objeto, por la mediacion de analisis
e interpretacion histdrica, es imposible definirlo por anticipado; a lo sumo puede
intentarse una previa y eventual definicion de aquél —que en este caso que nos ocupa es
el “espiritu del capitalismo”™—. Tiene que existir un acuerdo en ello para quedar
conformes acerca del objeto a investigar. Por tal motivo nos apoyamos en un
documento inspirado en dicho “espiritu” en cuyo contenido hallamos con notable
nitidez lo que de manera més directa nos interesa, ademas, estd des provisto,
venturosamente, de una coherencia directa con la religion y, por consiguiente, tiene la
virtud de estar “libre de su puestos” —para nuestro tema.

“Considera que el tiempo es dinero. Aquel a quien le estd dado ganar diez
chelines por dia con su trabajo y se dedica a pasear la mitad del tiempo, o a estar ocioso
en su morada, aun que destine tan solo seis peniques para sus esparcimientos, no debe
calcular sélo esto, sino que, realmente, son cinco chelines mas los que ha gastado, o
mejor, ha derrochado”.

“Considera que el crédito es dinero. Si la persona a quien le un dinero deja que
¢éste siga en mi poder, permite, ademas, que yo disfrute de su interés y de todo cuanto
me sea posible ganar con él en tanto transcurre el tiempo. De tal manera se puede
acumular una cantidad considerable si se tiene buen crédito y capacidad para emplearlo
bien”.

“Considera que el dinero es fecundo y provechoso. El dinero puede engendrar
dinero, los sucesores pueden engendrar aiin mas y asi unos a otros. Si cinco chelines son
bien colocados, se convertiran en seis, €stos, a su vez, en siete que, asimismo, podran
devenir en tres peniques, y llegar en sumas sucesivas hasta constituir un todo de cien
libras esterlinas. A cuanto mas dinero invertido, tanto mas es el producto. Asi, pues, el
beneficio se multiplica con rapidez y en forma constante. Aquel que mata una cerda,
reduce a la nada toda su descendencia hasta el nimero mil. Aquel que derrocha una



moneda de cinco chelines, destruye todo cuanto habria podido originarse con ella:
monticulos compactos de libras esterlinas”.

“Considera que, conforme al refran, un buen pagador es amo de la bolsa de
quien sea. Al que se le conoce como puntual pagador en el plazo convenido, es
merecedor en todo momento, del crédito otorgado por aquellos amigos a quienes no les
hace falta”.

“En ocasiones, eso es de gran provecho. Indistintamente de la prontitud y la
sensatez, lo que mas contribuye al progreso de un joven es la puntualidad y la rectitud
en todas sus empresas. Asi, pues, nunca debes retener el dinero recibido por una hora
mas de la convenida, a fin de que la bolsa de tu amigo no quede cerrada para ti en la
vida”.

“Las acciones de menor importancia que pueden pesar en el crédito de una
persona deben ser consideradas por ésta. El golpeteo de un martillo sobre el yunque, asi
sea a las cinco de la mafiana o a las ocho de la noche dejara satisfecho, para seis meses,
al acreedor que lo oiga; sin embargo, si te viera jugar al billar o reconociera tu voz en la
taberna, siendo que en esa hora deberias estar trabajando, no dejard de recordarte tu
adeudo a la mafiana siguiente, exigiéndote el pago aun antes de que hayas podido reunir
el dinero”.

“También, debes manifestar en toda ocasion que no olvidas tu deuda,
procurando mostrarte siempre como un vardn diligente y honorable. De este modo se
consolidard tu crédito”.

“Cuidate bien de considerar como propio todo aquello que posees y de vivir
conforme a esa idea. La mayoria de las personas que gozan de un crédito, con
frecuencia se forjan esa ilusion. Para no caer en tal peligro, anota, minuciosamente, tus
gastos e ingresos. Si pones atencidn en esos pormenores, advertirds que los mas
insignificantes gastos se van convirtiendo en grandes sumas, y te convenceras de cuanto
pudiste ahorrar y de lo que atn estas a tiempo de hacerlo en lo sucesivo”.

“De ser una persona de prestigiada prudencia y honradez, con seis libras llegaras
al goce de cien. El que derrocha diaria mente tan solo un céntimo, es igual a derrochar
seis libras en un afio, lo cual viene a ser el uso de cien. Quien desperdicia una fraccion
de su tiempo equivalente a un céntimo (asi represente, Unicamente dos minutos)
malogra dia a dia la prerrogativa de beneficiarse con cien libras al afio. Aquel que en
vano desaprovecha el tiempo que representa un valor de cinco chelines, se des prende
de cinco chelines, lo cual viene a significar lo mismo que si los hubiera tirado al mar.
Quien haya perdido cinco chelines, es como si hubiera perdido todo cuanto pudo haber
ganado con ellos si los hubiese invertido en la industria, por lo cual, cuando el joven
llegue a una edad avanzada mucho habra de lamentar la falta de tan enorme cantidad”.

Benjamin Franklin (1) nos amonesta con dichas maximas —de las cuales
Ferdinand Kiirnberger se burla cuando traza la semblanza de la “cultura americana” (2)
en una obra escrita con ingenio y safia, exponiéndolas como dogmas al pueblo yanqui—
. Indudablemente, en este documento —en el cual hace gala de su caracteristico estilo—
se trasluce “el espiritu capitalista”; sin embargo, no podemos afirmar que dicho texto
abarque todo lo que debe ser considerado como tal “espiritu”. Haciendo hincapié aun



mas en este pasaje, cuya filosofia queda compendiada por Kiirnberger al decir que “de
las vacas se hace manteca y de los individuos el dinero”, comprobaremos que lo innato
de la “filosofia del avaro” es el modelo perfecto a seguir del hombre honorable,
merecedor de un crédito y, por encima de todo, la imagen de un compromiso de aquél,
ante el atractivo —considerado como una meta— de multiplicar el capital suyo. Aqui no
se da a conocer, en efecto, unicamente una técnica vital, sino una “ética” especifica, y el
hecho de quebrantarla es una omision del deber, ademas de una necedad, y esta es una
obligacion fundamental. Aqui la “prudencia en la actividad” quedé establecida, lo cual
es por todos aprobado, pero, ademads, es un verdadero ethos lo que da a entender, y es
desde este punto de vista como nos interesa esa cualidad.

Dicese que Jacobo Fugger, en plena discusion con un socio que estaba decidido
a dejar el negocio y lo incitaba a retirarse también —alegando que ya era suficiente lo
ganado y debia ceder el campo para que los demds se beneficiaran— con testd a su
interlocutor que “su opinion diferia por completo y, que ganar cuanto le fuera posible
era su aspiracion”, (3) dando por pusilanime la postura de su socio. Asi, pues, existe una
notable diferencia entre el “espiritu” de esta manifestacion y la intencion animica de
Franklin: la consecuencia que aquél atribuia al espiritu comercial, por mas atrevido, y
propenso ademds a una marcada indiferencia ética, (4) consigue en Franklin la indole
definida de una maxima de comportamiento con matices éticos. De este significado
especifico nos valemos cuando nos referimos al “espiritu del capitalismo”, (5) claro
esta: del capitalismo moderno, del europeo-occidental y del americano, Unica mente,
como esta a la vista. Es por demds decir que en China, asi como en Babilonia y en la
India, tanto en la antigiiedad como en la Edad Media existié también el “capitalismo”;
sin embargo, carecia, justamente, del ethos que caracteriza al moderno capitalismo.

Los principios morales de Franklin han sido desvirtuados enteramente, dandole
un significado utilitarista, es decir, la moralidad se considera util porque deriva en
crédito, asimismo, se le otorga a la puntualidad, al esmero, a la sensatez, el caracter de
virtudes, de donde se deduciria en que para lograr dichas virtudes basta con simularlas.
Para Franklin, ello seria un exceso inttil de tal virtud, despreciable por considerarse un
derroche. Efectivamente, el relato, en su “autobiografia”, de la “conversion” a dichas
virtudes (6) o las reflexiones acerca de los beneficios que proporciona la estricta
observancia de una modestia aparente y el hecho de disponerse a ocultar los propios
méritos a fin de captarse la estimacion unanime, (7) proporciona al lector la seguridad
que, para Franklin, todas y cada una de esas virtudes 10 son realmente en tanto que
favorecen, en concreto, al hombre, y que la apariencia de la virtud es suficiente cuando
de ella se deriva el mismo efecto que con la practica de la propia virtud: inherente
consecuencia del utilitarismo mdas riguroso. Di- riamos que hallamos aqui,
aparentemente, “in fraganti” aquello que los alemanes suelen -calificar como
“hipocresia” de las virtudes en los americanos. Sin embargo, no todo es verdaderamente
tan sencillo como eso. La honradez singular de Benjamin Franklin, innata de su propio
caracter, tal como se refleja en su autobiografia, asi como en la particularidad de atribuir
a una revelacion divina el hallazgo de la “utilidad” de la virtud —asi, podria
interpretarse que Dios quiso sefialarle el camino de la virtud—, patentizando que se trata
de algo méas que la sencilla vestidura elaborada con un egocentrismo puro. Resulta
ademas, que el summum bonum de esta “ética” estriba en la persecucion continua de
mas y mas dinero, procurando evitar cualquier goce inmoderado, carece de toda mira
utilitaria o eudemonista, tan puramente ideado como fin en si, que se manifiesta siempre
como algo de absoluta trascendencia e inclusive irracional (8) ante la “dicha” o el



rendimiento del hombre en particular. El beneficio no es un medio del cual deba valerse
el hombre para satisfacer materialmente aquello que le es de suma necesidad, sino
aquello que ¢l debe conseguir, pues esta es la meta de su vida:, El juicio general de las
personas es en el sentido que una “inversion” significa la relacion antinatural entre el
individuo y el dinero. Sin embargo, el capitalismo la considera como algo tan evidente y
natural, como insolita para aquel que no ha sentido el soplo suave de su aire. A un
tiempo, abarca muchos sentimientos enlazados profundamente con ideas religiosas. Si
formularamos la pregunta, por ejemplo, del por qué se ha de hacer dinero de los
hombres, hallariamos la respuesta en Benjamin Franklin, que profesa el deismo aun
cuando sin un cariz confesional determinado, con una expresion biblica, inculcada
desde joven por su padre, del cual asegura que era un recalcitrante calvinista, y que reza
asi: “Si encuentras un hombre so licito en su actividad, debe ser preferido a los reyes”.
(9) El producto del dinero —cuando se comprueba legalmente— significa, en el
moderno orden econdémico, la consecuencia y la manifestacion de la virtud en la obra, y
esta virtud, con indudable aceptacion, viene a constituir el alfa y omega de la auténtica
moral de Franklin, como queda expuesto en los fragmentos que hemos transcrito y en
toda su obra sin excepcion. (10)

Efectivamente, aquel sentimiento tan caracteristico —tan comun en la actualidad
y tan absurdo en si— acerca del deber profesional, de un compromiso que debe
establecer el hombre y de hecho reconocerlo ante lo implicito de su accion
“profesional”, sea la que ¢l quiera —prescindiendo de que se la considere, claro esta,
como estricta utilizacion de la propia energia de trabajo o de la simple propiedad de
bienes (entiéndase “capital”’)—, aquel sentimiento, repetimos, es la mas peculiar “ética
social” del mundo civilizado capitalista, para la que tiene, en cierto modo, un
significado constitutivo. No por ello debe pensarse que es producto del actual
capitalismo; es facil de hallarla en otros tiempos, como verificaremos mas adelante.
Tampoco es para opinar que en el actual capitalismo, el hecho de apropiarse
subjetivamente de esas maximas morales por parte de quienes forman la empresa y por
la de los trabajadores de las modernas sociedades capitalistas, sea una condicion de su
vida. El actual sistema econdmico capitalista es como un cosmos excepcional en el cual
el hombre nace y al que, al menos como tal, le es dado a guisa de edificio imposible de
reformar, en donde habra de vivir, imponiéndole las medidas de su conducta econdmica,
en razén que se encuentra envuelto en la componenda de la economia. Cuando el
empresario actua de continuo en contra de estas medidas, se ve excluido, infaliblemente,
de la contienda econémica, al igual que el trabajador que no se percata o no le es posible
avenirse a ellas, terminando por verse lanzado a la calle, obligado a ingresar, como otros
tantos, en las compactas filas de los sin trabajo.

El amo absoluto en la vida de la economia, esto es del actual capitalismo, educa
y origina, valiéndose de la seleccion econdmica, los individuos, tanto empresariales
como trabajadores, que requiere. Asi, al llegar a esta cuestion, se advierten exactamente
los limites del concepto de “seleccion” que puedan ser utilizados para explicar los
fendmenos historicos. Con objeto de elegir aquella manera de trabajar y de comprender
cudl es la profesion que mas se ajusta al espiritu capitalista (esto es, a fin de que este
procedimiento sea capaz de vencer a los demas), deberia originarse como idea de un
grupo de hombres y no previamente en personas aisladas. Por consiguiente, este origen
debe ser esclarecido ante todo. Més adelante habremos de referirnos al concepto del
simple materialismo historico, pues para ¢l las “ideas” son como “reflejos” o
“superestructuras” de posiciones economicas en la vida del hombre. Para nuestro



objetivo, serd suficiente recordar que en el suelo natal de Benjamin Franklin
(Massachusetts) el “espiritu capitalista” (con el significado que nosotros le hemos
acordado) ya existia antes del “desenvolvimiento capitalista” (en 1632 ciertamente
surgieron las reclamaciones en Nueva Inglaterra, no asi en otros lugares del territorio
americano, acerca de las apariciones especulativas y de explotacion en la economia);
por el contrario, en las colonias vecinas (que mas tarde serian los estados del sur de la
Unién Americana), ese espiritu no logré un mayor grado de desarrollo, pese a que
recibieron el aporte economico de grandes capitalistas, con fines comerciales, en tanto
que las colonias de Nueva Inglaterra se vieron vigorizadas por predicadores, gente
graduada, conjuntamente con pequefios burgueses, artesanos y labradores, con miras
religiosas. En consecuencia, la relacion causal, en este caso, es al contrario de la que
habria que demandar desde el punto de vista del “materialismo”. Bien que, el elemento
joven imbuido en tales ideas ha resultado mas borrascoso de lo que los teoricos de la
“superestructura” podian pensar de €l, y su desenvolvimiento no se asemeja al de una
flor. El espiritu del capitalismo (en el sentido aceptado por nosotros) ha debido
imponerse, en una contienda nada facil, a un sinfin de poderosos enemigos. En la
antigiiedad o en la Edad Media, un criterio como el que impera en los razonamientos
expuestos por Benjamin Franklin, ya mencionados, no pudo haber sido excluido como
manifestacion de insana avaricia, de innobles sentimientos, (11) como hasta en la
actualidad suele suceder con respecto a los ntcleos que no se integraron ain en la
especifica economia del capitalismo, o que no han logrado acomodarse a ella. Y la
razon no estd en que el “impulso adquisitivo” fuera desconocido en las épocas
anteriores inmediatas al capitalismo, o en que no se encontrara desenvuelto (como
hemos dicho reiteradamente), asi como tampoco que, entonces, la auri sacra fames
fuese menor aparte del capitalismo burgués que dentro del marco capitalista puro, ideal
de muchos romanticos. Indudablemente, no parte de ahi la diferencia entre el espiritu
capitalista y el precapitalista: el deseo vehemente de los mandarines chinos, de aquellos
viejos patricios romanos o de los agricultores actuales, resiste toda confrontacion.
Veamos ahora como la auri sacra fames del cochero o barcajuolo napolitano, o bien la
de los asiaticos que representan industrias similares, o la del artesano de los paises del
sur de Europa, asi como de Asia, es aguda en mayor grado y, en especial, carente de
escripulos comparada con la de un inglés, por ejemplo, en igual caso, como es
facilmente comprobable. (12) Exactamente, este dominio general de la absoluta carencia
de escriipulos, cuan do se trae entre manos la imposicion del propio interés en la
ganancia de dinero, es una condiciéon muy particular de paises cuyo desarrollo burgués
capitalista se muestra “retrasado” con respecto a la medida evolutiva del capitalismo en
Occidente. No hay fabricante que ignore que la ausencia de coscienziosita de los
trabajadores de paises como Italia (contrariamente a los de Alemania, por ejemplo) es,
con certeza, el impedimento mas notorio en su desarrollo capitalista, asi como, también,
del avance econdémico en general. (13) El representante practico del liberum arbitrium
indisciplinado no puede ser utilizado por el capitalismo como trabajador, al igual que
(seglin lo indicaba Franklin) no puede hacer uso del hombre de negocios que no sabe
dar la impresion, siquiera, de ser escrupuloso. Asi pues, no hallaremos la diferencia en
el grado de intensidad y evolucion del “impulso” de adquisicion. Es tan antigua la aun
sacra fames, como la historia de la humanidad, por lo que de ella conocemos; por el
contrario, confirmaremos que quienes cedian sin importarles nada, a su afan de dinero
—a semejanza del capitan holandés que “con tal de ganar descenderia a los infiernos,
aun cuando la vela se le chamuscare”™— no eran, en absoluto, ninguno de los
representantes de aquel criterio del que se originé (y esto es lo interesante para nosotros)
el “espiritu” singular mente moderno del capitalismo, como fendmeno de masas. En



todos los tiempos han existido excesivas ganancias, sin sujecion a ninguna norma,
mientras que la oportunidad de realizarlas ha sido propicia a ello. De igual manera que
la guerra y la pirateria no estaban vedadas, habia libertad para el comercio, sin que se
ajustara a normas, en los nexos con otras razas, con extranjeros. En este terreno, la
moral externa era otra distinta que la permitida en la relacion “entre hermanos”. Y no
sorprende que por todos los ambitos existiese esa mentalidad aventurera, que regia en el
interior y hacia mofa de las limitaciones sefialadas por la moral, cuando todas las
constituciones econdémicas conocedoras del dinero y que admitian la probabilidad de
convertirlo en rentable —por la mediacioén de arrendamientos, de impuestos, préstamos
tomados por el Estado, financiamiento de guerras, administracion de casas reales,
sueldos de empleados, etc., etc.— aceptaban, en calidad de “aventura”, a la industria
capitalista. Con frecuencia, se daba al mismo tiempo desmedido y consciente deseo de
lucro y el leal acatamiento a las reglas tradicionales. Al derrumbarse la tradicion y
quedar con mas o menos libertad la afluencia econdomica inclusive hacia el interior de
las organizaciones sociales, no continué regularmente afirmandose, ni hubo una
valoracion ética del novedoso acontecimiento, antes bien fue tolerada en la practica,
habiéndosele calificado con in diferencia en cuanto a la moral o como algo censurable,
pero que no se podia evitar, por desgracia, en el ejercicio. Esta era la postura natural de
la teoria ética y también la manera como el hombre se conducia en la practica, en un
término medio, en e! precapitalismo de aquel tiempo —considerandolo desde el punto
de vista que la utilizacion industrial racionalizada del capital y la organizacion racional
del trabajo no eran aun las fuerzas sobresalientes, capaces de orientar y regir la
actividad econdémica. Sin embargo, esta manera de conducirse fue, precisamente, lo que
mas dificultd en todas partes la lucha psicologica entablada con el propdsito que el
hombre lograra adaptarse a una supuesta economia capitalista ordenada.

En esta forma, el primer enemigo a la vista contra el cual hubo de luchar el
“espiritu” capitalista —considerado-- como- un nuevo tipo de vida con sujecion a
ciertas reglas, subordinado a una “ética especifica— fue aquel hecho, parecido en
mentalidad y en conducta que podria calificarse como “tradicionalismo”. No se trata de
formular una explicacion definitiva a este fendmeno; nos limitamos a esclarecerlo,
unicamente, aprovechando la ocasion, con algunos ejemplos, los primeros de los cuales
conciernen al trabajador.

El moderno empresario suele valerse de diferentes medios técnicos para lograr
que “sus” trabajadores rindan lo mas posible, es decir, aumente la intensidad de su
trabajo, siendo uno de ellos: el salario a destajo. Se da el caso que en la economia
agricola, por ejemplo, surge la necesidad de aumentar al maximo posible la intensidad
del trabajo: es el momento de la recoleccion de la cosecha ya que, debido a las
irregularidades del tiempo, precisa la mayor rapidez, pues de ella depende la posibilidad
de fabulosas ganancias o enormes pérdidas. Con tal motivo, se implanta, entonces, la
tarea a destajo. Como sea que el empresario trata de obtener, intensificando el trabajo,
un maximum beneficio, busca la manera que el trabajador coincida en su interés por
apresurar la recoleccion, elevando los destajos. De este modo le brinda los medios para
lograr una ganancia excepcional en poco tiempo. No deja, por eso, de presentar un
escollo inherente de la mentalidad del obrero enraizada en la tradicion: el aumento del
salario no propicié la intensidad del trabajo, antes bien la redujo. Esto tiene su
explicacion en que si un trabajador gana un marco al dia por cada cahiz de grano
segado, para obtener en un mismo dia dos marcos y medio debe segar dos caices y
medio; ahora bien, si la paga a destajo fue fijada en veinticinco céntimos mas por dia, al



individuo aquel no le interesa esforzarse, como era de suponer, para lograr la siega de
tres cahices y aumentar la ganancia diaria a tres marcos con setenta y cinco céntimos,
sino se conforma con segar la misma cantidad de granos, para percibir igual suma de
dos marcos y medio con la que, de acuerdo con la frase biblica, “tiene bastante”. No le
importd ganar menos con tal de no trabajar mas; tampoco tuvo en cuenta lo que podria
ganar diariamente, si rendia al maximum posible su trabajo. Por el contrario, penso en
lo mucho que tendrd que trabajar para seguir ganando los dos marcos y medio
percibidos hasta entonces, considerandolos suficiente para cubrir los gastos
acostumbrados. Tal criterio es un ejemplo de lo qué hemos denominado
“tradicionalismo” por “naturaleza”, o sea la aspiracion del individuo no es ganar mas y
mas dinero, sino continuar su existencia pura y llanamente como siempre lo hizo,
obteniendo solo 1o necesario para pagar sus gastos. Tal vez el moderno capitalismo
procurd acrecentar la “productividad” del trabajo individual acelerando su intensidad,
mas se topd con la persistente oposicion de aquel leit motiv precapitalista, mismo
contrincante en la lucha actual en razon directa al “retraso” (visto con miras capitalistas)
en que se encuentra estacionada la clase trabajadora. Continuemos con nuestro ejemplo:
ante el fracaso del recurso al “sentido lucrativo”, con el alza de los salarios cotidianos,
el empresario optd por valerse de medios contrarios: se procedioé a una disminucion de
salarios, para apremiar al trabajador a rendir mas que hasta entonces, y pudiera seguir
ganando lo mismo. De momento, se pensd, y ain lo siguen pensando muchos, que
existe una reciproca analogia rigurosa entre el bajo costo del salario y el incremento de
la ganancia del empresario. El capitalismo se apegd a esta idea desde los comienzos, y
en el curso de varios siglos se ha tenido como articulo de fe, que los salarios bajos son
mas productivos, es decir, que el rendimiento del trabajador va en aumento, pues, de
acuerdo con lo expresado por Pieter de la Cour —en relacion, segiin comprobaremos
luego, con el espiritu del viejo calvinismo— el pueblo Gnicamente trabaja debido a que
es pobre y en tanto lo sea.

Pero, este medio, en apariencia muy acreditado, tiene sus limitaciones en la
eficiencia. (14) Es bien sabido que el capitalismo reclama, ciertamente, la existencia de
una poblacion sobreabundante requerida para su desenvolvimiento, a la cual pueda
utilizar en calidad de alquilada, por un costo poco estimativo en el mercado laboral. Sin
embargo, un “ejército de reserva”, excesivamente nutrido, puede favorecer, claro esta,
su extension relativa a la cantidad, particularmente el paso a sistemas de in dustria que
optan por el trabajo intensivo. Trabajo barato no debe confundirse con salario inferior.
Aun en fundamento estricta mente cuantitativo, lo que el trabajo rinde va en descenso,
sin remedio, en tanto que el salario no es suficiente para que el obrero cubra lo que
requiere para subsistir, y, de verse estancada la suficiencia, se establece verdaderamente
una “seleccion de los mas estériles”. En la Silesia, el campesino en poco sobrepasa la
siega de dos tercios de la tierra, aun esforzandose al maximo, en tanto que en el mismo
tiempo, el campesino de la Pomerania o el de Mecklemburgo trabaja con superior paga
y mejor nutrido, y el de Polonia oriental rinde un tanto de menos que el alemén, en igual
tiempo. Considerado en el terreno comercial, el salario bajo en el que se fundamenta el
movimiento capitalista acaba por fracasar, seguramente, cuando intenta conseguir
productos que requieren un trabajo cualificado (intelectual), o bien el uso de costosas
maquinas las cuales, debido a la ineptitud de aquel que las maneja, con facilidad quedan
arrumbadas; también, una atencion mas pertinaz, asi como una libre y més firme
iniciativa. En éstos y otros casos semejantes, el salario bajo no produce buen interés y
tiene consecuencias opuestas a lo que se pretende, pues ademds de necesitarse un bien
fincado sentido de la responsabilidad, requiere un criterio que, por lo menos en lo



tocante al trabajo y en plena actividad, esté desligado de la imperecedera cuestion de
relacionar la ganancia usual con el maximum de holgura y el minimum de rendimiento
y que, a la inversa, labora con el fin que lleva en si el trabajo, en un sentido
“profesional”. Semejante criterio no puede existir, ciertamente. ni puede forjarse a base
de salarios de alto o bajo nivel, antes bien es la logica consecuencia de un proceso
educativo impartido con toda intensidad. Para un capitalismo que actualmente se
encuentra en la cuspide, no hay dificultad alguna para el reclutamiento de sus
trabajadores en cualquiera de los paises industrializados y, en el interior de cada pais, en
todos los circulos industriales. Fue en lo pasado cuando en cada caso surgia un
problema harto dificil de hacerle frente. (15) Todavia en la actualidad, le es necesario
contar con un colaborador vigoroso al que, como veremos mas adelante, ya le presto su
ayuda en los primeros tiempos de su desenvolvimiento. Un ejemplo habra de ilustrar lo
que intentamos decir: es la mujer, especialmente la soltera, que como obrera sigue
apegada al tradicionalismo. No hay patrén que emplee a una muchacha, principalmente
a la alemana, que no se lamente de la persistente terquedad de aquella en no abandonar
sus normas tradicionales de trabajo, sin que intente, al menos, entrenarse en sistemas
mas practicos; a ninguna le interesa adoptar nuevas formas de trabajo; no captan, no se
con centran y no saben, siquiera, usar la inteligencia. Cualquier consideracion acerca de
la posibilidad de reducir la tarea y, especialmente, procurando que sea mas productiva,
enfada a la joven obrera, sin que ponga en juego un minimo de comprension; una
promesa de elevar el pago de los destajos fracasa, topa irremediablemente contra el
muro de la rutina. Por el contrario, las jovenes con so6lida formacion religiosa, en
especial pertenecientes a la secta pietista, se manifestaban de muy distinto modo, que,
por lo mismo, nos despierta un interés muy particular. Asegurase, reiteradamente, y, por
lo general, queda definido a posteriori, (16) que de esta educacion religiosa se deriva
una ocasion propicia para la ensefianza de la economia. Siendo asi, vemos unidas en
estrecho lazo la potencialidad de concentracion de la mente y el sincero propdsito
elemental de cumplir con la “obligacién” del trabajo, sintiendo la mas pura intencion de
lo econdmico, que computa la ganancia y su cuantia, y una absoluta firmeza en el
propio dominio, asi como una mesura que favorece enormemente la capacidad del
rendimiento en la tarea. Consecuentemente, se vislumbra ya la probabilidad de
considerar el trabajo como meta, en sentido “profesional”, requerida asi por el
capitalismo. Y, ahora, si nos encontramos con que hay probabilidades practicas de
mejorar la lentitud tradicionalista, que el nuevo tipo de formacion religiosa lo posibilita.
Ciertamente tales observaciones con respecto al capitalismo actual (17) nos resultan de
gran utilidad para avivar el interés de la indagacion de como pudieron ser factibles, en la
época en que surgieron, es tos nexos de la aptitud capitalista para acoplarse con los
elementos religiosos, ya que la observancia de muchos fendmenos aislados rechaza la
idea de que en aquellos tiempos haya podido existir del mismo modo que en la
actualidad. El rechazo y la persecucion de que fueron victimas los trabajadores
metodistas, en el siglo XVIII, por ejemplo, a quienes sus propios compaiieros les
destruian de continuo los instrumentos laborales, no se debia a sus rarezas religiosas,
tomando en cuenta que a Inglaterra no le eran desconocidos los fendmenos de religion,
aun los mdas extravagantes, sino, como diriamos ahora, por su singular “calidad de
doéciles” en el trabajo.

Sin embargo, nos apegaremos, por el momento, a los fendmenos actuales, en
relacion con los empresarios, con el fin de delinear totalmente en ellos la idea y
significado del “tradicionalismo”.



Sombart, en sus investigaciones en torno al nacimiento del capitalismo (18),
distingue, entre otros, a dos grandes leit motiv en los que se ha deslizado la historia
econdmica: la “satisfaccion de lo necesario” y el “lucro”, segiin sea que haya logrado el
equilibrio de los gastos personales o el anhelo por la consecucion de la riqueza al
margen de ellos y la posibilidad de alcanzarlo en el desempefio de la actividad
econdmica encauzada por una via especifica “sistema de la economia de satisfaccion de
lo necesario”, al que hace referencia Sombart, da la impresion de coincidir, a primera
vista, con lo que nosotros llamamos “tradicionalismo econémico”. Al equiparar las
ideas de ‘“necesidad” y “necesidad tradicional”, la coincidencia es exacta; de no
realizarse asi, grandes conjuntos de economias, por cuya estructura deberian
considerarse como ‘“capitalistas”, tomando en cuenta, inclusive, el significado que el
propio Sombart, en otra parte de su obra, concede al “capitalismo” (19) se salen del
circulo de las economias “adquisitivas” y pasan al ambito de las “economias de
satisfaccion de necesidades”. Asimismo, pueden tener un sello “tradicionalista”,
incluyendo las economias dirigidas por empresarios privados que colocan el capital
(efectivo o bienes con valor pecunario), con la mira de lucro, merced a la adquisicion de
los medios de produccion y correspondiente venta de los productos, esto es, empresas
de caracter especificamente “capitalista”. Este fenomeno se ha producido en el paso del
tiempo de la reciente historia de la economia, no como una excepcion, sino como regla
general, aunque interrumpida con periodicidad por la reiterada, aparicion del “espiritu
capitalista”, y cada vez con mas fuerza. Claro esta que, por lo regular, entre la forma
capitalista de una economia y el espiritu con que se la dirige esta de por medio una
relacién “adecuada”, mas no una dependencia “legal”. Ahora bien, si pese a todo, nos
valemos temporal mente de la expresion del capitalismo” (moderno) (20) para sefialar
aquel criterio con aspiraciones lucrativas, mediante el ejercicio constante de una
profesion, un beneficio racionalmente legitimo, como qued6 expuesto en el ejemplo de
Benjamin Franklin, se debe en fundamento a la razon historica de que tal criterio se ha
visto cristalizado convenientemente en la moderna empresa capitalista, a la par que ésta
puede considerarse su mas apropiado impulso espiritual en aquélla.

Por lo que respecta a otras consideraciones, es factible que la simultaneidad no
exista de ninguna manera. La afliccion de Benjamin Franklin por el “espiritu del
capitalismo” ocurria en una época en la que no habia distincion alguna entre su
imprenta, en cuanto a su forma, y otros oficios manuales cualesquiera que fuesen.
Ocasiones habran de presentarse en que, por lo regular, podremos ver como, en los
principios de la nueva época, no fue ron Unicos los empresarios capitalistas del
patriciado comercial ni mucho menos, en absoluto, de manera preponderante, antes bien
las esferas mas atrevidas de la clase media industrial las cuales representaban aquel
criterio al que hemos llamado “espiritu del capitalismo”. (21) Y, precisamente, en el
siglo XIX, sus clasicos representantes no eran los nobles gentleman de Liverpool o de
Hamburgo con todo su patrimonio comercial, herencia de sus ancestros, sino que, por el
contrario, lo eran los parvenues de Manchester, de Renania y de Westfalia, surgidos de
las esferas sociales mas modestas. En el siglo XVI ocurria lo mismo: las nuevas
industrias eran creacion de esos advenedizos. (22) Sin duda, actividades econdmicas
tales como la banca, la exportacion al por mayor, la direccion de una gran tienda de
géneros al menudeo, etc., unicamente pueden ejercerse a la “manera” capitalista; sin
embargo, la direccion tal vez esté alentada por un espiritu estrictamente tradicionalista.
En efecto, las actividades de los importantes bancos de emision no podrian ser dirigidas
por otro sistema; el comercio de ultramar estaba apoya do, en el curso de largos
periodos, en la base de monopolios y reglamentaciones de caracter estrictamente



tradicionalista; en el pequefio comercio —y no nos referimos a los desocupados meno
res sin aptitud alguna, carentes de capital, que hoy suspiran por la ayuda del Estado—
todavia se encuentra en plena marcha la revolucion que acabo con el antiguo
tradicionalismo, dejando a un lado los viejos moldes del sistema de trabajo doméstico
(*) cuya semejanza con el nuevo solo estriba en la forma. Béastenos un ejemplo para
aclarar la direccion y el sentido de esta revolucion.

Hasta mediados del siglo XIX, la suerte del jefe de una empresa de trabajo
doméstico (Verleger), por lo menos en muchas de las ramificaciones de la industria
textil del continente, era lo suficientemente confortable, considerada con el mismo fin
nuestro. (23) Veamos, sin entrar en pormenores, como se deslizaba su vida. Los
empresarios residian en la ciudad; a ella acudian los campesinos, aportando los tejidos
que habian elaborado con materias primas por lo regular de su produccion (en especial
cuando se trataba de lino). Una vez examinada la calidad del tejido, con frecuencia
oficialmente, les era retribuido el precio de costumbre. Por otra parte, los clientes del
jefe de la empresa se convertian en intermediarios para la venta del articulo por
diferentes ambitos, emprendiendo el viaje ex profeso. La compra no se efectuaba a base
de muestras, sino de acuerdo con las calida des usuales y en el almacén; y, en algunas
ocasiones, previo en cargo directo a los campesinos. El jefe, de vez en cuando visitaba a
su clientela; de hacerlo, el viaje resultaba largo y tardiamente podia repetirse. El tiempo
restante era suficiente para la correspondencia y el envio de muestras que aumentaba
con lentitud. Pocas eran las horas dedicadas al despacho, a lo sumo cinco o seis al dia,
pero, con frecuencia, menos. Unicamente, cuando se trataba de la campafia,
excepcionalmente, el trabajo aumentaba; el beneficio era razonable, bastaba para vivir
con decencia; en los tiempos favorables, llegaba a contribuir a la formacién de un
pequefio capital. Por lo regular, entre los concurrentes reinaba la armonia, debido a la
gran coincidencia de principios en el negocio. Para integrar el marco, se sucedian las
visitas cotidianas a las “arcas”, asi como, para rematar, el tarro de cerveza, la tertulia
con los amigos y, en general, un ritmo sobrio de vida.

Indudablemente, se trataba de una forma enteramente “capitalista” de
organizacion, si nos fijamos en el cardcter puramente mercantilista y comercial del
empresario y dado que eran necesarias nuevas inversiones de capital para incrementar el
negocio, o si examinamos la apariencia objetiva del paso econémico o la manera de
manejar la contabilidad. No obstante, venia a ser una economia “tradicionalista”,
considerando el “espiritu” que alentaba a los empresarios: el estilo tradicional de vida,
el beneficio tradicional, la medida tradicional de trabajo, el sistema tradicional de llevar
el negocio y la relacion con el trabajador; la clientela igualmente tradicional y el trato a
darle también tradicional, asi como la manera de realizar la transaccion; el negocio
estaba dominado por este tradicionalismo en su practica, y es facil asegurar que
constituia el fundamento del ethos de este empresario tipo.

Mas, se presentd el momento en que la tranquilidad se vio alterada, aun antes de
producirse una variacion esencial en la forma de estar organizados (pongamos de
ejemplo: el paso de la industria cerrada al telar mecanizado, etc.). Es decir, simple
mente, ocurrid esto: imaginemos un joven, hijo de una de las familias de empresarios
residentes en la ciudad. Un buen dia, decidiria ir al campo para seleccionar con esmero
los tejedores que le eran necesarios, sometiéndolos gradualmente bajo su dependencia y
control, los transformaria, en pocas palabras, de campesinos a trabajadores. A un
tiempo, se encargaria personalmente de las transacciones, entablando contacto directo



con los compradores al menudeo; asimismo, se encargaria de manera directa de atraerse
una nueva clientela, realizaria viajes cada afo, por lo menos, y trataria, especialmente,
de que la calidad de los articulos respondiera a la necesidad y al deseo de los comprado
res, aprendiendo asi a “adaptarlos al gusto” de cada quien, comenzando por aplicar el
principio de: “a precio barato, mayor consumo”. Llegando aqui, volveria a repetirse el
fatal desenlace de todo proceso de “racionalizacion’: aquel que no asciende, desciende.
Esfumodse el idilio, reemplazado por la lucha aspera entre los concurrentes; se formaron
patrimonios de cuantia que no derivaron en grato manantial de renta, antes bien fueron
invertidos nuevamente en el negocio, y el tipo de vida apacible y tranquila tradicional se
transformo en la rigurosa sobriedad de aquellos que trabajaban y ascendian porque ya
no querian gastar, por el contrario enriquecerse, o de quienes, conservandose apegados
al antiguo estilo, se vieron en la imperiosa necesidad de reducir su plan de vida (24). Y
he aqui lo més interesante: en casos similares, la afluencia de dinero nuevo no era la
causa que provocaba esta revolucion, sino que se debia al nuevo espiritu, el “espiritu del
capitalismo” que se habia filtrado (s¢ de mas de un caso en que con sélo algunos miles,
dados en calidad de préstamo por los parientes, se ha puesto en marcha todo el proceso
de transformacion). No puede decirse que la cuestion concerniente a las fuerzas
propulsoras de la expansion del moderno capitalismo gire en torno, especialmente, al
origen de las disponibilidades monetarias provechosas para la empresa, sino antes bien
en torno al desarrollo del espiritu del capitalismo. Tan pronto como éste se aviva y es
capaz de erguirse, crea sus propias posibilidades monetarias de las cuales puede valerse
como medio de accion, lejos de que le sirvan a la inversa (25). Pero, no fue de un modo
pacifico que este espiritu se introdujo. Una rafaga de desconfianza, mas bien de rencor y
de enojo moral, sacudidé con frecuencia a los primeros innovadores y, en varias
ocasiones (conozco distintos casos), dio origen a una leyenda acerca de las enigmaticas
sombras de su vida anterior. Dificilmente puede hallarse a alguien que acepte, sin
prejuicios, a un empresario de este “nuevo estilo” que sélo podia mantener su propio
dominio y salvarse del desastre, moral y econdmicamente, gracias a una excepcional
firmeza de caracter; ademas (aparte de su didfana percepcion), se debid, justamente, a
ciertas cualidades “éticas” perfectamente definidas que le fueron favorables para
captarse la confianza requerida por parte de los clientes y de los trabajadores,
reafirméndole la fuerza necesaria para derrotar las innumerables resistencias que le
hacian frente a cada paso, y, muy particular mente, en virtud de esas cualidades, se
deberia la enorme capacidad para el trabajo requerido en un empresario de esta indole,
enteramente incompatible con una existencia facil; en suma, el nuevo espiritu encarna
determinadas cualidades éticas de diferente origen que la de aquellas que se acoplaban
al tradicionalismo de otras €épocas.

Y no hemos de conceptuar a estos nuevos empresarios como atrevidos
especuladores, carentes de escripulos, facilmente dispuestos a la aventura econdmica,
semejantes a los que han existido en todas las etapas de la historia; tampoco ‘“gente
adinera da”, siquiera, creadora de este nuevo estilo de vida, sombrio, poco
comunicativo, si bien resuelto para el avance de la economia. Por el contrario, eran
hombres forjados en la ruda escuela de la vida, precavidos y audaces a un mismo
tiempo, mesurados y constantes, con plena y devota entrega a lo propio, con ideas y
“principios” estrictamente burgueses.

Habra quienes piensen, tal vez, que dichas cualidades morales individuales no
estan en nada relacionadas con determinadas méximas pertenecientes a la ética o con
sentimientos piadosos y que, consecuentemente, el principio inherente de este sentido



mercantilista resulta negativo, es decir: la disposicion de apartar- se de la tradicion
heredada (entiéndase la “ilustracion” liberal por encima de todo). En realidad, ello es lo
mas comun hoy en dia, pues, entre la conducta practica y los sentimientos religiosos
suele faltar una relacion y, de existir, es de caracter negativo. Actualmente, en
Alemania, los seres imbuidos del “espiritu capitalista” se muestran anticlericales o, al
menos se: sienten in diferentes a las creencias religiosas. La vision beatifica del tedio en
el cielo no tiene fuerza alguna para atraer al que siente el gozo de la actividad,
considerando la religion como un medio para que el hombre: se sustraiga del trabajo en
el mundo. Si a cualquier hombre de este tipo se le interrogase acerca del “sentido” de
esa actividad infatigable, nunca satisfecha, de su propio estado (lo cual seria algo sin
sentido, dentro de una orientacion incondicionalmente terrenal), si acaso nos diera una
res puesta, seria en el sentido de la “preocupacion por su descendencia”; podria
consistir, también (siendo que este motivo es el mismo que se halla en individuos de
espiritu “tradicionalista”), en que para ¢l, simplemente, el negocio con su continua
actividad, para su vida resulta “indispensable”. Realmente, en ello estriba la unica
motivacion de su espiritu activo, de su actividad irracional (considerandola desde el
punto de vista de su dicha individual), ya que el hombre estd hecho para el trabajo y no
a la inversa. Claro esta que, ante este tipo de hombre, no dejamos de ver, tampoco, el
impulso que alienta su poder y, en especial, la consideracién que asegura siempre el
caso de la fortuna. Ahora bien, si todo un pueblo se deja llevar por la quimera,
deslumbrado por el enorme cimulo cuantitativo, que tal ocurre en los Estados Unidos
de Norteamérica, este espiritu romdntico de las cifras ejerce un influjo magico
irresistible sobre aquellos poetas que existen entre los mercaderes. Sin embargo, esto no
tiene nada que ver con el empresario realmente sefiero ni, sobre todo, con el que tiene en
su haber triunfos mas grandes y persistentes. Muy particularmente, debemos sefialar a
quienes acaban por arribar al puerto de la abundancia fideicomisaria y de la nobleza
cedida, con vastagos cuyo proceder en las universidades o en el ejército trata de opacar
su origen, como se ha confirmado en tantas familias de advenedizos del capitalismo
aleman, que siguen las huellas de sus antecesores hasta constituirse en un producto
decadente. Entre los empresarios capitalistas, el “tipo ideal” (26) encarnado en algunos
individuos dignos de ser considera dos, en nada puede compararse con este tipo comun
o afinado del ricacho despreciable. Uno detesta la ostentacion, el lujo superfluo y la
satisfaccion que pudiera darle su poder: siente aversion hacia las sefiales externas de la
consideracion social que se le brinda, debido a que lo hacen sentir incomodo. Su
conducta ofrece mas pronto signos de un ascetismo (insistiremos reiteradamente en el
significado histérico de este fenomeno al que nos otros consideramos de tanta
importancia), demandados imperiosamente por Franklin en su “amonestacion”. De
manera especial, no asidua, pero si fécil, hallamos en ¢l una modestia un tanto mas
franca que la reserva recomendada por Franklin con extrema prudencia. Para su persona
“nada” le destina a su riqueza; unicamente es duefio del sentimiento irracional de
“cumplir llanamente en su profesion”.

Pero el hombre precapitalista se plantea esto, concebido precisamente de manera
tan increible y misteriosa, como sucia e indigna. El hecho de que alguien deje
transcurrir su existencia trabajando con el pensamiento fijo en descender un dia a la
tumba con todo su dinero, Unicamente puede explicarse como resultado de perversos
instintos, de la auri sacra fames.

En la actualidad, debido a la existencia de nuestras instituciones politicas, civiles
y comerciales, con las normas industria les y con la estructura propia de nuestra



economia, tendria explicacion este “espiritu” del capitalismo, como consecuencia de la
adaptacion, conforme ya lo hemos sefialado. Esta entrega a la “profesion” con afan de
enriquecimiento es necesario al orden econdmico capitalista: €l requiere de esta especie
de comportamiento para con los bienes externos, de tal manera afin a dicha estructura,
tan intimamente ligado a las condiciones del éxito en la contienda econdémica tras la
subsistencia, que ya es inconcebible no tomar en cuenta, actualmente, la necesaria
conexion entre esa conducta practica “crematistica” y una especifica “idea unitaria del
mundo”. Ante todo, ya no es necesario tomar como punto de apoyo la aprobacion de un
poder religioso, y juzga todo influjo perceptible sobre la vida econdomica de las normas
eclesiasticas o del Estado, corno un impedimento.

La “concepcion del mundo” marcha determinada por la suerte de los intereses
politico-comerciales y sociales. Aquel que no quiere o no es capaz de adaptar su
comportamiento practico a las condiciones del triunfo capitalista, ha de hundirse o, al
me nos, no progresa lo bastante. Pero todo esto existe en un periodo en el que el
capitalismo moderno ha logrado el éxito, liberado ya de quienes vivieron asidos a él. Y
de igual modo como pudo romper las cadenas que lo sujetaban a las viejas formas de la
constitucion econdmica del medievo, apoyado en el poder incipiente del Estado
moderno, asi pudo haber ocurrido (diremos de paso) en sus relaciones con los poderes
eclesidsticos. Nos toca, ahora, investigar en cudl caso y en qué sentido lo fue en
realidad, pues casi no hace falta demostrar que la idea de enriquecerse como meta
imprescindible en si del hombre, como “profesion”, estaba en contradiccion con el
sentimiento de la ética de largos periodos histéricos. En el fundamento Deo placere vix
potest, transportado al Derecho candnico y considerado en aquel tiempo como
auténtico, de igual manera que el pasaje evangélico que se refiere al interés, (27) en el
que se basa la actividad del comerciante a lo cual Santo Tomas designd como turpitudo
en cuanto a la desbordante ansia de lucro (igualmente que al in evitable y por ende
éticamente licito provecho), se produjo, ya entonces, ante la opinion de amplios
sectores, solidamente anticrematisticos, una grata afinidad de la doctrina catolica con
los intereses del poder financiero de las poblaciones italianas, tan fuertemente
entrelazadas con la Iglesia en lo que concierne a la politica. (28) Pero, aun en donde se
afianzd mas el sentido acomodadizo de la doctrina, como asi fue en Antonino de
Florencia, nunca se extinguid por completo el sentimiento de que la actividad con miras
a la riqueza como fin en si constituia un pudendum que debia ser tolerado porque las
ordenaciones de la vida vigentes entonces obligaban a ello. Ciertos moralistas,
particularmente de la escuela nominalista, admitieron como dadas las normas ya
establecidas de la vida capitalista, procurando demostrar su calidad de licitas,
principalmente por la necesidad del comercio, justificando que tal desenvoltura de la
“industria” se constituia en manantial legitimo de beneficio, consiguientemente
irreprochable en cuanto a la ética; sin embargo, a un tiempo (en contra posicion), el
“espiritu” del beneficio capitalista continud siendo considerado como turpitudo por la
doctrina dominante o, por lo menos, no le era posible valorarlo de manera positiva visto
desde un plano ético. En este caso habria sido del todo imposible una doctrina “ética”,
como la de Benjamin Franklin. Los capitalistas leales a la tradicion eclesiastica eran en
su actividad un tanto in diferentes a la ética en el mejor de los casos, un tanto
aceptables, si bien arriesgaban, de manera concluyente, el logro de la bienaventuranza,
ya que podia inducir, de un momento a otro, al conflicto con el veto eclesiastico del
préstamo a interés: como queda comprobado, por fuentes fidedignas, que cuantiosas
sumas eran transferidas, a la muerte de las personas ricas (como “dinero de
conciencia”), a la instituciones eclesidsticas, salvo determinados casos en que pasaban a



los antiguos deudores en calidad de “usura” injustamente ejercida con ellos. Los
circulos aristocraticos ya emancipados en su fuero interno de la tradicion (dejando a un
lado las sectas heréticas o sospechosas), se comportaban de otro modo, inclusive los
espiritus escépticos y anticlericales tenian por costumbre procurarse su seguro para la
vida eterna, pues, por lo menos, les asaltaba la duda de lo que puede haber mas alld de
la muerte y, ademads, debido a que, conforme la idea mas relajada (y, por tal motivo,
mas extendida), para alcanzar la dicha imperecedera s6lo se requeria la sumision
externa al precepto eclesiastico. (29) Aqui queda comprobada claramente la indole
amoral e, inclusive, inmoral que conforme a lo confesado por los propios interesados,
era caracteristico de este comporta miento. Parece imposible que esta manera de
conducirse, sencillamente tolerable en la mejor de las suertes, al correr de los afios
pudiera llegar a ser una “profesion” en el sentido que le da Benjamin Franklin. ;Qué
explicacion historica puede darse al hecho de que en el foco del mas notable
desenvolvimiento capitalista en el universo de aquel tiempo, en la Florencia de los
siglos XIV y XV, el mercado de dinero y de capital de los tan importantes poderes
politicos estuviera en entredicho en cuanto a la ética, o sencillamente tolerable, en tanto
que en el restringido medio pequefio-burgués de la Pensilvania del siglo XVIII (donde,
por falta de dinero, la economia casi no habia rebasado la etapa inicial del cambio de
produccion, donde no habia senales de la existencia de grandes empresas industriales y
donde los bancos se regian por una organizacion en extremo rudimentaria), la actividad
“capitalista” constituyera el todo de un comportamiento no s6lo digno de alabanza
considerado dentro de la ética, sino, también exigible? Pretender un comentario, en
relacion a todo esto, acerca de un “reflejo” de los nexos “materiales” en la
superestructura idealista, habria de ser un imperdonable contrasentido. Por consiguiente,
cabe preguntarnos: /cudles fueron las ideas determinantes para que un tipo de
comportamiento, sin otro sintoma a la vista que el afan de enriquecerse, quedase
integrado en la categoria de “profesion” por la que el hombre se sentia comprometido?
En este compromiso, justamente, se apoya y fundamenta su ética el empresario de
“nuevo estilo”, por lo que respecta a la conducta a seguir.

Como motivo primordial de la moderna economia ha sido sefialado el
“racionalismo econdmico”, y de manera especial por Sombart, con razonamientos
acertados y persuasivos. La precision en ello esta condicionada a la comprension por
racionalismo de un incremento tan considerable de la productividad del trabajo, que
obligd a éste a brincar los mezquinos limites “organicos” trazados por la persona
humana en que se encontraba aprisiona do, quedando todo el proceso de la produccion
sometido a consideraciones cientificas. Este proceso de racionalizacion en el plano de la
técnica y la economia tiene un gran predominio en el “ideal de la vida” de la moderna
sociedad burguesa: el concepto de que el trabajo es un medio del que se vale la
racionalizacion del aprovisionamiento de bienes materiales para la humanidad, ha
existido siempre en la mente de quienes representan el “espiritu capitalista” como uno
de los objetivos que han sefialado directrices a su actividad. Para llegar al
convencimiento esta verdad, basta un ejemplo: el relato de Franklin acerca de sus
esfuerzos en favor de los improviments comunales en Filadelfia. El empresario moderno
siente una determinada y vital satisfaccion con visos de indudable “idealismo”, por el
gusto y la vanidad de “haber proporcionado trabajo” a muchas personas y de haber
contribuido al “florecimiento” de la ciudad nativa, en el doble sentido censatario y
comercial dado por el capitalismo. Consecuentemente, uno de los atributos de la
economia privada capitalista es, también, el hecho de estar racionalizada con
fundamento en el mds riguroso céalculo, de encontrarse ordenada, con proyectos y



severidad, asi como al logro del triunfo econémico deseado, opuestamente a la manera
de vivir del campesino que gasta al dia unicamente aquello de que dispone, a la insdlita
moderacion del viejo artesano y al “capitalismo aventurero”, que se acoge
preferentemente a la victoria politica y a la especulacion irracional.

Asi, pues, tal parece que seria mas comprensible el desenvolvimiento del
“espiritu capitalista” como un caso singular del desarrollo del racionalismo, descifrable
debido a la posicion de éste frente a los ultimos problemas de la vida. Entonces, el
protestantismo interesaria inicamente como anticipo de las concesiones racionalistas de
la existencia. Esto supuesto, si pro cedemos a investigar hondamente, verificaremos que
es imposible simplificar las cosas hasta ese punto, ya que el racionalismo no ofrece, en
absoluto, el caracter de un desarrollo progresivo paralelamente en todos los planos de la
vida. La racionalizacién del Derecho privado, tomandolo como ejemplo, considerada
como compendio y mandato conceptual de la materia juridica, se pudo lograr, en su
forma mas evolucionada, por el Derecho romano perteneciente a la época del Imperio,
en tanto que en aquellos paises econdmicamente mas racionalizados, como Inglaterra,
se qued6 mucho mas atras; el renacimiento romanista adoptado por los mas destacados
juristas ingleses fracasd en sus manos, en tanto que result6 efectivo en las naciones
catolicas del sur de Europa. La filosofia laica y racionalista del siglo XVIII no llegd a su
plenitud con caracter exclusivo, y de ningiin modo dominante en las naciones mas
adelantadas economicamente: en los paises catolico-romanos el volterianismo continiia
siendo patrimonio de las capas superiores y medias —lo cual es, practicamente, de
mayor importancia—. Si por “racionalismo practico” queremos entender aquella manera
de comportarse que relaciona, con plena conciencia, el mundo a los intereses terrenales
del yo particular y se vale de ellos como la medida de toda valoracion, semejante estilo
de vida es aun en la actualidad el sello caracteristico de las naciones del liberum
arbitrium, como Francia e Italia plasmado en la sangre que circula por sus venas; de un
modo opuesto, seria mas convincente la idea de que semejante racionalismo no puede
considerarse un terreno fértil para que florezca en ¢l esa relacion del individuo con su
“profesion” en el sentido que corresponde a un misionero, requerida por el capitalismo.
En calidad de divisa en toda investigacion acerca del racionalismo deberia aplicarse este
sencillo principio, frecuentemente olvidado: es factible “racionalizar” la vida desde los
puntos de vista mas 6 y en las d El “racionalismo” es una idea historica, que incluye un
sinfin de contradicciones, y nos es necesario investigar qué espiritu engendr6 aquella
forma concreta del pensamiento y la vida “racional” de la cual procede la idea de
“profesion” y la consagracion tan abnegada (aparentemente tan irracional visto con el
propio interés eudemonistico) a la actividad profesional, que sigue siendo por igual uno
de los factores peculiares de nuestra civilizacion capitalista. Nuestro interés reside,
precisamente, en este factor irracional que se oculta en aquél y en toda idea de
“profesion”.

Notas:

1. El ultimo parrafo corresponde al escrito: Necesary hints to those that would be rich
(Advertencias necesarias a los que quieren ser ricos), elaborado en 1736; lo demaés esta
extraido a los Advice to a young tradesman (Consejos a un joven comerciante), 1748
“Works ed. Spark”, vol. I, pag. 87.

2. Der Amerikamiiide (Francfot, 1855) es una paréafrasis poética que recoge las
observaciones americanas de Lenau. Este libro, si se trata de calificarlo como obra



literaria hoy en dia no es facil se le conceda ningin mérito; sin embargo, su valor es
imponderable considerandole como documento de las contraposiciones (cada vez menos
acentuadas) entre la manera de pensar de los alemanes y de los americanos y, de manera
especial, es la descripcion viva de esa profunda vida que tiene su origen en la mistica
alemana de los tiempos medievales, patrimonio que comparten los alemanes, asi sean
catolicos o protestantes, en pugna con el sentido activista, caracteristico de los centros
puritano-capitalista. Hemos procedido a la confrontacion con los originales y realizado
las enmiendas que requeria la traduccion un tanto libre que Kurnberg realiz6 del tratado
de Franklin.

3. Frase de la que Sombart se vale en calidad de lema del capitulo especial mente
dedicado a la “génesis del capitalismo” (Der rnoderne Kapitalismus, la. ed. vol. 1, pag.
193; cf. en pagina, por coincidencia en su numero 390).

4. Ello no quiere decir, claro esta, que Jakob Fugger fuera un ser desprendido en cuanto
a la moral o irreligioso, tampoco que Benjamin Franklin en ese aspecto se hubiese
extenuado por completo en aquellos principios. No habria sido necesaria la cita de
Brentano (Die Anfange des modernen Kapitalismus (Los comienzos del moderno
capitalismo), Munich, 1916, pag. 150 y ss.) para salir a la defensa de estos reputados
filantropos de un tan enorme desconocimiento como el que se diria me atribuye
Brentano. Realmente, la cuestion es a la inversa, pues me pregunto: ;cOmo es posible
que tal filantropo pudiera sustentar en calidad de moralista semejantes principios?,
(acaso Brentano ha dado al olvido reproducir la formulacion de tales principios tan
singularmente peculiares?

5. Aqui secundamos la distinta manera de exponer la cuestion, ante Sombart. No
dejaremos pasar la ocasidon propicia para dejar bien esclarecida esta diferencia en su
extraordinario alcance practico. Sin embargo, es conveniente reflexionar en que
Sombart posee un cabal conocimiento en lo que concierne a esta apariencia ética del
empresario capitalista. Lo que ocurre es que en su razonamiento, ello se muestra como
efecto del capitalismo; en tanto que la hipotesis opuesta ha sido nuestro punto de
partida. Es el caso, ciertamente, que en tanto no demos por terminado este examen no es
posible adelantar una postura concluyente al respecto. Acerca de la doctrina de Sombart
cf. loe.” cit., 1, pags. 357, 380 y ss. podemos hallar una evidente conexion entre sus
razonamientos y las imagenes esplendorosas plasmadas por Simmel en el poster
capitulo de su obra Philosophie des Geldes (Filosofia del dinero). Mas adelante
comentard acerca de la controversia, que a través de su libro en torno al “Burgués”
quiso sostener conmigo; por el momento es preciso que me abstenga de cualquier
debate pormenorizado.

6. He aqui, en la traduccion alemana: “Cuando, al cabo, llegué al convencimiento de
que, para la felicidad, es necesario que las relaciones entre los hombres, cara a cara,
sean veraces, de proceder recto y de una extrema fidelidad, resolvi llevarlas a la practica
hasta el fin de mi existencia, y asi lo dejé escrito en mi diario. No obstante, la natural
revelacion no hizo mella en mi, pues, realmente, yo habia ya reflexionado en que si, por
un lado, hay acciones que no son malas porque nos estan vedadas por el dogma y, por
otro, son buenas porque, sencillamente, responden al mandato, pero, atenidas a las
circunstancias de cada quien, es posible que la prohibicion responda tnicamente, al da
no que las unas, por naturaleza, puedan acarrear y, las otras, nos sean ordena das debido
al beneficio que puedan proporcionarnos”



7. “Hasta donde pude me coloqué en un plano secundario, e hice que se tomara (la
formacion de una biblioteca, a sugerencia suya) como iniciativa de un nutrido grupo de
amigos, debido al ruego reiterado de hallar gente que a mi juicio fuera amante de la
lectura, a la cual ofrecer el asunto. Asi fue como mi negocio iba prosperando; al
cerciorarme de ello, me vali del mismo sistema en cuanto asunto participé, y ante mis
triunfos, me fue facil recomendarlo francamente a otros. El poco esfuerzo que
representa en los comienzos el hecho de sacrificar la vanidad, no tarda en verse
cumplidamente retribuido. Si por algun tiempo se desconoce aquel a quien se le debe el
mérito, surgira el mas presuntuoso, decidido a pedir con insistencia el premio para él;
sin embargo, en ese caso, la propia envidia inducira a que se haga justicia al iniciador y
arrebatard las preseas encautadas, dandolas a quien en verdad le corresponden”

8. Brentano, op. cit. (padg. 125 y 127 nota 1) se aprovecha de esta observacion para dar
pie a la critica de nuestros argumentos posteriores acerca de la “racionalizacion r
disciplina” impuestas al individuo el ascetismo laico, “racionalizacion’ destinada a un
proceder irracional. Y, de hecho, asi es. No se puede decir que lo irracional sea algo
substantivo; esto si, por relacion a un “racional” modo de ver preciso. Para quien carece
de espiritu religioso, todo proceder en ese sentido es irracional, de igual manera que el
hedonista ve irracional todo proceder ascético, si bien le concede un valor superior, es
de cir, una “racionalizacién”. Ahora bien si en algo ha de ser de utilidad este estudio
nuestro, lo serd; al menos, para mostrar el complejo significado del concepto de lo
“racional’, univocadamente en apariencia.

- 9. Libro de los Prov., e. 22, y. 29. La traduccion de Lutero es: “en su negocio”. En
cuanto a las versiones al inglés de la Biblia leemos: “business” (negocios). Cf. infra,
nota 1 de I, 3.

10. Frente a la pormenorizada, si bien no muy exacta, alabanza que Brentano realiza
(loe. cit., pag. 150 y s) de Franklin, prejuzgando un desconocimiento mio de sus
meritorias cualidades éticas, me remito, sencillamente, a estas consideraciones, las
cuales, a mi entender, pudieron ser suficientes tanto como inttil esa justificacion.

11. Hago la ocasion propicia para insertar aqui algunas consideraciones anticriticas”. A
Sombart no le asiste la razoén de aseverar (Der Bourgeois, Munich y Leipzig, 1913) que
esta ética que rige en Franklin sea una fiel repeticion de los razonamientos genuinos de
Leo Battista Alberti, reconocido universalmente como gran genio del Renacimiento,
siendo que en toda la obra de éste ademas de la parte teorética, que abarca matematicas,
pléstica, pintura, en especial arquitectura, y aun acerca del amor (pese a que, en !o
personal, era adversario de la mujer) escribid en torno al hogar (Della famiglia), en
cuatro libros (lamentablemente, en estos momentos en que me dispongo dar a la
imprenta este trabajo no poseo mas que uno de ellos, esto es, la antigua publicacion de
Bonucci, pero no la de Mancini que es la mas moderna. Hemos reproducido recién el
fragmento de Franklin de manera literaria; y, ;donde se hallan fragmentos similares en
la obra de Alberti, principalmente una maxima semejante a la de ‘tiempo es dinero” con
todas sus advertencias que constituyen su consecuencia? Unicamente podria tener un
sentido parecido, algo asi como un eco adelantado del criterio frankliniano hacia el final
del libro I de la familia (ed. de Bonucci, vol. II, pag. 353) en el que, generalizando,
comenta acerca del dinero como el nervus rerum del hogar, de necesidad para la buena
direccion de la economia doméstica que recuerda la manera de expresarse Caton en su
De re rustica. Es del todo erroneo conceptuar a Alberti, el cual insiste, reiteradamente,



en provenir de noble familia florentina de caballeros (nobilissimi cavalieri: Della
famiglia, pags. 213, 228 y 247, ed. de Bonucci), como si se trata de un ser con la
“sangre envenenada”, un burgués pleno de rencor contra la nobleza, tras que lo arrojé de
su seno en calidad de hijo bastardo (lo cual de ninguna manera lo desclasificaba). En
verdad es tipico de Alberti su delirio por los negocios importantes, que inicamente son
dignos de una nobile e onesta famiglia, asi como de un libero e nobile animo (op. cit.,
pag. 209) y, justamente son los que cuestan menos trabajo (cf. Del governo della
famiglia, IV, pag. 55. Asimismo, ver, en la redaccion de los Pandolfini, pag. 16: por lo
que el negocio mejor es el de la seda y lana, en la industria doméstica). Sin embargo,
aconseja por igual un gobierno ordenado y sobrio en la economia doméstica
balanceando las expensas y los ingresos. Asi, pues, la santa masserizia, cuya
representacion ha sido atribuida a Gianozzo, es basicamente un principio de
administracion doméstica, mas no de lucro (algo que no debi6 haber pasado inadvertido
a Sombart), asi como en el debate acerca de la substancia del dinero hablase de la
inversion del capital antes que de la colocacion de la fortuna, asi fuera en dinero o
posesiones. A guisa de consejo, para la propia protecciéon de un posible riesgo de la
fortuna, adquirir el habito, desde temprana edad, del dinamismo, y dice in cose
magnifiche e ample (Della famiglia, pag. 192), con perseverancia, unica manera de
mantenerse en buena salud (pags:73-74) y de no caer en la ociosidad, indeseable si se
quiere conservar la posicion lograda, por lo que hay que aprender solicitamente un
oficio apropiado a su clase, en prevencion a posibles reveses de fortuna (sin embargo,
dice toda opera mercenaria es innoble (vol. 1, pag. 209). Si consideraramos este ideal
suyo de la tranguillita del ‘animo y su fuertisima propensién al epictireo”), “?ate
3?7?sa?” (vivere a se stesso, loe. cit. pag. 282), su animadversion a todo cargo como
causa aflictiva, de discordia y embrollos en negocios sucios, asi como el idealismo suyo
puesto en la casa de campo, sus sentimientos mantenidos vivos por la recordacion
ancestral y el respeto del honor de la familia (por cuya razon, conforme al modelo
florentino, debe mantenerse unida, sin dividir su fortuna) como medida y fin
determinante, todo ello, sin duda alguna, hubiera resultado para el puritano una idolatria
contaminada de pecado, absolutamente repudiable, una aristocracia patética ignorada en
un vardn de la calidad de Benjamin Franklin. Téngase en cuenta, ademads, que tenia en
gran estima la literatura (puesto que su llamada “industria” estd relacionada
primordialmente con el trabajo literario-cientifico, el cual debe considerarse aquel que,
en verdad, es digno del hombre. En suma, unicamente el iletrado Gianozzo hace suya
como equivalente la masserizia —con el significado de “economia doméstica racional”,
medida necesaria para una existencia, sin de pendencia de nadie y sin que se llegue a
sucumbir en la miseria—, atribuyen do la paternidad de este concepto a un antiguo
sacerdote, como consecuencia de la ética monastica. Ver pag. 249). Conviene,
establecer una confrontacion de todo ello con la moral y el comportamiento de Franklin
y el influjo puritano que pesa en él; asimismo, examinense los escritos literarios de la
época del Renacimiento orientados hacia el patriciado humanista, junto a los de
Franklin que van dirigidos a las compactas filas de la clase media burguesa
(explicitamente, de los Commis), y los tratados y las prédicas de los puritanos, y se
podra aquilatar a la profunda diferencia que existe. Alberti, en su racionalismo
econdmico apoyado siempre en citas de autores clédsicos, revela analogias radicales con
el modo de tratarse el tema econdmico en lo escrito por Jenofonte (el cual le era
desconocido), asi como por Caton, Varron y Columela, a quienes suele citar, aun
cuando es necesario destacar que los citados conceden una mayor importancia al lucro
en cuanto tal, comparados con Alberti. En cuanto a lo demas, los argumentos puramente
ocasionales de Alberti con respecto al empleo de los fattori, su clasificacion del trabajo



y la disciplina, el recelo de los agricultores, etcétera, tuvieron un efecto emanado de una
version de la mesura carnal catoniana de la condicion del trabajador, tipica del siervo de
la gleba, a la del trabajo con libertad en la industria a domicilio, y el cultivo de la tierra.
Sombart, (que tanto yerra en lo que se refiere al estoicismo ético) se muestra ya mas
atinado al hallar en Caton, “desenvuelto sin medir los resulta dos”, una economia
racionalista. Resulta ya factible inordenar dentro de la misma condicion el diligens
pater familias de los romanos y el cldsico idealismo albertino del massajo. Caton tiene
la particularidad de conceptuar la tierra como elemento de facil “inversion” del
patrimonio. Por otro lado, la idea de “industria” tiene diferentes tonos. Y, precisamente,
en ello radica la diferencia. En la idea concebida de la “industria”, originada con la
ascesis monastica, y que fue evolucionando en los escritos de los monjes, se enraiza en
un ethos que llega a su madurez plena en el ascetismo laico del protestantismo (como
mas tarde veremos); y aqui estd la procedencia, que sera luego de facil comprobacion,
de la analogia entre ambas, aun cuando en menor proporcion que la referente a la
doctrina eclesiastica oficial del tomismo con respecto a los moralistas mendigantes de
Siena y Florencia. En Caton no existe ese ethos, y tampoco lo hay en la exposicion de
Alberti; no es exactamente una ética lo que el uno y el otro presentan, antes bien se trata
de una doctrina de sapiencia de la vida. En Franklin existe, igualmente, el utilitarismo.
Claro estd que debe reconocérsele ese patetismo moralista en las recomendaciones al
muchacho comerciante, tan propio de €l. Franklin juzga toda negligencia con el dinero
algo asi como un “asesinato” de embriones de capital, lo que, segin ¢él, viene a ser una
imperfeccion moral.

Alberti y Franklin tienen, efectivamente, una similitud en el hecho de q en
ninguno de los dos se manifiesta ligamen alguno entre la concepcién piadosa y su
discernimiento de la economizacion. Con todo, Alberti es designado por Sombart como
piadoso. Aquél estaba ordenado y gozaba de un beneficio en Roma, al igual que muchos
otros humanistas, sin que ello fuera obstidculo para que prescindiese de moviles
religiosos (exceptuando casos de menor importancia) cuando trataba de encauzar la
practica de un comportamiento por ¢l aconsejado. En eso, ambos son por igual
netamente utilitarios, por lo me nos en cuanto a la forma. En Alberti se distingue un
utilitarismo social de tipo mercantil (“empléense —dice— muchos hombres en el
trabajo”, op. cit., pag. 292), al hablar de modo recomendable acerca de la industria de la
seda y el algodon. Sus razonamientos de puntualizar aqui el tema, son un modelo
sumamente apropiado de esa imagen de “racionalismo” econdmico inherente, el cual,
siendo reflejo, ciertamente, de situaciones econdmicas, existe en todas partes y en
cualquier época hasta en autores que tienen el proverbial don de la objetividad, tanto en
el clasicismo chino como en la Antigiiedad casi igual que en los tiempos del
Renacimiento y de la Ilustracion. Es indiscutible que con Caton, Varron y Columela, en
la Antigiiedad, como con Alberti y quienes a el se asemejan hallamos consecuentemente
la doctrina de la “industria” representativa de un desenvolvimiento de la ratio
econdomica. Dificilmente alguien podria pensar que semejantes entretenimientos
literarios desatasen una tuerza suficiente para la transformacion de la vida, como la tuvo
una doctrina piadosa sobre la salvacion con el comportamiento del individuo, al
metodizarla y racionalizarla. El significado de lo que se llama una “racionalizacion” se
puede advertir tanto en las sectas puritanas como en los jainas, los judios, en
determinadas sectas ascéticas del medievo, en Wyclif, en los “hermanos bohemios”
(remembranza de la actividad hussita), en los Skoptzi y los Stundistas de Rusia y en
diferentes 6rdenes monacales (en sus respectivos sentidos, claro esta). De antemano
diremos que lo peculiar de la diferencia se debe una doctrina del arte de vivir igual a la



de Alberti no cuenta con las ventajas psicologicas, no de indole econdmica,
particularmente benéficas en tanto que la creencia piadosa se mantiene aun viva, como
las que ofrece una moral basada en una religién favorable al proceder que de por si
propicia. Esa ética Uinicamente ejerce un influjo autonomo en el proceder (asi, pues,
sobre la economia) al paso que estas ventajas son eficientes y, en especial, mientras asi
lo son hacia un sentido que con frecuencia se desvia de la doctrina teologica (que nunca
pasa de ser una “teoria”). Y ello es lo concluyente. Sin duda alguna, este trabajo gira
alrededor de esta aseveracion, y yo no era capaz de concebir que llegara a ser motivo de
una incomprension tan grande. Oportunamente habré de referirme a los moralistas de la
Edad Media retardada (particularmente Antonino de Florencia y Bernardino de Siena),
de un relativo sentido provechoso al capital, muy erroneamente interpretado por
Sombart. Como quiera que sea, L. B. Alberti no se encuentra entre elfos. Unicamente el
concepto de “industria” se deriva en ¢l de ciertas doctrinas monasticas, adoptadas con
anterioridad. Tanto a ¢l como a Pandolfini y seguidores se les considera (no obstante
rendir la obediencia oficial y el sometimiento a la moral cristiana en vigor)
representativos de una mentalidad liberada de los tradicionales ligamenes eclesidsticos y
de cariz clasico y “pagano”, mentalidad cuya ignorancia me recrimina Brentano ante el
supuesto de que yo no he advertido la gran trascendencia basica que tiene con respecto
al desenvolvimiento de la doctrina y de la politica modernas. Ciertamente, en estos
puntos no he trata do siquiera de sondear tras esta serie causal por el simple hecho de
que no ha ce falta para la exploracién en torno a la ‘ética protestante y el espiritu del
capitalismo”. Mas, en otra ocasion asenté que, lejos de ignorar su capital importancia ya
tenia en mente, y me asiste la razon para no dejar de imaginar, que el ambito y el rumbo
de su ascendiente, han diferido totalmente de aquellos propios de la ética protestante
(cuyos precursores, en nada desdenables conforme a la experiencia, fueron las sectas y
la ética wyclifiano-hussita). El influjo no se debe al proceder de la recién nacida
burguesia, antes bien a la politica de los estadistas y de los monarcas. Esta es la razon de
que nos empefiemos en deslindar cuidadosamente las dos series causales, no
convergentes en todo pero si en parte. En lo tocante a este punto, fueron justamente los
tratados de economia privada elaborados por Benjamin Franklin (los cuales
constituyeron por cierto tiempo, el libro de lectura escolar en América), contrariamente
a las dimensionales obras de Alberti (casi ignoradas, salvo en el grupo de
investigadores), a los que se les otorga la categoria de las ideas que con frecuencia han
contribuido a la formacion de la conducta préctica en la vida humana. Ha sido con toda
intencion el hecho de citarlo como un hombre que se encontraba al margen de la
regulacion puritana de la vida, bastante atenuada en tales momentos al igual que la
“ilustracion” inglesa, en la inteligencia de que en varias ocasiones hemos expuesto las
conexiones existentes con el puritanismo.

12. Es de lamentar que Brentano haya confundido todo cuanto pudiera ser un afan de
lucro (tanto bélico como pacifista), tomando en cuenta la calidad determinante de la
propension capitalista al lucro (opuesta, por ejemplo, a la feudal) s6lo en su proposito
puesto en el dinero (en vez de en la tierra) y no hubiera descartado Unicamente toda
ulterior diferencia que es sin duda lo que habria de llevarnos a la concepcion de ideas
claras, antes bien (pag. 131), inclusive, nuestro concepto del capitalismo moderno
(previamente elaborado con la mira puesta en nuestras investigaciones) asienta, de
manera absurda, que presume aquello mismo que debia ser por ¢l demostrado.

13. Cf. las atinadas consideraciones de Sombart con relacién a la economia nacional
alemana en el curso del siglo XIX (pag. 123, supra). Si bien los estudios subsecuentes,



por lo que respecta a su encauzamiento, se apoyan en otros mas antiguos, he de
manifestar lo mucho que deben en su formulacién al puro hecho de contar con las
enormes obras de Sombart colmadas de formulas incisivas, mordaces, inclusive y en
especial en ello y en todo lo que van por sendas distintas. Eso tiene que aceptarlo
inclusive aquel que se sienta incitado a rebatir muchos de los conceptos vertidos por
Sombart, asi como muchas de sus tesis de una manera directa.

14. Naturalmente, en este punto desistimos tanto a inquirir en donde arraigan estas
limitaciones como, también a definirnos en una postura frente a la doctrina de la
relacion entre el salario y las altas prestaciones del trabajo, re presentadas y formuladas
inicialmente por Brassey, encumbradas en calidad de teoria por Brentano y —con una
intencion historica al mismo tiempo que edificante—- por Sghulze-Gévernitz. Una vez
mas la polémica ha sido promovida debido a las profundas investigaciones realizadas
por Hasbach en Schmoflers Jahrbuch (Anuario de Schmoller), 1903, pags. 385-391 y
ss., sin que se haya podido hallar hasta el momento una soluciéon definitiva. Sin
embargo, a nosotros nos parece suficiente el hecho real, para nadie incuestionable, de
que el salario bajo no se opone al beneficio encumbrado ni a las posibilidades en favor
del desenvolvimiento industrial. Estamos también convencidos de que una sola
operacion mecanica dineraria no es motivo de “educacion” para el progreso del
capitalismo, asi como tampoco de la probabilidad de una economia capitalista. Cada
uno de los ejemplos expuestos llevan en si un fin meramente ilustrativo.

15. He aqui el porqué la naturalizacion de la industria capitalista s6lo se ha podido, en
general, realizar gracias a la afluencia migratoria procedente de las naciones con mas
alto grado de civilizacion antigua. Son en verdad precisas las consideraciones de
Sombart en el sentido de que las “habilidades” y los “secretos del oficio” en el artesano
se hallan en contradiccion con la técnica moderna cientificamente objetivada; sin
embargo, esta particularidad casi no existia en la fase de los comienzos del capitalismo’
es mas, los atributos mora les, digamos, propios del trabajador capitalista y hasta cierto
punto también del empresario poseian con frecuencia un “valor de rareza mas
considerable que las aptitudes habituales del gremio artesanal, conservadas a través de
una tradicion seglar. La industria aun en la actualidad, la eleccion del emplaza miento
estd en parte sujeta a la esencia proverbial del pueblo, que le fue dada a lo largo del
tradicionalismo y de un trabajo enérgico en grado sumo. El sesgo que la ciencia
moderna da a la cuestion es en el sentido de que la causa de esta sujecion, en algunos
casos no estriba en el tradicionalismo ni en la educacion, por el contrario, en la herencia
bioldgica de especificas cualidades étnicas, lo cual, a mi juicio, no deja de ser bastante
hipotético.

16. Cf. el trabajo referido en la nota 22 de 1, 1.

17. Las consideraciones que anteceden podrian motivar uno que otro sentido equivoco.
Por ejemplo, no existe relacion alguna entre los fenémenos examinados aqui y la
tendencia en que ciertos hombres de negocios tienen de acomodar a favor suyo el
principio de: “no debe extirparse la fe del corazén de un pueblo” o la inclinacion que
anteriormente era tan usual, sobre todo en el clero luterano en toda su amplitud, a
ponerse de un modo absoluto a las 6rdenes de las autoridades, en calidad de “policias
negros”’, motivado por su inclinacion al autoritarismo, cuando se trataba,
invariablemente, de declarar las huelgas como pecaminosas, declarar a los sindicatos
merecedores de ana tema, por promover la codicia, etc. En el contenido de trabajo



damos a conocer los casos que en el cuerpo del trabajo no son aislados; se trata de
hechos acaecidos con suma frecuencia, reiterativos de manera genérica, como se
constatara.

18. Der moderne Kapitalismus (EI capitalismo moderno), t. 1. ed. la., pag.
19. Op. Cit., pag. 195.

20. Hacemos referencia, claro esta a la moderna industria racional caracteristica de
Occidente, muy aparte del capitalismo difundido por todo el orbe durante tres milenios
hasta la actualidad, en China, India, Babilonia, Grecia, Roma y Florencia, que se
encuentra representado por los traficantes de la wusura, abastecedores bélicos,
arrendatarios de tributos y puestos publicos, colosales empresarios del comercio y
magnates financieros. (Ver Introduccion.)

21. Es preciso cefirnos aqui a considerar, asi sea a priori, sin que nada nos lo exija, a
suponer que la técnica empresarial capitalista, por un lado, y el espiritu del trabajo
profesional, por otro, siendo el capitalismo de ambos deudor por lo que respecta a su
fuerza expansiva, se hayan nutrido desde su origen en las mismas esferas sociales. De
igual modo acontece con las conexiones sociales de las principales doctrinas piadosas.
Es una verdad histdrica que el calvinismo ha sido uno de los mas solidos pilares de una
educacion en el espiritu capitalista; no obstante, por méviles que mas adelante daremos
a conocer, los amos de magnos capitales de dinero en Holanda no eran adictos al
calvinismo de rigurosa observancia. Tanto aqui como en donde fuera, la pequefia y
media burguesia que escalaba socialmente hasta los mas altos puestos de las empresas
de mayor importancia estaba integrada justamente por el clésico titular de la ética del
capitalismo y de la Iglesia calvinista. He aqui la confirmacion de todo cuanto venimos
diciendo al respecto, pues ciertamente en todas las épocas han existido amos de enormes
capitales de dinero y comerciantes al por mayor. En cuanto a la organizacion racional
capitalista de la industria burguesa es la consecuencia del paso evolutivo de la época
medieval a la moderna.

22. Examinese acerca de esto la magnifica tesis doctoral de J. Maliniak presentada en la
Universidad de Zurich, 1913.

* Verlagssystem, vocablo que a partir de C. Biicher ha substituido al de Hausi esto es
industria doméstica. En opinidn de Sieveking (Historia econdomica universal, trad. de P.
Ballesteros, pag. 121) el Verlagssystem es el conjunto de reglas de una empresa cuya
persona al frente proporciona previamente algun factor material o algo de qué servirse
en una actividad a domicilio y conforme a su propia técnica, sin llegar a centralizar el
trabajo.

23. En seguida esbozamos unos cuadros como ejemplo de nuestro sistema de aminorar
la realidad en “tipos ideales”. De este modo hacemos mas facil las condiciones de las
diferentes ramificaciones de la industria a domicilio en los diversos puntos, no
resultando de importancia para la simple finalidad ilustrativa que nos hemos propuesto,
dado el modo de hacerlo narrado, el hecho de 9 en ninguno de los ejemplos elegidos se
llegue a traslucir con toda precision el proceso.



24. Debido a esto mismo, no es un caso fortuito el hecho de que en esta primera etapa
del recién surgido capitalismo, los primeros impulsos de la industria alemana, por
ejemplo, se hayan dejado conducir por un total cambio del género de los objetos
imperiosamente requeridos para la vida.

25. Esto no significa que la oscilacion, del precio estimativo de los metales preciosos
sea indiferente, visto en un plano econdémico.

26. Nos referimos a la clase de empresario base de nuestro estudio, no a aquel de
caracter empirico (con respecto a la clasificacion “tipo ideal” véase lo expuesto por mi
en el “Archiv fiir Sociolwissenschaft”, vol. XIX, fasciculo 1).

27. Posiblemente éste sea el momento oportuno de examinar con cierta minuciosidad las
consideraciones de F. Keller en su estudio ya nombrado (vol. 12 de los escritos de la
Sociedad goerresiana) y las reflexiones que éste sugirid a Sombart, vertidas en su libro
acerca del “burgués”. Creo que es algo duro el hecho de que se haya criticado una obra
en la que no figura, en absoluto, el veto candnico del préstamo a rédito (exceptuando en
la llamada, carente, por cierto, de consonancia con la materia de que se trata en el
cuerpo del libro) arguyendo que este impedimento (el cual, por lo que se refiere a otras
consideraciones, se asemeja a todas las éticas piadosas existentes) es lo que distingue,
con exactitud, la ética del catolicismo y de la Reforma; a decir verdad, Gnicamente lo
escrito debe ser objeto de critica cuando se ha entablado cono cimiento por su lectura o
porque, con el tiempo, se sigue recordando. La historia de la Iglesia hugonota, asi como
la holandesa en el siglo XVI esta colma da con la batalla sostenida contra la usuraria
pravitas A los “lombardos”, que es como decir banqueros, se les aplico la excomunion,
en la mayoria de los casos por el solo hecho de serlo. (Nota 12 de 1, 1). Entre todas las
concepciones de Calvino, la mas condescendiente (si bien, aparte, debemos hacer
constar 9 tampoco se opuso rotundamente a prohibiciones contra la usura, en ocasion
del primer plan de Ordenanzas) solo fue impuesta completamente a través de Salmasio.
Por lo que la diferencia no radica aqui, sino a la inversa. Ahora bien, aun son mas
censurables los juicios que el autor emite de suyo en esta materia, los cuales, debido a la
vaguedad, difieren, hasta causar pena, de lo escrito por Funk y por otros prominentes
catolicos (siendo impropio, a mi parecer, la mencién que el autor hace de ellos) y con
investigaciones, fuera de tiempo algunas veces aun cuando en todo momento de capital
importancia, de Endemann. Keller se ha salvado, en verdad, de caer en abusos, a
semejanza de los de Sombart en algunas de sus criticas (op. cit., pag. 321), tomando en
consideracion, con la forma debida, el hecho de que los ‘“varones religiosos”
(concretamente, Bernardino de Siena y Antonino de Florencia, de acuerdo con la
intencion del autor) “estimularon, valiéndose de todos los medios, el espiritu
empresarial”, en virtud de que, como acaecid en todas partes con respecto a los
preceptos similares, dieron a la prohibicion del préstamo con usura, un sentido que no
pudiera perjudicar a la colocacion “productiva” (como solemos decir en la actualidad?
del capital. Si por un lado Sombart considera al pueblo romano entre los “heroicos” vy,
por otro, evidenciando su propio desacuerdo sostiene que Caton habia ya esclarecido el
racionalismo econdmico hasta ‘ Ultimas consecuencias” (pag. 267) es la mas clara
demostracion de que el autor elabord un “libro de tesis” con el significado pésimo en
grado sumo del vocablo. Esto supuesto, el sentido prohibitivo del préstamo a rédito, que
en los comienzos adquirid6 suma importancia, es-desde- nado luego y una vez mas
considerado su valor en la actualidad, justamente cuando abundan los catdlicos
enriquecidos al maximo, con marcadas intenciones apologéticas; en cuanto a los demas,



es bien sabido que, no obstante haberse derivado de la Biblia, la Instruccién de la
Congregacion del Santo Oficio anuld el veto en el ultimo siglo, Gnicamente por
temporum ratione habita de manera indirecta, al prohibir que se interrogara al penitente
acerca de la usuraria pravitas, a fin de no trastornarlo, ante la incertidumbre de su
acatamiento, aun cuando se presentase el caso de ser devuelta la vigencia al precepto.
Naturalmente no podria existir alguien que, habiéndose adentrado en la compleja
doctrina eclesidstica acerca de la usura (cuyas polémicas tanto si se referian a la licitud
de la adquisicion de réditos, o al descuento bancario y determinados contratos, como, de
manera especial, en torno a la materia sobre la cual pudo haber recaido la citada orden
de la Congregacion del Santo Oficio a propdsito de un préstamo municipal, etc.) pudiera
asegurar que la prohibicion del préstamo a rédito iba dirigida sélo al crédito necesario,
cuyo objetivo era mantener el capital, y que se constituyé en “fomentador de la empresa
capitalista”. (Pags. 24-25). Lo cierto es que hubo de transcurrir mucho tiempo antes de
que la Iglesia recapacitara nuevamente en el caso prohibitivo del interés. Llegado este
momento, en vez de que las normas comunes en la accién de colocar el capital fuesen
préstamos a interés fijo, eran de foenus nauticum, commenda, societas maris y el dare
ad proficuum de mari (entiéndase, empréstitos cuantificados conforme al tipo de riesgo
en el monto de la participacion en beneficios y pérdidas, y, ‘de hecho, asi debia ser, por
el cariz del negocio) que sdlo llegaron a ser censurados en su integridad por uno que
otro estricto canonista; luego, al facilitarse cominmente los descuentos y la colocacion
de capital fijo, se presentaron nuevas objeciones con respecto al veto de la usura, que
derivaron en un sinfin de medidas rigurosas surgidas de las agrupaciones de
comerciantes (de ahi las “listas negras”). No obstante, la prohibicion candnica del
interés adquirid un sello simplemente juridico formal por lo regular y, claro esta, sin la
intencion “protectora del capital” que le asigna Keller, y, ultimamente, si es factible
encontrar en quienes estan versados en derecho canodnico una postura definida frente al
capitalismo, ella habria de ser, por un lado, una incompatibilidad de tipo tradicionalista,
aunque sin conocimiento, irreflexiva, contra la potestad siempre en aumento,
impersonal, y, por ende, dificilmente sometida a normas éticas, del capital (que se
vislumbra, por ejemplo, en las manifestaciones de Lutero con respecto a los Fugger y
los negocios generalmente con dinero; y, por otro, un marcado interés y una urgencia de
ajustarse a la ocasion. Sin embargo, no tenemos ningun interés verdaderamente en todo
ello, ya que, conforme quedo asentado, el hecho de vedar el interés en todo ello, ya que,
conforme quedod asentado, el hecho de vedar el interés y la finalidad s6lo nos merecen
un simple valor sintomatico, y, digamos, muy relativo.

Lamentablemente, aqui no es posible dedicarnos a realizar una especial
indagacion, aun cuando seria muy interesante, acerca de la ética econdmica que regia en
los tedlogos escotistas y, sobre todo, en determinados mendigantes del guattrocento,
tales como Bernardino de Siena y Antonino de Florencia, autores monacales de
pensamiento racional ascético por excelencia. Solamente que en una autocritica
adelantara cuanto se requerird expresar en nuestra exposicion de la ética economica del
catolicismo en su conexion efectiva con el movimiento capitalista. Cada uno de estos
escritores, con una visibilidad mas precoz que la caracteristica de muchos jesuitas,
pretendia justificar la licitud (y, claro estd, a Keller no le es posible aseverar mas) en
cuanto a la ética se refiere, del beneficio del comerciante, dandole un sentido de
recompensa de su “industria’

Evidentemente, al concepto de “industria”, asi como su valoracion se deriva, en
ultima instancia, del ascetismo monastico. Asi es como el concepto de masserizia que



Alberti pone en labios de Gianozzo, valiéndose de la expresion eclesiastica e
introduciéndola en el habla comtin. Mas adelante nos referiremos a la ética monacal en
su calidad de precursora de las diversas denominaciones ascéticas del protestantismo
(ciertamente podemos encontrar en la Antigliedad conceptos similares en los cinicos, en
los epitafios, en el helenismo retardado y, en diferentes circunstancias, en determinados
documentos egipcios). Sin embargo, no cuenta en absoluto (asi como tampoco se halla
en Alberti) con aquello que, a nuestro juicio, es concluyente: la concepcion mas peculiar
del protestantismo ascético, de la seguridad de la propia salvacion la certitudo salutis,
en la profesion, dicho en otras palabras: las primas psicologicas que esta piedad tenia
puestas en la “industria”, de las que carecia indudablemente el catolicismo, ya que sus
medios de salvacion eran otros. Habitualmente, de lo que se trata en estos autores es de
doctrinas éticas, mas no de practicos incentivos personales, concluyentes con fines de
salvacion, y, en su defecto, de adaptacion (lo cual puede comprobarse con facilidad),
pero no de razonamientos fundamentados en una postura piadosa central, semejante a la
del ascetismo laico. En cuanto a lo demads, desde antiguo Antonino de Florencia y
Bernardino de Siena han motivado controversias en épocas muy cercanas a la nuestra. A
pesar de todo, la trascendencia de tales concepciones ticas mondsticas no debe
considerarse en absoluto ineficaz, por lo menos como indicio, Pero, los “atisbos”
verdaderos de una ética piadosa de la cual parte el concepto moderno de profesion, se
hallan en las sectas y en la heterodoxia, en especial en Wyclif, aunque Brodnitz,
ponder6 con exceso su importancia, (ver Engl Wirtchtsgeschichte, Historia econémica
de Inglaterra) que la doctrina puritana no hallé nada nuevo que hacer. No es posible que
profundicemos mas en el tema ni debemos hacerlo, pues no es el momento oportuno
para dilucidar acerca de si la ética cristiana del medievo ha contribuido en efecto y hasta
donde a la creacion del admisible espiritu del capitalismo.

28. En opinidn de A. Merx, las voces “u? de? ?pe?p????te?” (luc. 6, 35) y la version de
la Vulgata “nihil inde sperantes” son una alteracion de pu?d??a ?pe?p???te? (neminem
desperantes), que prohiben el préstamo al projimo inclusive al necesitado, sin referencia
alguna al interés. Hoy en dia, al principio Deo placere vix potest se le da una
procedencia arriana enturbiada (que para nosotros no tiene importancia en absoluto).

29. Algo que evidencia la manera como se interpretaba la prohibicion de la usura, la
podemos vera en calidad de ejemplo en el libro 1, c. 65 del estatuto relativo al Arte di
Calimala (del cual Gnicamente tengo a mano el texto italiano transcrito en la Stor. Dei
Com. Ital., vol. 111, pag. 246, de Emliani-Giudici): “Procurino i consoli con quelli frati,
che parra loro, che perdono si faccia e come fare si possa il meglio per ’amore di
ciascuno, del dono, merito o guiderdono, ovvero interesse per [’anno presente e
secondo che altra volta fatto fue” Se entendia con ello, verdaderamente, algo asi como
un perddn, a la manera oficial, otorgado por el gremio a sus afiliados, condicionado a su
so metimiento. Tenemos una prueba mas propia del sello extraético de la ganancia
capitalista en las advertencias que siguen, y en el precepto que precede (c. 63) se
asientan como “regalo” todos los réditos y beneficios.

[II—CONCEPCION LUTERANA DE LA PROFESION

TEMA DE NUESTRA INVESTIGACION



Evidentemente, en el vocablo aleméan “profesion” (beruf), aun cuando tal vez
con mas claridad en el inglés calling, existe por lo menos una remembranza religiosa: la
creencia de una mision impuesta por Dios. Este sentido religioso del vocablo se
manifiesta resplandeciente en todos los casos determinados en que se la emplee en su
completa significacion. Tras la génesis historica de dicha voz a través de las diversas
lenguas, se ad vierte, en primer lugar, que aquellos pueblos en los que predomina el
catolicismo carecen de una expresion irisada con este matiz religioso para indicar eso
que en aleman nombramos beruf (con el significado de posicion en la vida, de una clase
concreta de trabajo), asi como en la antigiiedad clasica (1) estaban faltos de ella, en
tanto que la tenian los pueblos protestantes en su mayoria. Pasando al segundo término,
podemos observar que la existencia del vocablo no corresponde a una condicidon étnica
de las respectivas lenguas (por ejemplo, expresion propia de un “espiritu popular
germanico”) antes bien lo encontramos con su significado actual, que adquiere vida,
justamente, en las traducciones de la Biblia, mas no del espiritu del texto original, es
decir, se origina del espiritu de quien la tradujo. (2) Parece ser que es en la traduccion
luterana de la Biblia donde figura por vez primera usado en nuestro actual sentido, en un
pasaje de Jesus Sirach (11, 20 y 21). (3) La adopcion de su significado actual no se hizo
esperar en el habla comin de los pueblos protestantes, en tanto que, con anterioridad, no
aparecen sefiales de ¢l en la literatura sagrada ni profana de esos mismos pueblos, salvo
en un mistico alemdn que ejercié gran influjo en Lutero.

Ahora bien, si el sentido literal es nuevo, también es nueva la idea: fruto de la
Reforma. En tiempos del medievo no surgieron las dudas, asi corno tampoco las hubo
en la antigliedad (en el helenismo de la Ultima etapa) para esa estimacion del trabajo
diario en el mundo, que lleva en si la idea de profesion —a lo cual habremos de
referirnos mas adelante.

En cualquier caso, lo nuevo, de manera absoluta, era que el contenido mas
honroso del propio comportamiento moral consistia, precisamente, en la conciencia del
deber en el desempeiio de la labor profesional en el mundo. Esa era la ineludible secuela
del sacro sentido, por asi decir, del trabajo y de lo que derivo en el concepto ético-
religioso de profesion: concepto que traduce el dogma extendido a todos los credos
protestantes, opuesto a la interpretacion que la ética del catolicismo divulgaba de las
normas evangeélicas en praecepta y consilia y que como unica manera de regirse en la
vida que satisfaga a Dios acepta no la superacion de la moralidad terrena por la
mediacion del ascetismo monacal, sino, ciertamente, la observacion en el mundo de los
deberes que a cada quien obliga la posicion que tiene en la vida, y que por ende viene a
convertirse para ¢l en ‘profesion”.

Esta idea se va desarrollando en el 4&nimo de Lutero mientras corre el primer
decenio de su labor reformadora. (4) En los comienzos, apartado completamente de la
tradicion medieval conforme la representaba Santo Tomas de Aquino, (5) por ejemplo,
consideraba que el trabajo en el mundo, no obstante por voluntad de Dios, es propio del
orden de la materia, siendo la base natural requerida de la vida religiosa, incapaz de una
valoracion ética, como el hecho de comer o beber.(6) Pero, al paso que se fue
afianzando en la idea de la sola fides, con todos sus resultados, y que la oposicion a los
“consejos evangélicos” del catolicismo monacal, “dictados por el diablo”, fue
acrecentandose, la idea de “profesion” fijé con mas precision su fisonomia e hizo valer



totalmente su significado. De acuerdo con Lutero, es ciertamente claro que a la vida
monacal, ademas de faltarle valor para justificarse ante Dios, la sujeta un desamor
egoista que la desobliga del cumplimiento de los deberes en su paso por el mundo.
Como contraste, aparece la idea, a un tiempo profana y religiosa, del trabajo profesional
en calidad de evidente amor al préjimo, valiéndose de reflexiones que nada tienen de
profanas, en extravagante oposicion a los bien sabidos principios expuestos por Adam
Smith (7) posteriormente, quedando afirmado que la distribucién de la actividad obliga
a cada quien a trabajar para los demas. Pero este fundamento de naturaleza escolastica
pronto desaparecio y vino a quedar Uinicamente la tesis sostenida con firmeza de que la
observacion de los propios deberes en el mundo es la sola manera de complacer a Dios,
y que a El solamente le agrada eso y so6lo eso, y que, en consecuencia, cualquier
profesion licita tiene ante Dios un valor absoluto por igual. (8)

Indudablemente, el mundo entero esta de acuerdo en que esta valoracion ética de
la actividad profesional lleva en si una aportacion, de las mas importantes y soélidas de
la Reforma, debida, principalmente, a Lutero. (9) Sin embargo, por todas partes estd
extendido un marcado interés en que semejante concepcion permanezca alejada del odio
acerbado con el que el espiritu contemplativo de Pascal expulsaba el amor a obrar en
esta vida, inicamente explicable, a su parecer, por ostentacion o sagacidad, (10) y mas
alejado estd aun del acomodo utilitario al mundo, labor del probabilismo jesuitico. Ante
tal evidencia, la - manera como deba representarse concretamente el alcance practico de
dicha aportacion por parte del protestantismo, es algo mas confusamente sentido que
conocido con toda claridad.

Por de pronto, aun cuando apenas si es necesario recordarlo, no se puede
comprobar ninguna afinidad entre Lutero y el “espiritu capitalista” en el sentido que
nosotros le damos ni en otro alguno. Ciertamente, no existe ningin sintoma amistoso,
siquiera, entre aquellos circulos eclesidsticos que con mas vehemencia elogian el “hecho
de la Reforma”. Y no estd por demas decir que Lutero hubiera repudiado airadamente
cualquier afinidad como la que, por ejemplo, se descubre en Franklin. Sin embargo, no
es posible comprobar esta afirmacion repitiendo sus peroratas contra los comerciantes
en grande, como los Fugger y otros, (11) pues la batalla entablada contra la situacién
ventajosa, ya sea de hecho o de derecho, de ciertas importantes empresas mercan tiles
de los siglos XVI y XVII encuentra mas bien un paralelo a la lucha desatada en la
actualidad en contra de los trusts, y no es en si, por parte de ninguna de las dos la
manifestacion de un criterio tradicionalista. De igual manera, tanto los hugonotes como
los puritanos se lanzaron en una violenta lucha contra este criterio, contra los
lombardos, ‘os “trapecistas” y los monopolistas, habiles especuladores y banqueros
beneficiados por el anglicanismo, los monarcas y los parlamentarios de Francia e
Inglaterra. (12) Después de la batalla de Dunbar (septiembre de 1650), Cromwell
escribi6 al Parlamento: “Os ruego que tratéis de evitar tenazmente los abusos de todas
las profesiones, especial mente de una que a muchos los hace pobres para que los menos
se hagan ricos: eso no beneficia a la comunidad”. No obstante, es demostrable que ¢l
estaba impregnado de “criterio capitalista”. (13) Por el contrario, Lutero, al proferir sus
diatribas contra la usura y el préstamo a rédito, pone al descubierto un es trecho criterio
“reaccionario” (visto por el capitalismo) concebido con respecto al beneficio, ante la
escuela escolastica retar dada. (14) No hay que olvidar que hace hincapié en la premisa
de la infecundidad del dinero, ya desechada por Antonino de Florencia, entre otros.
Ciertamente no hay necesidad de detenernos aqui en mas pormenores; es de mucha mas
importancia sentar que el significado religioso de la “profesion” estaba ex puesto a



teflirse de matices y adquirir configuraciones muy di versas en sus resultados para la
vida.

Opuestamente a la concepcion del catolicismo, lo caracteristico y especifico de
la Reforma es el hecho de haber acentuado los rasgos y tonos éticos y de haber
acrecentado el interés religioso otorgado al trabajo en el mundo, relacionandolo con la
profesion. Y el desenvolvimiento de la idea estuvo particularmente ligado con el de las
diversas formas de piedad en todas las iglesias reformadas. La potestad biblica de la que
Lutero se valid para recalcar la idea de profesion propicia, en lo futuro, fue ron las
interpretaciones tradicionalistas. Principalmente el Antiguo Testamento, al no registrar
en las legitimas profecias, asi como tampoco fuera de ellas (a excepcion de algun atisbo
o de una que otra anticipacion suelta) una superioridad de la con ciencia profana, fue el
que encauzo6 este sentido hacia una concepcion religiosa similar, esto es, que cada quien
procure su sustento, y sean los impios quienes se impacienten por amasar dinero. Este
es el sentido dado a todos los pasajes que se refieren, de una manera directa, al oficio o
profesion en el mundo, si bien el Talmud se apoya, no de una manera total, sino
parcialmente, en diferentes fundamentos. Jesus manifiesta su personal actitud, plasmada
con proverbial pureza, en el ruego de legitima procedencia oriental: “el pan nuestro de
cada dia danosle hoy”, y su tajante repulsion del mundo (revelado en el Nuevo
Testamento) excluye toda probable alusion a ¢l de la moderna idea de profesion. (15)
Conforme al Nuevo Testamento, la era del apostolado cristiano y, en especial, la
doctrina de San Pablo, toma una posiciéon de indiferencia o por lo menos de
tradicionalismo, frente a la actividad profesional en el mundo, pues las primeras gene
raciones cristianas estaban transidas de alientos escatoldgicos: ya que todo giraba en
torno a la espera de la llegada del Mesias, cada quien puede continuar ocupando en el
mundo la misma situacién y ejercer el mismo oficio en que le ha sorprendido Su
“llamamiento”, y continuar laborando como hasta ahora. Asi, pues, el pobre no es
dispendioso para sus hermanos y, como quiera que sea, la espera habrd de ser corta.
Lutero leyo6 la Biblia a través del cristal de su propia mentalidad, no s6lo impregnada de
tradicionalismo en el curso de los afios entre 1518 y 1530 en que se produjo su
desarrollo ideologico, sino que se iba saturando cada vez mas. (16)

Durante los primeros anos de su labor reformadora y debido a Ia
consiguientemente desmedida concepcion materialista de la profesion, predominé en €l
frente a cualquier actividad en el mundo, una idea a la indiferencia escatoldgica paulina
manifiesta en la primera epistola a los Corintios, cap. 7: (17) cualquier situacidon es
buena para alcanzar la bienaventuranza; en la vida del hombre, dada la brevedad de su
corto peregrinar, no tiene sentido conceder importancia capital a la clase de actividad
que le ocupe. El afan de hacinar bienes materiales que sobrepase a la propia necesidad,
muestra un estado de gracia imperfecto, por lo cual es censurable, puesto que, ademas,
unicamente puede perpetrarse a costa de los demas. (18) Pero, Lutero, segun se va en
marafiando en las discusiones y negocios de este mundo tiene en mas estima el trabajo
profesional; siendo asi, se vuelve a cada paso mds clara la concepcion de que el
ejercicio de una profesion especifica se convierte en una especie de mandato que Dios
destina a cada quien, exigiéndole continuar en el estado en que se encuentra situado por
disposicion de la Divina Providencia. Y como sea que, tras las luchas con los “espiritus
fanatiza dos” y la rebeldia de la gente de campo, se apodera de Lutero la idea més clara
que antes, como consecuencia directa de la voluntad de Dios que el orden objetivo
historico en que el individuo se encuentra es por Su designio, (19) la insistencia siempre
mas vigorosa del factor providencial en todos los incidentes de la vida del hombre,



desemboca irremediablemente en una peculiar idea tradicionalista semejante a la del
“destino”; cada uno ha de mantenerse en la profesion y en el estado en que Dios le ha
colocado de golpe y para siempre y reprimir en esa limitacion todos sus anhelos e
impulsos en este mundo. Asi, pues, el tradicionalismo econémico, que en los comienzos
es producto de la indiferencia paulina, va derivando en fruto de la creencia, siempre mas
arraigada, de la predestinacion, (20) que identifica la obediencia incondicional a los
preceptos divinos (21) y la in condicional resignacioén con el lugar en que cada uno se
encuentra colocado en el mundo. La vinculacion del trabajo profesional con las
concepciones religiosas no llegd a ser para Lutero la base de fundamentos en verdad
nuevos o esenciales. (22) La integridad de la doctrina, como tnico e infalible criterio de
su Iglesia, sostenida por ¢l con progresivo rigor después de veinte anos de esforzada
lucha, constituia en si un impedimento para esclarecer consideraciones en el plano de la
ética.

De suerte que la idea de profesion conservd en Lutero un sello tradicionalista.
(23) Profesion es algo a lo que el individuo debe someterse porque es una donacion que
la Providencia le ha otorgado, algo ante lo cual debe “allanarse”, y tal idea establece la
razoén del trabajo profesional como mision, como la mision impuesta por Dios al
hombre; (24) este rasgo resulté alin mas relevante en el posterior desenvolvimiento del
luteranismo ortodoxo. En el plano de la ética, lo unico nuevo fue este rasgo negativo: el
eclipse de los determinados deberes ascéticos (que alcanzan una superioridad con
respecto a los que deben cumplir- se en el mundo) y la prédica de la sumision a la
autoridad y la resignacion con el puesto asignado a cada quien en la vida. (25) Llegado
el momento de examinar la ética religiosa medieval, comprobaremos que la idea de
profesion en el sentido luterano habia sido planeada por los misticos alemanes: es asi
como Tauler, (26) el que evaluaba de igual manera que Lutero las profesiones
intelectuales y profanas y, en general, el mds minimo aprecio dispensado a las formas
tradicionales del obrar ascético, resultado de la valia exclusiva, aquilatada en la
admision estatico-contemplativa del espiritu divino por el alma. De alguna manera, el
luteranismo representa, también, un retroceso en relacion a los misticos, pues, en Lutero
y, en especial, en su Iglesia, eran muy poco seguros los fundamentos psicologicos para
una ética racional de la profesion, en tanto que las ideas misticas concuerdan mas, en
este punto, con la psicologia de la fe pietista y cuaquera; (27) inclusive, la inclinacion a
una autodisciplina ascética la consideraba indigna porque santificaba las obras, razén
por la cual estaba situada en un plano cada vez mas secundario en su Iglesia.

Resulta facil comprobar que la simple idea de “profesion” con el significado
luterano tiene un alcance muy dudoso para lo que perseguimos, y, por el momento, nos
interesa que esto quede consignado. (28) Pero, no por ello intentamos negar,
absolutamente, el significado practico que, para los fines de nuestro trabajo, pudiera
haber tenido la reorganizacion luterana de la vida religiosa, sino, todo lo contrario El
caso es que no hay posibilidades de sacar de ella una consecuencia directa de la
posicion que Lutero y su Iglesia adoptaron, frente al trabajo profesional vy,
principalmente, porque no resulta lo bastante claro como en otros aspectos del
protestantismo. Asi, primero debemos investigar cuales son sus formas, entre todas, en
las que se advierte el enlace de la conducta practica en la vida con un punto de salida
religioso. Con anterioridad hicimos referencia al importante papel desempenado por el
calvinismo y las sectas protestantes en la historia del desarrollo capitalista. Y de la mi
suerte que Lutero veia que a Zwinglio le alentaba un “espiritu” que no era igual al suyo,
a sus sucesores les ocurria lo propio con los calvinistas. Y no puede decirse que sea una



casualidad el hecho que siempre, inclusive en la actualidad, el catolicismo considere al
calvinismo como su peor enemigo. Este hecho encierra, principalmente, un significado
en sumo grado politico: no se podria concebir a la Reforma sin el animo evolutivo
propio de Lutero, y a la recia personalidad de ¢l se debe su ineludible sello; sin
embargo, sin el calvinismo su obra reformista no hubiera perdurado. Es bien sabido que
tanto los catd licos como los luteranos aborrecen por igual al calvinismo; la razén esté
en el cariz ético que a éste caracteriza. Por mds ligera que sea la investigacion, aparece
al descubierto, en seguida, que la vida religiosa y la manera de obrar en el mundo por
parte de los calvinistas guarda una relacion de indole fundamental distinta a la que es
peculiar de los cat6licos y luteranos. Esto se destaca, inclusive, en la literatura religiosa.
Veamoslo, estableciendo una comparacion, por ejemplo, entre el final de la Divina
Comedia, cuando al poeta se le agota el lenguaje para describir los misterios divinos,
extasiado ante ellos en el Paraiso, con el final de este otro poema al que se acostumbra
llamar la “Divina Comedia del puritanismo”. Milton, después de haber narrado la
expulsion del Paraiso, en el ultimo canto del Paradise lost, termina asi: Atras
vuelve la vista en el instante;

Y ala parte oriental de su morada
La espada fulminante

Ven en hondas flamigeras vibrada;
Y su elevada puerta,

Con armas centelleantes ya cubierta,

De tremendos semblantes ocupada.

Verter les hizo lagrimas natura;
Mas la vista de un mundo, que anchuroso
Lugares ofrecia a su reposo,

Las enjuga, calmando su amargura.

Aunque errante su paso, y vagaroso,
Asidos de la mano con ternura,
En el Edén por solitaria via

Siguen la Providencia que los guia.



Y, no ha mucho, Miguel decia a Adan:
Resta so6lo que a tu sabiduria

Corresponda en los hechos la energia
De virtud, de paciencia, fe, templanza
Y amor, o caridad después llamada
(Alma de todo), con lo cual dichoso
No te sera gravoso
Dejar del Paraiso la morada;
Porque alegre, contento y satisfecho,

Mas feliz la tendrés dentro del pecho (*).

Puede suponerse, con facilidad, que a un escritor en tiempos del medievo le
habia de resultar imposible manifestar con tanta vehemencia esta firme consagracion
puritana al mundo misionero de la vida profana. Asimismo, resulta insolito en el
luteranismo, y prueba de tal manifestacion la tenemos, por ejemplo, en los canticos de
Lutero y Paul Gerhard. Lo que ahora se requiere es precisar con mas claridad este vago
conocimiento e interrogarnos acerca de los motivos propios de esta diferencia. Recurrir
al “caracter popular” resulta del todo inutil, aparte de que dejaria al descubierto la
ignorancia. Ahora bien, si a los ingleses del siglo XVI se les imputara un sello nacional
homogéneo seria, simplemente, falsear la historia; a los “caballeros” y a los “cabezas
redondas” no se les puede s6lo considerar como dos partidos, sino mas bien hay que
tomar en cuenta la diferencia entre ellos con respecto a su condicion de hombres. En
consecuencia, al examinar minuciosamente la historia, hay que concederles en ello la
razén. (29) Por otro lado no hay posibilidades de registrar una caracterologia opuesta
entre los merchants adventurers y los antiguos hanseatas, asi como también es
inverosimil aseverar una insondable oposicién entre las caracteristicas inglesas y las
alemanas, comprensibles por los multiples destinos politicos de indole tan distinta. (30)
Pero si hay claridad en las diferencias que hoy advertimos, las cuales fueron creadas,
principalmente, por el poder dominante de los movimientos religiosos. (31)

Debemos subrayar ahora que, si en nuestras pesquisas acerca de las relaciones
entre la ética protestante y el espiritu capitalista en desarrollo lo hacemos partiendo de
las creaciones de Calvino, del calvinismo y de las concernientes a otras sectas
“puritanas”, no estd en nuestro animo afirmar que lo que llamamos espiritu capitalista
haya despertado, precisamente, merced a los iniciadores o representantes de estos
credos, como objetivo de su trabajo y fundamentales actividades. En ninguno de ellos se
des cubre que considerara el deseo de los bienes terrenales como valor ético, es decir,
como una finalidad inherente. Y debemos hacer hincapié en que ninguno de los
reformadores (sin omitir a Menno, George Fox y Wesley) concedidé una importancia en



grado sumo a los programas de la reforma moral. No hay entre ellos uno siquiera a
quien se le pueda considerar como fundador de una sociedad de cultura ética; tampoco
puede decirse que alguno representase un anhelo humanitario de reforma social o de
aspiraciones culturales. El eje de su vida y su accion se circunscribia totalmente a la
salvacion del alma. Asi, de sus ideales éticos y los efectos practicos de su doctrina no
hay otra explicacion como no sea por esta otra finalidad esencial, y eran simples
resultados de bases puramente religiosas. De ahi que los efectos de la Reforma en el
concierto de la civilizaciéon —aun cuan do nos empefiemos en darles una importancia
capital de acuerdo con nuestro enfoque— eran desenlaces inesperados y naturales de la
labor de aquellos reformadores, es decir, consecuencias desviadas y opuestas, inclusive,
a su pensamiento y a sus propoésitos.

De tal suerte, nuestro trabajo podria considerarse como un modesto aporte
ilustrativo de como las “ideas” llegan a tener un alcance valido en la historia. Sin
embargo, en nuestro afin de no propiciar errores acerca de esta validez derivada, a
nuestro entender, de moviles estrictamente idealizados, permitasenos alin algunas
consideraciones con respecto al mismo tema, antes de dar por concluida esta
introduccion.

No estd en nuestra intencién, de ninguna manera, evaluar el idealismo de la
Reforma en los matices que para el sentimiento religioso tienen que mostrarse en sus
espacios circulares, entera mente exteriores; pretendemos tan solo clarificar la envoltura
ex terna conferida por ciertas ideas religiosas al argumento del des arrollo de nuestra
civilizacion moderna, la cual fue encauzada en un determinado sentido terrenal y
profano por obra de un sinfin de motivos histéricos. Formulamos tan solo la pregunta
acerca de cudles contenidos peculiares de esta civilizacion podrian ser imputados al
influjo de la Reforma. Tras nuestro objetivo es conveniente alejar la idea que trataria de
analizar a la Reforma como si hubiera sido propiciada por una “necesidad del desarrollo
historico”, dandole una derivacion de especificos cambios de indole econdmica. Con el
fin de reforzar la estabilidad de las iglesias de nueva creacion hubieron de coadyuvar,
evidentemente, gran nimero de complejas circunstancias histéricas que en nada encajan
en ninguna “ley econdmica” y que, ademds, no son susceptibles en absoluto de
consideraciones desde ningin dngulo de la economia, asi como, por encima de todo,
hubo hechos exclusivamente politicos que influyeron. Claro que habria de ser absurdo
salir a la defensa de la tesis doctrinaria (32) puesto que, segun ella, el “espiritu
capitalista” (con el mismo sentido eventual que le hemos dado) unicamente pudo surgir
debido a la influencia de la Reforma y, entonces, el capitalismo seria un fruto suyo. En
primer lugar, esta tesis queda refutada por el hecho de que mucho antes del movimiento
reformista —y ello es bien sabido— ya existian importantes formas de economia
capitalista. Lo que se requiere dejar sentado es si las influencias religiosas tomaron
parte, y hasta qué extremo, en los pormenores y el desarrollo Cuantitativo del “espiritu”
relativo al mundo y cuales son, en definitiva, los visos que la civilizacion capitalista les
debe. Debido a las distintas influencias entre las bases materiales y los modelos de
estructuras politico-sociales y, el fundamento espiritual de las diversas etapas de la
Reforma, el estudio que nos ocupa debe limitarse a definir si se han dado y, en este
caso, al detalle, “afinidades electivas” entre algunas particularidades de la creencia
religiosa y la ética profesional. Asi, tomando en cuenta dichas afinidades, hasta donde
es posible, damos por esclarecido, a la par, la manera de actuar y el sentido de la
actividad religiosa para influir en el desarrollo de la civilizacién en el plano de lo
material. Cuando se hayan disipado las dudas al respecto, habra posibilidades de llevar a



cabo una tentativa de tasacion relativa a la ingerencia de esos motivos religiosos en la
civilizacion moderna y, hasta donde lo es con respecto a elementos de diferente
naturaleza.

Notas:

1. De las lenguas pertenecientes a la Antigliedad, el hebreo es la tnica que cuenta con
expresiones de cariz similar. Asi, el vocablo ngnjg empleado con respecto a las
funciones sacerdotales (Ex., 35, 21; Neh., 11,22; 1 Chr., 9, 13; 23 4 26 30), todas las
actividades en favor del soberano (principalmente 1 Sam. ‘8§ 16; 1 Ch.., 4, 23, 29, 6), el
asistimiento de un funcionario del reino (Esth., 9; 9, 3), el servicio de un celador de las
tareas (Reg., 2, 12, 12), de un esclavo (Ger., 39, 11), del cultivo de los campos (I Chr.,
27, 26), de los artesanos (Ex. 31 5; 35, 21; 1 Reg., 7, 14), de los comerciantes (ps., 107,
23), asi como de cualquier “trabajo profesional” en el pasaje relativo a Sir., 11, 20. La
voz tiene su raiz ???= mandar, enviar; de ahi que en un principio significara “mision”.
De acuerdo con estas citas, se evidencia la probabilidad de que se origina en las
concepciones burocraticas del Estado egipcio, las cuales se infiltra ron en el salomonico,
ordenadas en base a las prestaciones individuales. Es fa- el imaginar, conforme aprendi
en A. Merx, que desde los tiempos antiguos ha quedado desvanecida esta concepcion
originaria, adaptandose el término a cualquier “trabajo”, transformdndose, asi, en un
sentido tan sumamente vago, como entre nosotros el de “profesion”, con la cual marchd
paralelamente, siendo empleada, antes de todo, para sefialar funciones sacerdotales. La
ex presion | = lo «determinado”, “asignado”, “pensum”, que igualmente se revela en
Sirach, 11,20 —traduciéndose de los LXX como “d?ad???”—, deriva del lenguaje
burocratico un tanto feudalista como -+ (Ex., 5,13; cf. Ex., 5,14, en donde los LXX han
interpretado d?ad??? por “pensum”. Sirach, 43, 10, traduce en los LXX con la voz xplua
es que, en Sirach, 11,20, se emplea el vocablo para referirse a la observancia de los
preceptos divinos —que se asemeja a nuestra “vocacion” (dicho en aleman: Beruf,
vocablo exacto a “profesion”). En torno a los pasajes de Sirach nos atenemos, en
asociacion de ideas a estos versos, al célebre libro de Smend acerca de Jesus Sirach y
con por lo que respecta a las palabras d?ad???, a su Index zur Weisheit des Jesus Sirach
(indice para el mejor entendimiento de J.S.), Berlin 1907. (Es por todos bien sabido que
el texto hebreo del libro de Sirach se extravido y a Schechter se le debe el haberlo
redescubierto, e igualmente la labor de completarlo con citas del Talmud. Como sea que
Lutero nunca estuvo en posesion de €1, ambos conceptos hebraicos no pudieron tener
ascendiente alguno en su lenguaje). La lengua griega carece absolutamente de una
expresion con un cariz ético parecido al de la voz alemana. La interpretacion de Lutero,
de una manera totalmente acorde con nuestra expresion moderna, es en Jesus Sirach, 11,
20 y 21, “sigue en tu profesion”, los LXX dicen una vez epyov y ndvog, en un pasaje
que es de creer estd del todo alterado (lo que en el original en hebreo se dice es la
luminosidad del auxilio divino). En cuanto a lo demas, en la Antigiiedad se us6 la
expresion ta rpocnxovta con el significado usual de “deberes”. El vocablo xauatoc, en el
lenguaje de la Stoa (de acuerdo con la observacion que me sugirid Alb. Dieterich) tiene
un sentido similar no obstante la raiz gramatical sin importancia. En cuanto a las demas
expresiones por ejemplo, etc.) les faltan matices éticos. Ahora bien, la palabra
profesion” que nosotros traducimos del latin (en el sentido de especializacion en una
actividad constante del individuo, la que para ¢l por lo regular es un manantial de
entradas y, en consecuencia, es una base econdmica segura de su vida) se manifiesta no
unicamente en la palida voz opus, sino, de manera especial con el término (de cariz mas
proximo, por lo menos, a la esencia ética del vocablo aleman) “oficium” (de opificium,



sin matices éticos determinados en los comienzos, y, luego, en especial en Séneca, de
benef., IV, 18 profesion), asi como en el munus —procedente de prisiones de las
municipalidades antiguas—; algunas veces se usa también la palabra professi,
relacionandola de preferencia con las obligaciones de Derecho publico, como antafio las
declaraciones de impuestos del ciudadano, pese a que después se la utilizd con el
moderno significado de “profesion liberal” (professio bene dicendi) abarcando en este
riguroso circulo un significado global similar al que tiene para nosotros el término
“profesion” (inclusive en su sentido mas hondo; de ahi que Cicerdn diga de alguien: non
inteligit quid profiteatur, que expresa “desconoce su verdadera vocacion’ si bien con un
sello enteramente laico, sin el mas minimo cariz piadoso. Tal es el caso de la palabra
ars, de manera muy particular, que en tiempos del imperio se utiliz6 con el significado
de “oficio”. En la Vulgata se encuentran vertidos los pasajes citados de Jesus Sirach, ora
opus, ora por locus (y. 21), en cuyo caso vendria a significar mas o menos posicion
social”. Precisamente de San Jeronimo, un asceta, se deriva el complemento manda
turum tuorum, el cual ha sido sefalado con justicia por Brentano, sin advertir, no
obstante, que ello constituye con precision la més sobresaliente peculiaridad para
demostrar la procedencia ascética. Aparte ello, se ignora de qué texto se valid6 San
Jeronimo al traducir; existe una probabilidad acerca del influjo que pudo ejercer el
antiguo significado liturgico de la voz Analizando las lenguas romanicas, inicamente
hallamos la palabra espafiola “vocacion” (que implica la intencion de “llamamiento”
intimo hacia algo), procedente del oficio eclesidstico, con un cariz similar al sentido
literal del vocablo aleman, mas, no esta en uso con el puramente externo de “profesion”,
que en realidad posee. Veamos, ahora, con respecto a las traducciones de la Biblia a las
lenguas romanicas: el vocablo “vocacion”, en el espafiol, y vocazione y chiamamento,
en italiano, implican una intencién similar en parte a la del lenguaje luterano y
calvinista, inicamente para interpretar el xasioic del Nuevo Testamento, que expresa
“llamamiento por el Evangelio a la salvacion eterna” traducido en la Vulgata por
vocatio. (Asombra que Brentano, loc., cit., esté en la creencia de que esta circunstancia,
la cual por propio raciocinio redunda favorablemente en mi tesis sea una prueba mas
pronto de la presencia del sentido de “profesion”, en su significado postreformador, con
anterioridad a la Reforma. Mas, no se debe hablar de eso. Con toda certeza, se requeria
traducir xafioic por vocatio. Ahora bien, remontdndonos a la Edad Media, ;cuando fue
utilizada la palabra en el sentido que nosotros le damos hoy en dia? y ;dénde? Podemos
hallar la prueba, justamente, en el hecho de esta interpretacion y en la carencia de un
sentido laico del vocablo.) La misma interpretacion fue dada con la palabra
chiamamento que figura en la version al italiano de la Biblia, siglo XV, comprendida en
la Collezione di opere medite e rare, Bolonia, 1887, e igualmente de vocazione, que es
la utilizada en las traducciones modernas. Por el contrario, aquellas palabras que en las
lenguas romanicas indican “profesion” en su aspecto externo y laico, de una continua
accion de ingresos, no encierran ningun sentido religioso (asi lo demuestran los
materiales lingiiisticos y cuanta informacion ha tenido a bien proporcionarme el
profesor Baist, muy mi amigo de Friburgo), sin menoscabo de las procedentes de
ministerium o, también, de officium, mismas que inicialmente tenian aquel tinte ético
del que siempre estuvieron desprovistas por entero las originadas por ars, professio,
implicare o impiego. Veamos la que Lutero utiliza en su traduccion de los trozos del
mencionado libro de Jesus Sirach: “profesion”. Ella equivale en francés a office, y. 20;
labeur, y. 21, en la traduccion calvinista; obra y lugar, y. 20 y 21, respectivamente, en
espafol (conforme a la Vulgata); posto, consignada por la protestante en las nuevas
traducciones. Debido al reducido nimero de protestantes de los paises de origen
romanico, no se preocuparon en ejercer influjo alguno en la cuestion gramatical similar



al que tuvo Lutero con su creacion, quedando la palabra adoptada por la lengua alemana
al nivel de catedra lo cual no habia ocurrido con anterioridad.

2. De un modo opuesto, la Confesion de Augsburgo unicamente incluye incompleto y
tacito el concepto de referencia. Asi declara el Art. XVI (cf. la. ed. de Kolde, pag. 43):
“Pues el Evangelio. . . no quiere derribar los regimenes temporales, la fuerza publica ni
el matrimonio, porque quiere que todo ello sea conservado como ordenacion de Dios y
que en tales estados, cada quien con forme a su profesion, manifieste caridad y realice
obras buenas y justas” (en latin solo dice: et in talibus ordinationibus exercere
caritatem (pag. 42)). Por ende, con facilidad se infiere la conclusiéon de que “debe
acatarse a la autoridad”, quedando demostrado que aqui se trata de “profesion”, por lo
menos en primer plano, con el significado del parrafo 1 Cor., 7. 20. en calidad de
objetiva ordenacion. En tanto que en el Art. XXVII (cf. ed. de Kolde, pag. 83 infra)
unicamente trata de “profesion” (in vocatione sua) en alianza con los estados sefialados
por Dios: pastor, autoridad, realeza, aristocracia, etcétera, en la inteligencia que ello
aparece so6lo en aleman, en el texto del libro de las concordias, en tanto que en la Ed.
princeps alemana no figura la frase que corresponde.

En el Art. XXVI (Kolde, pag. 81) encontramos la palabra “profesién” usada por
esta Unica vez en un sentido que, al menos, tiene analogia con el actual concepto
nuestro: “que el maceramiento no debe servir para hacerse uno digno de la gracia, antes
bien para conservar derecho al cuerpo, a fin que no entorpezca lo que a cada quien le
estd ordenado hacer conforme a su profesion” (juxta vocationen suam, se dice en el
texto latino).

3. El 1éxico nos demuestra, y asi me ha sido confirmado gentilmente por mis colegas,
seflores Braune y Hoope, que con anterioridad a las tradiciones luteranas de la Biblia el
vocablo “profesion” (Beruf) y que vertido al inglés es calling, al danés kald y al sueco
kallelse, no figura en ninguna de las lenguas que lo incluyen mas que con el claro
significado laico que nosotros le damos en la actualidad. Las voces que aparecen en el
holandés y tanto en el bajo como en el alto aleman de la Edad Media tenian un
significado conjunto de “profesion” y “llamamiento” (Ruf), en el sentido que en la
actualidad tiene en aleman, abarcando asimismo, de manera muy especifica (en el
medievo tardio), inclusive el nombramiento de un candidato para un beneficio
eclesidstico cuya concesion de ¢l depende coyuntura muy singular que en muchos
diccionarios de las lenguas escandinavas se explica su acepcion. El propio Lutero
también emplea el término algunas veces dandole este ultimo sentido. Sin embargo,
aunque este singular uso del vocablo haya propiciado con el tiempo su otro significado
no desvanece que la concepcion moderna de “profesion” parte, inclusive en cuanto a la
gramatica, de las traducciones de la Biblia, de manera especifica de las protestantes, y
unicamente en Tauler (m. 1361) descubrimos atisbos suyos a los cuales nos referiremos
mas adelante. En general, todas las lenguas que han experimentado la presion
dominante de las traducciones de la Biblia han dado forma a la palabra, en cambio, ello
no se produjo en aquellas que, como las romanicas, no hizo mella la presion, por lo
menos en este sentido.

Con el mismo vocablo de “profesion”, Lutero traduce dos conceptos que
difieren totalmente entre si. De primera intencion, la “xafioic” paulina, por llamamiento
de Dios para la salvacion eterna (cf. 1 C., 1, 26; Eph. 1, 18; 4. 1, 4; 2 Tess., 1, 11; Hebr.,
3, 1; 2. Petri, 1, 10). En cada uno de estos casos se revela el concepto netamente piadoso



del llamamiento efectuado por Dios a través del Evangelio valiéndose del Apdstol, y
dicha voz no esta en absoluto relacionada con la “profesion” terrenal que tiene hoy en
dia. Con anterioridad a Lutero, las Biblias alemanas se han valido de la palabra ruffunge
(esto es: llamamientos, llamadas. De este modo figura en todos los incunables que posee
la Biblioteca de Heidelberg); y, ocasionalmente, en vez de “llamado por Dios”, esta
escrito “demandado gefordert por Dios” Secundariamente, conforme lo de jamos
asentado, ha vertido los vocablos reproducidos en la nota precedente de Jesus Sirach (en
la traduccion de los LXX, ev twepyw oov maaavwdnti y xai euueve tw movw oov) por
“sigue en tu profesion”, (beharre in deimen Beruf) “persevera en tu profesion’: en vez
de decir “en tu trabajo’ En las traducciones de la Biblia autorizadas por el catolicismo
que fueron elaboradas posterior mente (pongamos de ejemplo la relativa a Fleischiits,
Fulda, 1871) se han mantenido en ello y en otros lugares del Nuevo Testamento. Creo
que en la traduccion de este pasaje de Sirach es la primera vez que la palabra alemana
Beruf, esto es, profesion, esta empleada con su interpretacion actual meramente laica.
(Esta observacion (v.20): otidi ev diaonxn oou traducida por: “sigue en la palabra de
Dios”, aun cuando los pasajes 14, 1, y 43, 10, de Sirach, revelan —acorde a la expresion
hebraica ** que fue empleada por Sirach conforme a las citas talmudicas— diadnxn que
tiene el significado en efecto de algo que se ajusta al nuestro en “profesion”, que viene a
ser el “destino”, el “trabajo conferido” a quien sea.) Mas arriba ya comprobamos que en
la lengua alemana no existe el término “profesién” con su significado posterior y de hoy
en dia, no usada, siquiera, por los predicadores ni por los traductores de la Biblia.
Quienes tradujeron las Biblias al alemadn con anterioridad a Lutero, en el pasaje de
Sirach lo hacen por “obra” (Werk). Berthold von Regensburg pronuncio en sus prédicas
la palabra “trabajo” que a nosotros nos serviria para hablar de profesion. Asi, pues, el
lenguaje sigue aqui las huellas de la Antigiiedad. El primer pasaje de mi conocimiento,
hasta lo presente, que en lugar de ostentar la palabra profesion (Beruf) acomoda la de
“llamamiento” (Ruf) —traducida de xafioic--- en conexion al trabajo meramente
profano, es el espléndido sermdn de Tauler acerca de Ephe. 4 (Ed. de Basilea, f. 117 y):
de los labriegos que van a “estercolar”: con frecuencia parten con mas impetu
“siguiendo confiados su llamamiento” (Ruf) que los clérigos que no respetan su
vocacion (Ruf) Este término no se ha infiltrado con este significado en el lenguaje laico.
Comprobemos como en el habla de Lutero hay al comienzo un titubeo (Obras, ed. de
Erl. 51, pag. 51) con respecto a Beruf y Ruf, sin embargo no existe una probabilidad de
un influjo directo de Tauler, pese a que en la Libertad de un hombre cristiano se
advierten muchas reminiscencias de esta bellisima prédica. Por de pronto, Lutero no se
vaho de la palabra para dar un sentido estrictamente laico como lo hizo Tauler (sirva
esto en contra de Denifle, Luther, pag. 163).

Cierto es que el consejo de Sirach, eliminando la admonicion regular de
abandonarse en Dios, en el texto de los LXX, no incluye conexion directa con una
estimaciéon de religiosidad precisa del trabajo profesional laico (encontramos la
expresion novoc, fatiga, penalidad, en el segundo pasaje que, de no hallarse alterado,
designaria lo opuesto). Lo que Sirach expone se relaciona sencillamente con la
amonestacion del salmista (Ps., 37, 3): permanece en la tierra y aliméntate
honradamente, como lo corrobora asimismo con toda claridad el hecho de encontrarse
enlazado a la amonestacion (v.21) de: no permita que le ciegue el resplandor de los
impios, ya que para Dios es facil convertir el pobre en rico. Unicamente la
amonestacion inicial: seguir en la ** (v.20) posee cierta similitud con la xasioic
evanggélica, mas resulta, justamente, que Lutero no ha traducido aqui la voz griega
diadnxn por profesion”. El pasaje que corresponde a la epistola primera a los corintios y



su traduccidn, es el arco que enlaza los dos significados con apariencia heterogénea del
vocablo “profesion” en Lutero.

El pasaje en Lutero (en las modernas ediciones comunes) en el que figura este
parrafo, dice: I Cor., 7, 17: . . .cada quien se conduce del modo como el Sefior le llama.
.. (18) Aquel que es llamado circuncidado, no tenga prepucio. Aquel que es llamado en
el prepucio, no sea circuncidado. (19) Tal circuncision no es nada, y nada constituye
este prepucio; sino custodiar el precepto del Senor. (20) Continte cada quien en el
estado en que es llamado (ev tn xa noel n exanon); el consejero reservado A. Merx me
indujo a observar que esto constituye un marcado hebraismo. En la vulgata se dice: in
qua vocatione vocatus est). De ser llamado siervo no te inquietes; mas puedes ser libre,
y en su momento, usa mejor de ello. (22) Pues aquel que es llamado siervo, es un liberto
del Sefior; y lo mismo aquel que es llamado libre, es siervo de Cristo. (23) Debéis
venderos caros; no seais siervos de los hombres. (24)Cada quien, caros hermanos, en lo
que es llamado, permanece en el Sefior”. 1 el y. 29 se observa la “brevedad” del tiempo,
a lo cual siguen las conocidas indicaciones, cuya motivacion es por esperanzas
escatologicas (v.37) de tener las mujeres como si no se tuviesen, de comprar como si no
se j lo comprado, etcétera. Lutero, en y. 20 (1523) en cuanto a la exégesis de este
capitulo, traducia “xarioic” como “llamamiento” (Ed. Erl., y. 51, pag. 51), habiéndolo
interpretado como “estado”.

Sin duda alguna en este pasaje, y Unicamente en ¢él, el vocablo xarioic tiene una
gran relacion al status del latin, asi como a estado en nosotros (estado de matrimonio, de
siervo, etc.). Mas no es igual en Brentano, op. cit., pag. 137, en el sentido de
“profesion” que tiene en la actualidad. Brentano casi no ha leido esmeradamente el
parrafo de referencia ni mis opiniones con respecto a ¢él. Con un sentido que, por lo
menos en algo nos recuerda éste, se encuentra esta palabra —cuya raiz tiene una
analogia con exxanola “asamblea convocada”— en la literatura griega (limitados, claro
estd, al material lingiiistico), inicamente en un episodio de Dionisio de Halicarnaso, es
el caso que, por el classis latino (derivado de una voz griega) corresponde, al tratar de
las clases sociales, “convocadas”, “llamadas”. Theophylaktos (s. XI-XII) interpreta 1
Cor., 7, 20 *#xsddasdcdasdcacicksiekx* (@ mi colega sefior Diesman le debo haber tomado
en cuenta este pasaje). Como quiera que sea la palabra xafioic no tiene nada que ver con
la de ‘profesion” actual. Sin embargo, Lutero, habiendo traducido dicha palabra por
‘profesion”en la advertencia (motivada escatoldgicamente) de que cada quien debe
permanecer en su esta do actual, al traducir después los Apocrifos, se valio de la misma
palabra en la parte del consejo tradicionalista y anticrematistico de Sirach de que cada
quien debe continuar en su oficio, en razon de la efectiva analogia del consejo. En
realidad, ello es lo mas concluyente y peculiar. El pasaje 1 Cor. 7, 17, no utiliza,
conforme queda dicho, la palabra x).i con el significado de “profesion” = circulo fijado
de prestaciones. Mientras tanto (o de manera simultdnea), en 1530, en la confesion de
Augsburgo se daba por cierto el dogma protestante de la nulidad de la superacion
catolica de la moralidad laica, usando en este caso la expresion “cada quien conforme a
su profesion” (ver nota anterior). Asi esto y la progresiva apreciacion (justamente al
principiar el afio treinta) de la santidad del orden en que cada quien se halla colocado,
efecto de su creencia siempre precisada con mas solidez en la singularisima providencia
divina sobre los pormenores de la vida, y simultineamente, su cada vez mas firme
propension a conceptuar las ordenaciones del mundo como inmutables por voluntad
divina, es lo que se manifiesta mas claramente en las traducciones de Lutero.
Encontramos en el latin tradicional, la palabra vocatio con el significado de llamamiento



divino a una vida de santidad en el claustro o como clérigo y, en virtud de la coaccion
ejercida por este dogma, fue que Lutero se acogio al sentido de trabajo “profesional’
laico. Y de igual modo que ahora traduce epiov y novog¢ de Jesus Sirach por “profesion”
(siendo que antes Unicamente se contaba con la semejanza latina que provenia de la
traduccion mondstica). tiempo atrds, en las sentencias de Salomoén 22, 29, hubo
traducido la voz hebraica **** en la que se baso la epiov del texto griego de Jesus
Sirach y que, conjuntamente con la de Beruf del aleman y las nordicas kald y kallelse,
procede principalmente de la profesion sacerdotal, y en otras partes (Gen, 39, 11) por
“negocio”(LXX: epyov; Vilg. : opus; inglés: bussiness, y, de manera similar, las
traducciones nordicas y por lo comun todas aquellas que son de mi conocimiento). La
concepcidn que a €l se le debe del vocablo “profesion” en el sentido que le damos en la
actualidad, perdurd antes de todo, agregada al mero luteranismo. Los Apdcrifos fueron
juzgados por los calvinistas como opuestos al canon. Unicamente de resultas de una
transformacion que llegd a colocar en primera linea el afan tras la seguridad de la fe,
admitieron e inclusive dieron inusitado realce al concepto luterano de profesion; sin
embargo en las traducciones iniciales (nos referimos a las romdnicas) no contaban con
una palabra analoga y no tenian autoridad para formarla e introducirla en las ya
estereotipadas lenguas.

En el s. XVI, al concepto de profesion, con nuestro significado hoy en dia, se le
concede carta de naturalizacion en la literatura laica. Las traducciones de la Biblia
previas a Lutero tradujeron x) por “llamamientos” (Berufung). Ejemplo de ello estd en
los incunables de Heidelberg (1462-66, 1485). Y en la traduccion de Eck, en Ingolstadt,
se lee: “el llamamiento (Ruf) en que es llamado”. Las subsiguientes traducciones
catolicas, en su mayor parte, siguen sin rodeos a Lutero. Wiclif, en Inglaterra, es el
primero de todos los traductores en utilizar (1382) el término cleping (antiguo vocablo
de la lengua inglesa, suplida luego por el calling, de procedencia extranjera), que
constituye lo que da el caracter de la ética de los Lolardos, pues se trata de un vocablo
que ya lleva en si el sentido que luego se reafirma en los reformados; a la inversa,
Tindal, en su traduccion realizada en 1539, elige el concepto de estado: “in the same
state where in he was called”, esto es: “en el mismo estado en que fue llamado”, y asi
ocurre con la traduccion ginebrina de 1557. En cuanto a la oficial efectuada por Cramer
(1539) éste utiliza calling en lugar de state, en tanto que la Biblia (catdlica) de Reims
(1582), a igual que las Biblias cortesanas anglicanas de los tiempos isabelinos ofrecen la
particularidad de volver a usar el vocablo vocation, conforme a la Vulgata. Es muy
satisfactorio la visibilidad de Murray, acerca que, en Inglaterra, dicha traduccion de
Cramer origind el concepto puritano de calling con el significado de profesion esto es
trade. A mediados del s. XVI aparece con ese significado la palabra calling opinion de
Murray, en 1588, se lleg6 a decir unlawful callings en relacion a “profesiones ilicitas”, y
greater callings (1603) a “elevadas”. (Es algo raro, la percepcion de Brentano (loc. cit.,
pag. 139) al asegurar que en la Edad Media no se tradujo vocatio por profesion en virtud
de que este concepto era ignorado, pues unicamente a un hombre libre le era dado
ejercer una profesion y, en este caso se carecia de gente libre en las profesiones
burguesas. Para mi es incomprensible esta aseveracion, cuanto mas que la estructura
social en el medievo, contrariamente a la que existia en la Antigiiedad, estaba
fundamentada en el trabajo libre, y poco menos que la mayoria de los comerciantes, en
especial, eran libres.)

4. Cf. para lo subsecuente, la ilustrativa explicacion de K. Eger, Die Ans chauung
Luthers vom Beruf (Concepcion luterana de la profesion), Giessen, 1900, conteniendo



s6lo una falla (comun a la mayoria de los autores teologicos) es tal vez el andlisis sin
suficiente claridad del concepto de lex naturae (al respecto ver E. Troeltsch, en la resena
de la Historia de los dogmas de Seeberg, Gott. Gel. Anz., 1902, y, particularmente, las
partes que dedica a las doctrinas sociales de las Iglesias cristianas).

5. Asi, Tomas de Aquino cavila acerca del universo objetivo de la sociedad, al juzgar la
articulacion estamentaria y profesional del individuo como obra de la divina
providencia, siempre que se dedique a una especifica “profesion” (tal como podiamos
decir o como el propio Santo Tomas dijo: “ministerium u officium *) se basa en causae
naturales. Quaest quadlibet., VII art. 17 c.:

“Hace autem diversificatio hominum in diversis officiis contingit primo ex divina
providentia, quae ita hominum status distribuit. . . . secundo etiam ex causis
naturalibus, ex quibus contingit, quod in diversis hominibus sunt diversas inclinationes
ad diversa officia. . . Asimismo, el valor estimativo de Pas cal, con respecto a la
“profesion” deduce que el azar es el que decide cuando se trata de elegir la profesion
(cf. referente a Pascal: A. Koster, Die Ethik Pascals (La ética de Pascal), 1907). Entre
todas las éticas piadosas “orgéanicas” Unicamente la india, considerada la mas obscura,
acoge diferente actitud al respecto. La oposicion entre sentido tomista y protestante de
profesion —inclusive en su postrer etapa luterana—, con la cual posiblemente cabe
suponer una aproximacion mas exacta debido al hecho de resaltar lo providencial, se
muestra con tanta claridad que ya no hace falta afadir mas después de la cita anterior,
ya que mas adelante habrd de hacer hincapié en cuanto es de estimar en las
concepciones relativas al catolicismo. Acerca de Santo Tomas consultar Maurenbrecher
en Th. v. Aquinos Stellung Zum Wirtschaftsle ben seiner Zeit (Posicion de T. de A. ante
la vida econdémica de su tiempo), 1898. En ciertos pormenores, se diria que Lutero
coincide con Santo Tomads; sin embargo, si €ste ejerce su influjo, no lo es tanto como el
de la escolatica en general, ya que tal como lo evidencia Denifle, el conocimiento por
parte de Lutero dejaba en esto mucho que desear. (y. Denifle, Luther und Luthertum
(Lutero y luteranismo), 1903, pag. 501, asi como las interpretaciones de Kohler: Ein
Wort zu Denifles Luther (Una palabra sobre el Lutero de Denifle), 1904, pag. 25y s.)

6. Tomemos en cuenta lo escrito en Von der Freiheit emes Christenmenschen (De la
libertad de un cristiano): a) la “doble naturaleza” humana destinada a la elaboracion de
las obligaciones laicas con el significado de lex naturae (reconocida con ordenacion
objetiva del cosmos) como resultado de que (Ed. Erl., 27, pag. 188) el individuo esté
sujeto, en efecto, a su cuerpo y a la comunidad social. b) En este estado (de esto se
desprende un argumento mas, enlazado con el anterior) si es cristiano por conviccion
optara (pag. 196) por corresponder, con el amor a su projimo, a la concesion de la gracia
con la que Dios lo distingui6 puramente por amor. De resultas de esta union
quebrantada entre la ¢ fe” y el “amor” se entrecruza; c) la antigua base ascética del
trabajo como factor mediante el cual el individuo logre dominar su cuerpo. d) Razéon por
la que al decir “trabajar” —como después se confirma en relacion a ello, volviendo a
mostrarse con una nueva significacion el concepto de lex naturae en paralelo ahora con
“moralidad natural’— constituye un impetu que Dios hubo ya grabado en Adén
previamente a su caida, y al cual éste seguia “por complacer a Dios”. Por ultimo, e)
(pags. 161 y 189) en relacion con Mt. 7, 18 y s., se manifiesta la imagen que cuando el
trabajo es virtuoso en la profesion es y sera el resultado de esa nueva vida, por obra de
la fe; a pesar de todo, no esclarece la idea concluyente del calvinismo, en torno a la



‘com probacion”. El ardor que inflama toda esta exposicion evidencia del uso en ella de
conceptuales factores heterogéneos.

7. En W. of N. 1, 2 dice asi: “No esperemos nuestro alimento del gesto benevolente del
carnicero, panadero, o campesino, sino de razones de su solo beneficio, no reparamos en
su altruismo, por el contrario en su propio interés, y no les hablamos de nuestros
menesteres indispensables, antes bien de sus ven tajas”

8. “Omnia enim per te operabitur (Deus), mulge bit per te vaccam et ser vilissima
quaeque opera faciet, ac maxima pariter et minima ipsi grata erunt”. (Exégesis del
Génesis, Op. lat, exeg. ed. Elsperger, VII, 213). Anteriormente a Lutero, la idea estd en
Tauler, equivalente en lo fundamental, en cuanto a valor al “llamamiento” en el plano
espiritual o laico. Las diversas formulaciones de las que Santo Tomas se valia destacan
que ¢€l, para darle fuerza al valor de la contemplacion, consideré imprescindible la
interpretacion del principio paulino: “aquel que no trabaja no tiene derecho a comer”,
sustentando firme mente que el trabajo es un deber que atafie a todos los seres humanos
lege naturae, mas no a cada uno individualmente. La ordenacion graduada en el aprecio
del trabajo, de las opera servilia de los labradores hacia arriba, es algo que tiene cierta
relaciéon con el sello privativo de las ordenes mendigantes vinculadas por moviles
materiales a la poblacion en donde estaban establecidas, y que fue tan ajena a los
misticos alemanes como al propio Lutero, cuyos padres eran campesinos, y que tenian
como del agrado de Dios, la estructuracion estamentaria de la sociedad y a todas las
profesiones estimadas por igual. Al respecto véanse los pasajes concluyentes de Santo
Tomas en Maurenbrecher: Th. v. Aquino Stellung zum Wirtschaftsleben seiner Zeit
(Posiciéon de S.T. de A. ante la vida econémica de su tiempo), Leipzig, 1898, pag. 65y
sS.

9. Algo del todo inusitado es que existan investigadores capaces de opinar que una
creacion de tal envergadura pudo pasar sin que de ella quedara la mas pequefia huella
sobre el obrar del individuo. Sinceramente, debo confesar que eso escapa a mi
comprension.

10. “La vanidad deja marcas tan profundas en el corazon del individuo, que aun el mas
simple golfo, pinche o mozo de cuerda se vanagloria y pondera de sus admiradores. . .
(Ed. de Faugeres, 1, 208; cf. Koster, loc. cit. pags. 17, 136 y s). Con respecto a la
postura adoptada por Port-Royal y el jansenismo frente a la “profesion” —acerca de lo
cual hablaremos de nuevo mas adelante—, cf. el sobresaliente ensayo del doctor Paul
Honigsheim, Die Staats und Soziallehren der franzosischen Jansenisten im 17.
Jahrhundert (Doctrinas sociales y politicas de los Jansenistas franceses en el siglo
XVII) (Tesis doctoral de la Universidad de Heidelberg, 1914; integra una obra mas
completa acerca de la “prehistoria de la Ilustracion francesa”; cf. pags. 138 y ss. del
primer trabajo de referencia).

11. Con respecto a los Fugger opina asi: no es posible que “sea justo ni grato a Dios el
hecho de que una tan vasta hacienda pase a ser parte integrante del mismo camulo por
toda la existencia de un hombre”. Substancialmente, eso significa recelo campesino ante
el capital. De igual manera (ver Gr. Sermoén acerca de la usura, en la Ed. En., 20, pag.
109), la adquisicion de rentas es por ¢l vista como reprochable en lo moral, puesto que
la considera “algo nuevo fraguado con astucia”, es decir, que se trataba de algo



insondable con relaciéon a la economia, de igual modo que para los eclesidsticos
resultaba in comprensible el trato a plazos en el comercio.

12. H. Levy ha estudiado con mucho detenimiento estos conflictos (véase su trabajo en
tomo a Die Grundla des okonomischen Liberalismus in der Geschichte der englischen
Volkswirtschaft (Los fundamentos del liberalismo econdmico en la historia de la
economia inglesa), Jena, 1912). Cf. asimismo los leveller, por ejemplo en el ejército de
Cromwell en combate con los monopolios y las companias (1653), en Gardiner,
Commonwealth, II, pag. 179. En cambio, el régimen de Laud pretendia una
organizacion econdmica de tipo cristiano-social” gobernada por el rey y por la Iglesia,
de la cual el monarca esperaba grandes beneficios politicos, asi como fiscales y
monopolistas. Y, precisamente, los puritanos enfocaban su contienda hacia eso.

13. Esto que tratamos de expresar puede ponerse en claro tomando como modelo el
manifiesto a los irlandeses que le sirvié a Cromwell para dar comienzo a su lucha de
exterminio contra ellos (1650) y que constituia la res puesta al del clero catdlico irlandés
de Clomacnoise de 4 y 13 de diciembre del afio de 1649. En las partes de mas enjundia
se dice: “Englishmen had good inheritances (en Irlanda especialmente) which many of
therm purchased with their money. . . they had good leases from Irishmen for long time
to co me, great stocks thereupon, houses and plantations erected at their cost and charge.
.. You broke the union. . .at time when Irland was in perfect peace and when though the
example of English industry, through commerce and traffic, that which was in the
nations hand was better to them than if ah be land had been in their possesion. . . Is God,
will God be with you? 1 am conf; dent he will not”. El contenido de este manifiesto nos
hace recordar los editoriales de los periddicos ingleses durante la guerra de los boers; no
puede considerarse caracteristico por instituir como base juridica de la guerra del
“interés” capitalista de los ingleses —que bien pudo haber sido motivo de platicas,
pongamos por ejemplo, entre Venecia y Génova por cuanto a la amplitud de su espacio
de intereses en Oriente (con gran extrafieza Brentano me opone es ta objecion (op. cit.,
pag. 142) no obstante mi propia insistencia en ello)—, por el contrario lo concluyente
de tal manifiesto es, sin duda, el hecho de que Cromwell, con el cabal convencimiento
(bien sabido de todo aquel que no ignora su modo de ser), establece la autenticidad ética
de la subordinacion de los irlandeses en la coyuntura de que el capital inglés los ilustrd
en el espiritu del trabajo, y para ello invoca el nombre del Ser Supremo. (El documento
se encuentra impreso y examinado por Carlyle y resumido en la Hist. of the
Commonwealth, 1. pag. 163 y s.; asimismo contamos con la traduccion ale mana en el
Cromwell de Honig.)

14. No es éste, el momento oportuno para hacer hincapié, pormenorizan do, en ello.
Tomar en cuenta los autores nombrados en dos notas mas adelante.

15. Consultar a Julicher, en su bello libro acerca de las Gleichnisrede Jesu Para bolas
de Jesus), vol. Il pags. 636, 108 y siguientes.

16. Previa continuacion, véase en especial, lo expuesto por Eger, loe. cit. Asimismo
hemos de mencionar la notable obra, que aun no se considera caduca, de
Schneckenburger (Vergleichende Darstellungdes lutheriechen und reformiertes
Lehrbegriffs (Estudio comparativo de la doctrina luterana y reformada), ed. por Guder,
Stuttgart, 1855). En la Ethik Luthers (Etica de Lutero), de Luthardt, pag. 84 de la. ed.
(Gnica en mi poder), no se encuentra bien explicada la evolucion de referencia. Cf.



igualmente la historia de los dogmas, de Seeberg, t. II, pag. 262 ira. Profesion en
la”Realenzyklop f. prot. Theol. und Kirche”, es un articulo carente de valor, en el cual
en vez de un examen cientifico del concepto, se exponen algunas consideraciones vagas
acerca de los mas diversos asuntos problematicos, tales como el feminismo y otros
similares. Por lo que respecta a las obras de economia de Lutero, consignemos tan solo
los ensayos de Schmoller, Gesch. der nationalkiion. Ansich ten in Deutschland wéhrend
der Reformationszeit (Historia de las doctrinas econémicas en Alemania en la época de
la Reforma), en la “Z. f. Staatswiss”, XVI, 1860; el trabajo que merecio ser premiado,
de Wiskeman en 1861 y la obra de Frank G. War, Darstellung und Wiirdigung von
Luthers Ansichten vom Staat und semen wirtschaflichen Aufgaben (Exposicion y critica
de la doctrina de Lutero sobre el Estado y sus funciones econdmicas), Conrds Abh.
XXI, Jena, 1898. En cuanto a este punto determinado, soy de la opinion de que no
puede decirse que haya aportado nada nuevo la literatura, valioso en otras
consideraciones, en rededor de Lutero a proposito del centenario de la Re forma. En
cuanto a la ética social de Lutero (y, en general, luterana), como quiera que sea debera
ser consultada la obra de Troeltsch acerca de las “doctrinas sociales”.

17. Anélisis del cap. 7 de la epistola primera a los Corintios, 1523, Ed. Erl., 51, pag. 1 y
as. Lutero calificé aqui el concepto de la igualdad de “toda profesion ‘ante Dios, con el
significado de este pasaje, aun de manera que, primeramente, se siente forzado a refutar
cualquier estatuto humano (voto monacal, impedimento de casamiento mixto, etc.); v,
también, destaca en calidad de precepto de amor al projimo la observancia (que implica
en si indiferencia para con Dios) de las obligaciones para con los demas. Ciertamente,
los peculiares raciocinios que pags. 55-56, por ejemplo, se relacionan con el dualismo
de la lex naturae y la justicia ante el Altisimo.

18. Ver la parte en que Sombart, asistiéndole la razéon ha puesto como lema de lo que
expone acerca del “espiritu del oficio” (esto es: tradicionalismo): Del comercio y de la
usura, 1524. Dice: “En este comercio tu proposito no debe ser otro que perseguir tu
alimento suficiente; luego, hacer el célculo y el computo del coste, el vigor, el trabajo y
el riesgo, y, en orden a ello, disponer, elevar o reducir la mercaderia para conseguir
beneficio por este trabajo y tu energia”. He ahi formulado este principio tomista por
excelencia.

19. En su carta dirigida a H. y. Sternberg (1530), con la que le va dedicada la Exégesis
del Psalmo 117, el “estado” de la nobleza (inferior), no obstante su depravacion moral,
se muestra como fundado por el propio Dios (Ed. Erl. 40, pag. 282 infra). El sentido
concluyente que los altercados de Miinzer significaron para el desenvolvimiento de esta
idea se revela con toda claridad en la carta (pag. 282 supra). Cf. asimismo Eger op. cit.,
pag. 150.

20. La interpretacion de los vv. 5 y 6 del Salmo III (Ed. Erl., 40, pags. 215 y 216)
(1530), se fundamentan también en la controversia ante la supremacia de las
ordenaciones del orbe mediante los monasterios, etc. Aqui, la lex naturae (en
contradiccion al Derecho positivo, a semejanza de como lo forjan el soberano y los
juristas) esta identificada de manera directa con la justicia divina, digamos que es una
institucion de Dios y entrana principalmente la estructura estamentaria de la sociedad
(pag. 215, prop. 2 in fine), poniéndose, asi, de relieve sobre todo el mismo valor de cada
uno de los estados ante el Altisimo.



21. Como lo da a saber especificamente en los trabajos Von Konzilien und Kirchen (De
los concilios e Iglesias) (1539), asi como Kurzes Bekenntnis vom heiligen Sakrament
(Breve confesion del santo sacramento) (1545).

22. Hasta donde Lutero considera en segundo plano el concepto de la comprobacion del
cristiano en su trabajo profesional (de tanta importancia para nosotros y autoritario en el
calvinismo) se evidencia en este fragmento del Von Konzilien und Kirchen (1539); Ed.
Erl., 25, pag. 376 infra: ademas de estas siete notas esenciales (mediante las cuales se
identifica la Iglesia verdadera), existen otras sefales externas que ayudan igualmente a
identificar la santa Iglesia cristiana. . .siempre que no seamos libertinos y beodos,
arrogantes; altivos y soberbios, antes bien castos, honrados y parcos”. Tales sefias, en
opinion de Lutero, no son tan efectivas como los “precedentes” (integridad de la
doctrina, preces, etc.) “pues de igual modo varios infieles se han aplicado en esa clase
de obras y pueden haber parecido mas santos que cristianos”. En lo personal Calvino no
discrepaba mucho de esta postura, conforme veremos mas adelante. En cambio, con el
puritanismo era diferente. Sea lo que fuere, para Lutero, el cristiano sirve a Dios
unicamente in vocatione, no per vocationem (Eger, pag. 117 y as). Por el contrario, en
los misticos alemanes se advierten ciertas anticipaciones del concepto de la
comprobacion (si bien no tanto en su interpretacion calvinista como en la pietista) de
cariz estrictamente psicoldgico (cf. véase la Historia de los dogmas de Seeberg, pag.
195, en la que se cita un fragmento de Suson y se transcriben las demostraciones a las
que con anterioridad nos hemos referido, de Tauler).

23. Su determinante manera de verlo surge concreto en los raciocinios de la
interpretacion del Génesis (op. lat. exeget., ed. Elsperberg): Vol. IV, pag.

109: “Neque haec fuit levis tentatio, intentum esse suae vocationi et de allis non esse
curiosum. . . Paucissimi sunt, qui sua sorte vivant contenti. . . (pag. 111 eod.) Nostrum
autem est, ut unisquisque maneat in sua vocatione et suo domo contentus vivat de allis
autem non sit curiosus”. Es facil reconocer que esto pertenece al tradicionalismo
expuesto por Santo Tomds, th. V. 2 gen., 118, art. 1 c.: “Unde necease est, quo bonum
hominis circa ea consistat in quaclam mensura, aum scuicet nomo. . . quaerit habere
exteriores divitias, prout sunt necessariae ad vitam ejus secundum suam conditionem. Et
ideo in excessu hujus mensurae consisti peccatum, dum scilicet aliquis supra de bitum
modum vult eas vel acquirere vel retinere, quod pertinet ad avaritiam”. Santo Tomas
apoyaba en la lex naturae (de la misma forma que aparece en el fin, ratio, de los bienes
externos) lo pecaminoso del exceso en el ansia de lucro, saliéndose del limite que la
urgencia del propio menester sefiala, en relacion al estado en que el hombre se halla.
Lutero lo basa en la voluntad de Dios. Ahora bien, la conexion entre la fe y la profesion
segin Lutero (vol. VII, pag. 225): “. . . quando es fidelis, tum placent Deo etiain
physica, carnalia, animalia, officia, sive edas, sive bibas, sive vigiles, sive dormis, quae
mere corporalia et animalia sunt. Tanta res est fides. . . Verum est quidem, placere Deo
etiam in impiis sedulitatem et industriam in officio (tal accion profesional es una
integridad del animo lege naturae). Sed obstat incredulitas et vana gloria, ne possint
opera sua referre ad gloriam Dei (ecos de manifestaciones calvinistas). . . Merentur
igitur etiam impiorum bona opera in hac quidem vita praemia sua (antitesis al vitia
specie virtutum palliata de San Agustin) sed non numerantur, nom colligintur in altero”.

24. En el Sermonario eclesiastico (Ed. Erl., 10; pags. 233, 235-236) se lee:



“Cada quien recibe el llamado en una profesion ‘. A tal Beruf (Befehi (pag. 236) por
mandato orden) debe esperarse y reverenciar en ella a Dios. Aquello que es del agrado
de Dios no es precisamente lo efectuado, antes bien el acata miento que a través de ella
se le brinda.

25. En cuya virtud (disconforme a lo que mas arriba quedd dicho acerca de los
resultados del pietismo en cuanto al sentido de la economia en las obreras) se afianza
que no es insolito hallar muchos de los modernos empresarios, por ejemplo, en
Westfalia, con una mentalidad tradicionalista, mas aguda, especialmente, en quienes son
mas fieles a los dogmas de la Iglesia luterana, declarados antagonistas de cualquier
cambio en los sistemas de trabajo (hasta sin meditar en el transito de la metodicacion de
las factorias), pese a la incitante superior ganancia que se les facilitaria conseguir, ante
la creencia de que en el mas alld ya lograran la compensacion justa. Estd demostrado
que el simple hecho de ser adepto a una Iglesia y a una doctrina no es suficiente para
ejercer una influencia decisiva en el comportamiento. Se trata de contenidos religiosos
de gran trascendencia, con mucha mayor concrecion aquellos a los cuales el
desenvolvimiento del capitalismo les debe desde antes y en la actualidad un influjo
mucho mas considerable.

26. Cf. Tauler, Ed. de Basilea, Bl. 161 y s.
27. Cf. la prédica sentimental por excelencia de Tauler, loc. cit., y Fol. 17,
18, y. 20.

28. Siendo que en esta parte ello implica el exclusivo fin de nuestras consideraciones
acerca de Lutero, hemos de contentarnos con estas pinceladas demasiado pobres de su
dogma, insuficientes, lo declaramos con sinceridad, para realizar una valoracion
conveniente de su aspecto.

29. Indudablemente, aquel que apruebe el ordenamiento histérico de los Leveller
correra la misma suerte, pudiendo dilucidar esto por diferencias étnicas. En tanto que
eran representativos de los anglosajones, creian apoyar su birthright contra la sucesion
de Guillermo el Conquistador y los normandos. Para nosotros resulta ya asombroso que
hasta lo presente no haya surgido per sona que esté resuelta a interpretar con significado
antropométrico, en calidad de “cabezas redondas” a los plebeyos Roundhead.

30. La arrogancia nacional del inglés es el resultado de la Magna Charta, asi como de
las grandes contiendas. La clasica expresion de She looks like an English girl (mira
como una joven inglesa), destinada a las bellas jovenes extranjeras, ya se usaba en el s.
XV.

31. Claro estd que en Inglaterra también han continuado tales diferencias.

La esquirearquia, en especial, ha sido hasta hoy, representativa de la merry old
England, y a lo largo de la Reforma se puede conceptuar como el combate in timo de un
britanismo de dos tipos. En esta cuestion estoy de acuerdo con las reflexiones de M. J.
Bonn (en la Frankf. Zeitung) en torno al ensayo espléndido de V. Schultz—Gavernitz
acerca del imperialismo inglés. Cf. H. Levy en el Arch. f. Sozialwiss., XLVI, 3.



32. No obstante, en este tenor, de continuo, hasta causarme extrafieza, acerca de estas y
las subsecuentes consideraciones que, por mi parte, juzgo formularlas con una claridad
al maximo.

SEGUNDA PARTE

LA ETICA PROFESIONAL DEL PROTESTANTISMO

ASCETICO

[—LOS FUNDAMENTOS RELIGIOSOS DEL

ASCETISMO LAICO

El protestantismo ascético (con la misma acepcion que ya dimos al vocablo) ha
contado basicamente con cuatro agentes: primero, el calvinismo, con- su peculiar
estructura acogida en los principales paises de la Europa occidental, donde llegd a
predominar especialmente en el siglo XVII; segundo, el pietismo; tercero, el
metodismo, y cuarto, 1 s surgidas del movimiento. (1) Entre estos movimientos no hubo
ninguna marcada oposiciébn ni rigor, siquiera, en el modo como se produjo la
disgregacion de las iglesias no ascéticas de la Reforma. Por lo que respecta al
metodismo, éste se origind a media dos del siglo XVIII dentro de la Iglesia oficial
anglicana. En el animo de sus fundadores no estaba la intencion de formar una nueva
Iglesia ni se trataba, tampoco, de una restitucion del espiritu ascético dentro de la iglesia
oficial, de la que vino a disgregarse mucho después, especialmente cuando pasé a las
tierras de América del Norte. En cuanto al pietismo, su nacimiento se produjo en el seno
del calvinismo de Inglaterra y particularmente de Holanda. Tras una lenta serie de
transiciones quedd enlazado a la ortodoxia hasta que, a fines del siglo XVII, por
motivos dogmaticos, en parte, y por la habilidad de Spener, vino a incorporarse al
luteranismo. En ¢l habria perdurado si no hubiera sido por la direcciéon que seguia a
Zinsendorf, debido, probablemente, a que no se habia extinguido el recuerdo de las
huellas de los husitas y calvinistas dentro de la confraternidad de Moravia y que atn
pesaba su influjo, viniendo a convertirse en otra secta, muy a su pesar, como la
metodista. En los comienzos, la oposicion entre calvinistas y bautizantes brotd con
rudeza; sin embargo, antes de terminarse el siglo XVII ya se habian restablecido las
buenas relaciones. Por otra parte, desde comienzos de dicho siglo se fue produciendo



gradualmente la transicion tanto de las sectas independientes inglesas como de las
holandesas. El paso al luteranismo también se llevaba a cabo mas o menos rapido, al
igual que ocurri6 con el pietismo, asi como entre los calvinistas y anglicanos que tanto
en comun tienen con los cato licos en lo externo y también en el animo de sus mas
fervientes adeptos. El movimiento ascético, al que nosotros llamamos “puritanismo”
(2), dandole la maxima amplitud al sentido de dicha palabra (que encierra tantos
significados) embistio contra las bases del anglicanismo en el conjunto de sus afiliados,
y aun con mas vigor en sus defensores mas razonables. Y, claro esta, debido al encono
de las discusiones se agudizo, cada vez mads, la oposicion. Dejando a un lado la
problematica preliminar acerca de la constitucion y el modo de organizarse, vemos que
el hecho es el mismo. Ciertamente, las discrepancias dogmaticas, hasta las mas
sobresalientes, tales como las que se refieren a la justificacion y la predestinacion, se
entrelazaban de tan diversas mane ras que en la mayoria de las veces, a principios ya del
siglo XVII, imposibilitaban la estabilidad de una corporacion eclesiastica. Creemos
oportuno subrayar que todas las manifestaciones de la conducta moral, tanto las de
menos, como las de mayor importancia, coinciden, simultaneamente, en la totalidad de
las sectas cuyos origenes ya sefialamos, asi sea de uno o de la mezcla de varios. Mas
adelante nos serd dado comprobar que hay principios dogmaticos diferentes que sirven
de base por igual a las mismas maximas morales. Al correr de los afios, también hubo
escritores en los que, de uno a otro, se fueron inflamando del mismo aliento para la
curacion de las almas. Recordemos los compendios casuisticos entre los que se
encuentran muchas similitudes, no obstante que las normas de vida en una y otra secta
ofrecen diferencias evidentes.

Como consecuencia de lo anterior nos hace suponer que tal vez fuera preferible
abstenemos, en la labor emprendida, de consideraciones acerca de los principios
dogmaticos, asi como de las doctrinas éticas y, por el contrario, nos dedicdramos al
estudio exclusivo por cuanto atafie a la practica de la moral. Sin embargo, no cabe
pensar en eso. Ciertamente, después de tan perniciosas luchas, fueron desapareciendo
las raices dogmaticas de la moralidad ascética, que tanto diferian entre si. No obstante,
basté el primer arraigue en aquellos dogmas para que sus huellas fueran profundas en la
moralidad subsiguiente, diriamos ‘“‘antidogmatica” y, ademas, por el hecho de haber
conocido aquel primitivo contenido ideal, podemos comprender hasta donde se entre
lazaba la moralidad con el pensamiento ultraterreno para tener dominada a toda la
humanidad por afios. De no haber sido gracias a ese poder absoluto, no habria sido
posible que estallase ninguna renovacion ética capaz de tener tan gran ascendiente en la
vida. Resulta logico que no estemos empefiados en averiguar, (3) por ejemplo, el
contenido didéctico, tedrico y oficial, de los compendios morales de aquel tiempo —no
obstante su natural, sentido practico derivado de la subordinacion al mando eclesiastico,
a la cura de almas y a la practica—, sino que mas bien nos interese algo completamente
distinto, esto es: la investigacion acerca de cuales fueron los incentivos psicoldgicos
originados por la conviccion religiosa y la practica de la piedad que sefialaron
situaciones para la vida y en ellas sujetaron al hombre. Pero, estos incentivos eran
distintos, segin cada particularidad confesional. En aquella época, los hombres
reflexionaban acerca de los dogmas que, por su relacion con los beneficios
experimentados en el ejercicio de la piedad tenian la apariencia un tanto abstracta. Esta
es la razéon por la que nos vemos obliga dos a emprender la ruta de ciertas
consideraciones dogmaticas (4) que para el lector que no esta versado en temas



teoldgicos resultaran sin duda abrumadoras, asi como irreflexivas y de poca importancia
para quienes hayan profundizado en ellos. Nos valdremos de nuestro usual
procedimiento de sistematizar “idea les”, aun cuando en la realidad historica se nos
dificulte, considerando que, precisamente, ante el impedimento de perfilar los contornos
veraces en la realidad, es por lo que hemos de lanzar nos a la exclusiva investigacion de
sus formas sucesivas; soOlo asi podremos atraer los efectos con mas seguridad y
precision.

En primer término, nos referiremos (5) al calvinismo, pues constituye la idea
religiosa que origind todas y cada una de las luchas relativas tanto a la religion como a
la cultura de los pueblos civilizados mas avanzados dentro del capitalismo, esto es: el de
los Paises Bajos, de Francia e Inglaterra, durante los siglos XVI y XVII. (6) Visto desde
su punto de partida, asi como hasta en la actualidad, su dogma caracteristico consiste en
la “predestinacion”, si bien ha sido materia de discusion si para la Iglesia reformada es
el dogma principal o si se considera un agregado de segundo plano. Como quiera que
sea, al discernir acerca de la esencia de un fendmeno histérico no hacemos mas que
girar alrededor de simples valoraciones (segin se tome en cuenta aquello que soélo
despierta el “interés” o bien la “estimacion” perdurable); o de recriminaciones historicas
(si cabe imaginar que existe un motivo originado en su influencia sobre otros sucesos
histéricos). Ante la decision tomada por nosotros de ver lo desde este ultimo punto de
vista, es natural conceder gran importancia a las consecuencias historicas asi como a las
culturales del dogma, siendo la trascendencia del mismo el objetivo por nosotros
perseguido. (7) Oldenbarneveldt topé con el dogma, y su lucha por la cultura fue un
fracaso; en el seno de la Iglesia anglicana surgieron diferencias que se tornaron
invencibles al punto que la corona y el puritanismo (en el reinado de Jacobo 1) entablan
las suyas en el terreno dogmatico con respecto a dicha doctrina, misma que, de una
manera general, se la juzgaba como factor antiestatal del calvinismo, y hubo de ser
combatida, con caracter oficial, por las autoridades. (8) En los sinodos mas importantes
celebrados en el siglo XVII, principalmente el de Dordrecht y de Westminster, se
dedicaron con ahinco a la ratificacion canodnica del dogma. De ahi que muchos héroes
de la ecclesia militans se acogieran a ¢l. Ademas, en el transcurso de los siglos XVIII y
XIX, ha dado origen a muchas desavenencias eclesidsticas y por ¢l estallaron
.contiendas en los sobresalientes revivals de la fe. Seria indebido pasar por alto su
presencia, y como es de presumirse que son pocos los conocedores, transcribimos en
seguida su legitimo contenido expuesto en las proposiciones emitidas por la
Westminster confession en 1647, reiteradas en esta parte por los credos independentistas
y bautizantes, sin exclusion de ninguno: (9)

Capitulo IX
(DEL LIBRE ALBEDRIO)
Numero 3. Con la caida del hombre en el pecado, su voluntad se ha visto del

todo incapacitada para encauzarse hacia el bien espiritual y la obtencion de la maxima
felicidad, de suerte que el hombre natural, alejado completamente del bien y sucumbido



en el pecado, esta desprovisto de capacidad para la conversion y hasta para prepararse a
ella.

Capitulo IIT
(DEL IMPERECEDERO MANDATO DE DIOS)

Numero 3. Para manifestar su omnipotencia, Dios, por su mandato, ha
predestinado (predestinated) a unos hombres para la vida eterna y ha condenado
(foreordained) a otros, para la eterna muerte.

Numero 5. Quienes estan predestinados para la vida han sido escogidos en
Cristo para la gloria eterna por Dios, con anterioridad a la creacidn, por su designio
eterno e invariable, su mandato oculto y el poder de su voluntad, y eso por espontaneo
amor y gracia, y no debido a la antelaciéon de la fe o de las buenas obras o de la
perseverancia en una de las dos, o a otra coyuntura analoga de que las criaturas le
hubieran inducido, como limitacion o como motivo, antes bien todo es premio de su
gracia suprema.

Numero 7. Plugo a Dios dejar en el olvido a los demas mortales, en pos de los
inescrutables designios de su voluntad, por la mediacion de los cuales reparte o se
reserva la gracia seglin le plazca, para honor de su infinita soberania sobre sus criaturas,
preceptuandolos a la vileza e ira por sus pecados, en loor de su justicia.

Capitulo X
(DEL LLAMAMIENTO PODEROSO)

Numero 1. Dios se complace en llamar con el poder de su palabra y su espiritu a
todos aquellos a quienes ha destinado a la vida, y inicamente a éstos, en el tiempo a su
conveniencia y fijado por El . ., arrancandoles su corazén de piedra y concediéndoles
un corazon de carne, restableciéndoles su voluntad y moviéndoles, por la omnipotencia
de su fuerza, a resolverse por la opcion de lo que es bueno...

Capitulo V
(DE LA PROVIDENCIA)

Numero 6. Por lo que se refiere al hombre malo e impio, a quien Dios, por
cuanto es juez justo, ha ofuscado y empedernido por pecados anteriores, no sélo lo priva
de su gracia, que por ella pudo haber sido iluminada su inteligencia y asequible su
corazdn, sino que en ocasiones le despoja también de los dones recibidos y lo sitiia en
conexion con materias que, por corrupto, se convierten en riesgo de pecado, y lo entrega
a sus propios placeres, a las tentaciones mundanas y al dominio de Satanas; de ahi se



deriva su propio endurecimiento y que Dios se valga de los mismos medios para
templar a otros. (10)

“Yo podré descender al infierno; pero un Dios semejante no tendra jamas mi
respeto”: asi enjuiciaba Milton (11) a esta doctrina. Sin embargo, nuestro interés no
radica en la manifestacion de un juicio enjundioso, antes bien en la situacion histérica
del propio dogma. Examinemos, primero, como tom6 forma la doctrina y de qué modo
fue siendo absorbida por especificos complejos ideoldgicos, dentro de la teologia
calvinista. Necesaria mente, siguid6 dos direcciones. En todo espiritu que irradia
grandeza, de vehemente religiosidad activa (como los que destacan tanto en el
cristianismo, desde San Agustin), se manifiesta el sentimiento religioso de la redencion,
enlazado a la certeza de que exclusivamente por la intervencion de un poder objetivo,
debemos agradecer todo, sin que intervenga ningun propio mérito; es decir: aquel que,
siendo pecador, pudo vencer el pecado, percibira en si la sensacion de que le invade una
benigna seguridad, y se sentird convencido de que tan sorprendente regalo de la gracia
no puede deberse en parte, siquiera, al propio esfuerzo ni parcial o completo, tampoco,
unido a hechos reales o cualidades privativas del creer o querer. En el punto de Lutero,
en plena singularidad religiosa, pudo escribir su obra Libertad del hombre cristiano,
para ¢l los “designios inescrutables” de Dios constituian el manantial unico y mas
paraddjico de la conservacion de la gracia. (12) Es verdad que siempre estuvo apegado a
este dogma, sin embargo, con el tiempo su politica eclesidstica tomd una direccion
“realista”, llevada por impulsos paulatinos, y asi le fue postergando hasta dejarlo poco a
poco en planos inferiores. Tan “arriesgada y tenebrosa” doctrina fue rechazada,
enérgicamente, por Melanchthon en la confesion de Augsburgo. Los eclesidsticos de la
Iglesia luterana consideraban el dogma como axiomatico que podia perderse la gracia
(amissibilis), recobrandosela mediante la humildad, la contricién y la fe en la palabra de
Dios y los sacramentos. En Calvino (13) acontece, precisamente, a la inversa, pues el
convencimiento de que el dogma era esencial fue adquiriendo siempre mas fuerza, y de
ello hizo gala en las controversias dogmaticas con sus adversarios.

Ademas, lo vemos colmadamente eclaborado en la tercera edicion de su
Institutio. Aun después de la muerte de Calvino, todas las grandes contiendas por la
cultura giraban en torno del dogma, hasta que en los sinodos de Dordrecht y
Westminster se produjo la tentativa de acabar con ellas. Opuestamente a Lutero, Cal
vino no ‘“vive” el decretum horribile, antes bien solo lo “imagina”. Esta es la razon de
que su importancia se acrecienta a la par que la ldgica consecuencia se acentiia hacia su
interés religioso, directamente a Dios, mas de ninguna manera en direccién a los
hombres, (14) pues Dios no es para €stos, sino que ellos son para Dios y por El, y no
hay nada que suceda (de ahi el hecho incontestable para Calvino de que unicamente un
reducido nimero de hombres estd destinado a salvarse) si no es con el caracter
exclusivo para el fin de que Dios se honre en su propia Majestad, de lo contrario no
tendria sentido. Por eso resulta opuesto a la razén aplicar la medida de la justicia
terrenal a sus decretos soberanos y constituye un agravio a Su Majestad, (15) puesto que
Dios es libre, esto es, no estd sujeto a ley alguna, y solo es factible la comprension de
sus designios y hasta el conocimiento de ellos, cuando se hubo complacido en
manifestarnoslo. Unicamente existe en nosotros la posibilidad de atener nos a estas
fracciones de la verdad perdurable; todo lo deméas —en torno a nuestro propio destino—
se encuentra en una nebulosa, y cualquier intento de esclarecer el enigma es imprudente



ademads de imposible. Si un hombre considerara inmerecida la condena y se quejase de
su condicion, procederia como si un animal se lamentase de no haber nacido hombre.
Un abismo inescrutable separa de Dios a todas las criaturas y ante El todas las criaturas
merecemos la muerte eterna, s6lo que sea a la in versa por su propia voluntad, movido
por el unico propésito de glorificar a su propia majestad. Unicamente nos es dado saber
que una parte de la humanidad se salvard, en tanto que la otra se condenara. Conjeturar
acerca de que asi como el merecimiento o la culpabilidad de los hombres contribuyen en
este destino, representaria lo mismo que conceptuar la posibilidad de que los decretos
eternos ¢ ilimitadamente libres de Dios fueran susceptibles de pasar por cualquier
modificacion obra del hombre, y eso es inconcebible. Del “Padre celestial” de quien nos
habla el Nuevo Testamento, tan facil de penetrar en la mente humana, que se regocija
con el retorno del pecador, asi como siente alegria cuando la mujer recobra las monedas
perdidas, ahora aparece un ser superior e indescifrable para toda comprension humana,
el cual desde la eternidad sefiala para cada uno su destino, conforme los designios
enteramente insondables, y dispone todos los pormenores, hasta el mas minimo, en el
universo. (16) Y siendo inmutables los designios de Dios, la divina gracia es igualmente
inadmisible para quien le ha sido donada, como para quien le ha sido negada le resulta
inalcanzable.

Debido a tan cruel apasionamiento perturbador, esta doctrina habia de redundar,
en el espiritu de los hombres de la época, que la vivieron con todas sus profundas
consecuencias, en un sentimiento de sorprendente solicitud. (17) Para los hombres de la
Reforma, la dicha eterna era el pensamiento mas determinante. E1 hombre se sentia
irremediablemente obligado a seguir ¢l solo la senda hacia un destino ignorado,
dispuesto desde la eternidad. No habia quien pudiera ayudarle, ni tan solo el predicador,
puesto que Unicamente el elegido estaba capacitado para entender espiritualmente la
palabra de Dios; tampoco podia hallar ayuda en los sacramentos, ya que, ciertamente,
son los medios ordena dos por Dios para acrecentar su propia gloria, debiendo ser
realizados rigurosamente, mas no para alcanzar la gracia, antes bien (de manera
subjetiva) son simples externa subsidis de la fe. La Iglesia tampoco podia asistirle, pues,
si bien se proclama el principio extra ecciesia nulla salus (que implica el sentido de que
a quien quiera que se aparte de la Iglesia verdadera ya no le es dado integrar el circulo
de los elegidos por Dios), (18) los excomulgados también son parte integrante de la
Iglesia, en lo externo, sometidos a su disciplina, no precisamente para obtener, asi, la
dicha eterna, imposible de alcanzar, sino porque tampoco ellos estan excluidos de
cumplir con los mandatos ad gloriam Dei. Finalmente, tampoco de Dios podia esperar
aquella ayuda, pues también Cristo inicamente murid por los elegidos, (19) destina dos
por Dios desde la eternidad para ofrecerles el sacrificio de su vida. Tan absoluto
abandono (no concebido por el luteranismo hasta extremas consecuencias), que le
impide pensar en una posible salvacion eclesidstico sacramental, constituia el factor
contundente ante el catolicismo, en el que, justamente, hallaron el fin de las fases del
“desencantamiento” del mundo, (20) inicia do con las antiguas profecias judias y que,
apoyandose en el concepto cientifico heleno, refutd los medios quiméricos para la
salvacion, tilddndolos de supersticiosos, en extremo desmedidos. El verdadero
puritanismo refutaba, inclusive, cualquier vestigio de rito religioso en la sepultura de los
suyos, haciéndolo silenciosamente, con el fin de no dar la apariencia, siquiera, de
superstition, ni de indole magico-sacramental que supusiera un acto para la salvacion.
(21) Para aquel a quien Dios habia negado la gracia, no existia medio magico alguno ni



de otra indole que pudiera otorgarsela. Ademads, si tomamos en cuenta que el mundo de
lo creado se encuentra infinitamente lejos de Dios y que se paradamente nada tiene
valor, se comprobard que la solicitud interior del hombre revela, por un lado, la posicion
negativa del puritanismo con respecto a los factores susceptibles, propensos a la ternura
y a la afliccion y sentimentales de la cultura y de la religion en su cardcter de subjetivo
(que de nada sirven para la salvacion, y si propician sentimientos ilusorios de afliccion,
divinizando una supersticion terrenal), asi como su absoluto aislamiento del progreso
material. (22) Visto por el otro lado, en esta Soledad estd enraizado el individualismo
desengafiado, que todo lo Juzga en el aspecto mas desfavorable, (23) que no deja influir
en el “caracter popular” y en las instituciones de aquellos pueblos de antecedentes
puritanos (en riguroso contraste a la imagen en todo diferente que la “ilustracion”
estimé en el hombre). (24) Situandonos en aquella etapa de referencia vemos el gran
ascendiente de la doctrina de la predestinacion en el mas infimo pormenor del
comportamiento y la manera de concebir la vida, asi se trate de un ambito en el que el
dogma ya no regia, pues el hombre tenia puesta, exclusivamente, su confianza en Dios.
Tratemos, pues, de examinar el hecho. En la literatura inglesa, por ejemplo,
particularmente puritana, se encuentra reiterativamente expuesta la sensacional
observacion de que en la ayuda y sinceridad de los hombres no se puede confiar
demasiado. (25) Baxter, a pesar de su blandura, aconseja claramente no fiarse de nadie y
abstenerse de participar algo a nadie, que pueda a uno ponerle en evidencia: solamente
Dios debe ser el confidente del hombre. (26) Asimismo, contrariamente al luteranismo,
fue suprimida la confesion en privado, de la que el propio Calvino recelaba un tanto en
razén a que la interpretacion del sacramento pudiera resultar falsa, con lo cual se
demuestra la gran trascendencia, en relacion a la par, con la concreta forma de concebir
la vida. Consecuentemente, por una parte, dejaba al descubierto el proceder de esta clase
de religiosidad, y, por otra, evidenciaba el cambio psicologico de su aspecto ético. De
esta suerte, el sentimiento de culpa no hallé el medio para una asidua “reaccion”. (27)
En un término medio, la moralidad del hombre se vio por todo ello influenciada, tema
en el que haremos hincapié mas adelante. Sin embargo, queremos dejar sentado, de
inmediato, la consecuencia inferida en el estado absoluto del hombre con respecto a su
religiosidad/El calvinista, con su propia idea de Dios, realizaba el comercio aislado
profundamente de su yo intimo, pese a que para su salvacidon le era necesario ser
integrante de la verdadera Iglesia. (28) Si alguien quiere percatarse de los determinados
efectos (29) en aquel caracteristico medio, deberd adentrarse en las paginas de la obra
mas leida de la literatura puritana: Pilgrim’s progress, cuyo autor, Bunyan, (30) relata el
proceder de Christians, cuando al advertir que se halla en la “ciudad de la corrupcion”, a
un tiempo de oir el llamamiento de Dios ordenandole que de inmediato emprenda la ruta
hacia la ciudad celestial, se rehlisa a dejarse acompanar de su mujer y de los hijos v,
llevando las manos a sus oidos para con sus palmas taparselos, atraviesa los campos
vociferando: life eternal life! Nunca con mas delicadeza seria capaz de traslucir el
candoroso deleite que el caldero experimenta en su prision al poetizar ante la ovacion de
un mundo creyente; asimismo, el estado animico del creyente por excelencia puritano,
abstraido en su privativa preocupacion, con el pensamiento puesto en su propia
salvacion, este estado psiquico que se exterioriza en las conversaciones plenas de un
fervor (un tanto evocativas del Gerechter Kammacher, de Gottfried Kelier) que le servia
de alimento en peregrinaje emprendido con otros hombres a los cuales les guia un
mismo anhelo. Y sélo una vez, cuando se considera en lugar seguro, piensa que si
tuviera a los suyos junto a €l habia de ser hermoso. Es un sentimiento de temor ante la
idea de la muerte y del mas alla, semejante al que invade el animo de Alfonso de
Ligorio, analizado por Dollinger y experimentado ahora por todos hasta lo mas hondo,



alejados hasta el maximo de un espiritu de soberbia terrenal, como de la que hizo gala
Maquiavelo en su apologia de aquellos individuos florentinos para quienes —en la
controversia con el Papa y la excomunion— “el amor a la ciudad natal estaba por
encima del temor por la salvacion de su alma’,” y a una distancia ain mayor de
cualquiera de los sentimientos como los que Ricardo Wagner ostenta en la voz de
Sigmundo delante del fatal encuentro: “Saluda a Wotan; saluda a Walhalla”...mas no
me habléis de los rigidos goces del Walhalla”. Claro esta que, entre Alfonso de Ligorio
y Bunyan, las consecuencias de tal afliccion son fundamentalmente diferentes: el mismo
afligimiento que impulsa al primero a degradarse hasta lo increible incita al otro a
batallar con la vida de modo continuo e infatigable. Y esta disparidad ;en donde radica?
Por de pronto salta a la vista la posibilidad enigmatica de relacionar el intento de venir
en ayuda del hombre a fin de que se emancipe de los lazos que lo tienen atado al
mundo, tendencia propia del calvinista debido a la categdrica superioridad que le da su
teoria en el orden social. (31) Aun cuando nos parezca sorprendente, es el resultado del
sello por el cual se distingue al cristiano con el “amor al proéjimo”, apremiado por la
conviccion calvinista a una soledad espiritual. Hasta aqui, la primera intencion. (32)
Ciertamente, la mision del mundo es honrar a Dios, la existencia del cristiano elegido
solo es valida por cuanto acreciente la gloria de Dios en el mundo, cumpliendo con sus
mandatos en la parte que le atafie. Cierto que Dios quiere que cada cristiano haga obra
social, pues, naturalmente, quiere un acomodo de la vida social en su estructura a sus
mandatos para cuyo fin debe organizarse de modo adecuado. La labor social (33) del
calvinista en el mundo s6lo se realiza in majorem Dei gloriam. En la ética profesional
ocurre precisamente igual, puesto que sirve al conjunto global de los hombres a su paso
por el mundo. Lamentablemente, la tarea profesional identificada en el “aml al
préjimo” la vimos derivar en Lutero Sin embargo, si en €l eran conjeturas y mera
disposicion mental, en los calvinistas viene a ser un peculiar factor de su sistema ético.
Siendo que el “amor al projimo” unicamente puede existir para glorificar a Dios (34) y
no asi a las criaturas, (35) la preliminar demostracion es la observacion de las labores
profesionales sefialadas imperativamente por la /ex naturae, con un determinado sello
objetivo y solidario: en calidad de provecho para la estructuracion logica del universo
en que nos movemos, ya que tanto la estructura como la organizacion (con finalidad tan
portentosa) de este universo el cual, conforme la revelacion biblica y el discernimiento
innato del hombre parece encauzada al servicio de la “utilidad” de los humanos,
autoriza a considerar esta tarea al servicio del provecho colectivo social, como
impulsora de la glorificacion de Dios y, en consecuencia, como querida por El. Tanto el
puritano como el judio realizan facilmente por igual, si bien por distintas razones, la
supresion total de toda cuestion con respecto a la teodicea y acerca del “sentido” del
mundo y de la existencia, que a otros tiene en tanto desasosiego, y, cierta mente, toda la
uncioén antimistica de la cristiandad, en su mayo ria, comparte esta misma actitud.
Dejando a un lado este espiritu ahorrativo de energias, el calvinismo ofrece un nuevo
matiz: la ignorancia del dualismo entre el “individuo” y la “ética” (conforme el sentido
que Soren Kierkegaard le concede), pese a que el calvinismo deja que las cuestiones
religiosas las medite el hombre a solas consigo mismo. Tal punto de vista relativo al
racionalismo politico y econdmico del calvinismo no es para analizarlo en sus
principios y significado por el momento, sin embargo, sea lo que fuere, de ahi radica el
manantial del sello utilitarista de la ética en el calvinismo y de los aspectos mas
significativos del concepto profesional de su doctrina. (36) Permitasenos insistir aun, sin
embargo, en la ética de la predestinacion.



Juzgamos que la cuestion basica por despejar es como esta doctrina (37) pudo
ser tolerada en una etapa en la que por en cima de todos los intereses de la vida en este
mundo, era la del més all4, con todos sus enigmas, lo que preocupaba con ilimitada
intensidad. (38) No habia creyente que dejara de plantearse tales problemas
irremediablemente: ;Soy parte integrante en el circulo de los elegidos? y, ;como sabré
que me asiste la seguridad de que lo soy? Tales problematicas confinaban a un segundo
plano toda obsesion mundanal. (39) Para consigo, Calvino no sen tia preocupacion
alguna por tal disyuntiva: ¢l se consideraba “instrumento” de Dios y le asistia la certeza
de que la gracia estaba en posesion suya. Por ende, la urgencia de una respuesta a de
qué modo podra el hombre tener la seguridad de que fue elegido para la vida eterna, la
confiere en esta forma, sin hallar otra més acertada: debemos darnos por contentos con
el cono cimiento del divino decreto y la imperecedera esperanza puesta en Cristo, lo
cual ha de lograrse con la fe verdadera. Pero, por encima de todo, desecha la suposicion
de que el proceder del hombre pudiera descubrir el destino de aquel que lo ejecute; la
tentativa de descifrar de tal suerte los designios de Dios habria de ser en vano. En esta
vida de los condenados, ninguna apariencia distingue a los elegidos, (40) y en unos y
otros son factibles experiencias idénticas (como ludibria spiritus sancti), exceptuando,
unicamente, la confianza creyente finaliter imperecedera. Asi, pues, los elegidos son
como la Iglesia indivisible de Dios. Claro esta, que con los epigonos (asi, Beza) y, en
especial, con la compacte masa de la generalidad de los hombres. Para ella, el problema
de la certitudo salutis, 1a potencia cognoscitiva del estado de gracia, debia tener un valor
esencial, (41) y asi, en todos los lugares en los que la doctrina de la predestinacion
estaba en vigor, ocurria lo mismo, por la mayor parte; de todos los animos se apoderaba
la idea atormentadora de la duda acerca de si existen indicios probatorios de una
personal integraciéon en el grupo de los electi. Este problema no fue unicamente el eje
del desarrollo pietista, que naci6 en el seno de la Iglesia anglicana, sino que llegd a
tener, en alguna ocasion, algo asi como un significado constitutivo. Pero eso no es todo:
cuando se nos presente la oportunidad de examinar el insolito alcance politico y social
de la doctrina y la practica de la comunion, después de haberse producido su reforma,
aquilataremos la importancia que tuvo, en el curso de todo el siglo XVII, la duda de que
el propio individuo llegara a comprobar su estado de gracia, es decir, poniendo el caso
como ejemplo, de su posibilidad de tener acceso a la comunion, impartida en pleno
culto, el acto mas decisivo para la posicion social de sus participantes.

Estando expuesto el problema acerca del propio estado de gracia, no era facil en
absoluto avenirse (42) con el criterio de Calvino, siempre reconocido, en principio
siquiera, por la doctrina ortodoxa: recurrir a la propia aseveracion de la fe perdurable
alcanzada en el individuo por la gracia. (43) Naturalmente, no podia lograrlo la cura de
almas, que de continuo debia enfrentarse con los suplicios que la doctrina producia en
ellas, debiendo servirse de varios expedientes para allanar las dificulta des. (44) Cuando
la interpretacion de la doctrina no contenia demasiada libertad o bien no se la mitigaba
con palabras que pudieran significar el abandono de la misma, (45) nos encontramos
con dos diferentes consejos propios de la cura de almas: primeramente, el deber de
considerarse elegido es un mandato, asi como el de rechazar toda duda, atribuida al
diablo, (46) acerca de ello, ya que la propia seguridad limitada demuestra una
insuficiencia de fe y, en consecuencia, una accion insuficiente de la gracia. El consejo
del Apostol en el sentido de “afianzarse” en la profesion que uno ejerce se le conceptia
ahora como un compromiso para alcanzar en la lucha cotidiana la certeza objetiva de la



propia salvacion y una prueba. En vez de aquel pecador humilde, sumiso, que ha
recibido la gracia acordada por Lutero, si con su arrepentimiento confia en Dios podia
ser santificado, ahora se modelan “santos” con personalidad propia, (47) como los que
saltan a la vista personificados en determinados hombres de negocios del capitalismo en
su época y, aun actual mente como especimenes diseminados. En segundo término,
como el mejor modo de lograr la pretendida seguridad de la gracia en cada quien, se
procedid a la persuasion de tenerse que valer del trabajo profesional permanente, Gnica
medida eficiente (48) para apartar de si la duda religiosa y conseguir el indubitable
estado de gracia propio.

El argumento en que se apoya la posibilidad de estimar asi el trabajo
profesional, en calidad de medio apropiado para contrarrestar la afliccion religiosa, se
basa en ciertas armas propias del sentimiento religioso promovido por las iglesias
reformadas entre cuyas manifestaciones sobresale con toda claridad (abiertamente
contraria al luteranismo) la doctrina relativa a la fe justificadora. Scheneckenbiirger,
(49) en su excelente ciclo de conferencias, analizd estas desigualdades con tanta
delicadez y precisa objetividad, que, lejos de hallar algin impedimento, nos
complacemos en seguir su exposicion del tema, segiin veremos de inmediato.

En la practica de los conocimientos que alientan la piedad luterana
(especialmente mientras la observamos evolucionar en el transcurso del siglo XVII)
destaca como la mas sublime la unio mystica con Dios. (50) Conforme el significado del
vocablo (ignorado por la Iglesia reformada), es un sentimiento sustancial de Dios: el
sentimiento de una penetracion real y verdadera en el alma creyente, con analogia de
cualidades a los efectos de la contemplacion en los misticos alemanes que se distingue
por su calidad de pasivo, encaminado exclusivamente a saciar el vehemente deseo de
permanecer en Dios; en suma, el simple afecto que solo se siente en el alma. Sin
embargo, una religiosidad con cariz mistico, ademas de ser totalmente afin a un sentido
singularmente realista de la realidad de nuestro alrededor (lo cual puede comprobarse en
la historia de la filosofia), puede ser su mas seguro sostenimiento, por su falta absoluta
de afinidad con las doctrinas dialécticas. Ademas, existe la posibilidad de que la mistica
colabore, aun cuando de modo indirecto, a la racionalizacion del comportamiento
préctico. Pero como quiera que sea, la relacion con el mundo dispuesta por la mistica,
no incluye una estimacion efectiva del dinamismo exterior. De ahi la existencia en el
luteranismo del nexo de la unio mystica con un sentimiento profundo de indignidad por
el pe cado original que habia de ser provechoso para que el creyente luterano ejercitase
con esmero la poenitentia quotidiana, para proteger la inocencia y la humildad
imprescindibles para el perdon de los pecados. Por el contrario, la especifica
religiosidad reformada se declaré en los comienzos, abiertamente opuesta, asi sea frente
a la pascaliana enemiga del mundo o hacia esta religiosidad meramente sentimental e
interna del luteranismo. El calvinista no daba como aceptable una real penetracion de
naturaleza divina en el alma, por la Unica trascendencia de Dios sobre lo creado: finitum
non est capax infiniti. La comunidad de Dios con sus preferidos Unicamente podia
establecerse y advertirse cuando El “actuaba” (operatur) en sus almas, y ellos adquirian
pleno conocimiento de este fendmeno en tanto que su accidon se derivaba de la fe
ejercida en ellos por la gracia divina y, a su vez, esa fe adquiria legitimidad como



ejercida por Dios debido a la naturaleza de aquella accién. Es asi como, en toda
religiosidad practica, podemos distinguir las dos maneras con objeto de que cada quien
pueda sentirse seguro de hallarse en estado de gracia: (51) considerandose como
“recipiente” o como “instrumento” del poder de Dios. Con respecto a la primera, la vida
del hombre se inclinara hacia el ejercicio del sentimiento mistico; en cuanto a la
segunda, estara propensa al proceder ascético. Lutero se encuentra casi en el primer
caso, mientras que el calvinismo estd integrado en el segundo. El reformado también
pretendia alcanzar la eterna bienaventuranza sola fide. Ahora bien, como sea que, de
acuerdo con Calvino, todos los sentimientos y estados animicos, aun cuando aparenten
ser hasta sublimes, suelen resultar ilusorios, (52) es necesario que la fe se verifique en la
objetividad de sus efectos, a fin de que pueda ser fundamento infalible a la certitudo
salutis, esto es: debe ser una fides efficax, (53) y el llamamiento a la salvacion un
effectual calling (segin se dice en la Savoy declaration). Si se plantea la cuestion de
cuales habran de ser los hechos del reformado que patenticen si la fe no esta torcida, la
respuesta es: el comportamiento del cristiano que sea de provecho para acrecentar la
gloria de Dios; y ;qué clase de comportamiento sera éste? O se encuentra manifestado
en la Biblia, o se deduce de manera indirecta del orden de los fines de la naturaleza
creada por Dios (lex naturae). (54) Particularmente, el estado de gracia llega a ser
controlable estableciendo una confrontacion del estado de la propia alma, con el que,
conforme a la Biblia, era patrimonio de los elegidos es decir, los patriarcas. (55)
Unicamente el elegido es poseedor de la fe efficax. (56) Solo él es competente —merced
a la regeneratio y a la consecuente santificatio de su vida entera— para acrecentar la
gloria de Dios por el héabito de realizar obras buenas, no s6lo en apariencia, sino
auténticas. Y al venir en conocimiento que su transformaciéon —en lo esencial, por lo
menos, y en su asidua intencidn (propositum obeedien tiae) se debe al poder que habita
en ¢l (57) para engrandecer la gloria de Dios —de suerte que no es tnicamente querido,
sino actuado por el propio Dios—, (58) entonces puede considerarse que obtiene el bien
supremo, anhelo maximo de la religiosidad: la garantia de la gracia. (59) Y esta
posibilidad de lograrla se halla confirmada en la segunda epistola a los Corintios, 13, 5.
(60) En consecuencia, las buenas obras no son absolutamente adecuadas si se las
conceptiia como recursos para alcanzar la bienaventuranza (ya que el elegido es también
naturaleza humana y toda su accion se halla infinitamente lejos de los mandatos di
vinos), pero, esto si, en su calidad de signos de la eleccion son absolutamente
necesarias, (61) por cuanto constituyen un factor técnico que, aun cuando no patentiza
la bienaventuranza, es favorable para desasirse de la contrita ansiedad por alcanzarla.
Entendido asi, las buenas obras son consideradas en el momento como “indispensables
para la bienaventuranza”, (62) o bien como requisito de la possesio salutis (63) y, al
respecto, la experiencia nos ha demostrado que a quien se ayuda Dios le ayuda. (64) En
consecuencia —como ya quedo expuesto en su oportunidad—, el calvinista elabora para
si (65) su propia salvacion, mejor dicho, la, seguridad de ella. Ahora bien, esto no
implica (como en el catolicismo) el hecho constante de acumular buenas obras aisladas;
conviene mas pronto el propio control metédico ante la alternativa que se presenta a
diario de ;elegido o condenado? Y, ahora, nos encontramos situados en un paraje
interesante, al que queriamos llegar en nuestra exposicion.

Es sabido que esta postura, siempre mds acusada (66) en las iglesias y sectas
reformadas, ha sido reconvenida mas abiertamente por los centros luteranos que la han
tildado de santificadora de las obras (67) Y cuanto mas los atacados se empefiaban con



justa razon en no permitir que se establecieran analogias de su postura dogmatica con la
doctrina catdlica, con mas ahinco los atacantes encontraban algun fundamento en qué
apoyarse, calculando los resultados practicos de la doctrina, los cuales podrian pesar en
el proceder proverbial del cristiano reformado, (68) ya que, posiblemente, jamas se le
reconocio tanto valor estimativo como el que le daba el calvinismo al infundirlo en sus
adeptos. Para determinar el alcance practico de la “santificacion de las obras”, nada hay
mas concluyente que el discernimiento de las cualidades relativas al comportamiento,
las cuales difieren tanto en la vida del cristiano usual de la Edad Media, de acuerdo con
el somero analisis que de ¢l podriamos hacer: en el medievo, el cristiano comun, visto
en su aspecto ético, vivia “al dia”. (69) Antes que nada era fiel a sus obligaciones
tradicionales y llevaba a efecto, ademas, algunas “obras buenas” que, por lo regular,
lejos de constituir un cumulo continuo de acciones racionalizadas, que no eran
fundamentales, asi como tampoco estaban enlazadas obligadamente a un especifico
modo de vida sino que estaban, mas pronto, efectuadas segiin fuere la ocasion, con el
proposito, digamos, de reparar ciertos pecados, asi sea debido a la presion ejercida por
parte del clero o especialmente, al presentirse la hora de la muerte, como algo parecido
a una poéliza de seguro. Claro estd que la ética del catolicismo era “ética de la
intencioén”, si bien con respecto al valor de todas las obras, era su precisa intentio la que
decidia, asi como cualquier accién, buena o mala, era responsabilidad de quien la
efectuaba, ejerciendo su influjo en su transitorio y eterno destino. El criterio de la
Iglesia era, asi, realista; para ella el individuo no constituye absolutamente una
especifica unidad que, ademds, pueda ser valorada desde un solo angulo. Por el
contrario, regularmente, la conducta humana resulta un tanto contradictoria, debido a la
presion de motivaciones opuestas. La Iglesia, evidentemente, también conminaba al
individuo a que tuviera como ideal la rotunda transformacién de su vida; no obstante,
esta imperativa orden estaba condicionada, para el término medio de los hombres, a una
de las armas mas pode rosas de efectiva educacion: el sacramento de la penitencia, que
funcionaba en estrecha ligazén con la religiosidad catdlica en su mas singular
caracteristica.

Al deshacerse el “encanto” del género humano, la supresion de la magia como
instrumento de salvacion (70) no fue consuma da en la religion catdlica con los mismos
resultados que en la piedad puritana (o, con anterioridad, en la judia). Los catélicos (71)
podian disponer del don sacramental de su Iglesia, para valerse de €l con objeto de
compensar su escasa suficiencia: el sacerdote hacia las funciones de mago que llevaba a
cabo el prodigio de la transformacion y que disponia de las llaves para el poder; el
hombre podia acudir a €l con humildad y contricién, y aquél imponia penitencias e
infundia esperanzas de gracia, otorgaba el seguro indulto y afianzaba la fuga de la
tremenda afliccion, considerada por el calvinismo como un sino inflexible del que no
podia redimirse con la ayuda de nadie ni de nada; para €l no existian consolaciones
afectivas y humanas, tampoco podia abrigar la pretension, siquiera, a semejanza del
catolico y hasta del luterano, de compensar los momentos de flaqueza y desenfreno,
mediante las “buenas obras”. Los calvinistas, de acuerdo con “su” Dios, no se veian
obligados a la realizacion de tal o cual “buena obra”, antes bien a una santidad en el
obrar a un alto nivel del método. (72) Ya no se menciona a la doctrina catélica (y
positivamente humana) oscilante entre el pecado y la contricidn, asi como la penitencia,
la descarga de conciencia y la nueva caida del pecador; tampoco se fija para la vida un
saldo purificante por castigos temporales y que pueden ser anulados por la intervencion



eclesiastica de la gracia. Asi fue como el hombre comin se desprendid del sello
anarquico e intermitente de su comportamiento ético, remplazdndolo ya por un
planteamiento y una metodizacioén del mismo. Ya no se trata de una casualidad el hecho
de que se aplicara el sobrenombre de “metodista” a los partidarios del magno y postrer
renacimiento de las ideas puritanas en el siglo XVIII, de igual manera que en el anterior
siglo se aplico el calificativo analogo de “precisistas” (73) a sus predecesores en
espiritualidad, ya que el fruto de la gracia, el paso ascendente del hombre entre el status
naturae y el status gratiae, no podia conseguirse sin la transformacion del sentido de la
vida en cada instante y en cada accion. (74) El “santo” encauzaba su existencia hacia un
solo fin: la bienaventuranza. Por tal razén, en el transcurso del tiempo, su vida fue, sin
restriccion alguna, racionalizada y sometida a la Unica idea de acrecentar la gloria de
Dios. Ciertamente, el principio de omnia in majorem Dei gloriam jamas ha tenido tanta
importancia como entonces. (75) Claro estd que una vida entregada por completo a la
reflexion, era la Uinica que podia ser considerada en un sentido de superacion del status
naturalis. Los puritanos de aquel tiempo aceptaron el cogifo ergo sum como
interpretacion ética similar. (76) La religiosidad reformada, pues, debe su peculiar sello
ascético a dicha racionalizacion, deduciéndose, al mismo tiempo, la causa de una
similitud tan profunda, (77) asi como de su determinada postura antagonica al
catolicismo, en la inteligencia de que a ésta ya no le resultaba extrafa.

Indudablemente, el ascetismo cristiano acogi6 en su espiritu diversos matices,
diferentes no solo en sus manifestaciones ex ternas, sino en su significado mas
profundo. Nos encontramos que en la antigliedad y, asimismo, en la Edad Media, el
ascetismo cristiano de Occidente se distinguid siempre por un sello racional. En ello se
apoya, justamente, el significado historico de la vida monastica occidental en
contradiccion frente a la de Oriente (con algunas excepciones). De ese sello esta
impregnada la regia de San Benito y, también, la de los cluniacenses, aun mas se
destaca en la orden cisterciense y muy particularmente en la jesuitica, cuyo ascetismo se
independiza por igual de la anarquica evasion del mundo y de la incesante afliccion por
la virtud en si, a fin de adquirir una sistematizacion del proceder racional, y mejorar el
status naturae, arrebatando al hombre del dominio de los deseos irracionales y
restituyéndole su libertad ante el mundo y la naturaleza. Asi quedaba testificada la
preponderancia de una planificacion de la voluntad, (78) se sujetaban sus actos al propio
control constante, se educaba (de una manera objetiva) al monje en calidad de
trabajador al servicio del reino de los cielos y (de un modo subjetivo) se le infundia, a
su vez, la seguridad de la salvacion del alma. Veamos, pues, como este propio dominio
incesante, proposito explicito de los exercitia de San Ignacio y de las formas mas
elevadas de las virtudes racionales monasticas, (79) coincidia con la racionalizacion del
proceder obligado en el puritanismo. (80) En el intenso repudio con que, en la relacion
acerca de los interrogatorios de sus martires, se enfrenta la glacial y tranquila serenidad
de sus confesores ante los desmanes, ante la desmedida marafia de los nobles, de los
clérigos en grado superior, de los servidores publicos, (81) sobresale el profundo
aprecio del discreto propio dominino que es simbolo, hasta en la actualidad, del
gentleman inglés y angloamericano. (82) En nuestro comun entender, (83) el ascetismo
puritano (a la par que todo ascetismo “racional”) se esforzaba por hacer hombres aptos
en la afirmacion de sus “motivaciones constantes” (en especial las de quien las infundia)
ante los “afectos”. Por consiguiente, trataba de educarlos como “personalidad” (dandole
al vocablo el sentido psicologico-formal). Contrariamente a lo que el comuin de los



individuos creia, el proposito era la posibilidad de estar alerta en la vida, de que ésta se
pudiera llevar clara y conscientemente, razon por la cual era apremiante exterminar de
raiz el goce indiferente de la espontaneidad vital, y la manera mdés atinada de
conseguirlo era estableciendo un orden en el comportamiento de los ascetas. En las
reglas monacales del catolico existian igualmente estas caracteristicas (84) con no
menos exactitud que en los principios del comportamiento calvinista. (85) Tal
sistematizacion de la vida del hombre es el fundamento, en cualquiera de los casos, del
excepcional poder libertador del ascetismo, y demuestra que el calvinista era mucho
mas apto, comparado con el luterano, para darle la consistencia mas firme a la Iglesia
reformada con caracter de ecclesia militans.

Por otro lado, es facil distinguir el arraigo de la antitesis del ascetismo calvinista
frente al medieval, esto es: la supresion de los consilia evangélica y, en consecuencia, la
transformacion del ascetismo sobrenatural en una ascesis estrictamente “profana”, de
este mundo. No se trata de que la vida “metddica” relativa al catolicismo hubiera
permanecido confinada a las celdas de los conventos; tal afirmacion no seria admitida
por la teoria ni por la actividad del medievo. Sin embargo, siempre se ha hecho hincapié
en que no obstante la acendrada sobriedad ética del catolicismo, si la vida no esta
supeditada a método moral no le es dado alcanzar los més grandes ideales promulgados
como validos, inclusive para la vida en la tierra. (86) Pongamos como ejemplo la Orden
Tercera de San Francisco: era un poderoso intento de penetrar ascéticamente la practica
diaria de la vida, pero no fue tan solo el Uinico, como es bien sabido. Indudablemente,
hay obras como la Imitacion de Cristo que, por su gran ascendiente en las almas,
ensefian que el modo ejemplar exigible en ellas, era estimado como algo por sobre del
minimo que bastaba de ética del modo de vida usual, carente de disposiciones como las
que el puritanismo asentd después. Aparte de eso, cualquier intento de sistematizacion
en el comportamiento tenia que mediar en su camino la préctica de ciertas instituciones
religiosas, como las indulgencias, consideradas por tal razon, en aquellos tiempos de la
Reforma no s6lo como un abuso circundante, sino también como un mal en grado sumo.
Sea lo que fuere, en la Edad Media, el monje era quien, con singular excelencia, vivia
en una religiosidad metodica. Por consiguiente, el ascetismo era mas capaz, cuanto mas
completo, de alejar al asceta, debidamente, del mundo. (87) Lutero comenz6 por romper
con ello; Cal vino, (88) captandolo de aquél, hizo lo mismo. El primero, lejos de dejarse
llevar por “tendencias evolutivas” realizadas, se basé en sus propias experiencias
(previos titubeos, ciertamente, a la hora de los resultados practicos, pero luego con firme
determinacion, estimulado por la situacidon politica). A Sebastian Franck no le pasé por
alto el meollo de esta forma de religiosidad, al decir que lo clasico en la Reforma fue
convertir en monje a cada cristiano por todo lo que le quedaba de vida. De este modo, se
levantaron vallas para impedir la fuga ascética del mundo; des de entonces, los
temperamentos mas firmes y apasionadamente intimos, que siempre hubieron dado a la
institucion monacal sus mas relevantes figuras, se vieron precisados a realizar con el
trabajo profesional, sus aspiraciones ascéticas en el mundo. Sin embargo, el calvinismo
aporté algo mas efectivo en el curso de su desarrollo: la idea de que es menester
verificar la fe en la vida profesional. (89) De ahi, que los espiritus con mas religiosidad
se vieron impelidos decididamente a orientarse hacia la préctica ascética.
Simultaneamente, el hecho de fundamentar la ética profesional de la doctrina de la
predestinacion dio por resultado el reemplazo de la aristocracia espiritual de los monjes,
que se su cedia fuera y a espaldas del mundo, por la de los santos en ¢l; siendo aquélla



la de los predestinados por Dios desde la eternidad, (90) vivia, con su character
indelebilis, ajena e indiferente al resto de los mortales, sentenciados también desde la
eternidad, hundidos en un abismo insondable, mayormente tenebroso cuanto mas
profundo e inaccesible, (91) a la manera de como aquellos enclaustrados del medievo se
encontraban de fuera substraidos del mundo. En todas las relaciones y sentimientos
socia les se reflejaba la quimera de este abismo, ya que, tales favorecidos por la gracia,
los elegidos y, por ende, santos, sin que reconocieran su propia flaqueza, no veian con
indulgencia el pe cado cometido por los demas, antes bien, sentian odio y menos precio
por el que se mostraba como adversario de Dios, que llevaba consigo el sello de la
sentencia para toda la eternidad. (92) En ocasiones, debido a la exacerbacion de este
sentimiento, se originaban nuevas sectas. Tal es el caso cuando —a semejanza de la
formacion de las direcciones “independientes” del siglo XVII— la creencia propia del
calvinismo acerca de que la gloria de Dios obligaba supeditar a su ley a los condenados,
por la mediacion de la Iglesia, en esta tesis opuesta: admitir en la grey divina a un
impuro, participante en los sacramentos o que, en calidad de pastor, los administre,
constituye un agravio a Dios, (93) es decir: que eso se produjo en el momento en que
apareci6 el concepto donatista de la Iglesia, como resultado de la idea de la
comprobacion de la fe (tal es el caso de los calvinistas bautizantes); en suma, alli donde
no se llevé adelante el postulado de la Iglesia “pura”, en calidad de agrupacion de los
comprobados como regenerados. Con esta tentativa de confinar a los cristianos
regenerados, imposibilitados para los sacramentos, brotaron diferentes sectas y se
llevaron a efecto varios cambios en las constituciones eclesiasticas, destinandose a los
primeros para el gobierno de la Iglesia (consolidandoles, por lo me nos, una situacion
privativa) y sefialindose Unicamente a los pastores regenerados con derecho a la
admision. (94)

Claro estd que este comportamiento ascético heredo de la Biblia la medida que
indudablemente requeria, y ella fue su in cesante guia. Y lo que mas despierta nuestro
interés en esta “bibliocracia” con tanta frecuencia resefiada acerca del calvinismo, es el
hecho de que en el Antiguo Testamento se destaca una dignidad semejante a la del
Nuevo, en virtud de que en ambos, los preceptos emanaban de la misma inspiracion (sin
considerar los que se referian, de un modo exclusivo, a la situacion historica de los
judios, o los que fueron abolidos por Cristo). Para aquellos hombres con fe, la ley
representaba el ideal de una regla a seguir, imposible de poderse realizar por entero, si
bien plenamente valida, (95) en tanto que Lutero habia exhortado en sus comienzos a
liberarse de la sujecion de la ley como prerrogativa del creyente. (96) En el &nimo firme
del calvinismo se tras luce el predominio de la filosofia hebraica, con toda su sobriedad,
impregnada a un tiempo del sentimiento de lo divino, que tomo su forma mas precisa y
clara en los escritos predilectos de los puritanos: las sentencias de Salomoén y en la
mayoria de los Salmos, en donde se advierte un especifico sello racional. A Sanford
(97) le asistia la razon, inculpando al Antiguo Testamento del influjo ejercido sobre la
propension a reprimir la presencia de matices misticos y principalmente sentimentales
de la piedad. Como quiera que sea, este racionalismo del Antiguo Testamento tenia un
sello tradicionalista y petit bourgeois, y no debe ser tomado unicamente en cuenta el
vigoroso pathos de los profetas y muchos salmos, sino los factores que sirvieron ya en
la Edad Media como base al desenvolvimiento de la especifica piedad emotiva. (98) Por
ultimo, pues, aquellos elementos de la piedad hebraica hacia los cuales se sentia mas



atraido el caracter ascético propio del calvinismo, fueron los que éste escogid para
mejor asimilarlos.

La similitud exterior entre la sistematizacion del comporta miento moral que
corresponde al protestante calvinista y la racionalizacion de la vida en el catolico se
encuentra en la manera como el cristiano puritano “preciso” llevaba el constante control
de su estado de gracia. (99) La religiosidad catolica moderna implantada por los
jesuitas, sobre todo en Francia, y los mas estrictos centros eclesidsticos reformados,
coincidian en la costumbre de llevar la cuenta de los pecados, las tentaciones y los
frutos cosechados en la gracia, anotando la sintesis en el libro diario religioso; (100) sin
embargo, en tanto que el catolico se valia de este libro para una cabal confesion, o bien
al ponérsele en conocimiento del directeur de [’ame, a éste le servia de fundamento para
extremar el principio de autoridad en la direccion del cristiano (y aun mdas de las
cristianas), el creyente reformado “se tomaba el pulso” con ¢€l, sin otra ayuda que la
propia. Los tedlogos moralistas, especialmente los de cierta importancia, se refieren a
este libro. El propio Benjamin Franklin nos da un ejemplo clésico al contabilizar en
forma de sinopsis y como estadistica, los progresos por €l logrados en cada una de las
virtudes. (101) Por otro lado, la idea medieval, ciertamente notable, de la contabilidad
divina fue en extremo ponderada por Punyan hasta el punto de entablar una
desagradable comparacion entre el pecador y Dios, semejante a la que media entre el
parroquiano y el tendero (shopkeeper): aquel que cae en el fango, podrd ir pagando,
como quiera que sea, con el fruto de todos sus méritos, los intereses corrientes, pero
jamas el valor global del adeudo. (102) Posteriormente, el puritano ademas de controlar
su propio comportamiento, verificaba el proceder de Dios, con cuyo dedo sefialaba hasta
los mas invisibles intersticios entre ¢l y su vida: de ahi, en oposicion de Calvino, podia
hallar la razén de que Dios hubiera determinado previamente esto o aquello. El hecho
de santificar asi la vida, admitia que se le reconociera un cariz semejante al de una
operacion comercial. (103) El resulta do de esta sistematizacion del comportamiento
moral, impuesta por el calvinismo (mas no por el luteranismo), era una profunda
cristianizacién de toda la existencia, y en esto estriba, precisa mente, el sello mas
determinante de la reforma calvinista. De ahi que, donde fuera que se reprodujese dicho
sello, podia ser ejercido el mismo influjo sobre la vida, y toda confesion religiosa que
abrazara como vital la idea de verificar la fe, habria de tener, en igual sentido, un gran
ascendiente moral.

Hasta aqui venimos incursionando en el campo de la piedad calvinista, y es por
eso que hemos considerado la doctrina de la predestinacion previamente supuesta como
principio dogmatico de la ética puritana, es decir, como proceder €tico racionalizado
metddicamente. Pero, reconocemos que, en efecto, este principio fue el mismo hasta
fuera del ambito de las ramas religiosas mas rigurosamente fieles a la doctrina de
Calvino; nos referimos a los “presbiterianos” que se constituyeron en la piedra angular
de toda la doctrina reformada, principio aceptado tanto en la soberana Savoy declaration
de 1658, como en la Hanserd Knollys confession bautizante de 1689; también en el seno
del metodismo, John Wesley, el talentoso organizador del movimiento, se mostro
abiertamente partidario de la universalidad de la gracia. Sin embargo, Whitefield, el
consumado agitador entre los de la primera generacion metodista y su pensador mas



consecuente, y, también, los seguidores de Lady Hutington, los cuales por cierto tiempo
ejercieron su gran influjo, se fundamentaban en el “particularismo de la gracia”. En la
cuspide de su esplandor, esta doctrina fue el pilar en que se apoyaron, durante la etapa
decisiva del siglo XVII, aquellos solicitos representantes de la ‘“vida santa” que
encarnaban la idea de ser instrumentos de Dios y operantes de sus designios
providenciales, (104) y la que pudo contener la postracion prematura de la espiritualidad
en una satisfaccion de las acciones encauzadas en el sentido exclusivamente utilitario y
terrenal, que no habria sido capaz de asumir tan excepcionales sacrificios en favor de
propdsitos tan idealizados e irracionales. Y el acoplamiento de la fe en normas
absolutamente validas, con el categérico indeterminismo y la total penetracion de la
divinidad (efectuada a su modo, tan genialmente), era de un “modernismo” mucho mas
acendrado en principio que aquella otra doctrina mas lisa y de mucho maés facil acceso
para el sentimiento que supeditaba el propio Dios a la ley moral. Pero, era preciso que
estudidramos la idea de la comprobacion de la fe (de capital importancia para nuestra
exploracion, a fin de tratar, psicologicamente, acerca de la moral metodica) en la
doctrina, justamente, de la predestinacion y su trascendencia practica para la vida, por
ser la forma mas razonable de la misma. Y esta idea, por cuanto que es el guion de
enlazamiento entre la fe y la moral, vuelve a mostrarse con similar estructura y distintos
nombres, tema de posterior estudio. Los inevitables resultados de esta doctrina dentro
del protestantismo, en el comportamiento moral de sus adeptos, establecieron la mas
tajante antitesis de la relativa incompetencia de la moral luterana. Si con el
arrepentimiento, el luterano podia facilmente recuperar la gratia amissibilis, era
imposible que anidara el menor impetu dirigido, a lo que consideramos el mejor fruto
del protestantismo ascético, esto es: la racionalizacion metodica de la vida moral. (105)
La religiosidad luterana dejo, ciertamente, el paso libre al vigor de los impulsos y
sentimientos naturales, pues no poseia el impetu interior para el propio control continuo
y la planificacion regulada de su existencia, que distingue a la tenebrosa doctrina
calvinista. Lutero, religioso genial, vivia indiferente a este clima de magnificencia, sin
recelar una recaida en el status naturalis, confiado en el brio de sus propias alas. El
estilo llano, sutil y sentimental de la religiosidad, que dio realce a varios de los mas
leales representantes de la doctrina luterana (de igual manera que su ética exenta de
ley), en raras ocasiones halld equivalencia en los genuinos puritanos; sin embargo, la
encontr6 en representantes del anglicanismo atenuado, tales como Hooker,
Chillingsworth y algunos mas. En cuanto a otras consideraciones, al luterano comun,
incluido el virtuoso, le asistia la seguridad de que tan solo ocasionalmente habia sido
arrebatado del status naturalis, debido al hecho de la confesion y la prédica en cada uno
de los casos. Es conocida de todos la diferencia, que tanto interés despertaba, entre el
standard ético de las Cortes reformadas y el de las luteranas, envilecidas con frecuencia
por el abuso de la bebida y la rudeza, (106) y por el minimo provecho que el clero
luterano pudo lograr mediante la sola predicacion de la fe, con respecto a la marcha
ascética de los bautizantes. El “encanto” y la “naturalidad” que distingue a los alemanes
ante el inflexible estilo vital que se advierte en los angloamericanos hasta en su aspecto
fisonomico, de resultas de ese continuo recelo a la recaida en el estado de naturaleza, a
lo cual no estan en absoluto sujetos aquellos alemanes, tildandolo de inflexibilidad, falta
de independencia y esclavitud interior, es en donde radica, precisamente, la diferencia
entre dos tipos de conducta ética opuesta, ya que el luteranismo no tiene capacidad para
dar a la vida del hombre un sentido ascético. En los sentimientos expuestos queda al
descubierto la aversion que contra lo ascético siente el hijo del mundo que vive
indiferente a ¢€l. El luteranismo, con su apego a la doctrina de la gracia, impedia en el
individuo el impetu animico a metodizar su comportamiento, racionalizandola conforme



a un sistema. En cuanto a otras reflexiones al respecto, ya comprobaremos que este
impetu ascético podia derivarse de motivaciones piadosas, de distintas naturalezas, entre
las cuales podia ser posiblemente la doctrina de la predestinacion, aunque no era tan
solo, esencialmente, de una gran trascendencia, sino que causoé un sorprendente efecto
animico de gran magnitud. (107) Aparte el calvinismo, los movimientos ascéticos
conceptuados tnicamente desde el aspecto de la motivacion piadosa de su ascetismo, se
manifiestan, pues, como atemperantes de la coherencia clésica del calvinismo.

En la objetividad histérica, por su parte, en muchos de los casos, la imagen
reformada del ascetismo sirvid6 como modelo para ser imitado por los demas
movimientos ascéticos, o de utilidad comparativa, o como suplente en el
desenvolvimiento de los principios que se apartaban de ella, o la superaban sencilla
mente. Sin embargo, en algunas ocasiones, a pesar de la diferencia en la base dogmatica
de la creencia, los resultados eran los mismos en el orden ascético; eso era debido al
predominio que ejercia la constitucion eclesiastica, (108) como quedard demos trago en
otro momento.

De un modo historico, la idea de la predestinacion representa el inicio de aquella
direccion ascética a la que comunmente se la suele llamar “pietismo”. Ahora bien, en
tanto que este movimiento permanecié dentro de la Iglesia reformada, no es nada facil
trazar con precision un limite entre los calvinistas pietistas y aquellos que no lo eran.
(109) Pero si se puede afirmar que entre los pietistas han quedado incluidos los mas
destacados representantes del puritanismo, y, claro estd, es del todo licito considerar
como una continuidad pietista de la legitima doctrina de Calvino a las tentativas de
establecer conexion entre la idea de la comprobacion, asi como de la doctrina de la
predestinacion, con el deseo de aduefarse de una certitudo salutis subjetiva. El inicio
del revival ascético dentro de las comunidades reformadas fue enlazado las més de las
veces, principalmente en Ho landa, a un renacimiento de la doctrina de la
predestinacion, entregada casi al olvido, o sumamente atenuada; por donde, en
Inglaterra no es costumbre en tales casos valerse del concepto “pietismo”. (110) Sin
embargo, constituia, inclusive el pietismo continental reformado (en los Paises Bajos y
en la Baja Renania), al igual, por ejemplo, que la piedad de Bailey, una alteracion
extrema del ascetismo reformado: hasta tal punto se insistio en la praxis pietatis que el
recuerdo de la fe en los dogmas se fue borrando o no inspiré mas que indiferencia. No
dejaba de ser factible que los predestinados se vieran asaltados tanto por equivocos
dogmaticos, como por pecados de otra indole, y la experiencia demostraba que de un
numero considerable de cristianos confundidos en teologia dogmatica se cosechaban los
frutos mas 6ptimos de la fe, en tanto que la propia sapiencia teologica no llevaba en si
ninguna seguridad de la regeneracion. (111) En este caso, el conocimiento de la teologia
no ofrecia ninguna seguridad de eleccion. (112) De ahi que el pietismo se dio en
principio sin esperanza en la Iglesia de los tedlogos, (113) a la que siguid siendo
oficialmente fiel, lo cual es lo mucho que la caracteriza, dedicandose solo a reunir a los
adeptos de la praxis pietatis en “conventiculos” desligados del mundo: (114) pretendia
que descendiese a la tierra y hacer visible en ella la Iglesia invisible de los santos, pero
no derivé en secta; simplemente se avino a buscar un refugio en donde pudiera
deslizarse la vida garantizada contra cualquier influjo terrenal, conducida por la



voluntad de Dios hasta en el més infimo pormenor, para afianzarse asi la propia
regeneracion, inclusive en las peculiaridades del comportamiento externo. De tal
manera, las ecclesiola de los convertidos realmente ya podian lograr la bienaventuranza
en esta vida, pues la comunidad con Dios quedaba establecida con la practica ascética
(que, ademas, era lo natural en toda forma de pietismo verdadero). Esta ambicion
guardaba alguna similitud con la unio mystica luterana y reforzaba cierto poder del
aspecto sentimental de la religion, por lo que, seguramente, la hacia mas accesible al
cristiano medio reformado. Conforme nuestro modo de considerar el asunto, podriamos
decir que en ello estriba la caracteristica del pietismo dentro de la Iglesia reformada,
pues, ciertamente, el factor sentimental de la religiosidad, sin relacion alguna con la
primitiva piedad medieval, conduce a la practica de la religion por la ruta del deleite
terrenal de la felicidad, alejandola de la contienda ascética tras la seguridad de un futuro
en el mas alld. Ahora bien, este factor sentimental adquiri6 tal excitacion que, en
ocasiones, dio sefiales de histerismo, y, prontamente, debido a la sucesion (evidenciada
por diversos casos expuestos al estudio neuropatico) de situaciones sobrenaturales de
éxtasis religiosos, con fases de inanicidn nerviosa y “aleja miento de Dios”, se obtuvo el
efecto contrario a la severa y brutal disciplina que imponia al individuo la existencia
santa y metodica del puritano: la liberacion de la temperancia que preservaba la
personalidad racional del calvinismo, ante sus “afectos”. (115) Asimismo, el concepto
calvinista de la ruindad de todo lo creado podia ser capaz de exterminar totalmente el
vigor de la vida profesional; (116) y la idea de la predestinacion podia convertirse en
fatalidad cuando los efectos y los sentimientos la tomaban de pretexto para apropiarse
de ella en contradiccion a las tendencias propias de la piedad calvinista racional. (117)
Por tltimo, la propension de los santos a retraerse del mundo podia llevar (dado el caso
de que ella derivase en una crisis sentimental) a organizar la sociedad en un sistema
semicomunista, tomando como ejemplo el mondstico, hacia el cual el pietismo ha
mostrado siempre cierta inclinacion, inclusive dentro de la Iglesia reformada. (118)
Pero, en tanto no se llegd a este maximo resultado en que habria desembocado el abuso
del sentimentalismo religioso, mientras el pietismo reformado quedd conforme con
asegurarse la bienaventuranza, con la actividad profesional efectuada en el mundo, el
unico resultado practico de los principios pietistas fue un control ascético del proceder
profesional ain mas riguroso y un enraice religioso mas profundo de la ética
profesional, del que podia tener la sola “honradez” de los cristianos reformados
normales, los cuales eran considerados por los pietistas “finos” como cristianos de
segunda clase. La aristocracia piadosa de los santos (que durante el desarrollo ascético
reformado fue dando a conocer sus miramientos en la conducta siempre mas marcados a
medida que mas se le tomaba en serio), se convirtid, prontamente, en objeto de
voluntaria organizacion (precisamente en Holanda) por medio de conventiculos, en
tanto que en el puritanismo inglés propicio la distincion formal entre el cristiano activo
y el pasivo en la constitucion de la Iglesia, asi como a la formacion de otras sectas.

Dentro del luteranismo alemdn surge otra direccidon pietista; sus hombres
representativos son: Spener, Francke y Zinzendorff, los cuales nos desvian de la senda
de la predestinacion, si bien no precisamente, de un circulo de ideas cuya coronacion,
por asi decir, constituia, segun lo confirma el gran ascendiente calvinista angloholandés,
que se trasluce en Spener, y las lecturas de Bailey en sus primeros conventiculos. (119)
El pietismo, desde nuestro personal punto de vista, diriamos que -constituye,
simplemente, la ‘“ascetizacion” de la conducta, mediante el sistematico ejercicio y



control, y no precisamente de la piedad calvinista. (120) Sin embargo, el luteranismo
juzgaba este ascetismo algo impropio para él, por cuyo tnico motivo la doctrina pietista
alemana se defini6 inconsecuente. Con el fin de emitir una base dogmatica al proceder
religioso sistematico, Spener elabora una combinacion de conceptos luteranos y
determinadas conclusiones reformadas de considerar como ‘“buenas” las obras
realizadas con el proposito de “glorificar a Dios” (121) y con la conviccion también
reformada de los regenerados puesta en la posibilidad de obtener cierto grado de
cristiana perfeccion. (122) Mas, ahondando, a la doctrina le faltaba cohesion: Spener,
bajo el influjo de los misticos, intentdé exponer mas que fundamentar, el sello
sistematico del comportamiento cristiano (principal matiz de su piedad), haciéndolo
muy superficialmente, si bien en hondo sentido luterano. (123) La certitudo salutis no
fue, pues, efecto de la santificacion, de la verificacion de la fe, sino del concepto
luterano de la vinculacidn por la fe, con mucha mas laxitud que aquella que le precedio.
(124) Bien que, dentro del pietismo, generalmente, el factor ascético-racional sostuvo la
superioridad por encima del factor sentimental y, claro estd, las ideas que hemos
destacado como primordiales: en primer lugar, que la sefial del estado de gracia reside
en el desarrollo de la propia santificacion en el sentido de un afianzamiento y
culminacién, que pueden ser controlados por la ley (125) y, en segundo, que la pro
videncia divina es la que “opera” en el individuo irreprochable, cuya probada constancia
y regularizada meditacion lo evidencia plenamente. (126) Asimismo, A. H. Francke
consideraba que para el trabajo profesional no habia otro medio mas excelso que el
ascético; (127) tanto ¢l como los puritanos creian profundamente que Dios bendice a los
suyos concediéndoles el triunfo en su trabajo. Y en substitucion del doble decreto, el
pietismo se valio de ideas que, casi sin diferencia, afianzaban una aristocracia de los
regenerados en base a la gracia, con iguales consecuencias de orden psicoldgico que las
ya analizadas cuando habldbamos del calvinismo. (128) Ello fue también la causa, por
ejemplo, de que el “determinismo”, imputado sin razén al pietismo por sus
impugnadores, (129) es decir, el hecho de suponer que la gracia fue ofrendada a todos,
en general, si bien era cada uno que podia recibirla por unica vez o exclusivamente en
un momento dado de su vida; (130) asi, pues, el universalismo de la gracia no era de
ninguna utilidad para aquel que no habia sido capaz de aprovechar la oportunidad del
momento, de ahi que en la doctrina calvinista se le considerara como olvidado por Dios.
La tesis sus tentada por Francke (captada de sus experiencias personales) era muy afin a
dicha teoria, habiéndose expandido mucho y aun dentro del pietismo por mucho tiempo.
Conforme ella, la gracia Gnicamente podia “irrumpir” en aisladas y muy especiales
manifestaciones, después de una “lucha expiatoria”. (131) Ahora bien, siendo que de
acuerdo con los pietistas no todos estaban apercibidos para esa prueba, pese a que debia
producirla mediante el método ascético, el regenerado no dejaba de considerar como
cristiano pasivo a quien era incapaz de realizarla. Por otro lado, la institucion de un
sistema de lucha expiatoria origind, también, que la organizacion racional humana se
valiera de la consecucion de la gracia. De esta excesiva preferencia de la gracia se
deducen las objeciones contra la confesion en privado, por parte no de todos pero si de
la mayoria (asi, Francke) de los pietistas; prueba de ello la tenemos en Spener con sus in
cesantes dudas a las cuales tanto les debe que lo minaran hasta las raices aun en el
luteranismo, pues lo decisivo acerca de la legitima absolucion era el efecto evidente de
la santificacion ejecutada por la gracia; no era, pues, factible conformarse simple mente
con la contritio para concederla. (132)



El hecho de que uno pudiera realizar su propia valoracion religiosa induce a
Zinzendorff a la remota idea del “instrumento de Dios”, no obstante sus titubeos ante las
embestidas de la ortodoxia. En cuanto a lo demds, penosamente podemos afirmar, sin
incurrir en un error, cudl habrd sido la postura ideologica de tan extraordinario
“dilettanti piadoso”, al decir de Ritschl, (133) el cual solia atribuirse la representacion
del “tropo paulino-luterano™ frente al “tropo pietista-jacobeo” de apego a la ley. Sin
embargo, esa hermandad que el propio Zinzendorff aceptd, fomentandola muy a pesar
de su acendrado luteranismo, (134) de muestra un sentimiento, a través de sus
documentos notariales del 12 de agosto de 1729, semejante, en muchos matices, a la
aristocracia calvinista de los santos. (135) De igual manera existen analogias en la
transferencia, motivo de polémicas, de la jurisdiccion de la comunidad a Cristo, el 12 de
noviembre de 1741. De los tres sentidos tropoldgicos de la comunidad, era el calvinista
y el moravo que, desde los comienzos, se inclinaron hacia la reforma de una ética
profesional. Zinzendorff también se enfrentd a John Wesley, con un sentido netamente
puritano, para expresar la opinion de que era factible reconocer la propia justificacion,
pues de no ser por el mismo justificado, al menos por los demds, considerando las
particularidades del cambio. (136) Sin embargo, el factor sentimental,
independientemente, desempefid una magna mision en la piedad morava y, de manera
especial, Zinzendorff puso todo su personal empeio en rechazar las tendencias ascéticas
de la santidad puritana (137) dentro de su hermandad, dando a la santificacion de las
obras una interpretacion de cardcter luterano. (138) Tras la condena de los con
venticulos y en pleno uso de la confesion, se apeld nuevamente al concepto luterano de
los auxilios sacramentales para la salvacion del alma. Fue asi cuando la tesis propia de
Zinzendorff logrd hacer efectivo su proposito, es decir: que la sencillez del sentimiento
piadoso es el reflejo de su verdad (como puede serlo el empleo de la suerte como via de
manifestacion de la voluntad divina), desviando de tal manera el racionalismo del
comportamiento que, hasta donde fue posible que llegara la influencia del conde, (139)
aquellos elementos sentimentales, antirracionales de la religiosidad moravia expulsaron
de raiz a los demads, del pietismo aleman. (140) El enlace de la moralidad con la
remision de los pecados en la Idea fidei fratrum que tenia Spangenberg es de tanta
laxitud como la que domina en todo el luteranismo. (141) El repudio qué a Zinzendorff
le asalta con respecto a la aspiracion metodista de la perfeccion, corresponde (tanto por
parte suya como en relacidbn a otro caso cualquiera) a su ideal esencialmente
eudemonista cuya aspiracion es la bienaventuranza (¢l la llama “felicidad”) sentida por
el hombre ya en esta vida, (142) en vez de obligarle al trabajo racional para gozarla en
el mas alla. (143) No obstante, siempre habito en €l la idea de que el valor privativo de
la hermandad, contrariamente al sentir de las demas iglesias, se halla sin remedio en la
actividad de la vida cristiana, en el cometido y, por consiguiente, en el trabajo
profesional. (144) Por otro lado, considerando las ventajas de la racionalizacion, (145)
ésta era, conforme el pensamiento de Zinzendorff, el principal factor de la manera como
¢l concebia la vida, y ello, no s6lo como idea suya, sino de otros representantes del
pietismo, era el resultado del categorico extravio de toda especulacion filosofica,
(indeseable para la fe) y la consecuente predileccion por el conocimiento particular
empirico; (146) de ahi se deduce, al mismo tiempo, la intencién politica del
propagandista profesional. La hermandad, en su caracter de eje de la mision, era, a la
vez, una empresa comercial, conduciendo de aquel modo a sus afiliados por el camino
del ascetismo profano que ademds propone tareas a la vida y, por ende, la educa,
sujetandola a un programa. Tropieza, sin embargo, con un obstaculo, esto es: con la
glorificacion (cuyo modelo estd en la vida del misionero apostolico) del carisma de la
pobreza de los “discipulos” por Dios elegidos, (147) comparable, en la practica, a una



revalorizacion de los consilia evangélica. Puede decirse que ello contuvo la elaboracion
de una ética profesional racional semejan te a la calvinista, si bien no constituyd una
valla infranqueable, como lo patentiza la modificacién del movimiento bautizante, sino
que se la prepar6 intimamente con la idea de una tarea ejercida inicamente “por la
propia profesion”. Como quiera que sea, advertimos en el pietismo aleman, considerado
desde nuestro peculiar punto de vista, una falta de segundad, un titubeo en el enlace
religioso de su ascetismo, contrastante con la inflexible consecuencia del calvinismo,
motivada por ascendientes luteranos y debido al cariz sentimental de su piedad. Claro
estd que a este elemento sentimental no debe atribuirsele el sello especifico del pietismo
comparandolo con el luteranismo, (148) pero, frente al calvinismo, el nivel de
racionalizacion de la vida era muy inferior, ya que al impulso interior del pensamiento
en el estado de gracia para siempre mas controlable (esto es: que garantiza la vida del
mas alld) se le hizo cambiar su direccion, encauzandole hacia lo presente. Asi, en vez de
la propia seguridad perseguida por el predestinado a base del positivo trabajo
profesional continuo, surge una modestia y un temor en el animo, (149) producido por
el enardecimiento sentimental, en base a la mera experiencia intima, asi como a la
practica de la confesion, mal vista por el pietismo, pero consentida por el luteranismo.
(150) Asi, pues, todo ello constituye la evidencia de como el luteranismo busca, a. su
manera, la salvacion, considerando mas primordial la “remision de los pecados” que la
“santificacion” practica. Aquel anhelo racional, prescrito para lograr y de terminar el
conocimiento practico de la bienaventuranza en el mas alla se ve, ahora, sustituido por
el impulso irresistible de establecer la reconciliacion con Dios y la comunicacion con El
en lo presente, es decir, en esta vida. De igual modo que en el estado econdomico la
tendencia al placer esta refnida actualmente con la estructura “racional de la economia”,
fundamentada en la obsesion por el mafiana, en el ambito de la vida religiosa ocurre
algo parecido. Queda, pues, notablemente comprobado que la orientacion de aquel
impulso religioso, con el cariz de intima afeccién que hoy se le da, llevaba en si una
mira, aun cuando débil, de racionalizacion del obrar en esta vida, semejante a la
necesidad de la “comprobacion” de la fe en los “canticos” re formados dirigida hacia lo
futuro, en tanto que con respecto a la creencia del luterano ortodoxo, apegado, segin la
tradicion, a la palabra y los sacramentos, era capaz de desplegar una sistematizacion al
maximo del comportamiento piadoso. Conjunta mente, el desarrollo del pietismo, desde
Spener y Francke hasta Zinzendorff, tomo6 una direccion siempre mas tenaz hacia el
factor sentimental. Sin embargo, la propia “inclinacion evolutiva” no se manifestaba
con ello; por el contrario, las diferencias se debian a los diversos ambientes piadosos y
sociales de los cuales provenian sus mas respetables representantes. Después de lo dicho
ya no es posible empefiarnos mas en pormenores, asi como tampoco nos es dado hacer
referencia a la manera de manifestar- se, en cuanto a la distribucion geografica y social,
caracteristica propia del pietismo aleman. (151) Hemos de limitarnos a sefa lar que este
sentimiento del pietismo fue afinando su perfil en pausados cambios ante el proceder
piadoso del santo puritano. Si intentamos puntualizar, aun cuando transitoriamente, esta
diferencia, diremos que las virtudes que el pietismo podia fomentar eran de diferente
indole que aquellas en las que podia ejercitarse el funcionario “que obraba con
probidad”, el empleado, campe sino o artesano, (152) asi como el patriarcal amo, con la
sencillez grata a Dios (al estilo de Zinzendorff), en tanto que el calvinismo da la
impresion de encontrarse mas cerca del glacial espiritu juridico y dindmico de los
empresarios burgueses capitalistas. (153) Finalmente, el pietismo sentimental era
pusilanime, una fofieria —ya observada por Ritschl— (154) para leisure classe. Esta
demostracion no es exhaustiva, pero podemos valer nos de ella para comprender,
inclusive, determinadas diferencias en materia de economia entre los pueblos que se han



sentido dominados por el influjo ascético, ya sea de una o de otra de esas dos
direcciones.

El enlace de la piedad sentimental y, al mismo tiempo, ascética con la diferencia
progresiva y hasta el rechazo hacia los principios dogmaticos del ascetismo calvinista,
es provechoso también para determinar los atributos peculiares del otro aspecto del
pietismo continental: el metodismo. (155) No es nada dificil aquilatar, por su mismo
nombre, el desagrado que sus adeptos causaban en la gente de su época: la
“metodizacion”, es decir, que se ajustaba a un rigido sistema en su tenor de vida para,
asi, lograr la certitudo salutis que es lo que nunca dejo de interesar y a cuyo alrededor
giraba toda la propension religiosa. La afinidad con el pietismo aleman —de la que no
cabe duda a pesar de todas las diferencias—, en alguna de sus direcciones, (156) sale a
relucir en el hecho de que el “método” fue adaptado con la precisa intencioén de producir
el acto sentimental de la “conversion”. Principalmente en tierras americanas, el
sentimentalismo (encarnado en John Wesley por ascendientes moravo-luteranos) adopto
un intenso colorido emocional, puesto que, desde sus comienzos, la aspiracion
metodista consistia en el desempefio de una misién sobre el mas nutrido conjunto de
personas. La irascible lucha expiatoria hasta el colmo de los éxtasis, entablada
particularmente en el “banco de la angustia” en América, inducia a confiar en la
inmerecida gracia de Dios y, a la vez, a tener conciencia de la justificacion y la
reconciliacion. Semejante pie dad sentimental, superadas ciertas luchas internas, efectud
un singular vinculo con los principios ascéticos cuyo cardcter racionalista estaba
grabado de manera permanente por el pietismo. En oposicion al calvinismo, que tomaba
a engafio todo lo emotivo, fue considerada como la sola base incontrovertible de la
certitudo salutis, la seguridad absoluta del preferido, mientras que por él fuera sentida,
emanada de la autenticidad directa del espiritu y en tanto que a todas horas pudiera
probar su origen. De acuerdo con la doctrina de Wesley (consistente en un nuevo vigor
de la doctrina de la santificacion, al mismo tiempo que un contundente despego de su
idea ortodoxa), al preferido ya le era posible adquirir en este mundo, por el poder de la
gracia, la conciencia de la perfeccion, en un sentido de pureza, debido a un segundo
fenémeno interno, que solia ser independiente del primero y con mds frecuencia de
subito, esto es: la “santificacion”. ComUnmente, alcanzar esta meta es dificil (a no ser al
término de la vida); sin embargo, es necesario desearlo con toda lealtad, pues ella es
definitivamente la que afianza a la certitudo salutis y la regocijante seguridad, en vez
del aspero prejuicio de los calvinistas, (157) siendo ella la que, en toda coyuntura, habré
de justificar al auténtico convertido ante si y ante los demas, puesto que siquiera los
pecados “dejaron de dominar en €é1”. No obstante la significacion determinante del
autotestimonio del sentimiento, la necesidad del proceder santo, inspirado en la ley, no
cayo6 en el olvido. Mientras Wesley arremetia contra la justicia de las obras de su época,
lo que en realidad hacia era revivir la antigua idea puritana acerca de que las obras no
constituyen la base verdadera, sino Unicamente la cognoscitiva del estado de gracia, y,
ademas, condicionadas ad gloriam Dei, exclusivamente. Claro estd que el correcto
comportamiento de por si no puede lograr esto. Wesley ya lo habia experimentado en él:
debia agregarse el sentimiento de gracia. En algin momento dado ¢l lleg6 a conceptuar
las obras en calidad de “condicion de la gracia”, y hacia hincapié, en la declaracion del
9 de agosto de 1771, (158) en que no puede ser buen creyente aquel que no realiza
ninguna buena obra. El metodismo se esforzaba en destacar que aquello que los
diferenciaba de la Iglesia oficial, era la practica de la piedad, y no la doctrina. En el



Evangelio de San Juan se encuentra asentado el valor del “fruto” de la fe; y el
comportamiento fue considerado como explicito signo de la regeneracion. No obstante,
las dificultades no se hicieron esperar: (159) este desplazamiento de la certitudo salutis
desde la conciencia de la gracia, en permanente y reanudada comprobacion inmediata,
al propio comportamiento ascético, al sentimiento consecutivo de la gracia y la
perfeccion (160) —ya que la seguridad de la perseverancia venia a enlazarse a cada una
de las luchas expiatorias— puede significar para el metodista adicto a la doctrina de la
predestinacion, una antinomia en la interpretacion, en los temperamentos fragiles, de la
“libertad cristiana”, esto es: el desplome del comportamiento metddico; o bien, en caso
de rechazarse esta consecuencia, la vanidosa seguridad del santo para consigo, (161)
esto es, un sentimiento impulsivo de cariz puritano. En vista de las embestidas de los
contrarios, se procuro soslayar estas consecuencias, realzando la autenticidad normativa
de la Biblia y la necesidad de la verificacion de la creencia, (162) lo cual, por otro lado,
vino a vigorizar la actitud de Wesley netamente anticalvinista, al pregonar que la gracia
puede con facilidad sucumbir. Las intensas corrientes luteranas toleradas por Wesley, a
través de las hermandades, (163) beneficiaron este desenvolvimiento y acrecieron la
desorientacion re’igiosa de la ética meto dista. (164) Entre todos, el solo principio
establecido con solidez fue el concepto de regeneration (seguridad de la salvacion de cu
yo origen sentimental brotd el fruto de la fe), como fundamento vital, y el de
santificacion, con su consecuencia de libertad (por lo menos implicita) contra todo el
poderio del pecado, como evidencia del estado de gracia. A hilo fueron devaluados los
elementos exteriores de la gracia, en especial los sacramentos. Como quiera que sea, el
general awakening en la secuencia del metodismo, representd por todos los ambitos
(por ejemplo, en Nueva Inglaterra) una mayor intensidad de la doctrina de la gracia y de
la eleccion. (165)

De este modo, parece ser que la razon con la que pretende afianzarse la €tica del
metodismo es tan titubeante como la del pietismo, y de igual manera en ¢l el deseo de la
higher life, la “segunda bendicion”, era remplazar la doctrina de la predestinacion; su
procedencia inglesa le indujo a orientar integramente la practica de su ética por el
camino del cristianismo reformado inglés, del que pretendia ser un rival. El acto
emotivo de la conversion se produjo metddicamente, pero tras ¢l no se pudo llevar a
cabo el piadoso deleite de la comunidad con Dios (semejante al pietismo sentimental de
Zinzendorff), antes bien el sentimiento revivido se cambid en aspiracion racional de
perfeccion; por donde, a diferencia del pietismo aleman, el caricter sensible a las
emociones, propio de la religiosidad, no propicid6 un cristianismo sentimental
meramente interno. Schneckenbiirger ha sefialado atinadamente que ello era la
consecuencia del exiguo volumen del sentimiento del pecado (parcialmente, en razon
absoluta del caracter emotivo de la conversion); en realidad, lo de finitivo siguid siendo
la naturaleza fundamental reformada de la conciencia piadosa. El enardecimiento
sentimental tuvo la caracteristica de un arrebato simplemente momentaneo, aunque
“coribanticamente” enardecido; en cuanto a otras consideraciones no dafié un minimum
siquiera el caracter racional del comportamiento. (166) Asi, pues, la regeneration del
metodismo se limité Gnicamente a crear un complemento de la santidad de las obras,
esto es, establecio un enlace piadoso al comportamiento ascético, tras el abandono de la
doctrina de la predestinacion. Las sefiales del comportamiento, imprescindibles para el
control de la auténtica conversion, eran realmente las mismas que en el calvinismo. En
las proximas paginas, destinadas a deliberar acerca de la idea de profesion, podemos



abstenemos de aludir al metodismo, puesto que, en calidad de fruto tardio, (167) no
proporciond en absoluto nada nuevo. (168) Tanto el pietismo continental europeo como
el metodismo de los pueblos anglosajones son por igual fenémenos de segundo plano,
en razdn de sus respectivas ideologias, asi como por su desarrollo historico. (169) Cerca
del calvinismo encontramos el movimiento bautizante, segundo en importancia
representativa del ascetismo protestante y las sectas de los baptistas, menonitas y
principalmente los cuaqueros, (170) surgidas en su seno, al correr de los siglos XVI y
XVII, ya sea de manera directa o bien debido a la eleccion de las respectivas ideas de
religion aceptadas en cuanto a la forma. (171) La ética de estos conjuntos estd enlazada
con principios religiosos substancialmente heterogéneos inherentes de la doctrina
reformada. El esbozo que en seguida trazaremos tiene por objeto poner de relieve los
aspectos que mas nos interesan; y no podra dar una idea del caracter polifacético de ese
movimiento. Claro estd que habremos de fijar la mirada, muy especialmente en los
paises en los que se cosecharon los primeros frutos del capitalismo.

Ciertamente, hemos asentado la idea de mayor importancia, tanto en el aspecto
histérico como fundamental, de estas confesiones, pero serd en otra parte donde
veremos el alcance para el desenvolvimiento de la civilizacion: believers church. (172)
De suerte que la comunicacion religiosa, la “iglesia invisible” —en términos de la
Reforma— (173) ya no fue conceptuada como algo semejante a un fideicomiso con
finalidades ultraterrenas, un organismo que necesariamente deberia tener capacidad para
lo justo y lo injusto, asi sea para acrecer la gloria de Dios (idea calvinista) o bien para
transferir a los hombres los bienes de salvacion (idea catdlica o luterana), sino sélo
como comunidad de los propios creyentes y regenerados, y Unicamente de ellos, es
decir, no en calidad de “Iglesia”, sino de “secta”. (174) Este era el significado del
fundamento, considerado en si estrictamente ex terno, el cual tan s6lo autorizaba
bautizar al adulto que en persona hubiera conocido la fe y la hubiese asimilado. (175)
En todas las platicas piadosas, los bautizantes afirmaban con insistencia que esta
“justificacion” por la fe era algo distinto completa mente de la, idea de una imputacién
“forense” de los méritos de Cristo, segiin el dogmatismo ortodoxo del protestantismo
original, (176) que consistia mas bien en una adjudicacion interna del hecho de la
redencion, y ello se efectuaba mediante la revelacion individual, por la accion del
espiritu divino en cada uno de los casos, y Unicamente de esta manera. A todos es
ofrecida dicha revelacion, basta con aguardar al Espiritu, sin obstruir su llega da, libre
de las cadenas que sujeten al mundo por el pecado. Ante esto, el valor de la fe perdio
toda su importancia, como conocimiento de la doctrina de la Iglesia, o como medio de
recibir la divina gracia por el arrepentimiento, y, asi, revivir, aunque algo alteradas,
ciertas primitivas ideas del cristianismo sobre el prneuma. Pongamos como ejemplo la
secta a la cual su fundador Menno Simons dio unas bases doctrinales relativamente
horno géneasen su Fondamentboek (1539), cuya aspiracion era ser, al igual que las
demas sectas bautizantes, la indestructible Iglesia verdadera de Cristo, integrada, a la
manera de la comunidad cristiana primitiva, inicamente por los regenerados, con los
cuales oyeron el llamamiento de Dios, ya que tan solo éstos son los hermanos de Cristo,
pues, como El, han sido sefialados directa mente por Dios. (177) El resultado de esta
doctrina, para las incipientes comunidades bautizantes, fue un riguroso alejamiento del
“mundo”, es decir, eludir con la gente mundana cualquier roce que rebasara de lo
justamente necesario; asimismo, el centro dominante de una severa bibliocracia, como
modelo ejemplar de vida: y en tanto que este espiritu prevalecio, nunca se desistio de



esta separacion del mundo que dio caracter al movimiento. (178) En estas sectas
subsistid, como motivacion persistente, el principio que, con raices algo diferentes,
descubrimos ya en el calvinismo, y cuya importancia substancial no debe ignorarse: el
desprecio rotundo de toda “idolatria”, que significaria aminorar la veneracion debida
so6lo a Dios. (179) Tanto en Suiza como en el norte de Alemania, las primeras
generaciones bautizantes tuvieron en su conducta biblica un sello similar al de la
franciscana: escision radical con todo placer mundano y una norma de vida
incondicionalmente apostolica. En efecto, existe gran similitud entre la vida de varios de
sus adeptos y la de San Egidio. Mas, a esta observancia tan rigurosa de la Biblia (180) le
faltd un apoyo firme respecto al caracter pneumatico de la piedad. Las revelaciones que
Dios hizo a los apdstoles no constituyen la totalidad de cuanto pudo y quiso revelar:
antes bien, de acuerdo con la comunidad en su origen (Schwenckfeld asi lo promulgaba
en contra de Lutero, a igual que Fox lo hizo, des- pues, en contra de los presbiterianos),
lejos de ser la subsistencia de la palabra como documento escrito, lo era por la fuerza
operante del Espiritu Santo en todos los actos de la vida diaria del creyente que se
avenia a percibirla. Tomando como base este concepto de la revelacion consecutiva
tomo forma, con el tiempo, la doctrina ciertamente conocida, misma que fue elaborada
consecuentemente por los cuaqueros, acerca del vital alcance, como conclusion final, de
la autenticidad interna del Espiritu en la razén y la conciencia. Si bien con ello se
mantuvo la vigencia, desaparecid, sin embargo, la idea del poder absoluto de la Biblia.
Simultaneamente dio principio una transformaciéon que vino a destruir cualquier
vestigio de la doctrina eclesiéstica de la salvacion, asi como a suprimir el bautismo y la
comunion en la secta de los cuaqueros. (181) Copiando el modelo de los adeptos a la
predestinacion y, de manera especial, de los calvinistas considerados como tales, las
distintas confesiones bautizantes negaron rotundamente el valor de los sacramentos en
calidad de salvacion y provocaron el “desencantamiento” del mundo hasta lo maximo.
Unicamente la “luz interior” de la revelacion consecutiva era capaz de conceder la
comprensibilidad inclusive de las revelaciones de Dios a través de la Biblia. (182) Por
otro lado, su emanacion podia abarcar a individuos en absoluto versados en las formas
biblicas de la revelacion, por lo menos en cuanto a la doctrina de la secta de los
cuaqueros, que era la mas afin al respecto. En realidad, el fundamento extra ecclesiam
nulla salus Gnicamente tuvo validez para esta Iglesia invisible de aquellos que habian
recibido la luz interior del Espiritu; sin ella el hombre por su propia naturaleza, hasta
dejandose conducir por la razén natural, (183) era simplemente una “criatura”
menospreciada por los cudqueros aun con mas inclemencia que por los calvinistas,
debido a su alejamiento de Dios. Independientemente, la regeneracion actuada por el
Espiritu, siempre que confiemos y nos demos a €l en nuestro interior, puede remover al
fin de manera absoluta la potestad del pecado, (184) ya que, al ser efectuada por Dios,
no puede existir posibilidad alguna de reincidencia o simplemente pérdida del estado de
gracia, aun cuando el metodismo llegd a considerar mas tarde que el logro de tal
perfeccion no era comunmente la norma, pues so6lo a través de distintas etapas podia
obtenerse. Claro esta que la aspiracion de toda comunidad bautizante, consistia en serlo
con toda “pureza”, entendiéndose por ello el comportamiento de sus miembros hasta el
maximo irreprochable. El hecho de estar alejado interiormente del mundo y de todo lo
concerniente a €l, asi como la entrega total a Dios, al que oimos en nuestra conciencia,
eran pruebas evidentes de una regeneracion factible, y el comportamiento adecuado era,
en consecuencia, condicion necesaria para la bienaventuranza perseguida, que, de
hecho, resultaba inalcanzable, puesto que era s6lo un don por la gracia divina, y
unicamente podia considerarse regenerado aquel que vivia en paz con su conciencia.
Visto asi, las “buenas obras” eran origen sine qua non. Consideremos lo expuesto por



Barclay (de quien no nos hemos desprendido en lo tocante al tema) que, practicamente
en tales razonamientos es la propia doctrina reformada, bajo el indudable influjo del
calvinismo ascético hallado por los bautizantes en Inglaterra y los Paises Bajos.
Ciertamente, su eficaz apropiacion in terna se convirtié en materia predicante de G. Fox,
a lo largo de su primera etapa misional.

Por lo que atafie al plano psicoldgico, tenemos que, con el desistimiento de la
doctrina de la predestinacion, el natural sello sistematico de la ética bautizante, se
fundamentaba antes que nada en la “espera” de la accion de Dios. Esta idea aun en la
actualidad es la que imprime su sello en el meeting cudquero, misma que fue analizada
por Barclay con gran perfeccion, al razonar que el silente fin de dicha espera constituye
la superacion de lo que se hace por instinto e irracionalmente, es decir, de aquello que
en el “hombre natural” es pasiéon y “subjetividad”; la voz de Dios se deja oir,
precisamente, cuando en el alma domina la serena paz del silencio. Los efectos de esta
“es pera” podrian interpretarse, de hecho, como estados histéricos, profecias y, en mas
de un momento dado (ante la existencia de una esperanza escatologica), como
desbordamientos de quiliasmo apasionado, que suelen ser factibles en todas las formas
semejantes de la religiosidad a igual que las originadas efectiva mente en la secta que
merecié la reprobacion en Miinster. Ahora bien, tan pronto como el movimiento
bautizante hizo su aparicion en la vida profesional, la quimera de que Dios unicamente
habla en tanto que la criatura permanece silenciosa, dio a en tender, con claridad, una
disciplina en la quietud de la reflexion en el obrar, y en el esmerado ejercicio del propio
examen de con ciencia. (185) Estos trazos de gravedad, rudeza y de acrisolada honradez
fueron posteriormente apropiados por el estilo esencial de las generaciones venideras de
bautizantes, en especial por los cuaqueros. Tras el desencantamiento del mundo, cortado
de raiz, inicamente la senda del ascetismo profano pudo ser tolerada. De ahi que, en las
comunidades completamente ajenas al poder politico y por ende al conjunto de su
actividad, brotaran igualmente, como resultado, estas virtudes ascéticas en el trabajo
profesional. En los comienzos del movimiento bautizante, sus dirigentes habian actuado
con un radicalismo al maximum en su alejamiento del mundo; sin embargo, es obvio
que ya desde la generacion primera no se manifestase en todos, exclusiva mente, el
riguroso comportamiento apostdlico como regeneracion evidente. En dicho grupo de
descendientes se hallaban acaudalados elementos de la burguesia, y ya con anterioridad
a Menno (el cual permaneci6 de modo terminante dentro de las virtudes profesionales
en lo profano y de la deferencia por la propiedad privada) la aspera e inflexible
conciencia de los bautizantes se deslizaba plenamente por surcos delineados por la ética
reforma da, (186) puesto que, desde Lutero (a quien los bautizantes han seguido en
esto), el monadstico ascetismo sobrenatural habria resultado réprobo, juzgandolo opuesto
al espiritu biblico y aseverador de la “santidad de las obras”. Desde siempre, no solo
hoy en dia, ha tenido vida una secta bautizante conocida como de los Tunker
(domplaers, dunckards), que repudia cualquier instruccion y abundancia que sobrepase
los limites de lo requerido para sufragar las indispensables necesidades de la vida
(excluidas las primitivas corporaciones de cariz semicomunista). Ahora bien, poniendo
de ejemplo a Barclay, vemos como éste concibe la ética profesional no exactamente con
el caracter del calvinismo o luteranismo, antes bien a la manera tomista, como resultado
ineludible naturali ratione por el solo hecho de que el creyente viva en el mundo. (187)
Todo ello llevaba implicito un debilitamiento de la idea calvinista de la profesion,
semejante a la que se halla en Spener y los pietistas alemanes; sin embargo,



simultaneamente, concurrian otros factores para que el interés profesional econdémico en
las sectas bautizantes adquiriera una mayor intensidad. Primeramente, el rechazo
(juzgado antes que nada como obligacion piadosa, efecto del alejamiento del mundo) a
los puestos publicos, casi del todo estable en los menonitas y cuaqueros, por su
repulsidon a coger una arma y prestar juramento, que los desacredita para ejercer dichos
puestos. En segundo lugar, no debe olvidarse el desacuerdo inquebrantable de la
totalidad de las confesiones bautizantes hacia toda clase de vida con cariz fastuoso,
tanto por su oposicion (como en el calvinismo) a encumbrar la criatura o, como quiera
que sea, a manera de resultado de sus convicciones no sélo apoliticas sino, también,
antipoliticas. La importancia excepcional concedida por la doctrina bautizante de la
salvacion al examen de la conciencia, en virtud de la divina revelacion particular, dio a
su accion en la vida profesional el mismo sello peculiarmente severo y de honradez
absoluta que regia en su cabal proceder. En su momento oportuno habremos de ver el
gran ascendiente que tuvo sobre el des envolvimiento del espiritu capitalista en muchos
de sus significativos aspectos. Limitémonos aqui a recordar que la determinada forma a
la cual se acogid el ascetismo profano de los bautizantes, en especial los cuaqueros
(188) ya dio senales en el siglo XVII, en el ejercicio de un substancial fundamento de la
ética capitalista, que responde a la frase homesty is the best policy, (189) usada por
Franklin en su cldsica expresion en el tratado al que nos referimos con anterioridad.
Contrariamente, veremos que el calvinismo di6 por resultado el desencadenamiento de
las fuerzas en el individuo un deseo vehemente de ganancia desmedida, ya que, pese a
la expresa legalidad propia del “santo”, entre los calvinistas siempre fue valido este
principio goethiano: “El in dividuo en accion es desleal; inicamente tiene conciencia el
contemplativo”. (190)

Existe, ademas, otro factor favorable a la adquisicion de una mayor intensidad
del ascetismo profano en las sectas bautizantes; pero, unicamente podra ser examinado
con minuciosidad en otro preciso lugar. Amerita, sin embargo, el anticipo de algunos
comentarios con el fin de justificar, al mismo tiempo, el método adoptado en esta
exposicion. Intencionalmente hemos dejado de referirnos a las fundaciones sociales
objetivas de las primitivas iglesias protestantes; pongamos de ejemplo la disciplina
eclesiastica, sefialando, tan solo, los resultados que podia propiciar en el
comportamiento del hombre la apropiacion subjetiva de la piedad ascética. Si lo hemos
dispuesto asi se debe no so lamente a que este es el aspecto menos analizado hasta
ahora, sino, ademas, a que los resultados de las normas eclesiasticas no caminaron en
todo caso hacia la misma mete. Realmente, el riguroso control policiaco y poco menos
que inquisitorial establecido por las iglesias oficiales relativas al calvinismo acerca de la
vida de cada individuo podia convertirse mas pronto en un obstaculo en el afdn de
expandir el requerido vigor individual, y eso fue lo acontecido en ciertas coyunturas. De
igual manera como la regulacion mercantilista del Estado pudo establecer nuevas
industrias, sin ser capaz de fecundar el “espiritu del capitalismo”, antes bien moderd su
accion en el ambito donde el cariz policiaco-autoritario fue excesivo en dicha
regulacion, asimismo la practica del comportamiento metodico se vio forzada por las
normas eclesidsticas del ascetismo. Cualquier opinion en torno a este tema (191) debe
reconocer, indefectiblemente, la disparidad que destacé entre los resultados de la policia
arbitraria de la rutina en las iglesias estatales y la vigilancia del comportamiento en las
sectas, fundamentadas en el voluntario sometimiento. Ahora bien, como sea que el
movimiento bautizante fue el creador de “sectas” mas no de “iglesias”, ello propici6 la



intensificacion de su espiritu ascético, de manera semejante a la de ciertas comunidades
calvinistas, asi como pietistas y metodistas, de las que, en efecto, se derivaron
comunidades libres, constituidas por su propia cuenta. (192)

Habiendo quedado expuesto el fundamento piadoso del concepto puritano de la
profesion, nos queda por investigar ahora sus consecuencias en la vida econdmica. A
pesar de la diversidad de pormenores y al énfasis que le hemos dado a uno que otro de
los factores conceptuados como determinantes, todos, conjuntamente, han existido y
actuado en todas las confesiones piadosas del ascetismo. (193) Condensando, podemos
decir que lo mas importante para nuestra finalidad es la doctrina (de todos los grupos en
comun) del “estado piadoso de gracia”, como un status que aleja del “mundo” al
individuo, considerado réprobo al igual que todo lo creado, (194) siendo su posesion
(sea cual fuere el me dio que para alcanzarla fuese impuesto por los respectivos dogmas
de las confesiones) imposible de lograr mediante la magia-sacra mental, incluyendo el
descargo de la confesion o de otro acto cualquiera religioso, a no ser, inicamente, por la
verificacion de una vida renovada en la que se viera explicita la desigualdad, de un
modo inequivoco, entre ella y la propia del “hombre natural”. De ahi se originaba para
el hombre el impetu a controlar con método su estado de gracia en el comportamiento,
y, por consiguiente, a sellar con el ascetismo, su pauta en la vida. Como ya se
comprobo, este cambio de vida representaba la racionalizacion de la existencia, afin con
los mandatos divinos. Ahora bien, tal ascetismo no integraba ya un opus
supererogationis, por el contrario era una realizacion prescrita a todo aquel que quisiese
estar seguro de su bienaventuranza. Sin embargo, lo mas significativo es que la vida
privativa impuesta religiosa mente al “santo”, no tenia proyeccion alguna fuera del
mundo, en agrupaciones mondsticas, antes bien habia de efectuarse en el mundo y sus
ordenamientos. Asi, pues, la idea que el protestante se forjo acerca de la profesion dio
por resultado esta racionalizacion del comportamiento en el mundo, con la mira puesta
en el mas alla.

El ascetismo cristiano, al renunciar al mundo, cuando en los comienzos huia de
¢l y se ponia al abrigo de la soledad, habia logrado el dominio del mundo desde su
encierro, bien que su caracter, de por si indiferente a la vida en el mundo, permanecia
incolume. Estamos, ahora, ante un acontecimiento a la inversa: acomete el mercadeo de
la vida; asegura los portones de los claustros; se encuentra consagrado a saturar esa vida
con su método, a transformarla en vida racional en el mundo, pero no de este mundo ni
para él.

(Cudles son los resultados obtenidos? En las paginas sucesivas quedaran al
descubierto con toda claridad.

Notas:

1. No hablaremos del zuinglinismo por separado, ya que, después de haber predominado
tan fugazmente, se extinguid casi por completo su importancia. En cuanto al



“armianismo”, que se distinguia singularmente por su disconformidad con el dogma de
la predestinaciéon en sus términos mas despiadados y que rechazaba también el
“ascetismo laico”, figurando Unicamente en calidad de secta en Holanda y Estados
Unidos de America del Norte, y dado que en este capitulo no ofrece interés (o éste s6lo
es negativo), consideramos suficiente decir que fue el credo profesado por el patriciado
mercantil holandés (de lo cual hablaremos en momento mas oportuno). Sus dogmas
prevalecieron en la doctrina anglicana y en la mayoria de las sectas metodistas. De la
actitud “erasmitica’ adaptada (de apoyo al poder del Estado hasta en las cuestiones
eclesiasticas), diremos que estaba relacionada con todos los poderes que pretendian los
mas elevados grados en la politica asi se tratara del Parlamento inglés, como de Isabel y
de los Estados Generaies de Holanda, representan do igual posicion, de manera muy
particular, el Oldenbarneveldt.

2. Con respecto al desenvolvimiento de lo que se entiende por “puritanismo”, véase
sobre todo los Studies and Reflections of the Great Rebelion (Estudios y reflexiones
sobre la gran revolucion) (pag. 65 y ss.) de Sanford. Al valernos de esta expresion, nos
referimos, invariablemente, a la orientacion ascética en Inglaterra y Holanda, sin
diferencias de dogmas ni programa alguno de calidad eclesiastica, comprendidos, por
consiguiente, los “independientes”, congregacionistas, baptistas, mennonitas y
cuaqueros.

3. Es lamentable que ello no se haya tomado en cuenta en las polémicas entabladas
acerca de este tema. Sombart y Brentano nunca dejan de citar por igual los trabajos
éticos (muy particularmente aquellos realizados por mi) como codificaciones de normas
de vida, sin la menor preocupacién por dilucidar a cudles de éstas les correspondian las
primas de la salvacion, consideradas desde el plano psicoldgico como las tnicas con la
debida eficacia.

4. Casi no es necesario destacar que estos rasgos son totalmente de segunda mano y sin
la mas pequefia pretension de originalidad, por cuanto su movilidad es en el campo
estrictamente dogmatico en el cual se ha valido de las exposiciones literarias acerca de
la historia de la Iglesia y de los credos. Permitaseme decir que, no obstante, en la
medida de mis posibilidades, he tratado de ahondar sin rodeos en los manantiales de la
historia de la Reforma. Mas, pudo haber sido una aspiracion excesiva empeiarse en
desconocer el delicado e intenso trabajo teoldgico durante varias décadas, en vez de
abandonarse a ser conducido por €l, como es ineludible, para la mejor comprension de
sus origenes. Abrigo la esperanza de que la obligada brevedad de estos rasgos no han de
dar cabida a equivocas formulaciones y que no habré propiciado, al menos, errores de
importancia en la interpretacion. Aquel que esta versado en la literatura teologica de
mayor importancia, unicamente hallard de novedoso en esta exposicion que la
caracteristica del enfoque que damos a todas las perspectivas que nos ofrecen mayor
interés —por ejemplo, la indole racionalista del ascetismo y su alcance para el modo de
vida moderno—, irremediablemente distinto de aquel que constituye la peculiaridad de
los tedlogos. Una vez dado a conocer este trabajo, se ha ido profundizando
metddicamente en este tema, asi como, de manera general, en su apariencia sociologica
en la obra mencionada de E. Troeltsch (siendo en su Gerhard und Melanchthon e
igualmente en sus varias recesiones en la Gott. Gel. Anz., que existen ya numerosos
avances de su posterior obra magna). En razon al reducido espacio disponible nos
abstenemos de citar todo aquello que nos ha sido de utilidad en este estudio, antes bien
unicamente los trabajos transcritos o seguidos en el contenido. A menudo, se trata de



escritores antiguos que coinciden algunas veces con nuestros puntos de vista.
Lamentablemente, la consignacion un tanto exigua, destinada a las bibliotecas alemanas
establece que en el interior tnicamente se pueda retener las obras de base en calidad de
préstamo durante escasas semanas, procedentes de la Biblioteca de Berlin o de alguna
otra de importancia. Asi es lo acontecido con Voet, Baxter, Tyer manns y Wesley, todos
los autores baptistas, metodistas y cuaqueros y muchos mas del primer periodo, no
encontrandose sus obras en el Corpus Reformatorium. Si alguien pretende elaborar un
examen profundo se ve obliga do a recurrir a las bibliotecas inglesas y, particularmente,
a las norteamericanas. Claro estd que, para este trabajo, tuvimos que conformarnos, de
manera general, con aquello que hallamos en Alemania. En Estados Unidos de América
del Norte de un tiempo a esta parte, el hecho de que la consciente

peculiar negativa por parte de las Universidades de un pretérito “sectario’, ocasiona que
sus Bibliotecas se abstengan de hacer nuevas adquisiciones de cierta importancia con
respecto a estos temas, lo cual, constituye una nueva demostracion de la inclinacion, por
lo regular, a “secularizar” la vida norte americana, la cual, en poco tiempo, habra de
eclipsar totalmente el sello tradicional de aquel pueblo y asimismo modificar el sentido
de varias de sus instituciones de mayor fundamento. Debe uno valerse de los pequefios
colegios correspondientes a las sectas que existen en el pais.

5. Por el momento no nos interesa ocuparnos aqui del origen, los antecedentes ni el
avance historico de las direcciones del ascetismo, antes bien, admitimos su contenido
ideologico como dado, igual como era después de haberse desenvuelto enteramente.

6. Acerca de Calvino y del calvinismo, en general, independientemente del trabajo
basico de Kampschulte, la exposicion de Erich Marck (en su Coligny) es lo que puede
considerarse de mayor categoria entre lo existente. Podemos decir que Campbell no
suele mostrarse siempre critico ni imparcial, (The Puritaners in Holland, England and
Americe (Los puritanos en Holanda, Inglaterra y América). Una muy notoria
propension anticalvinista se destaca en los Studien over Johan Calvin de Pierson. Para
el desenvolvimiento holandés cf. independientemente de Motley, los clasicos
holandeses, en especial Groen Van Printerer: Geschied. u. h. Vaderland; La Hollande et
I’influence de Calvin (1964); Le parti antirévolutionnaire et confessionel dans 1’église
des P. B. (1860, para la moderna Holanda); asimismo, los Tien jaren uit den tachtigjari
gen oonlog de Fruin, y el Calvinist of Libertijnsch de Naber; W. J. Nuyens: Gesch. der
kerkel. an po!. geschillen in de Rep. de Ver. Prov. (Historia de los sucesos politicos y
eclesidsticos en la republica de las provincias unidas), Amsterdam 1886; A. Kohller,
Die niederl. ref. Kirche (La Iglesia holandesa reformada), Erlang 1856, para el s. XIX;
acerca de Francia, ademdas de Polenz, ver Bair, Rise of the Huguenots; acerca de
Inglaterra, ademés de Carlyle, Macaulay, Masson y —las not least— Ranke, los escritos
de Gardiner y li’irth a los cuales nos referiremos mas adelante y, también a Taylor: A
retros pect of the religious life in England (Ojeada retrospectiva sobre la vida religiosa
en Inglaterra), 1854, y la valiosa obra de Weingarten en torno a Las Iglesias inglesas de
la Revolucion; ver, igualmente, el escrito acerca de los “moralistas” ingleses de E.
Troeltsch en la Realenzyklopadie fiir Pro test. Theol. u. Kirche (Enciclopedia de la
Iglesia y la teologica protestante), 3a. ed., y, claro esta, su obra “Doctrinas sociales de
las iglesias y grupos cristianos, y el notable ensayo de Ed. Bernstein en la Historia del
socialismo (Stuttgart, 1895, vol. 1, pags. 506 y as). La superior bibliografia
(aproximadamente siete mil numeros) es la de Dexter, Congregationalism of the last
300 years (Congregacionalismo de los ultimos 300 afios), en el cual se tratan muy



particularmente, aun cuando no de manera exclusiva, problemas de constitucion
eclesiastica. Esta obra de mayor importancia que la de Price (Hist. of Nonconformism),
que la de Sakeats y otras exposiciones mas. En cuanto a Escocia ver, por ejemplo, Sack:
K. von Schottland (1844) y la bibliografia en torno a John Knox. Por lo que respecta a
las colonias norteamericanas destaca, entre la copiosa litera tura, el libro de Doyle, The
english in Amerika. Cf. también Daniel Wait Howe, The Puntan Republic (La republica
puritana), Indianapolis, The Bowen Merrill Cy publishers; J. Brown, The pilgrim fathers
of New England and thejr Puntan sucessors (Los padres peregrinos de Nueva Inglaterra
y sus sucesores puritanos) (3a. cd. Revell), con espléndidas citas. Para el mejor
entendimiento de las diferencias doctrinales es preciso leer el mencionado cursillo de
Schne ckenburger. A. Ritschl, en su obra de base: Die chnistliche Lehre von der
Rechtfertigung und VersiShnung (La doctrina cristiana sobre la justificacion y la
reconciliacion) (3 vols.; la cita nuestra corresponde a la 3a. ed.), que re vela la
personalidad de su autor en su constante interferencia, emitiendo valiosos juicios con la
exposicion historica y que, aun cuando es notoria su grandeza y la rigusosidad de su
mente, ocasiona una incertidumbre de su “objetividad” a quien trata de recurrir a ella.
Por ejemplo: me resulta dudoso concederle la razoén al refutar lo expuesto por
Schneckenburger, pese a que en cuanto a este punto se me haria dificil pronunciar un
juicio propio. En otra parte, destaca, de entre la gran profusion de ideas y sentimientos
piadosos que identifican a Lutero, aquello que, en opinién suya, es puramente
“luterano”; sin embargo, estoy en la creencia de que el autor se deja llevar en esto, por
valoraciones subjetivas, ya que lo que ¢l juzga como luterano es, sencilla mente, lo que
constituye el valor imperecedero del luteranismo, segin Ritschl. Es, como este opina el
luteranismo que debia ser, pero que no siempre fue. Estd por demas decir que,
naturalmente, hemos consultado también la obra de Karl Miiller, de Seeberg y de otros.
Tanto para los lectores como para conmigo resulta una penitencia que impongo al tener
que recurrir a una super abundancia de notas en el presente libro, a fin de hacer factible
a los primeros, en especial a quienes carecen de una determinada formacion teoldgica,
una critica, aun cuando sea de modo provisional de los conceptos que en ¢l expongo,
sefalando, inclusive, con respecto a ellos otros puntos de vista.

7. Por lo pronto, antes de seguir hago constar que no pongo de manifiesto ninguna
opinion personal de Calvino sino al calvinismo en si, y tan s6lo en cuanto a la forma
que expone a finales del s. XVI y en el curso del s. XVII en las amplias zonas de su
poderoso influjo, las cuales eran a un tiempo representativas de cultura capitalista.
Intencionalmente, nos abstendremos de hablar por lo que respecta a Alemania ya que el
calvinismo no alcanz6 preponderancia en territorios de excesiva amplitud. Claro esta
que no es exactamente igual decir “reformado” que “calvinista”.

8. Ciertamente, la reina no dio su conformidad a la Declaracion del articulo 17 (llamado
de Lambeth de 1595) de la doctrina anglicana, que fue concertada entre la Universidad
de Cambridge y el arzobispo de Canterbury. En ella, de manera opuesta al criterio
oficial, se declaraba especificamente la predestinacion para la muerte. Y en tanto que la
pura posibilidad de la condenacion era lo que pretendia la doctrina moderada; los
radicales insistian en la formula que incluia en si la mencionada Declaracion (asi la
Hanserd Knollys Confession).

9. Ver el escrito original acerca de los simbolos calvinistas mencionados aqui, asi como,
luego, con respecto a Karl Miiller, Die Bekenntnisschriften den reformierten Kjrche
(Los escritos de confesion de la Iglesia reformada), Leipzig, 1903.



10. Cf. la Savoy y la Hanserd Knollys Declaration (norteamericana). Acerca del
predestinacionismo de los hugonotes, consultese a Polenz, 1, 545 y as.

11. Con respecto a la teologia de Milton, examinese el escrito de Eibach, contenido en
los Theol. Studien und kritiken (Estudios y criticas teoldgicas), 1879 (carece de solidez
el ensayo de Macaulay acerca de la traduccion de Summer relativa a la Doctrina
Christiana que fue descubierta en 1823. Ed. Tauschnitz, 185, pag. 1 y s.). Si se pretende
realizar un estudio mas profundo, cf. la fundamental obra inglesa de Masson, en seis
tomos, aunque su articulacion se encuentra excesivamente esquematizada, y la biografia
alemana de Milton escrita en base a la obra aquella hecha por Stern. Previamente,
Milton empezo6 por distanciarse del predestinacionismo en la forma del decreto doble,
desembocando al cristianismo libre ya entrado en la ancianidad. Por su rompimiento
con todos los nexos que le tenian ligado a su €poca, cabe equiparar- lo en cierto modo
con Sebastian Franck, aun cuando la naturaleza en éste era de suyo critica, a diferencia
de aquél cuyo espiritu se revelaba practico y efectivo. Ciertamente, Milton es “puritano’
unicamente en el cabal sentido de disposicion racional de la existencia en el universo
por la potestad de Dios, lo que constituye el legado duradero del calvinismo a la
posteridad. A Franck podriamos considerarlo en un sentido semejante. Asi por el hecho
de oponer resistencia a meterse en el cuadro de una doctrina organizada no habran de
ser tomados en cuenta en nuestras averiguaciones.

12. “Hic est fidei summus gradus: credere Deum esse clementem, quitam paucos salvat
—justum, qui sua voluntate nos demabiles facit”: palabras toma das del célebre pasaje
relativo a De servo arbitrio.

13. En esencia, ambos, Lutero y Calvino (cf. las consideraciones de Ritschl, en la
Historia del pietismo, y Kostlin, art. Dios, en la “R. f. prot. Theol. u. K.”, 3a. ed.): el
Padre benévolo, bondadoso, del Nuevo Testamento —que im pera en los primeros
libros de la Institution Christiana— asi como el Deus abs conditus, el tirano que obra de
un modo arbitrario. El Dios del Nuevo Testamento fue siempre el q predomind en
Lutero, puesto que a cada paso eludid la reflexion acerca de lo metafisico,
considerandola infructuosa y arriesgada. Por lo que respecta a Calvino, el concepto de la
Divinidad trascendente triunf6 en €l, siendo mucho el poder que alcanzé sobre la vida.
Pero, esta idea no fue posible, por cierto, que se sostuviera en el desenvolvimiento
popular calvinista. En vez de ser el Padre celestial del Nuevo Testamento, fue el Jehova
del Antiguo quien se situo en su lugar.

14. Cf. Scheibe, Calvinis Pradestinationslehre (La doctrina de la Predestinacion en
Calvino), Halle, 1879, para lo siguiente: en tanto que para la teologia del calvinismo, en
general, ver:}leppe, Dogmotik der evangelischreformierten Kirche (Los dogmas de la
Iglesia evangélica reformada), Elberfol, 1861.

15. Corpus Reformatorium, vol. 77, pag. 186 y siguientes.

16. Podemos hallar una manifestacion de la doctrina del calvinismo semejante a la
nuestra por ejemplo en Theologia practica de Hoornbeek (Utrecht, 1663), L. II, c. 1: De
praedestinatione (el capitulo por entero tiene, peculiarmente, como titulo: De Deo).
Primordialmente, el autor se fundamenta en el capitulo primero de la Epistola de los
Efesos. No hemos creido necesario tener como mira de nuestro examen los diversos e
irreflexivos intentos de acoplar la responsabilidad del hombre con la predestinacion y la



providencia divina, a fin de salvar la empirica “libertad” del &nimo —hallandose en San
Agustin la primera formulacion de tal doctrina.

17. “The deepest community (con Dios) is found not in institutions or corporations or
churches but in the secrets of a solitary heart”, se lee en el bello libro de Dowden I and
Anglican (pag. 234), encontrandose en ¢l una formulacion al punto concluyente de la
doctrina. Asimismo, en los jansenistas de Port-Royal, también predestinacionistas, se
advierte este hondo retraimiento intimo del hombre.

18. “Contra qui hujusmodi coetum (esto es: una Iglesia en la cual concurren una
doctrina incélume, sacramentos y disciplina) contemnunt. . . salutis suae certi esse non
possunt; et qui in illo contemtu perseverat electus non est.” Olevian, De subst. foed.,
pag. 222.

19. “Se dice, en verdad, que Dios envid a su Hijo para salvar al género humano; mas,
ésta no era su finalidad, sino unicamente librar de la caida a algunos; y yo os digo que
Cristo s6lo murio por los elegidos. . .“(Palabras tomadas del Sermoén pronunciado en
Broek (1609), Roge, Wtenbogaert, 11,

pag. 9. Cf. Nuyens, op., I, padg. 932). Es i obscuro eJ fundamento de la intercesion de
Cristo en la Hanserd Knollys Con fession. Es de suponer que, en general, a Dios no le
habia de hacer falta, realmente, esta mediacion.

20. Sobre dicho proceso ver el articulo acerca de “La ética econdmica de las religiones
universales”. Ahi quedara comprobado que la postura caracteristica de la ética israelita
antigua frente a la egipcia y la babilonia —de con tenido tan parecido al de aquella—,
de igual manera que el proceso evolutivo de la misma a partir de los tiempos de los
profetas se fundamenta en esta ver dad primordial: el rechazo de la magia sacramental
como medio de salvacion.

21. De acuerdo con las mds consecuentes opiniones, el bautismo constituia una
obligacion Gnicamente como precepto positivo, no siendo necesario para la salvacion;
razon por la cual a los escoceses e ingleses de riguroso puritanismo les fue posible
imponer en esencia q no se debia bautizar a los hijos de los manifiestos reprobados,
como por ejemplo, los hijos de ebrios. El sinodo de Edam (1586), art. 32, 1, daba por
recomendable bautizar al adulto aspirante a ello sin que estuviera lo suficientemente
“maduro” para recibir la ‘comunioén”, salvo que su proceder fuese irreprochable, y de
que su deseo sonder superstitie estuviera de manifiesto.

22. Esta negativa conexion con la “cultura de los sentidos” es justamente, un factor
constitutivo del puritanismo, segun lo indica explicitamente Dowden, loc. cit.

23. Son infinitos los elementos, por mas heterogéneos, comprendidos en la expresion
“individualismo”. Siguen algunas indicaciones a fin de que se vea con mayor claridad el
significado que damos al hacer uso del vocablo. En diferente sentido del término, al
luterano se le ha llamado “individualista”, debido a que desconoce la norma ascética de
la existencia. Dietrich Schafer aun lo emplea en diferente sentido en su trabajo, “Zur
Beurteilung des Wormser Konkordats™ (Juicio acerca del Concordato de Worms) (Abh.
d. Berl. Akad., 1905), al decir que la Edad Media es la era de la “individualidad
acusada”, puesto que a la sazén los elementos irracionales ejercieron sobre los



acontecimientos historicos un alcance como jamds han tenido de nuevo. Desde luego le
asiste la razon, pero no dejan de tenerla también, aquellos a quienes va dirigida en
contra la citada afirmacién, ya que uno y otros dan distinto sentido a los términos
“individualidad” e “individualismo”. Si consideramos las formulaciones geniales de
Jacob Burckhardt, en parte superadas, desde el angulo cien tifico, constituiria, ahora, de
un valor incalculable realizar un examen funda mental de los conceptos, de enfoque
historico. Claro esta que resulta a la in versa de esto la postura de algunos historiadores,
amantes de “definir” los conceptos para darse el gusto de hacer gala, en fases de la
historia, colgdndose- los como un marbete.

24. En contradiccion, asimismo —si bien, es cierto, mucho mas llanamente—, con la
doctrina catodlica en calidad de posterior. Pascal, con su &nimo pesimista, fundamentado
también en la doctrina de la predestinacion, tiene, por el contrario, una raiz jansenista, y,
por ende, su espiritu individualista, su huida del mundo, no es coincidente en absoluto
con la oficial postura catolica. Véase al respecto el trabajo anteriormente citado de
Honigsheim acerca de los jansenistas franceses.

25. En los jansenistas se la halla también.

26. Bailey, Praxis pietatis (ed. alemana, Leipzig, 1723), pag. 187. Igual mente, Ph. J.
Spener en sus Theologischen Bedenken (Objeciones teoldgicas) (cita conformemente a
la 3a. ed. Halle, 1712) est4 colocado en un plano similar: rara vez aconseja el amigo en
atencion a la honra divina, antes bien, en general, con fines carnales (no precisamente
con egoismo). “He —the ‘knowning man’— is blind in no man s house, but best sighted
in his own. He confiness himself to the circle of his own affairs, and thrusts not his
fingers in needless fires. - - He sees the falseness of it (del mundo) and therefore learns
to trust himself ever, others so far, as not to be damaged by their disappointment™; de
este modo filosofa Th. Adams (Works o/ the i-’uritan 1Jiuznes, pag. LI). Bailey (Praxis
pietatis, op. cit., pag. 176). A mas de esto, encomien da que todas las mafanas, antes de
confundirse con la gente, uno se imagine entrar en una selva virgen plena de peli y
ruegue a Dios que nos conceda “el manto de la justicia y la prudencia”. Semejante
sentimiento existe en todas las sectas ascéticas, habiendo determinado que muchos
pietistas se entregaran dentro del mundo a una clase de vida parecida a la de los
anacoretas. El propio Spagenberger, en la Idea fidei tratrum (moravo), pag. 382, evoca
con toda intencién a Jer. 17, 5: “Maldito es el hombre que se abandona a los hombres”.
Adviértase, a fin de pulsar hasta qué grado alcanzaba la hostilidad al ser de esta
concepcion de la vida, el sentido que la Theol. pract., 1, padg. 882, de Hoornbeek, da
igualmente en torno del deber de amar a los enemigos: “Denique hoc magis nos
ulciscimur, quo proximum, inultum nobis, tradi ultori Deo . . . Quo quis plus se
ulciscitur eo minus id pro ipse agit Deus”: es igual al “aplazamiento de la venganza”
que figura en aquellos pasajes del Antiguo Testamento a continuacion del destierro,
frente a la ex presion antigua de: “ojo por 0jo”. Véase nota 35, mas adelante, acerca del
‘amor al prdjimo”.

27. Verdaderamente, el confesionario no ha ocasionado so6lo este efecto. Las
aseveraciones de von Muthmann (Z. f. Rel. Psych., 1, fasc. 2, pag. 65), por ejemplo, son
en extremo simplistas para exponer todo el complejo problema psicoldgico con respecto
a la confesion.



28. Tal composicion constituye, justamente, una esencial importancia para conceptuar
los fundamentos psicologicos de las organizaciones calvinistas sociales; la totalidad de
ellas tienen como base profundas motivaciones “individualistas”, en las reflexiones de
la racionalidad del proposito o de la validez. Sin embargo, sentimentalmente, el hombre
jamas penetra en ellas. La “honra de Dios” y la propia salvacidon se encuentran siempre
por encima del “umbral de la conciencia”. Todo ello graba un sello caracteristico, aun
en la actualidad, a las organizaciones sociales de los pueblos que antafio estuvieron
apegados al puritanismo.

29. El basico sentido imperativo de la doctrina, que anulaba la validez y el provecho de
la accion tutelar eclesiastica o del Estado, en cuanto a la moralidad y la salvacion de las
almas, did origen en multiples ocasiones a que fuese proscrita; asi ocurrio, por parte de
los Estados Generales holandeses. El resultado ineludible fue la institucion de los
“conventiculos”™ a partir de 1614.

30. Con respecto a Bunyan cf. biografia de Froude, col. Morley “English Men of
Letters”, asi como el somero bosquejo de Macaulay, Misceil. Works.. II, pag. 227. A
Bunyan siempre le tuvieron sin cuidado las diversas desigualdades de matiz que existian
en el calvinismo, manteniéndose constantemente como un riguroso calvinista baptista.

31. Creemo ineludible destacar la importancia enorme que representd para el caracter
social del cristiano reformado el concepto del calvinismo acerca de la participacion en
una comunidad establecida con arreglo a los preceptos divinos, necesaria para la
salvacion, emanada de la necesidad indispensable de vivir “incorporando en el Cuerpo
de Cristo” Calv. Institut. III, II, 10). No obstante, el punto justo de gravedad de la
cuestion se halla en otra parte, visto desde el mismo angulo nuestro. Este concepto
dogmatico pudo haber avanzado, como en efecto resulto asi, dado la indole meramente
institucional de la Iglesia; pero, careci6 de la fuerza necesaria para sugerir ideas
constructivas de comunidad, asi como tampoco para infundirles la energia propia del
calvinismo, el cual supo llevar adelante, justamente, su propension comunitaria fuera
del circulo de lo eclesiastico “en el mundo”, prescrito por Dios. Se evidencia ahora la
creencia de la comprobacion de la gracia al obrar el cristiano in majorem Dei gloriam.
Asimismo, es innegable que la peculiar aversion a toda idolatria y el apego a las
relaciones personales con los individuos, tenia que encauzar este vigor, de una manera
inconsciente, por las sendas de la accion objetivada, impersonal. Siendo el principal
interés del cristiano, la comprobacion de su gracia, al obrar lo hace por los fines de Dios
que no pueden

ser mas que impersonales. Todo sentimental relacion —se entiende sin justificacion
racional— entre hombre y hombre, con facilidad se expone a caer en el anatema relativo
a la idolatria en cuanto a la moral puritana y, en general, a la ascética,
Independientemente de lo expuesto en otra nota, vea mos este pasaje acerca de la
amistad: “It is an irrational and not fit for a ra tional creature to love any one farther
than reason will allow us. . . It very otten taketh up inens minds so as to hinder their
love of God” (Baxter, Christian Directory, IV, pag. 253). Por mil veces se repiten tales
argumentos. La idea que inspira a los calvinistas es esta: Dios, al crear el mundo y darle
el orden social, optd por aquello que era positivamente provechoso como medio de
honrar su Majestad: no la criatura por si, antes bien la ordenacion de lo creado sometido
a su voluntad. Por eso es que el impulso activista desatado en los santos debido a la
doctrina de la predestinacion, desemboca por entero en el afan de racionalizar el mundo.



De manera especial, el concepto acerca de que la “utilidad puiblica” —o the good of the
many, conforme a Baxter (Christian Directory, IV, pag. 262, con la cita algo forzada de
Rom. 9,3)-—, adelantdndose al racionalismo liberal subsiguiente, esta antes del bien
individual o privativo de los hombres, aun careciendo de toda originalidad, provenia en
el puritanismo de su inclinaciéon contra la idolatria. Asimismo, la tradicional
animadversion del americano al servicio personal, independiente mente de otras causas
mas insolentes emanadas de un sentimiento “democratico”. Estando relacionada con
dicha tradicion de manera muy especial. Podriamos decir también lo mismo de la
inmunidad relativamente g de los pueblos con un pasado puritano opuestos al
cesarismo, asi como, en gene ral, la postura de los ingleses contraria a lo tocante a sus
estadisticas, en la inteligencia que, si por un lado es en su fuero interno mas libre y
afecta a reconocer el mérito de las magnas figuras, por otro, rechaza el apasionamiento
histérico por ellas y, a conceder valor al hecho de que se debiese estar precisado a
brindar a alguien acatamiento politico por “motivos de gratitud”: a la inversa de cuanto
hemos podido advertir, partiendo de 1878, en este sentido, de manera positiva o
negativa, en Alemania. En cuanto a la culpabilidad de la fe en la autoridad, unicamente
licita en tratarse de lo impersonal, tan sélo conducida por el texto de las Escrituras, y la
excesiva estimacion de los individuos més santos e insignes —posible riesgo para el
acatamiento debido a Dios—, véase a Baxter, Christian Directory, 1, pag. 56 de la 2a.
ed., 1678. Ahora bien, por lo que se refiere a la oposicion a la “idolatria”, desde el punto
de vista politico, asi como el principio de que en la Iglesia inicamente Dios debe
gobernar y, en Ultimo término, en la propia vida, no es aqui posible considerarlo como
materia de nuestras investigaciones.

32. Reiteradamente hallaremos la oportunidad de tratar sobre los nexos entre las
“consecuencias” dogmadticas y practico-psicologicas. Esta por demds subrayar que,
naturalmente, no son expresiones analogas.

33. Naturalmente, usamos el vocablo “social” sin la menor reflexion acerca de su propio
sentido moderno, sino, tan s6lo en el significado que la actuacion tiene en el seno de las
organizaciones comunitarias en el plano de la politica, de lo eclesiéstico, etc.

34. Las buenas obras realizadas con una finalidad distinta que la de honrar a Dios son
pecaminosas, (Hanserd Knollys Con fessions, ch. XV1.)

35. El significado que tiene en el marco propio de la comunidad piadosa esta
“impersonalidad condicionada” del afecto a nuestros semejantes por la referencia, de
manera exclusiva, de la vida a Dios, se revela con claridad en los antecedentes que a
continuacion exponemos, consignados por la China Inland Mission y la International
Missionaries’ Alliance (al respecto, véase Warneck, Gesch. d. prot. Mission (Historia de
las misiones protestantes), ed. Sa., pags. 99, 111). A un precio considerable fueron
equipados descomunales ejércitos de misioneros, habiéndose destinado, por ejemplo,
unicamente a China un millar, con el fin de “brindar” a los paganos el Evangelio en un
sentido rigurosamente literal, predicando por todos los confines de la nacion ya que
Cristo asi lo ordend, supeditando a ello la vuelta al mundo. Para el misionero resulta
entonces secundario el asunto, puesto que es exclusivo de Dios resolver, en conclusion,
la conquista de los catecimenos para el cristianismo, haciéndolos participes, por
consiguiente, de las bienaventuranza; inclusive, al misionero no le incumbe ya si ellos
han comprendido el puro sentido gramatical del lenguaje que haya usado. Conforme a lo
dicho por Hudson Taylor (cf. Warneck, op. cit.), China cuenta, aproximadamente, con



50 millones de familias, de tal suerte que un millar de misioneros podian abarcar
diariamente (!) 50 familias, asi en mil dias, esto es en menos de tres afos, a todos los
chinos se les podria brindar el Evangelio. Conforme a este procedimiento esquematico,
el calvinismo ejercia su disciplina eclesiastica: su objetivo no consistia en la salvacién
del alma de los censurados —ello era asunto exclusivo de Dios (ya en la practica seria
asunto personal) resultando inutil toda medida disciplinaria—, antes bien en acrecentar
la honra de Dios. De hecho, el calvinismo no tiene, propiamente, responsabilidad alguna
en esa obra misionaria de referencia, puesto que ésta no se halla enlazada a especifica
denominacioén alguna. (El propio Calvino se oponia a la obligacion de hacer obra
misionera con los paganos, en virtud de que la expansion de la Iglesia es “unius Dei
opus”.) Su raiz se debe, mas pronto, como es sabido de todos, a la idea oculta en la atica
puritana de que en el cumplimiento de todos los mandamientos divinos, se infiere el
cumplimiento del precepto de amar al projimo, para acrecentar la honra de Dios; con
esto se otorga a nuestro projimo aquello que se le debe; todo lo demas esta en la
voluntad divina. De ahi que se eclipse la “humanidad”, por asi decirlo, de las relaciones
con nuestros semejantes. Tal hecho se manifiesta en circunstancias de las mas diversas;
consideramos siquiera un solo caso, entre los muchos, caracteristico de esta atmodsfera
trascendental, en el marco de la chantas reformada, sumamente célebre, con justicia, en
ciertos de sus aspectos: el de los Huérfanos de Amsterdam (a quienes, aun en pleno
siglo XX, se les obliga a ir vestidos, como si se tratara de bufones, con faldeta y
calzones negros y rojos por mitades, conduciéndoseles de este modo, formados al estilo
inglés), los cuales representaron, indudablemente, un modelo ejemplar al maximum
para la mentalidad de épocas pasadas, y al servicio de la gloria de Dios en la medida
exacta en que forzosamente todo sentimiento “humano” e individual debia sentirse
injuriado. Y como habremos de comprobarlo, ello se encuentra en todos los mas infimos
pormenores de la vida. Indudablemente, se trata de una tendencia general que no
dificulta algunas limitaciones en determinados casos; mas, era necesario mencionar aqui
esta basica inclinacion de la piedad ascética.

36. Con cada uno de estos respectos, discrepaba mucho la atica de la predestinacion de
Port-Royal, en virtud de la mistica orientacion, fuera de lo mundanal, es decir: catolica.
(y. Honigsheim. loc. cit.)

37. Hundeshagen (Beitr. z. Kirchenverfassungsgeshich te u. Kirchenpolitik
(Contribucion a la historia de la constitucion y la politica de la Iglesia), 1864, 1, pag.
37) persevera en la tesis, repetida con frecuencia a partir de aquel momento, de que la
doctrina de la predestinacion era teoldgica, no habiendo sido nunca aceptada por el
pueblo. Claro esta que esto es exacto, condicionandolo Uinicamente a establecer una
identificacion del “pueblo” con la masa de las esferas inferiores, victimas de la
ignorancia, y aun ahi se podrian hallar exenciones. Por el afio 40 del siglo XIX. Kohler
(loc. cit.) observaba que las “masas” (esto es, la pequefia burguesia holandesa)
profesaban con ex tremo rigor el predestinacionismo; aquel que se obstinaba en no
reconocer el doble Decreto era juzgado como un hereje, un condenado. A él mismo le
interrogaron acerca del momento de su regeneracion (con respecto a la doctrina). o fue
unicamente Cromwell -en quien Zeller (Das theol. System Zwuinglzs (El sistema
teologico de Zwinglio), pag. 71) ya hubo ejemplificado, como en un modelo, el efecto
surtido del dogma— sino, también, la totalidad de sus santos quienes conocian
cabalmente ¢l fondo del asunto; los cénones de los sinodos de Dordrecht y de
Westminster acerca de la problematica doctrina, eran temas de interés para toda la
nacion. Por lo que se refiere a los tryers y ejectors de Cromwell Gnicamente aceptaron



puritanos; Baxter (Life, 1 pag. 72), no obstante que con anterioridad se habia declarado
su enemigo, estimaba de gran importancia el efecto ejercido sobre la calidad del clero.
No cabe imaginar que pudieran surgir dudas acerca de la doctrina en los pietistas
reformados, asi como en los integrantes de los conventiculos ingleses y holandeses, ya
que aquélla constituia el impulso para congregarse en la busqueda de la ‘ertitudo salutis.
Aquello que la predestinacion podia o no significar el punto que sélo ha sido tema
propio de tedlogos, puede evidenciarlo el catolicismo eclesiasticamente justo, en el que
jamas ha existido en cuanto a doctrina esotérica y tampoco insoélita, de un modo
titubeante. (Lo concluyente es que la creencia de que el hombre debiera conceptuarse
como un elegido por su propia comprobacion, fue siempre refutada. Cf. la doctrina
catdlica, por ejemplo en Ad. van Wyck, Tract. de predestinatione, Colonia, 1708. No es
¢éste el momento de investigar hasta qué punto estaba libre de errores la doctrina
pascaliana acerca de la predestinacion.) Hundeshagen, el cual no simpatizaba con la
doctrina, hace acopio de sus impresiones, principalmente de las condiciones en
Alemania. La repulsion suya se fundamenta en la creencia (obtenida por deducciones
razonadas) de que en el plano de la atica su resultado debia ser, forzosamente, la
fatalidad y la antinomia. Este concepto fue estrictamente rechazado por Zeller, loc. cit.
En cuanto a otras consideraciones, no puede negarse la probabilidad de que la doctrina
diese este giro, tan comentado nor Melanchthon y por Wesley; sin embargo, existe la
particularidad de que en los dos casos se trata de una combinacién con la piedad
sentimental de la fe. Es evidente, entonces, que con la falta del concepto racional de la
comprobacion, dicho resultado se desligara de la propia naturaleza de los hechos. Tales
resultados fatalistas se encuentran, igualmente, en el Islam. ;Cual es la razén?
Sencillamente, se debe a que la predeterminacion islamica no tiene el significado de
predestinacionista, sin que vaya relacionada con la salvacion en el més alla, es decir,
destinada a esta vida; por lo tanto, en dicha doctrina no tiene nada que ver la idea
éticamente concluyente: la comprobacion como predestinado. Asi, pues, tan sélo cabia
colegir el coraje bélico (por ejemplo, el de los moros), mas no efectos de una vital
metodizacion, puesto que se carecia de la “prima” piadosa. Véase F. Ullrich, en su tesis
doctoral Die Vorher bestimmungslehre t. Islam und Chr. (La doctrina de la
predeterminacion en el Islam y en el Cristianismo), 1912. (Univ. de Heidelberg.) El
hecho de que la rigidez de la doctrina se fuera atenuando con la practica —cf., por
ejemplo, Baxter— no result6 tan esencial como para cambiar la idea de que Dios
decretaba el destino a cada quien en particular, quedando la comprobacion por cuenta
del individuo. Podemos decir que, en especial, todas las figuras sobre salientes del
puritanismo -en el mas amplio sentido del vocablo— se forjaron en esta doctrina, cuya
rigurosa seriedad ejercid gran ascendiente en la formacion durante su juventud: Milton,
Baxter -en linea menguante— y Franklin

—que se volvio librepensador—. Cada uno de ellos, siguiendo en la misma via de la
transformacion por la que iban todos los movimientos piadosos, terminaron
emancipados de la doctrina. Sin embargo, la totalidad de los grandes revivals
eclesiasticos, por lo menos en Holanda y en la mayor parte de los de Inglaterra, se
controlaban nuevamente bajo su signo.

38. El cariz fundamental es el mismo que aun predomina vigorosamente en The Pilgnim
‘s progress (La Marcha del peregrino) de Bunyan.

39. En la era de los epigonos, los luteranos se planteaban esta disyuntiva —dejando a un
lado el dogma de la predestinacion— con menos vehemencia que los calvinistas, y no



precisamente porque le dieran menos importancia a la salvacion del alma, sino debido a
que la Iglesia luterana, en su avance evolutivo, realzd su caracteristica de organismo
para la salvaciéon y, en consecuencia, el hombre se consideraba el proposito de su
actividad y protegido por ella. Adviértase que unicamente el pietismo promovid
nuevamente la cuestion en el seno del luteranismo. No obstante, era posible que la
misma problematica de la certitudo salutis tuviera un significado concéntrico en toda
religion de Salvacion no sacramental —asi se diga budismo, jainismo o como sea; ello
no debe ser ignorado. De ahi se derivan todos los impetus psicoldgicos de indole
netamente piadosos.

40. De este modo explicito en carta a Bucer, Corp. Ref., 29, 883 y Ss. Cf. con respecto a
ello Scheibe, op. cit., pag. 30.

41. La Confesion de Westminster acepta igualmente (XVIII, 2) la certidumbre infalible
de la gracia de los elegidos, pese a que, por mas que nos esforcemos, siempre Somos
siervos “inttiles” (XVI, 2), y de que la batalla en contra del maligno perdura toda la
vida (XVIII, 3). Bien que el elegido debe mantenerse en prolongadas luchas para lograr
la certitudo salutis, que obtiene mediante la conciencia de la observancia del deber, de la
que nunca el creyente carecera de ella.

42. Asi pues, por ejemplo, Olevian, De substantia foederis gratuiti Inter. Deum et
electos, 1885, pag. 257; Heidegger, Corpus Theologiae, XXIV, 87 y s.; otros
fragmentos en Heppe, Dongm. der ev. ref. Kirche (Los dogmas de la Iglesia evangélica
reformada), 1861, pag. 425.

43. La doctrina calvinista original que remitié a la fe y la conciencia de la comunidad
con Dios en los sacramentos, y Unicamente por casualidad hizo mencion de los “tres
frutos del espiritu”. Véase, al respecto, Heppe, op. cit., padg. 425. El propio Calvino
impugno enérgicamente las obras, inclusive aquellas que tanto el como los luteranos
conceptuaban frutos de la fe, como indicios del valor ante Dios (Instit., III, 2, 37, 38).
Practicamente, el giro hacia la comprobacion de la gracia en las obras, que constituye la
caracteristica de la ascesis, camina al lado de la transformacion paulatina de la doctrina
de Calvino, la cual tras de meditar (asi como lo hizo también Lutero) que las senales de
la Iglesia verdadera son, por encima de todo, integridad de la doctrina y los
sacramentos, acaba por reflexionar acerca de la “disciplina” como sefia que equivale a
las dos. Esta transformacion puede ser observada en las obras mencionadas de Heppe,
op. cit., pags. 194-195, e igualmente en el modo como a finales del siglo XVI se obtenia
en los Paises Bajos la categoria de miembro (condicion media: la subordinacion
contractual expresa a la disciplina).

44. Con respecto a ello, ver las consideraciones de Schneckenburger, loe. cit., pag. 48.

45. De esta manera, igualmente en Baxter alcanza suma importancia, en el catolicismo,
la diferencia de mortal a venial. Aquel denota que, por lo menos en el momento, el
hombre carece de la gracia y, inicamente su auténtica *‘conversion” podra garantizarle
el goce de ella. En cuanto al ultimo, entre éste y el estado de gracia no hay
incompatibilidad.

46. De igual modo, en multiples matices, Baxter, Bailey, Sedwick, Hoorn beek. Ver los
ejemplos mencionados en Schneckenburger, op. cit., pag. 262.



47. La idea de “estado de Gracia” igual que una cualidad profesional o, digamos, de
clise (semejante a la del asceta de la antigua Iglesia) frecuente mente la encontramos en
diversos autores como: Schortinhuis en su obra Het innige Christendom (El cristianismo
interior), 1740, la cual fue prohibida por los Estados Generales.

48. Asi, como mas adelante se demostrard, en infinidad de pasajes del Christian
Directory. y en especial, en el ultimo, de Baxter. El hecho de hacer recomendable el
trabajo profesional, en calidad de medio para expulsar la congoja motivada por el propio
sentimiento de inferioridad moral, nos mueve a evocar el recuerdo de Pascal en su
interpretacion psicologica al anhelo vehemente de dinero y la ascesis profesional, como
un recurso tramado para burlar la propia nulidad moral. En Pascal, el dogma de la
predestinacion esta enlazado a la persuasion de la disvaliosidad que el pecado original
ha marca do al ser humano. De ahi, que pueda aconsejar el aislamiento del mundo, asi
como la contemplacion, por cuya mediacion liberarse del peso la presion del pecado y
lograr la seguridad de la salvacion. En el mencionado ensayo del doctor Honigsheim
(parte de una obra mas extensa que esperamos habra de completar) encontramos
profundas consideraciones acerca de la formulacién fielmente catdlica y jansenista de la
idea de profesion. Entre la seguridad de la salvacion y el obrar en esta vida no existe
ninguna huella de conexién, por parte de los jansenistas. Su concepto de profesion
revela, ain mas que en el luterano y que en el catdlico legitimo, un sentido de
conformidad con el estado que a cada quien le ha sido asignado en el mundo,
determinado independientemente por el orden social —como en el catolicismo—, por la
propia voz de la conciencia (Honigsheim, loe. cit., pag. 139 y s.).

49. Lobstein, en su obra de homenaje a H. Holtzmann, expone con claridad en breve
resumen, un punto de vista similar que habremos de tomar en cuenta fructuosamente,
para lo que en seguida expresaremos. Le ha sido censurado el hecho de haber insistido
excesivamente en el alcance del leit motiv de la certitudo salutis. No obstante, aqui es
conveniente plasmar la distincion entre la teologia propia de Calvino y el calvinismo,
asi como entre el método teologico y la necesidad de poner en préctica lo requerido para
la cura de almas. En todos los movimientos piadosos que afectaban las mas amplias
zonas, se partia de esta problematica: “qué modo podré asegurarme de mi
‘bienaventuranza?”’ Tal como ya dijimos, su importancia es concluyente, y no
unicamente en este caso, sino en todos aquellos que forman la historia religiosa del
mundo, en general, comprendida la India. Verdaderamente, no era posible que fuera de
otro modo.

50. No seria posible negar, en realidad, que este concepto no logrd la plenitud de su
evoluciodn, sino hasta la ultima etapa del luteranismo (Praeto rius, Nicolai, Messner).
Asimismo, en sentido similar a éste, se encuentra en Johannes Gerhard; razon por la
cual, Ritschl, en el libro IV de su Historia del pietismo (vol. II pag. 3 y s.) sostiene que
la incorporacion de este concepto en la piedad luterana tiene un significado de
renacimiento o aceptacion de la piedad catodlica. No refuta la idea (pag. 10) de que la
problematica de la certeza personal de la salvacion ha existido a la par en Lutero, como
en los misticos del catolicismo, si bien est4 en la creencia de que la solucidon que recibid
en uno y en el otro era opuesta. Con respecto a ello, no me arriesgo a emitir un juicio
propio. Naturalmente, es facil comprender que no es igual el aire que se respira en
Libertad de un hombre cristiano, si se le compara con el tierno jugueteo del “nifiito
Jesus” que figura en la posterior literatura, inclusive con el sentimiento piadoso que
prevalece en Tauler. Igualmente, la conservacion de los medios mistico-magicos en la



doctrina luterana de la Eucaristia, se basa en méviles piadosos totalmente diferentes que
la piedad “bernardina” —que nos transporta, por su estilo, al Cantar de los Cantares—,
a la que Ritschl siempre hace referencia, considerando que de ella se deriva el cultivo
del comercio “virginal” con Cristo. Pero, ;jno seria factible que esa doctrina de la
Eucaristia hubiera participado también a propiciar la renunciacion del sentimiento
mistico de la piedad? Claro estd que no es un acierto asegurar (loe. cit., pag. 11) que la
libertad del mistico se apoya unicamente en su apartamiento del mundo. Sumamente
atractivas son las consideraciones de Tauler, en el aspecto psicoldgico-piadoso, que
dieron realce al orden que se determina, inclusive en los pensamientos relativos a la
vida profesional, como consecuencia practica de las meditaciones aconsejadas para las
horas nocturnas de desvelo: “Unicamente por esto (por la unién mistica con Dios, en la
noche, antes de conciliar el suefio) se purifica la razén y se fortalece la mente; asi, el
hombre se sentiréd tan venturoso y divinamente alentado en el curso del dia gracias a este
ejercicio intimo, que en verdad le ha unido a Dios, por lo que sus obras seran ordenadas.
Por lo cual, cuando se ha dispuesto para su obra va hacia la realidad apoyado en la
virtud, estas son venturosas y divinas”. (Sermones, fol. 318.) Asi, se evidencia que la
intensa meditacion mistica y el concepto racional de la profesion no son incompatibles.
Acaece lo contrario cuando la piedad estd revestida de ropajes histéricos, lo que no
acontece en ninguin mistico ni, mucho menos, en ningln pietista.

51. Ver en torno a esto los articulos que siguen acerca de la “ética econdmica de las
religiones”, introduccion.

52. Ante esta conjetura, el calvinismo es coincidente con el catolicismo oficial; en
cuanto a los catolicos se desprendia de ahi la necesidad de recurrir al sacramento de la
penitencia, en tanto que los reformados inferian el efecto de la comprobacion practica
por el obrar en la vida.

53. De esta manera, Beza, en De praedestinat doct. ex praelect. iri Rom., 9. a. Raph.
Eglino exc., 1584, pag. 133, dice: ‘. . . sicut ex operibus vere bonis ad sanctificationis
donum, a sanctificatione ad fidem . . . ascendimos: ita ex certis ihis effectis non
quamvis vocationem sed efficacem 111am, et ex hac vocatione electionem ex electione
donum praedestinationis m Christo tam firmam quam immotus est Dei thronus
certissima connexione effectorum et causarum colligimus. . . Unicamente en relacion a
los indicios de la condenacion, se requeriria hacer uso de la prudencia, ya que se trata
del estado final. (Con respecto a este punto, el puritanismo razonaba de otro modo.)
Ver, asimismo, el estudio de gran fondo, loe. cit., de Schneckenburger, en el cual
unicamente se cita, por cierto, la especifica indole de la litera tura. En la totalidad de la
literatura puritana aparece de nuevo este mismo caracter. “It will not be said: did you
believe? —were you Doers,or Taikers only?”, expresa Bunyan. Conforme a Baxter (The
saints ‘s everiosting rest (El descanso eterno de los santos), cap. XII) representativo de
la forma mas miti de la doctrina de la predestinacion—, la fe designa el sometimiento a
Cristo con el sentimiento y los hechos. “Do what you are able first, and then complain
of God for denying you grace if you have cause”, respondia a la impugnacion diciendo
que la voluntad es sierva y unicamente Dios es el que retiene sin razon su aptitud de
santificarse (Works of the Puntan Divines, IV, pag. 155). El examen de Fuller,
historiador eclesidstico, se res tringia al asunto de la comprobacion practica y los
propios testimonios del estado de gracias en el proceder de uno mismo. De igual manera
Howe en el lugar con anterioridad citado. La lectura de las Works of the Puntan Djvines
suministra comprobac paso a paso. No tenia nada de extrafio que llenaran a muchos los



autores ascéticos directamente catdlicos quienes determinasen la “conversion” al
puritanismo (asi en Baxter, un tratado jesuitico). Sin embargo, ante la auténtica doctrina
de Lutero y Calvino, tales conceptos no eran, en realidad una cabal renovacion (cf. Inst.
Chr,st., e. 1, edic. ¢rig., y. 1. 536, pags. 97, 112). Bien que Calvino tenia la seguridad
que por este camino no podria lograrse la autenticidad de la gracia (147 ib.). La
invocacion a 1 Jn 3, 5 y pasa similares era comin. Digamos por adelan tado que el
requerimiento de la ‘fides efficax” no se circunscribia a los calvinistas en sentido
riguroso. Las confesiones de fe baptista se ocupaban; igualmente, de los frutos de ella
en los articulos acerca de la predestinacion and that its —de la regeneration— “proper
evidence appears in the holy fruits of repentance and faith and newness of life” (art. 7
de la Confesion impresa en The Baptist Church Manual (Manual eclesidstico baptista),
by J. N. Brown D. Filadelfia, Am. Bapt. Publ. Sec. En el mismo tenor da principio el
tratado

—influido por el mennonismo— de Olije-Tacxken (que obtuvo la aprobacion del
sinodo de Harlem, 1640), pag. 1, habiéndose planteado la cuestiéon de como se reconoce
el hijo de Dios, cuya respuesta es: “Nu al is’t des dasda night vruchtbare ghelove alleene
zii het seker fondamentale kennteeken.

orn de conscientien der gelovigen in het niewe verbondt der genade Gods te versekeren”
(pag. 10).

54. Con anterioridad dijimos algo con respecto al alcance de dicha ley natural para lo
material, implicito de la ética relativa a la sociedad. El con texto no ofrece aqui interés,
es mas bien el impetu benéfico al obrar ético lo importante.

55. Se pone de manifiesto con claridad, la fuerza que habia de tener este concepto en la
penetracion el sentimiento judaico del Antiguo Testamento en el puritanismo.

56. Es asi como la Sauoy Deciaration de los members de la ecclesia pura que son “saints
by effectual calling visibly manifested by their profession and waiking”.

57. A principie of goodnes, Charnock en “Works of the Pur. Div.”, pag.

58. En cierta ocasion, Sedgwick dijo pie la conversion es “copia fiel del decreto de la
predestinacion”. Y Bailey anade: “aquel que es elegido, es llamado y capacitado para la
obediencia. Unicamente quienes son por Dios llamados a la fe (manifestada en la
conducta) son creyentes verdaderos, no menos temprary believers como lo ensefia
Hanserd Knollys confesion, baptista.

59. Cf., por ejemplo, la parte final de Christian Directory, de Baxter.

60. Lo vemos, por ejemplo, igualmente en Charnock, Self-examination (Examen de si
mismo), pag. 183, con el propdsito de rebatir la doctrina catdlica de la “dubitatio”.

61. Estos razonamientos aparecen de nuevo, reiteradamente, en Theologia practica (II,
pags. 70, 72, 182; 1, pag. 160), de Joh. Hoornbeek.

62. Dice, por ejemplo, la Conf. Heivet. 16: “et improprie his (las obras) salus
adtribuitur”.



63. Cfr., con respecto a todo esto, Schneckenburger, pag. 80 y s.
64. Se ha atribuido a San Agustin que “si non est praedestinatus fact ut praedestineris”.

65. Ello nos recuerda en principio, una sentencia similar de Geothe:
“ se puede llegar ai propio conocimiento? Mediante la contemplacién, jamaés;
unicamente por el obrar. Procura cumplir con tu deber, y pronto des cubriras lo que hay
en ti. Pero, ;cual es tu deber? Aquello que pide el momento”.

66. Asimismo afirma Calvino al decir que “la santidad” tiene que darse también, en la
apariencia (Inst. Christ., IV, 1, 2, 7, 9), aunque los limites entre lo santo y lo no santo
son inescrutables para el conocimiento humano. Es de creerse que alli donde es
anunciada estrictamente la palabra de Dios en una Iglesia organizada y regida seglin su
Ley, se encuentran también los elegidos, si bien no los distingamos.

67. El calvinismo constituye uno de los muchos ejemplos que integran la historia
religiosa de la relacion que con el proceder practico-religioso guardan algunas
consecuencias que por logica y psicoldogicamente se deducen de concepciones piadosas
determinadas. Se dira que es natural que el resultado 16gico de la predestinacion tuviera
que ser el fatalismo; no obstante, el resultado psicologico fue, inexcusablemente, a la
inversa, debido al concepto de la comprobacion practica. (Por moéviles similares, los
partidarios de Nietzsche, demandan una significacion ética positiva para la idea del
eternal regreso. So6lo que se trata aqui de la responsabilidad de una vida en el mas alla
que no esta ligada al operante por ninguna continuidad de conciencia; en tanto que en el
puritanismo se dice: tuares agitur.) Hoornebeek expresa, con perfeccion y belleza
(Theol. pract., vol. 1, pag. 159), la relacion entre la predestinacion y el obrar, en el
modo de hablar de su época: los electi, justamente en razon de la eleccion recaida en
ellos, no son accesibles al fatalismo, y en esta aversion precisa, de los resultados
fatalistas que, sin embargo, se presentaron eventual mente, se autocomprueban. Por otro
lado, asi como lo evidencia claramente el calvinismo, el contenido ideoldgico de una
religion obtiene una trascendencia de mucha mdas amplitud de la que, le confiere
William James (Ver The vanzeties of religious experience, 1902, pag. 444 y ss.). El
valor de la racionalidad en la metafisica piadosa, se pone de manifiesto en los
extraordinarios efectos que la estructura de la concepcion calvinista de Dios ha llegado
a ejercer sobre la vida. Ciertamente, esta circunstancia de que el Dios de los purita nos
haya tenido tal ascendente en la historia y, de una importancia sin precedente, se debe a
los atributos con los que lo adornd del poder de la mente. (En cuanto a otras
consideraciones, el valor “pragmatico’ que James realiza de la trascendencia de los
conceptos piadosos, conforme a la medida de su comprobaciéon en la vida es hijo
genuino de la concepcidn ideoldgica de la Cuna puritana de tan sobresaliente pensador.)
La vivencia piadosa de por si es irracional, claro estd, como toda vivencia, del cariz que
sea. En su formacion mas elevada, esto es, la mistica es la vivencia por antonomasia —
conforme el Propio James ha expresado esplendorosamente— la cual se distingue de
manera absoluta, por su incomunicabilidad, estos es, tiene un sello determinado y se
revela en cantidad de conocimiento, si bien no es posible que pueda reproducirse, con
propiedad, verbal y conceptualmente. Por de contado, cualquier vivencia piadosa se
desprende de su esencia en cuanto intenta darse una formulacion racional. Y ello ocurre
con mayor intensidad, cuanto en este sentido llega a excederse. Ahi esté el origen de las
situaciones conflictivas tragicas de aquellas teologias racionales por las que pasaron las



sectas bautizantes en el curso del s. XVII. Ahora bien, siendo que la irracionalidad
tampoco es unica mente propia de la vivencia piadosa, puesto que aquélla es comun a
todas, no es obstaculo para que, practicamente, sea de extrema importancia de indole del
procedimiento intelectual que la vivencia piadosa consecuente confisca, digamos, en
beneficio suyo, senalandole la senda que debera seguir, ya que, conforme a €1, habran de
desarrollarse, en periodos de una gran fuerza penetrante de la vida por las Iglesias y, de
vigoroso movimiento evolutivo de los intereses dogmaticos propias de ellas, la casi
totalidad de las diferencias (ciertamente de tanta importancia) en los resultados éticos,
como de hecho existen entre una y otra de las diferentes religiones del orbe. Todo aquel
que sabe de las fuentes historicas, comprende el asombroso vigor —r con medidas de la
actualidad— del interés por el dogma, sin excluir el de los seglares, en tiempos de las
tremendas luchas religiosas. Ello puede equipararse solamente con la fe —en cuyo
fondo existe algo de supersticion— que asiste al proletaria do de hoy en dia, puesta en
aquello que la ciencia es capaz de exponer y aun de realizar.

68. A esta cuestion Baxter, en The saints’s Everlasting rest, 1, 6, da esta respuesta:
“Wether to make salvation our end be not mercenary or legal?

—It is properly mercenary when we expect it as wages for work done.

Otherwise it is only such a mercenarism as Christ commandeth. . . and if seeking Christ
mercenary, | desire to be so mercenary. . . En cuanto a otras consideraciones, hubo un
sinfin de calvinistas, en apariencia ortodoxos, a quienes les fue propicia la caida en
sentido de santificacion de las obras, cuya interpretacion era hasta burda. De acuerdo
con Bailey (Praxis pietatis, padg. 262), las dadivas constituyen un medio para evadir la
pena temporal. El con sejo por parte de otros tedlogos consistia en efectuar buenas obras
con el fin que, si se trataba de un condenado, se le hiciese, probablemente, mas lleva
dera la condena, y si era un elegido, por el hecho de que Dios las quiere ob causarn, esto
es, con una razon, lo cual, claro estd, habrd de merecer su recompensa. La apologia, por
su parte, habia hecho igualmente algunas concesiones de facil alcance de las buenas
obras para el grado de tranquilidad. (Ver Schne ckenburger, loc. cit., pag. 101.)

69. En lo tocante a este tema hemos de usar, igualmente, tanto el lenguaje como los
conceptos del “tipo” ideal, con objeto de resaltar las diferencias, aunque debamos
violentar un poco la verdad historica, pues, de otra manera no resultaria factible lograr
una clara formulacion. Se plantearia la discusion de la relatividad de las
contraposiciones las cuales se revelan aqui formuladas con la mayor crudeza
imaginable. Es de facil comprension que ya en los tiempos de la Edad Media la doctrina
oficial del catolicismo afirmo el ideal de una sistematica santificacion de la existencia.
Sin embargo, es i cierto que, en primer lugar, la regular practica eclesiastica propiciaba
el proceder ‘insistematico” aludido en el texto, mediante un elemento mas efectivo, esto
es: la confesion; segundo, era forzoso que el catdlico secular medieval careciera
continuamente del sentido bésico, inmutable y rigido, asi como el apartamiento del
calvinista.

70. El sentido categoricamente central de este elemento habremos de ver que se va
destacando con toda claridad, de la misma manera como ya lo ad vertimos en otro
momento, en los articulos sobre la ética econdmica de las religiones.



71. Con respecto a los luteranos, Lutero tampoco quiso, hasta cierto pun to, que se
desmoronara este ultimo vestigio de la magia sacramental.

72. Cf. por ejemplo, Sedgwick en Buss und Gnadenlehre (Doctrina de la
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penitencia y la gracia) (ed. alemana de Roscher. 1689): El penitente se vale de un
método seguro con el que sabe a qué atenerse debidamente y por el cual encauza y guia
toda su existencia (pag. 591). La contricion verdadera se evidencia en el modo de
conducirse (pag. 361). El discernimiento entre las obras buenas tan s6lo “moralmente” y
las opera spiritualia estriba en que ellas son el resultado de una existencia regenerada,
en la cual (ib., vol. I,yag. 160) de muestran un avance incesante cuya explicacion
unicamente esta en la sobre natural intervencion de la gracia divina (ib., p. 150).
Concepciones que son las mismas en todas las confesiones protestantes y que,
naturalmente existen en los maximos ideales del catolicismo; bien que tan sélo en las
ensefanzas puritanas de profesion ascética profana era posible hallar sus resultados para
el mundo y, en especial, desde el angulo psicoldgico, inicamente en ello mere cian la
recompensa suficiente.

73. El origen de este ultimo nombre esta en Holanda a raiz de la vida que los “finos”
concertaban con extrema precision a los preceptos contenidos en la Biblia (asi, en
Voet). En cuanto a lo demas, los puritanos recibieron también el nombre de
“metodistas” en el s. XVIIL

74. En todo caso, como se destaca en cada uno de los predicadores puritanos (Bunyan,
entre ellos, en The Pharisee and the Publican (EI fariseo y el publicano), W. of Pur.
Div., pag. 126), un pecado tan sélo es capaz de extinguir todo el “mérito” que bien pudo
ser hacinado por las “buenas obras” a lo largo de una vida, si el individuo —lo cual no
es posible— tuviese la suficiente capacidad por si solo de aportar algo a lo cual Dios
juzgara como mérito, o fuese posible que viviera en un estado de perfeccion
perseverante. No existe ya a semejanza del catolicismo, algo asi como una cuenta
corriente con saldo derivado —imagen que existio, ya, comunmente en la Antigiiedad—
, por el contrario toda la existencia se halla frente a esta implacable disyuntiva:

o el estado de gracia, o bien la condenacion. Mdas adelante puede verse (nota 123)
ciertas remembranzas de esta idea con respecto a la cuenta corriente.

75. He ahi en donde reside la diferencia con la mera legality y civility, la ¢ Bunyan hace
actuar como camaradas del sefior “mundano-discreto”

‘Wordly-wiseman”) en lo que se llama “moralidad”.

76. Charnock, Self-examination (Works of the Pur. Div., pag. 172): “La re flexion y
conocimiento de uno mismo constituyen una prerrogativa de indoles racionales”. Y a
continuacion de esto, una nota segun sigue: “Cogito, ergo sum: tal es el inicial principio
de la nueva filosofia”.

77. No es este el momento de establecer el parentesco de la teologia de Duns Scoto (que
nunca lleg6 a dominar, sino tan sélo soportada y algunas veces de presumible herejia)



con algunas concepciones del protestantismo as cético. Del mismo modo Calvino que
Lutero (con algunas diferencias) ya tuvieron parte de la incompatibilidad sentida luego
por los pietistas frente a la filosofia aristotélica, en antitesis al catolicismo con cabal
conocimiento. (cf. Jnst. Christ., II, c. 2; 4, IV, 17, 24.) Conforme a Kahl, a todas estas
direcciones les es comun lo que €l llamo “la primacia de la voluntad”.

78. Del mismo modo, con exactitud, fija su definicién el articulo “ascetismo” del
Kirchenlexikon, catélico conforme a sus formas historicas de mayor nobleza y
sublimidad. Por igual Seeber en la R.E.f. prot. Th. u. K., cit. Permitasenos utilizar el
concepto con el significado que le hemos venido dando, Pues asi interesa a las
finalidades de nuestra investigacion. Sin embargo, no desconozco que puede ser
utilizado en otro sentido, con mas amplitud o limitacion, segiin se desee.

79. En el Hudibras existe una comparacion entre puritanos y franciscanos Canto 1, 18,
19). Fieschi, enviado genovés, en un relato llama “asamblea de monjes” al ejército de
Cromwell.

80. Explicitamente, yo sostengo, como queda demostrado, la prolongacion ultima entre
la ascesis piadosa monacal y, el ascetismo laico de la profesion; de ahi que me resulte
inconcebible que Brentano (loe. cit., padg. 134, y otras mas) aduzca en mi, contra el
hecho de que los religiosos de una orden mona cal ejercitasen la ascesis en el trabajo y
la recomendaran. Y esa es la culminacion de todos sus argumentos en contra de mi tesis.
Mas, quien quiera que sea puede advertir que de esa persistencia depende, justamente la
suposicion fundamental de mis razonamientos: la Reforma adapta la racionabilidad del
ascetismo cristiano a la vida profesional en el mundo, asi como la vida metodica
ejercida anteriormente en los claustros. Obsérvese lo que a continuacion expongo en el
texto, reproduciendo fielmente lo dicho en la edicidon primera.

81. De esta manera en los numerosos relatos acerca de los interrogatorios de herejes
puritanos, consignados en History of the Puritans de Neal y en English Baptist, de
Crosby.

82. Sanford (y también otros con anterioridad a ¢él) da la concepcion del ideal de la
reserva como originada del puritanismo. Cf. en torno a este ideal las consideraciones de
James Bryce acerca del colegio americano, en el t. Il de su American Commonwealt.
Del principio ascético del “propio dominio”, el puritanismo hizo al padre la cabeza de la
disciplina militar moderna. (Ver acerca de Mauricio de Orange considerado el creador
de las modernas instituciones militares. Roloff, en Preuss. Jahrbuch, 1903, t. III, pag.
255). Aquellos Ironsides de Cromwell, los cuales, en compacta formacion, se
enfrentaban al adversario pistola en mano, poseian una superioridad mayor a la de los
“caballeros y no precisamente por una fogosidad de derviches, antes bien, por el
contrario, debido a la frialdad del propio dominio que los hacia aptos para someterse
ciegamente a las 6rdenes de sus superiores, en tanto que aquéllos, con su acometida
caballeresca y arrebatada disgregaban en atomos su propia guarnicion. Ver diversos
pormenores al respecto en Firth, Cromwells Army (EI ejército de Cromwell).

83. Cf. singularmente Windelband, Ueber Willensfreiheit (Sobre el libre albedrio), pags.
77y s.



84. Aunque no con tan precisa pureza. Frecuentemente, con dichos elementos racionales
mediaban contemplaciones misticas, moviles sentimentales. Mas, adviértase que la
contemplacion se encontraba, por su parte, ajusta da con orden.

85. En opinidon de Richard Baxter, resulta pecaminoso todo aquello que va contra la
firme reason grabada por Dios en nosotros, es decir, no tan solo las pasiones que llevan
en si una finalidad pecaminosa, sino inclusive aquellos afectos excesivos e irracionales,
debido a que aniquilan la countenance, en tanto que hechos meramente materiales,
hacen desaparecer la relacion racional de toda accidon y sentimiento con Dios y son
agraviantes para El. Cf., por ejemplo, con respecto al pecado de la ira, Chr. Directory,
2a. ed., 1967, 1, pag. 285 (con cita de Tauler en pag. 287); asimismo, al caracter de
culpabilidad del temor, ib., pag. 287, sp. 2. Considerase igualmente “idolatry” cuando
nuestra apetencia sea ‘the rule or measure of eating (“la norma y la mesura en el
comer”), op. cit,, 1, pags. 310, 316, s. 1, y en otras partes. Para ratificar estas
consideraciones es frecuente citar (sobre todo, las sentencias de Salomoén, De
tranquillitate animi de Plutarco y, también los escritos ascéticos de la Edad Media, de
San Bernardo, San Buenaventura, etc.). No puede haber mayor pugna que la que
encierra el antiguo principio de “aquel que no guste del vino, de las mujeres y del canto
. - “,que darle amplitud con el concepto de idolatry al placer cabal de los sentidos que
no tenga justificacion en razon a la higiene, en cuyo caso se permiten los deportes y
otras recreations (mas adelante trataremos acerca de esto). Adviértase que en cada una
de las fuentes citadas aqui, no son obras dogmadticas, como, tampoco, de libros
expresamente edificantes, mas bien son fruto de la practica de la cura de almas y
constituyen una palpable demostracion del sentido en el que ejercian su influjo.

86. Habria de lamentar —digédmoslo de paso— que lo aqui expuesto por mi, pudiera ser
interpretado como un juicio de valor manifestado a favor de cualquiera de estas formas
religiosas. Este no es mi objetivo en tal momento. Interésame Unicamente indicar el
influjo practico de ciertas caracteristicas suyas, las cuales vistas desde el angulo
netamente religioso, seran tal vez periféricas, bien que, para la conducta practica, han
alcanzado suma importancia.

87. Muy especialmente, examinese el articulo “Moralistas ingleses”, de E. Troeltsch, en
RE.f. prot. Th. u. K., cd. 3a.

88. Prueba del sentido en que obraban ciertas ideas y situaciones piadosas determinadas,
que tienen la apariencia simplemente de ¢ contingencias historicas”, la podemos ver en
el hecho, de que en los centros pietistas originados en el hogar reformado se hubo de
lamentar a menudo la carencia de conventos; por esta razon, tanto el ensayo
“comunista” experimentado por Labadie corno otros resultaron so6lo un subrogado de la
vida monacal.

89. Esta peculiaridad ya se deja ver en varias de las confesiones de la misma era de la
Reforma. El propio Ritschl (Pietismus, 1, padg. 258 y s.), no obstante que juzga la
evolucion posterior en calidad de una degeneracion de las concepciones reformadoras,
tampoco trata de negar que, por ejemplo, en la Conf. Gall., 25, 26 la Cong. Bel. 29 y la
Conf. Helv., post. 17, “las iglesias particulares reformadas son resefiadas con notas
completamente empiricas y que en esta verdadera Iglesia no toman parte los creyentes si
no cuentan con la nota de actividad moral” (cf. supra, nota 43).



90. Bless God that we are not of the many (Th. Adams, W. of the Pur. Div., pag. 138).

91. La concepcion, de tanta importancia histdrica, del birthright pudo ha llar gracias a
esto, en Inglaterra, un valioso apoyo: “the first born which are written in heaven. . . As
the first born is not to be defeated in his inheritance and the enrolled names are never to
be oblitterated, so certainly shall they inherit eternal life”. (Th. Adams, W. of the Pur.
Div., pag. XIV.)

92. El sentimiento luterano de la contricién en la penitencia no corresponde en absoluto,
no precisamente en cuanto a la teoria como en la practica, al ascetismo mas avanzado
del calvinismo el cual lo tiene conceptuado como perjudicial e inutil para el condenado;
sefal de recaida y de santificacion im perfecta para quien, teniendo la certeza de su
eleccion, confiesa un pecado del cual no tienen por qué arrepentirse, mas debe sentir
odio por ¢l y procurar el progreso en su santificacion mediante obras ad Dei loriam. Cf.
lo que expresa Ohwe (capellan de Cromwell. 1656-58) en Of men s enemity against
God and of reconciliation between God and Man (De la enemistad de los hombres
contra Dios y de la Reconciliacion entre Dios y el hombre), W. of the Div. Purit., pag.
237: “The carnal mmd is enemity against God. Is it the mmd, therefore, not as
speculative merely, but as practical and active, that must be renewed”. (Eod., pag. 246):
“Reconciliation. . . must begin in 1..) a deep con viction. . - of your former enemity. . . 1
have been alienated from God. 2.- (pag. 251) a clear and lively apprehension. . . of the
monstrous iniquity an wickedness thereof”. Se evidencia aqui unicamente el odio contra
el pecado, mas no del pecador. Sin embargo, ya en la famosa carta que la duquesa Rena
ta de Este (madre de “Leonor’ ) dirige a Calvino, en la cual, entre cuanto le dice saca a
relucir el odio que habria de sentir contra su padre y su esposo de saber que estuvieran
en medio de los reprobados, indica como el odio fue aplicado a la persona, y no
unicamente al pecado, ejemplo a la vez de lo dicho con anterioridad sobre la ruptura
interior del hombre con los lazos de un sentimiento natural que le tenian ligado a la
comunidad, en virtud de la doctrina de la predestinacion.

93. “None but those who give evidence of being regenerated or holy per Sons ought to
be received or counted fit members of visible churchs. Where this is wanting, the very
essence of a church is lost”, expresa Owen, vicecanciller calvinista independentista de
Oxford, en tiempos de Cromwell (mu. into the orig. of Ev. Ch.). Ver también articulo
que sigue.

94. Ver el articulo siguiente.

95, Cat. Geneu., 149. Bailey, en Praxis pietatis, pa 125: “Hemos de obrar en la vida
como si s6lo Moisés hubiera de ordenarnos’.

96. Los reformados consideran la ley como una norma ideal; el luterano se humilla ante
la ley, como norma inalcanzable”. Ella figura a la cabeza en el catecismo luterano, a fin
de promover la humildad requerida. En el catecismo reformador suele seguir al
Evangelio. El calvinista tildaba de reprochable el hecho de que los luteranos sintieran
“verdadero horror a la santificacion” (Mohler), en tanto que el luterano echaba en cara a
los reformados su orgullo y su “acatamiento servil a la ley”.

97. Studies and Reflections of the Great Rebellion, pag. 70 y ss.



98. Tampoco debe ser olvidado el Cantar de los Cantares, desconocido enteramente por
la mayor parte de los puritanos, siendo su erotismo concluyen te en la formacion de la
clase de religiosidad de un San Bernardo.

99. Acerca de la necesidad de este propio control cf. La prédica ya mencionada de
Charnock sobre la 2a. Cor., 13, 5, W. of the Div. Purit., pag. 161 y s.

100. De este modo lo recomendaban los te6logos moralistas en casi su totalidad. Baxter,
por ejemplo, en Chr. Directory, II, pag. 77 y ss., el cual, sin embargo, no calla los
riesgos.

101. Es evidente que la “contabilidad moral” se ha difundido considerable mente
también en todos lados; pero carecia del primordial acento, esto es servir de medio de
discernimiento de la eleccion o condenacion prescrita desde la Eternidad y, por
consiguiente, la prima psicoldgica otorgada a la custodia de dicho calculo, tanto como a
su observacion.

102. Asi era la distincion concluyente ante otras similares maneras de conducirse en lo
externo.

103. Baxter en Saints’s Everlasting Rest, c. XII, define, también la invisibilidad de
Dios, segun sigue: De igual modo como se efectia el comercio por correspondencia con
un amigo al cual nunca se ha visto asimismo, “mediante el comercio mistico con el Dios
invisible” se podria adquirir “una perla preciosa”. Tales metaforas mercantiles, que
reemplazan las de cariz forense comin en muchos moralistas antiguos y en el
luteranismo, es algo peculiar del purita nismo, conforme al que el propio individuo debe
“comprarse” su bienaventuranza. Cf. también este fragmento de una prédica: “We
recken the value of a thing by that which a wise man will give for it who is not ignorant
of it nor under necessity. Christ, the Wisdom of God, gaye himself, his own precious
blood, to redeem and he knew they were and had no need of them” (Matthew Henry,
“The worth of the soul”, W. of the Div. Pur., pag. 313).

104. Ante esto el propio Lutero afirmaba: “Llorar precede a obrar; suftrir es superior a
toda accion”.

105. Eso queda realzado con toda claridad en la evolucion de las teorias éticas del
luteranismo. Al respecto, ver Hoennicke, Studien zur altpro testan tischen Ethik
(Estudios sobre la antigua ética protestante), Berlin, 1902 y la célebre recension de
Troeltsch en el Gott. Gel. Anz., 1902, num. 8. Aqui encontramos que era sumamente
acostumbrado el acercamiento de la doctrina luterana al calvinismo ortodoxo antiguo.
Sin embargo, a un tiempo iba allanando el medio una nueva direccion piadosa.
Melanchthon, con objeto de dar la oportunidad de asirse a la vinculacion de la
moralidad con la fe coloco el concepto de expiacion en primer término. De este modo,
la expiacion prescrita por ley debe anteponerse a la fe, aunque las buenas obras deben
suceder a ella, ya que, de otro modo, la formula que se aproxima al sentir puritano —no
seria auténtica fe que justifique. En su opinion dio por factible lograr en este mundo una
cierta medida de relativa perfeccion; es mas en los inicios, Melanchthon llego a
proclamar que la justificacion con el fin de hacer al hombre apto para realizar buenas
obras y que en el acrecentamiento de la perfeccion estd el grado de bienaventuranza
terrenal capaz de asegurar la fe. Por igual, en los dogmaticos que siguieron después del



luteranismo se afirmd, en términos similares a los usados por los reformados, que las
buenas obras son el fruto que requiere la fe y, que ésta puede proporcionar una nueva
vida. Ante el punto discutible acerca de qué se entiende por “buenas obras”, ¢l aludia a
que uno debe atenerse a la ley. Como una remembranza de aquellas primeras
concepciones luteranas quedo6 unicamente el minimo aprecio conferido a la bibliocracia,
principalmente al guiarse por el Antiguo Testamento, en cada norma particular. El
decalogo, considerado como codificacion de las razones fundamentales de la ley
natural, perdur6 en esencia como norma del obrar humano. Pero, faltaba un puente
seguro que estableciera la relacion entre su validez estatuaria y su significado por
momentos mas exclusivistas que la fe para la justificacion, ya que —conforme quedé
dicho— la caracteristica de la fe calvinista se diferenciaba totalmente de aquélla. La
perspectiva esencial mente luterana, que correspondia a la primera fase, se hallaba en el
abandono, y una Iglesia que se creia en si un organismo destinado a la salvacion tenia
forzosamente que desprenderse de ¢€l; sin embargo, a un tiempo, carecia de un nuevo
criterio que pudiera substituirlo. Temeroso de perder la base dogmatica (esto es:
doctrina de la sola fides) se optd por no proclamar la racionalizacion ascética de la vida,
en calidad de labor ética ordenada al hombre; pero, claro esta hacia falta el impetu que
condujera a ia idea de la comprobacion, propia del calvinismo. Igualmente, la
interpretacion fascinante de los sacramentos (que coincidia con el declive de esta
doctrina), en especial el hecho de aplicar la regeneratio —o al menos su inicio— en el
bautismo, y con la suposicion del universalismo de la gracia, no podia ser mas que un
impedimento para el avance de la moralidad metodica, ya que aminoraba la lejania
habida entre el status naturalis y el estado de gracia, si se tiene en mente la importancia
que el luteranismo daba a la idea del pecado original; y no en menos la interpretacion
absolutamente forense del hecho de justificacion, que daba por cierta la variabilidad de
las determinaciones divinas, mediante la intervencion del acto preciso de la expiacion
por el pecado convertido. Tal interpretacion fue, justamente, realzada, en particular por
Melanchthon. El acrecentado cambio de su doctrina es que se pone de manifiesto en
esta importancia siempre en aumento, otorgada a la expiacion, tiene igualmente un
engarce profundo con su concepcion del “libre albedrio”. A todo esto se le debe el sello
peculiar antimetodico del comportamiento luterano. Por parte del luterano medio, una
vez admitida la practica de la confesion, el contenido de la salvacion debia estar
formado por determinados actos de gracia para determinados pe cados, mas esto no
obedecia a la formacion de la aristocracia de santos, que iba instaurando de por si la
certidumbre de su salvacion. Asi no era posible dar alcance no tan s6lo a una moralidad
libre, sino, tampoco, a un ascetismo racional, conforme a la ley; por el contrario, ésta
coexistia inorgdnicamente con la fe, en calidad de estatuto y postulado ideal. A un
tiempo, ya que se refutaba la rigurosa bibliocracia en calidad de santificacion de las
obras la inseguridad de su contenido era al maximum, asi como sin ninguna precision y,
especialmente, insistematico por completo. Y, conforme lo dicho por Troeltsch (op.
cit.), acerca de las teorias éticas, la vida fue “una suma de ele mentales propositos nunca
logrados™”, asegurados en la ‘“desmembracion de algunas indicaciones aisladas
inseguras”, si bien nunca trataron de “actuar organicamente sobre un todo vital
coherente”, por el contrario, en lo esencial, en concordancia con la evolucion sufrida por
el propio Lutero, constituian una conformidad con el estado conferido a cada quien en la
vida, asi en gran de como en pequefio. Esta aquiescencia del alemén a culturas ajenas a
su propia naturaleza, este repentino cambio de nacionalidad —independientemente de
otros diversos destinos politicos del pais— ha de tenerse en cuenta como factor
fundamental de la transformacion que hasta hoy en dia pesa en todas nuestras vitales



relaciones. La adquisicion subjetiva de la cultura resultdo endeble, debido a que se
efectuaba basicamente mediante la aprobacion pasiva de lo que la “autoridad” ordenaba.

106. En torno a esos temas, ver la cautivante obra de Tholuck: Vorges chtchte des
Rationalismus (Prehistoria del racionalismo).

107. Acerca del distinto efecto de la doctrina islamitica de la predestinacion (digamos
mejor, predeterminacion) y sus moéviles, ver la mencionada tesis doctoral (Facultad de
Teologia, Heidelberg) de F. Ullrich, Die Vorherbesti mmnungslehre im Islam und
Christentum, 1912. Véase, también, P. Honigs heim, op. cit., acerca de la doctrina
predestinacionista de los jansenistas.

108. Al respecto, ver el siguiente capitulo de este libro.

109. Ritschl, (Historia del pietismo 1, pag. 152) pretende hallar estas lindes en el
periodo anterior a Labadie (en base uUnicamente en los specimina holan deses),
aduciendo: a) el hecho de que los pietistas instituyeron conventiculos; b) que la “nulidad
de la existencia creada” era una condicion presentada “en forma directamente opuesta a
la importancia evangélica de la bienaventuranza” y c¢) que la busca de “la certitud de la
gracia en el tono afectivo con Cristo Nuestro Sefior” se hizo con una técnica desacorde
al espiritu reformado. Ahora bien, la nota primera se ajusta Unicamente en esta fase
inicial a uno de los autores con el que ¢l tuvo trato. En cuanto a la “nulidad de la
existencia crea da era hija legitima del espiritu del calvinismo y tan solo alli donde
llevaba realmente a retirarse del mundo exterior podia alejar de las sendas del
protestantismo normal. Por ltimo, el sinodo de Dordrecht habia, inclusive, decretado,
en cierto modo, los conventiculos (con finalidades catequisticas). Obsérvese enseguida
las caracteristicas que Ritschl aducia con respecto a la religiosidad ascética: a), el
“precisismo” tomado en su significacion de servil sometimiento a la palabra biblica en
todas las manifestaciones externas de la vida, tal como Gisbert Voet lo suele interpretar;
b), las razones de la justificacion y reconciliacion con Dios, no precisamente como
postrer fin, antes bien en calidad de puro medio para una ascética vida de santidad,
como posible mente se halla en Lodenstey, si bien Melanchthon (supra nota 105) ya lo
hubo anticipado; c) el superior aprecio de la “lucha expiatoria” como rasgo distintivo de
regeracion auténtica, tal como lo sefiald antes que nadie W. Teellink; d) la privacion de
la Eucaristia, dado el caso de que en ella participaran quienes no estuviesen regenerados
(a lo cual nos referiremos en otro momento) y, en relacion a ello, la creacion de
conventiculos que no se ajustaron a los canones de Dordrecht, con la reaparicion de las
“profecias”, es decir, la interpretacion de las Escrituras por quienes no son tedlogos, asi
sea por mujeres (Anna Maria Schurmann). Todo eso viene a constituir atenuantes, en
ocasio nes de suma importancia, por lo que respecta a la doctrina y a los reformadores
en su practica. Sin embargo, ante las orientaciones omitidas por Ritschl, los puritanos,
en especial los ingleses, interpretaron una vigorizacion de inclinaciones ocultas en todo
el desenvolvimiento de esta religiosidad. La meta de lo expuesto por Ritschl esta
penando debido a que tan notable sabio ha integrado en ella, el convencimiento sobre
politica eclesiastica, mejor dicho, religiosa. Es el caso que su aversion hacia toda piedad
con viso ascético, le induce a suponer ¢ cualquier indicio de evolucion en dicho sentido
es como un recaida en el catolicismo”. Y asi como éste, también el protestantismo
antiguo aceptaba al! sorts and conditions of men en su seno y, no obstante, la Iglesia
catllica desecho la severidad de la ascesis laica a la manera jansenis ta, del mismo
modo que el pietismo rechazaba el caracteristico quietismo catdlico correspondiente al



s. XVIIL. Por nuestra parte, lejos de ver la accion del pietismo en su sentido no gradual,
lo advertimos cualitativamente, alli donde el temor siempre en ascenso, ante el “mundo”
fue determinante en la desercion de la vida profesional econdémica, dicho de otra
manera: en la pro pension a crear conventiculos en base conventual-comunista
(Labadie) o bien a la renuncia del trabajo profesional, en el momento, con completo
conocimiento, a cambio de la vida contemplativa. Claro estd que esta consecuencia
surgid, frecuentemente, al punto que la contemplacion empez6 a tomar un aspecto al
estilo bernardino —conforme la asignacion de Ritschl—, ya que se revela por primera
vez en la interpretacion dada por San Bernardo, del Cantar de los Cantares: una
religiosidad de caracter mistico y afectivo con aspiraciones de una unién de cariz cripto-
sexual. Situdndonos en el plano psicologico de la religion, simboliza un aliud ante la
piedad reformada, asi como, también, a través de una interpretacion ascética por
pensadores como Voet. Ahora bien, Ritschl trata mas tarde de aunar el aludido
quietismo con la ascesis religiosa dentro del mismo anatema, destacando las cTtas que a
menudo figuran en la literatura pietista de autores misticos o ascéticos que profesan el
catolicismo. Sin embargo, entre los ingleses y holandeses, sobresalen tedlogos
moralistas en “nada sospechosos” que aluden a San Bernardo, e, igualmente, a San
Buenaventura y Tomas de Kempis. Ciertamente, era compleja en grado sumo la
coherencia que persistia entre las Iglesias reformadas y el catolismo de antafio, y de
acuerdo con el punto de vista en que convenga hacer hincapié, habremos de advertir
nuevas tonalidades de esta relacion tanto con el catolicismo, como con algunos de sus
propios aspectos.

110. Mirbt, en un articulo hondamente elaborado (3a. ed. dela R.E.f. prot. Th u. K.)
cuyo tema es el pietismo, al tocar el punto de su origen, prescinde por entero de sus
antecedentes reformados, atribuyendo sélo a una experiencia piadosa personal de
Spener, criterio que juzgamos algo singular. Consideramos digno de conocerse el
panorama que nos presenta Gustav Freytag en las Bildern aus der deutschen
Vergangenheit (Cuadros del tiempo p aleméan). En torno a los inicios del pietismo
inglés, ver W. Whitaker en Prima institutio disciplinaque pietatis (1570), entre las obras
literarias de aquel periodo.

111. Como es bien conocido, a tal concepcion se debe que el pietismo haya sido uno de
los mas primordiales representantes de la idea de tolerancia. Comentemos algo al
respecto. Dejando a un lado el desinterés del humanismo de la Ilustracion, las
principales fuentes en las que abrevd en Occidente fueron éstas: a) la simple razén de
Estado (cuyo arquetipo lo es Guillermo de Orange); b) el mercantilismo (el cual
podemos advertirlo claramente en ciudades, como Amsterdam, entre varias, y en los
terratenientes y poderosos que aceptaron a los sectarios como representativos del avance
econdmico);c) la transformacién radical de la piedad calvinista. La predestinacion fue
ya un movil fundamental para que el Estado no promoviera una especifica religion
mediante la intolerancia; no era posible que ¢l salvase las almas por tal medio;
unicamente la idea de honrar debidamente a Dios sefialaba a la Iglesia a ir tras el apoyo
del Estado para extinguir la herejia. Y cuanto mayor fue la obstinaciéon de que se
necesitaba que pastores y participantes de la Eucaristia integraran de igual modo el
circulo de los elegidos, mas hubo de resultar intolerable cualquier intervencion del
Estado en la dotacion de puestos eclesiasticos y la instalacion de parroquias en
provecho, favorable a alumnos de las universidades, acaso no regenerados, por el hecho
tan solo de haber recibido una ensefianza teoldgica; de ahi el total repudio a que los
titulares del poder politico, de pro ceder no siempre intachable, se entremetieran en el



mas pequefio pormenor de la comunidad. Este punto de vista se vio atin mas fortalecido
con el pietismo, al hacer perder valor a la rectificacion dogmatica, dando al principio,
extra Ecclesiam nulla salus, una interpretacion siempre mas relajada. Calvino llegé a
tener el sometimiento de los réprobos debido a la Institucion divina de la Iglesia por
exclusiva calidad de compatible con la honra de Dios; en Nueva Inglaterra se pretendia
que la Iglesia se constituyera a modo de aristocracia de los santos comprobados; en
tanto que los radicales independientes refutaron cualquier intervencion del poder civil o
jerarquico en el reconocimiento de la “comprobacion”, lo cual sélo podia verificarse
dentro de las respectivas comunidades. La concepcion de que la honra de Dios requiere,
igualmente, la sumision de los condenados a las normas eclesiasticas, fue substituida
por aquella otra a la inversa (oculta desde el primer instante, y, sucesivamente, afirmada
con mas determinacion) de que constituye una afrenta a la honra de Dios, tomar parte en
la Eucaristia con un réprobo. Naturalmente, de ello habia de derivarse el voluntarismo,
esto es: la creacion de la belieL’ers’ Church, comunidad piadosa, en cuyo seno solo eran
admitidos los regenerados. El baptismo calvinista, en el que participaba, el que presidia
el “parlamento de los santos”, Praisegod Barebone, fue quien extrajo, mas
decididamente, los resultados de esta concepcion. El ejército de Cromwell se declara
defensor de la libertad de conciencia, en tanto que el parlamento de los santos se decidio
a proclamar la separacion de la Iglesia y del Estado, en virtud de que sus miembros eran
religiosos pietistas, mejor dicho, por moviles positivamente piadosos. d) En cuanto a las
sectas bautizantes de las que nos ocuparemos seguidamente, y de manera especial, las
mas enjundiosas y consecuentes, hicieron suyo este principio desde el primer momento:
unicamente aquel que por si mismo era
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un regenerado podia ser admitido en la comunidad de la Iglesia; de ahi que todo aquello
con caracter de “organizacion” de la Iglesia y de intervencion del poder temporal
resultara repulsivo. Asi pues, constituia también un moévil positivamente piadoso este
que engendraba esa nueva vida de cabal tolerancia. Y fue John Brown el primero que
proclam¢ la tolerancia y la separacion del Estado y la Iglesia por similares razones, una
generacion anterior a los baptistas y dos antes de William Rogers. Es de creerse que en
este sentido, la prime ra declaracion de comunidad eclesiastica fue la Resolucion de los
baptistas en Amsterdam (1612 6 1613): “The magistrate is not te middle with religion or
matters of conscience.. . because Christ is the King and lawgiver of the Church and
conscience”. Y estd conceptuado como primer documento oficial de una comunidad
eclesiastica que demanda imperiosamente, en calidad de derecho, la positiva proteccion
de la libertad de conciencia, el que figura como art. 44 de la Confesion de los baptistas
(particulares) del afio de 1644. Reiteramos a sabiendas que es del todo equivoca la tesis
sustentada a menudo de que la tolerancia, en cuanto tal, ha sido beneficiosa para el
capitalismo. No puede decirse que la tolerancia piadosa deje de ser algo de manera
especifica, perteneciente al modernismo o al Occidente. La encontramos en China y la
India, en la época helénica de los grandes imperios asiaticos, asi como en el romano y
en los islamicos, durante prolongadas épocas, limitada inicamente por causas de razéon
de Estado (como acontece en la actualidad), y en una amplitud como jamads existié en el
curso de los siglos XVI y XVII, y menos atn en las naciones en las que el puritanismo
predominaba, en Holanda y Nueva Zelan da en la era de su auge politico-econdmico, a
igual que en Inglaterra, puritana por excelencia, asi la Vieja como la Nueva. Por el
contrario, con anterioridad a la Reforma y después de ella, la intolerancia profesional
era caracteristica del Occidente, similar, a la del imperio de los Sasanidas, del mismo



modo que existid por algunos periodos en China, India y Japén, quien por causas
politicas de gran fuerza dominante. En consecuencia, nada tiene que ver la intolerancia
con respecto al capitalismo. La cuestion es descubrir a quién fue beneficiosa. En el
préoximo articulo habremos de analizar los resultados de la believers ‘Church.

112. Esta concepcion se evidencia en la practica de los tryers de Cromwell, que pasaban
revista a los aspirantes al puesto de predicador y hacian hincapié no tanto en la
informacion teoldgica sino en el estado subjetivo de gracia del aspirante. Cf. el articulo

que sigue.

113. La escasa seguridad 9 el pietismo tenia puesta en Aristoteles y, en general, hacia la
filosofia clésica, se descubre ya latente en Calvino (cf. Inst. Christ., II, e. 2, pag. 4; 111,
c. 23, 5; IV, e. 17, 24). En Lutero no era menos la desconfianza en los comienzos, si
bien el influjo humanista (en especial por la mediacion de Melanchthon) y la urgencia
en extremo requerida de la ensefianza y de la apologética le indujeron a mudar de
criterio. Claro esta que la Confesion de Westminster (c. 1, 7), al coincidir igualmente
con las tradiciones protestantes, instruia acerca que cuanto se requiere para alcanzar la
bienaventuranza se encuentra claramente expuesto en la Escritura, inclusive para el
ignorante.

114. Frente a esto se levantaba la reprobacion de las Iglesias oficiales. Asi leemos en el
Catecismo (breve) de la Iglesia presbiteriana escocesa (pag. VII) de 1648: condénase en
calidad de usurpacion de las facultades el hecho de tomar parte en las oraciones
hogarefias, personas ajenas a la misma familia. El pietismo, al igual que toda
comunicacion ascética, rompia los lazos que tenian al hombre unido al patriarcalismo
hogarefio, sujeto al interés en la reputacion del cargo.

115. Nos asisten razones bien fundadas para abstenemos ahora de considerar las
coherencias “psicolégicas” (en la acepcion técnico-cientifico del vocablo) de estas
concepciones piadosas, y también hemos eludido el uso de la terminologia apropiada.
Aun cuando es indudable el extraordinario cimulo de expresiones relativas al concepto
de la psicologia (comprendida la psiquiatria), no es suficiente para dar una aplicacion
directa a la finalidad del examen de las cuestiones que en esta materia exponemos, sin
alterar la objetividad de un discernimiento historico. De usar la correspondiente
terminologia ser tan solo una incitacion para solapar con revestimiento de palabras
vanas, tan eruditas como pedantescas, hechos cabalmente comprensibles y aun
insubstanciales, en vez de motivar el aspecto de una mayor precision y rigurosidad
conceptuales, a igual como acontece, en ciertos casos peculiares, como es en
Lamprecht. Si existen aportaciones dignas de considerarse seriamente, con respecto a la
aplicacion de ideas psicologicas interpretativas de ciertos fendmenos historicos
colectivos, las podemos encontrar en Hellpach: Grundlinien zu einer Psychologie del
Hysterie (Elementos para una psicologia de la histeria), cap. 12 y Nervositat und Kultur
(Nerviosidad y cultura). No es posible que me extienda ahora con mayor amplitud en
aclarar el perjuicio que, en mi opinidn, ha ocasionado el influjo de Lamprecht sobre tan
fértil autor. Quienes sepan de literatura, aun aquella que se encuentra mas cerca del
alcance de cualquier persona, podran advertir cuan nulo es el valor que tienen las
esquematicas consideraciones de Lamprecht en torno del pietismo (Historia alemana, t.
VII) comparativamente a cuantos escritores le precedieron tocante al tema.



116. De este modo, en los adictos al Innigen Christendon (Cristianismo interior) de
Schortinghuis. Sus fuentes histéricas constituyen el pericope del Siervo de Dios del
Deutero-Isaias y el Salmo 22.

117. Ello aconteci6 en ciertos pietistas holandeses, de un modo aislado, y, mas tarde,
debido al influjo que Spinoza ejercia.

118. Labadie, Tersteepen y demas.

119. Eso se manifiesta cuando Spener pone a discusion la competencia de las
autoridades para controlar los conventiculos, aun al margen de confusiones y abusos,
aduciendo que se trata del fundamental derecho que asiste a los cristianos, el cual esta
garantizado por la ordenacién apostolica (Theologzsche Bedenhen (Dificultades
teologicas), II, pag. 81 y ss.). Basicamente, este es el punto de vista puritano con
respecto a las relaciones, asi como al dmbito de vigencia de los derechos del hombre,
derivados “ex jure divino” y, por esta razon inalienables. Asi a Ritschl no le ha pasado
inadvertido no solo ésta (Pietismo, II, pag. 157) sino tampoco la herejia a la que luego
se hace referencia en el texto (ib., pag. 115). El juicio que expone de un modo
meramente positivista (para no llamarle pedantesco) acerca de la concepcion del
“fundamental derecho)” resulta antihistorico por completo. Precisamente, a esta
concepcion debemos en la actualidad, inclusive el mas recalcitrante de los reacciona
rios, todo cuanto admitimos como minimo en el ambito de libertad. Sin embargo,
Ritschl lleva la razon al discurrir que en cada uno de los casos existe la coordinacion
organica, segin el modo de considerar el asunto al estilo lutera no de Spener. Los
mismos conventiculos (collegia pietatis), los célebres “pia desideria” de Spener, a quien
les deben la teoria basica y la realidad practica, correspondian especialmente a los
prophesyings ingleses, a quienes hallamos por primera vez en las Horas Biblicas
londinenses, de Joh. y. Lasco (1574), y que, luego, figuraron en el inventario de las
formas de la piedad puritana acosadas por la autoridad eclesidstica, debido a su
insubordinacidn en contra de ésta. La disciplina ginebrina fundamentaba su rechazo en
el hecho de que el “tercer estado” (status oeconomicus, esto es: los cristianos seglares),
no participa en la organizacion eclesiastica en la Iglesia luterana. En el debate acerca de
la excomunién pone de manifiesto un tenue tinte luterano en el reconocimiento de
aquellos miembros seglares designados por los principes para el Consistorio, en
representacion del ‘tercer estado”

120. La palabra en si de “pietismo”, cuando en los dominios del luteranismo fue
adoptada por primera vez, denota que, en opinion de los contemporaneos, la
caracteristica era valerse de la piedad (pietas) como si se tratara de un ejercicio
metodico.

121. Indudablemente, esta motivacion debe ser reconocida como relativa, preferible, al
calvinismo, bien que no a ¢l tan sélo, ya que con frecuencia se la descubre en las
ordenaciones primitivas de la Iglesia luterana.

122. Con el significado de Hebr., 5, 13, 14. Cf. Spener, Theol. Bedenken, I, 306.
123. Ademas de Bailey y Baxter (y. Consilia theologica, III, 6, 1, dist. 1, 47. dist. 3, 6)

Spener profesaba una particular estimacion por Tomas de Kempis y Tauler (aun cuando
a éste no siempre lo comprendio: Consilia theologi ca, II, 6, dist. 1, 1). Esto altimo



queda comprobado, principalmente, en Cons. theol., 1,1, nim. 7. Segin ¢l, Lutero
proviene de Tauler.

124. Ver Ritschl, loe. cit., II, pag. 113. La lucha por la “expiacion” de los ultimos
pietistas (y de Lutero) no era aceptada por ¢l como unico signo de real conversion
(Theol. Bedenhen, III, pag. 476). Acerca de la santificaciéon en cuanto a fruto de
correspondencia por la fe en la reconciliacion —férmula netamente luterana—, véase
Ritschl, en los citados pasajes (loe. cit., pag. 115, nota 2). En cuanto a la certitudo
salutis, por una parte, ver Theol. Bedenken, 1, 234: la fe verdadera no es tanto
experimentada como un sentimiento emocional sino reconocida mas bien en sus frutos
(esto es, amor y sumision a Dios); por otra, véase el siguiente parrafo (1, pag. 335 y ss.)
de dicha obra:

“por lo que se refiere a la preocupacion de como podréis tener la certeza de vuestro
estado de gracia y salvacion habréis de hallar en nuestro libro (los luteranos) criterios de
mayor seguridad que aquellos que pudieran ser hallados en escritorzuelos ingleses”. No
obstante, en la doctrina de la santificacion coincidia con ellos.

125. En los diarios piadosos recomendados por A. II. Franke se encontraba la sefial
externa de esto. Tanto el empleo como el habito metodico de la santificacion habian de
motivar su propio crecimiento y la divisiéon entre los buenos y los malos: tal es,
posiblemente, el tema basico de la obra de Francke:

Von des Chrjs ten Vollkommenheit (De la perfeccion del cristiano).

126. La desviacion acerca de la providencia, dentro de esta doctrina pietista racional, de
su ortodoxa interpretacion se evidencid, de un modo peculiar, en el famoso debate
sostenido entre los pietistas de Halle y Loscher, el apologista de la ortodoxia luterana.
Asi, Loscher, en su Timotheus Verinus, va al maximo, llegando hasta a situar todo
aquello que puede lograrse por obra de la actividad humana ante los designios
providenciales. Por el contrario, Francke no dejé de sostener su opinioén, desde un
angulo opuesto, considerando como una “advertencia de Dios” ese inopinado
desbordamiento de luz acerca de lo que ha de sobrevenir, lo cual constituye la
consecuencia de la paciente espera de la decision —de manera similar a la psicologia
propia del cuaquero y a fin a la concepcion comun al ascetismo de que la via directa
para llegar hacia Dios es el método racional. Es indudable que Zinzendorf se encuentra
alejado de la doctrina de Francke con respecto a la prevision divina, ya que puso el
destino de su comunidad a merced de la suerte, en una de las decisiones de mas
importancia basica. Spener habia hecho referencia (en Theologische Bedenken, 1, pag.
134 a Tauler para poner de relieve el cardcter peculiar de la “serenidad cristiana’ en la
que el hombre debe abandonarse enteramente a la accion divina, sin tratar siquiera de
cruzarse en su camino al obrar irreflexivamente de motu proprio (en cuyo punto de
vista, Francke compartia también, en lo fundamental). Por todas partes se hace evidente
el dominio de la prontitud en el obrar de la religiosidad pietista, atenuada esencialmente
por relacion al puritanismo, inquieta por hallar la paz en esta vida. Ante esto, un
dirigente baptista, afirmaba aun en 1904: first righteous ness, than peace (G. White, el
cual si expresaba en pocas palabras el programa moral de su secta, en una comunicacioén
a la ue habremos de referirnos, reiteradamente, en su oportunidad: cf. Baptist Hanbook,
1904, pag. 107).



127. Lect. paraenet., IV, pag. 271.

128. Ritschl dirige su critica, especialmente, contra el incesante ritornello de esta idea.
Véase Francke, en el escrito mencionado, supra, nota 124, en el que la doctrina va
comprendida.

129. Asimismo, se le encuentra en pietistas ingleses que no son predestinacionistas,
tales como Goodwin. Ul acerca de este y otros, Heppe, t des Pietismus in der
reforrnierten Kirche (Historia del pietismo en la Iglesia reformada), Leiden, 1879;
dicha obra, aun después de la standard work de Ritschl, continia considerandose
indispensable por lo que respecta a Inglaterra y, en los Paises Bajos.- Atn en el s. XIX,
en Holanda, preguntaron a Kohler por el momento de su regeneracion (conforme la obra
que habremos de citar en el proximo articulo).

130. Con ello se trataba de hacer frente a las estragadas consecuencias de la doctrina
luterana sobre la “recuperabilidad” de la gracia (en especial la sabida “conversion” in
extremis).

131. Spener (Theol. Bedenken, II, 6, 1, padg. 197) acomete contra la hipotética necesidad
de saber el dia y la hora de la ‘conversion” indubitable de su autenticidad. La “lucha
expiatoria” “era para €l tan desconocida, como los terrores conscientiae de Lutero lo
eran para Melanchthon.

132. Es muy comprensible que en eso la interpretacion antiautoritaria de la “clerecia
universal ‘, comun del ascetismo, ejerciera igualmente su influjo. Algunas veces se opto
por recomendar a los pastores diferir la absolucion en tanto que se pudiera “comprobar”
la autenticidad del remordimiento, siendo esto considerado por Ritschl, con toda razén,
propio del calvinista.

133. Aquellos puntos que, segiin nuestro parecer, son mas fundamentales se hallan,
ventajosamente para nosotros, comprendidos en Plitt, Zinzendorffs Theologie (Teologia
de Z.) (3 vols., Gotha, 1869): vol. 1, pags., 325, 345, 381, 412, 429, 433 y s., 444, 448;
vol. II, pags. 372, 381, 385, 409 y s.; vol. III, pags. 131, 167, 176. Cf. asimismo Bernh,
Becker, Zinzendorff und sein Christetunz (Z. y su cristianismo) (Leipzig, 1900), lib. 3o0.,
cap. IIL

134. Por supuesto unicamente dio por admisible que la confesion de Augsburgo era un
documento incontestable de la existencia de la fe cristiano-luterana mas que si se
derrama sobre €l un “ungliento magico” (asi dicho en el uso repulsivo de su peculiar
terminologia). En verdad, la lectura resulta una auténtica penitencia, pues su lenguaje,
en el cual se diria que los pensamientos se derriten, produciendo efectos peores que el
“aceite cristoterpentino” que tanto susto ocasionaba a F. Th. Visscher (en la
controversia con el “Christoterpe”).

135. “No hay religion alguna en la que reconozcamos a nadie por hermano, como no
haya crecido regado por la sangre de Cristo asi como sin que haya continuado
totalmente transformado en la santificacion del espiritu. No reconocemos comunidad
alguna notoria (igual a visible) de cristianos, sino es aquella en donde se ensefia en toda
su nitidez la palabra de Dios y, en donde aquéllos viven de conformidad con ésta
santamente, como hijos de Dios”. Principio, este ultimo, procedente del breve catecismo



de Lutero; sin embargo, tal como Ritschl observa, en éste ayuda para dar respuesta a la
pregunta de qué modo se santifica el nombre de Dios, en tanto que, ahora, se sirve de ¢l
para delimitar la Iglesia de los Santos.

136. Ver Plitt, 1, pag. 36 y, también 381 en la mas aun rotunda respuesta ( ahi cita,
relativa a la problematica de “si las buenas obras resultan necesarias para la
bienaventuranza”: “Innecesarias y hasta perjudiciales para lograr la bienaventuranza
mas, después de haberla obtenido, son tan necesarias, que quien no las practica tampoco
es feliz”. Por consiguiente, de nuevo, no ratio essendi, por el contrario ratio (Unica)
cognoscendi.

137. Ejemplo: las caricaturas de la “libertad cristiana”, fustigadas por Ritschl (loe. cit.,
381).

138. Principalmente, realzando con crudeza la idea de la satisfaccion penal en la
doctrina de la salvacion, de la cual ¢l se valid para convertirla en fundamento del
método de santificacion, después de haber sido impugnados por las sectas americanas,
sus tentativas misionales de acercamiento. En adelante el mantenimiento de la candidez
y de aquellas virtudes inherentes a la humilde conformidad, como fin esencial de la
ascesis morava, en rigurosa pugna frente a las tendencias que predominaban dentro de la
comunidad, en todo similares al ascetismo puritano.

139. Influencia que, no obstante, estaba limitada, por cuya razon es err6 neo acomodar
con Lamprecht la piedad propia de Zinzendorff en una faceta “psiquico-social” del
desarrollo. Por lo demas, aquello que tuvo mas fuerte influjo en su piedad, fue el hecho
circunstancial de ser un conde con instintos fundamentalmente feudales.
Necesariamente, en su aspecto sentimental ella habria de adaptarse desde el angulo de lo
“psiquico-social”, asi en el periodo del declive sentimental de la caballeria, como del
“sentimentalismo”. Debido a su postura contraria al racionalismo europeo occidental y
en el su puesto de que sea factible valorarle desde el angulo de lo “psiquico-social”, tan
solo por el influjo patriarcal del oriente aleman, cabe comprenderla.

140. Asi, dan por resultado los debates entre Zinzendorff y Dippel, de igual modo que --
-después de su muerte— las demostraciones del sinodo de 1764 evidenciaron con
claridad la indole de organismo de la salvacion de la confraternidad morava. Al
respecto, ver Ritschl (loc. cit., III, pag. 443 y s.) en su critica.

141. Cf. por ejemplo,ss. 151, 143, 160. Ahora bien, a través de las consideraciones en la
pag. 311, se deducen con toda nitidez, la posibilidad de una falta de santificacion, pese
al auténtico arrepentimiento y no obstante la remision de los pecados, lo cual si bien
esta en concordancia con la doctrina luterana acerca de la salvacion, esta en desacuerdo
con la calvinista (asi como con la metodista).

142. Cf., manifestaciones de Zinzendorff citadas por Plitt, II, pag. 345. Asimismo,
Spangenberg, Idea fidei, pag.325.

143. Cf., por ejemplo, la manifestacion de Zinzendorff a proposito de Matth. 20, 28,
citada por Plitt en III, pag. 131: “Si veo a un individuo que ha recibido de Dios un don
refinado, me regocijaré y habré de aprovecharme del mismo con deleite. No obstante, si
advierto que no estd satisfecho con lo propio, pues atn habria preferido fuera mejor,



consideraré, entonces, esta postura como el principio del hundimiento de tal persona”.
Zinzendorff no admitia —especialmente en su conversacion con John Wesley (1743)—
el avance en la santificacion, debido a que la daba por identificada con la justificacion y
unicamente la podia advertir por relaciéon sentimental con Cristo (véase Plitt, 1, pag.
413). El hecho de “estar en posesion” de lo divino suple el sentimiento de la
“instrumentalidad”: la mistica desplaza a la ascesis (dandole el sentido que se vera en la
introduccién a los siguientes articulos). Claro esta que igual mente para el puritano, es
(conforme se indicara en dicha ocasion) el habitus presente y terrenal lo que €l aspira en
realidad. Este habito, con la interpretacion de certitudo salutis, para ¢l constituye el
sentimiento activo de la instrumentalidad.

144. Tal manantial utilitario no permiti6 para Zinzendorff que fuera el fundamento ético
consecuente a toda su postura. El neg6 la concepcion luterana del “servicio de Dios” en
la profesion, como criterio concluyente de la lealtad a ella. Esta es por lo pronto el
premio por “lealtad al oficio del Salva dor” (Plitt, I, p. 411).

145. Bien conocido es su espiritu: “un ser racional no debe ser incrédulo, y un creyente
no debe ser irracional”, en su Sokrates, di. Aufrichtige Anzeige verschzedener nicht
sowohl unbekannter als vielmehr in Abfall geratener Hauptwahrheiten (Sécrates, es
decir, simples indicaciones acerca de ciertas verdades de fundamento no tan ignoradas
como abandonadas) (1725), e igualmente, la predileccion que evidencia en sus trabajos
con respecto a escritores como Bayle.

146. Es bien sabida la notoria predileccion por la ascesis protestante hacia el empirismo
racionalizado relativo a la fundamentacion matematica, y en esta ocasion no es posible
tratarlo con mayor extension. Cf., acerca del encauzamiento de las ciencias hacia la
investigacion “exacta” matematico-racionalizada, las causas que determinan el
fendbmeno y su disconformidad al parecer de Bacon, Windelband, Geschichte der
Philosophie (Historia de la filosofia), pags. 305, 307, de manera especial las
consideraciones en la pag. 305, infra, las cuales impugnan ciertamente, la idea acerca de
que la ciencia natural moderna es deudora de su existencia a ciertos intereses materiales
tecnologicos. Indudablemente, hay conexiones de suma importancia en este sentido,
bien que de naturaleza en extremo complicada. Ver, igualmente, Windelband. Neuere
Philosophie (La filosofia moderna), 1, pag. 40 y s. El ascetismo protestante tenia el
punto de vista, concluyente (conforme se manifiesta explicitamente en las Theol.
Bedenken de Spener, 1, pag. 232; III, pag. 260), de que asi como al cristiano se le
reconoce por los frutos de su fe, de igual modo el conocimiento de Dios y de sus
designios tnicamente puede ser extraido del conocimiento de sus obras. Esta es la razén
por la cual el cristianismo purita no, bautizante y pietista tenia predileccion por la fisica
y por las demas disciplinas matematico-naturales, que operaban a base de una norma
similar. Existia la creencia que del conocimiento de las leyes divinas de la naturaleza,
podia uno elevarse hasta conocer el “sentido” del universo, al cual no era posible llegar,
debido al caracter fragmentario de la Revelacion divina (idea del calvinismo), mediante
especulaciones conceptuales. El proceder empirico del s. XVII era, para la ascesis, el
medio de buscar a “Dios en la naturaleza” pues ésta conducia a Dios en tanto que, a la
inversa, se creia que la especulacion filosofica alejaba de 1. En opinion de Spener, el
peor mal que el cristianismo ha sufrido se debe a la filosofia aristotélica; otra,
principalmente la “platonica”, es mejor. (Cons. Theol., III, 6, 1, Dist 2, num. 13.) Cf.
igualmente este tan peculiar pasaje: “Unde pro Cartesio quid dicam non habeo (no lo
conozco por lectura) semper tamen optavi et opto, ut Deus viros excitet, qui veram



philosophiam vel tandem oculis sisterent, in qua nullius hominis attenderetur auctoritas,
sed sana tantum magistri nescia rano” (Spener, Cons. Theoi’og., II, 5 num. 2). Es bien
sabido que las concepciones del protestantismo ascético han tenido gran ascendiente en
el desenvolvimiento educativo, de manera especial en la ensefianza de la profesion. Del
acoplamiento de ambas con la actitud dirigida a las fides implicita, queda al descubierto
el con tenido del plan pedagogico a desarrollar.

147. “Se trata de una clase de individuos que tienen puesta su ventura, con pequefias

diferencias, en estos cuatro puntos: a) ser .. - insignificantes, menospreciados,
ofendidos. . - b) desatender - . - la totalidad de los sentidos que no utilizan en el servicio
de su Sefor. . - €) no poseer nada o en despojarse de lo que se retiene - . . d) trabajar a

jornal y no por la ganancia, antes bien por la propia profesion y por el Sefior y su
projimo.... “(Rel. Reden (Discursos religiosos), II pag. 180 Plitt, 1, pag. 445). No podian
ni debian todos ser “discipulos”, mas que aquellos a los cuales llamaba el Sefior; pero,
de acuerdo con la confesion del propio Zinzendorff (Plitt, 1, pag. 449), aun subsisten
inconvenientes, ya que el Sermon de la Montaiia iba dirigido, formalmente a todos en
general. Se advierte claramente la similitud de este “acosmismo libre del amor’ con los
ideales bautizantes primitivos.

148. Porque, en tiempos, inclusive, de los epigonos, para el luteranismo no era, en
absoluto, nada extrafio el sentimiento intimo de la religiosidad. La diferenciacion basica
estaba mds pronto en lo ascético: en la norma de vida, la cual a los ojos del luterano,
poseia un caracteristico viso de “santificacion de las obras”.

149. En opinion de Spener (Theol. Bedenken, 1, 324), mas que la seguri dad el mejor
indicio de la gracia es el “temor cordial”. Claro esta que con frecuencia se encuentran,
igualmente, en los autores puritanos severas advertencias ante la posibilidad de una
“falsa certeza”; sin embargo, la doctrina de la predestinaciéon obraba infaliblemente
hacia la inversa, por lo menos en la medida en que el influjo suyo precisaba la cura de
almas.

150. Puesto que el resultado psicologico relativo a la subsistencia de la confesion, era en
todo caso, el descargo de la propia responsabilidad del individuo por su proceder (en
cuya virtud resultd ser tan solicitada) y el hecho de evitar los resultados en extremo
severos de los postulados ascéticos.

151. Ritschl, en el tomo II de su mencionada obra, al exponer el pietismo
wiirttembergués sefala la enérgica medida con la que determinados factores meramente
politicos intervinieron para determinar, inclusive, la modalidad del pietismo religioso.

152. Considérese la frase de Zinzendorff transcrita (supra, nota 147).

153. Indudablemente, el calvinismo es asimismo “patriarcal”, por lo menos el genuino.
Baxter, en su autobiografia, hace hincapié en la relacion entre su actividad y la indole
doméstica de la industria en Kidderminster. Véase el pasaje citado en las Work of the
Pur. Divines, p. XXXVIII: “The town liveth upon the weaving of Kidderminster stuffs,
and as they stan in their loom, trey can set a book before them, or edify each other...”
Sin embargo, sea como fue re, en la ética reformada y, en especial, la bautizante, el
patriarcalismo presenta tonalidades diferentes, que aquellas en el seno del pietismo.
Mas, esta cuestion Unicamente seria posible discutirla en otra parte.



154. Lehre von der Rechtfertigung und Versohnung (Doctrina de la justificacion y la
reconciliacion), 3a. ed., 1, pag. 598. En tanto que para Federico Guillermo 1 el pietismo
significaba algo propio de rentistas, el asunto encerraba mas verdad para €I, que para el
pietismo de un Spener o un Francke; ademads, el monarca, al abrir las puertas de sus
Estados a los pietistas, merced a su Edicto de tolerancia, estaba muy consciente del
porqué, lo hacia.

155. A fin de adquirir un mejor entendimiento del metodismo, consultese el
extraordinario escrito, en torno al tema, de Loops en la Real Enzyhi. f. prot. Theol. u.
Kirche, 3a. ed. Son igualmente de utilidad los trabajos realiza dos por Jacoby, en
especial Handbuch des Methodismus (Manual del metodismo), Kolde, Jungs, y
Southey. Véase acerca de Wesley, cf. Tyermann, Life and times of John Wesley (Vida y
época de J. W.), Londres, 1870; Watson en Life of Wesley (Vida de Wesley), traducido
al aleman, que goza de gran popu laridad. Queremos senalar que en la Northwestern
University de Evanston, en Chicago, se encuentra una de las bibliotecas mas
documentadas para el estudio del metodismo. Algo asi como un eslabon de enlace entre
el puritanismo clasico y el metodismo, lo constituia el poeta religioso Issac Watts, con
quien Howe sostenia amistad, capellan de Oliverio Cromwell y, mas tarde, de Ricardo
Cromwell, a quien Whitefield trato de pedir consejo (cf. Skeats, pag. 254 y s.).

156. Haciendo abstraccion de las particulares influencias de Wesley, tal afinidad se
halla historicamente condicionada, por una parte, debido al declive de la doctrina de la
predestinacion, y otra, por la vitalidad del renacimiento de la sola fides que animaba a
los fundadores del metodismo, originada principalmente por su definida indole misional
determinante de una repristinacion (modificada) de algunas ordenanzas medievales
emanadas del sermdn de la “resurreccion” en combinacion con hormas del pietismo.
Semejante fenomeno (en cuyo sentido, aparte de ser un retroceso mas alla del pietismo,
no deja de serlo con respecto a la piedad bernardina del medievo), nada tiene que ver,
indudablemente, con aquella unanime inclinacion hacia el “subjetivismo”.

157. Este fue el caracter que Wesley dio, en cierta ocasion, a los efectos inherentes de la
fe metodista, cuya semejanza con la “felicidad” a la que Zinzendorff hacia referencia
queda evidenciada claramente.

158. Obsérvese la misma en Vida de Wesley, de Watson (version alemana), pag. 331.

159. Ver J. Schneckenburger en Vorlesungen iiber die Lehrbegriffe der kleinen
protestantischen Kirchenparteien (Lecciones sobre las doctrinas de los pequefios
partidos escolasticos protestantes). Ed. Por Hundeshagen Francfort, 1865, pag. 147.

160. Whitefield, que encabezaba el grupo predestinacionista (a cuya muerte quedo
desintegrado por mala organizacion), refuta en su naturaleza la doctrina wesleyiana
acerca de la “perfeccion”, la cual, en efecto, no hacia mas que substituir la idea de la
comprobacion del calvinismo.

161. Schneckenburger loc. cit., padg. 145. Algo distinto Loofs, loe. cit. Uno y otro
resultado son caracteristicos de toda piedad inspirada en principios iguales.

162. De tal forma, la conferencia celebrada en 1770, en la inteligencia que la primera de
1744 hubo reconocido que el calvinismo y el antinomismo prescindian de la frase



biblica “hasta el grueso de un cabello”. Dado la falta de luz y claridad, no se debian
separar por motivos de divergencias doctrinales, siempre y cuando la vigencia de la
Biblia fuese sostenida en calidad de norma practica.

163. Los metodistas se consideraban separados de los Hermanos Moravos, por cuanto el
dogma acerca de la probabilidad de una impecable perfeccion, igualmente rechazada
por Zinzendorff, de manera especial, en tanto que Wesley de por si tenia por
sentimentalismo a la piedad morava y a los juicios que Lutero emitia acerca de la “Ley”
los tildaba de “blasfemos”. Quedan aqui expuestos los lindes que continuaron separando
de modo irreductible al luteranismo de cualquier indole de proceder racional piadoso.

164. En cierta ocasion, John Wesley hizo destacar que tanto los cuaqueros, como los
presbiterianos y episcopalianos, excluyendo a los metodistas, deben dar crédito a los
dogmas. Cf. en torno a ello lo expuesto (de un modo sumario, por cierto) por Skeats en
History of the free churches of England (Historia de las Iglesias libres de Inglaterra), 16
88-1851.

165. Cf., como por ejemplo, Dexter en Congregationalism., pag. 455 y s.

166. Claro estd que, no obstante, puede causarle perjuicio, tal como acaece con los
negros americanos en la actualidad. En cuanto a otras consideraciones, el frecuente sello
acentuadamente patologico del sentimiento metodista, a la inversa del sentimentalismo
relativamente 1lano del pietismo, esta subordinado de un modo intimo, no tan s6lo por
razones historicas y publicitarias del hecho, antes bien, del poder de penetracion
ascética de la vida, alli donde se propicid mas el desenvolvimiento del metodismo.
Claro esta que a los neurdlogos corresponderia hallar la concluyente solucion a esta
problematica.

167. Con toda intencidn, Loofs (loc. cit., padg. 750) indica que existe una diferencia entre
el metodismo y otros de los movimientos ascéticos, debido a que aquél se origind tras el
periodo de la Ilustracion inglesa, y lo coloca en parangdén con el renacimiento
(indudablemente, mucho mas endeble) del pietismo alemén dentro del primer tercio de
este siglo. Como quiera que sea, conforme a Ritschl (Lehre von der Rechtfertigung und
Versohnun vol. 1, pag. 568 y ss.) es justo poner de relieve el paralelismo con la
modalidad que ofrece el pietismo en Zinzendorff, el cual (a la inversa de Spener y
Francke) igualmente constituye una resistencia frente a la “Ilustracion”. Sin embargo,
como ya lo asentamos, esta resistencia tiene en el metodismo una mira diferente que la
de los moravos, por lo menos hasta donde Zinzendorff llegaba a ejercer su influjo.

168. No obstante, €l la desarrollé en el mismo sentido e iguales resulta dos que el de las
demas sectas ascéticas tal como se evidencia en el texto de J. “Wesley cit. pag. 250.

169. Y, tal como quedd demostrado, atemperancias de la ética ascética consecuente del
puritanismo, en tanto que, continuando la idea si fuesen tomadas en cuenta estas
concepciones piadosas en calidad de “exponentes” o “reflejos” del desenvolvimiento
capitalista, deberia haber acaecido a la inversa justamente.

170. Los conocidos como General Baplists, de los baptistas, derivan de los primitivos
bautizantes. Ya quedd asentado que los particular baptists, eran calvinistas, que
pretendian limitar a los regenerados o, por lo menos, a los de por si adeptos el derecho



de propiedad a la Iglesia oficial, si bien no fueron siempre consecuentes en el ejercicio
en los tiempos de Cromwell. Tanto los unos como los otros, los cuales nos merecen toda
la magnitud histérica del cardcter representativo de la tradicion bautizante no
consideramos que constituyan un motivo poderoso para que los subordinemos a un
examen dogmatico especifico. Es indiscutible que los cuaqueros, aunque constituian
formalmente una nueva institucion de George Fox y sus colegas, en sus concepciones
basicas no fueron mas que continuadores de las tradiciones bautizantes. La mas acertada
introduccion a su historia, dejando al mismo tiempo a la luz los nexos existentes entre
baptistas y mennonistas, nos la expone Barclay en The inner life of the religious
societies of the Common wealth (La vida interior de las sociedades religiosas de la
Commonwealth), 1876. En relacion a la historia de los baptistas, cf. H. M. Dexter en
The true story of John Smith the Re-Baptist, as toid by hirneselfand his contempora ries
(Historia de J. 5., el anabaptista, contada por ¢l mismo y sus contempo raneos), Boston,
1881. (Al respecto véase J. C. Lang, en Bapt. Quart. R. 1883, pag. 1 y Ss.) J. Muck, A.
Hist, of the Presb. and Gen. Bapt. Ch. in the W. of Engl., Londres 1835. A. H. Newman,
Hist. of the Bapt. Ch. in the U.S., Nueva York, 1894 (Am. Church Hist. Ser., vol. 2);
Vedder, A short hist., of the Baptists, Londres, 1897; E.B. Ba.x, Rise and fali of the
Anabaptists, Nueva York, 1902; G. Lorimer, Baptists in history, 1902;J. A.
Seiss,Baptist system examined Luth. Publ. S., 1902; asimismo, el Baptist Handbook,
Londres, 1896, y ss.; Baptist Manual, Paris, 1891-1893, la “Baptist Quart. Review”; la
Bibliotheca sacra (Berlin, 1900). Parece ser que en Colgate College, Estado de Nueva
York, se encuentra la mas rica biblioteca baptista. Y por lo que respecta a la mas valiosa
coleccion para la historia de los cuaqueros, es en Devonshire house, en Londres, donde
se conserva (la cual no he utilizado). El 6rgano oficial moderno de la ortodoxia es el
American Friend publi cado por el profesor dones. A Rowntree se le debe la mas
completa historia de los cuaqueros. Conviene ver, también, Rufus B. Jones, George
Fox, an autobiography, Filadelfia 1903;Alton C. Thomas, A. hist. of the S. of Friends in
America, Filadelfia, 1895; Edward Grubb, Social aspects of Quaker Faith, Londres,
1899. Podemos agregar a todo esto la copiosa literatura biografica por excelencia
superior.

171. Algo de lo mas laudable en la Historia eclesiastica de Karl Muller es hecho de
haber otorgado, en su exposicion, un especial lugar, ciertamente muy merecido, al
movimiento bautizante, que, no obstante su apariencia intrascendental, a su manera es
magnifico. En comparacion con los demas fue el que mas hubo de padecer la inexorable
persecucion emprendida por todas las Iglesias, en cuya virtud prefiri6 ser una “secta” en
el especifico significa do del vocablo. Como resultado del desastre que en Miinster hubo
de experimentar la direccion escatologica proveniente de dicho movimiento, perdi6 el
prestigio en todas partes (comprendida Inglaterra) a su quinta generacion. Asi,
anonadado, teniendo que recurrir a la clandestinidad, logré precisar, al cabo del tiempo,
a mucha distancia de su origen, un programa piadoso, formulado con la debida
coherencia. En cuya virtud, la produccién “teologica” fue menos de la que pudo ser
compatible con sus principios, que eran adversos por naturaleza al cultivo técnico, como
“ciencia”, de la fe en Dios. Tantos por su primitiva “teologia”, como por la relativa a su
época, gozaba de pocas simpatias, por lo que el respeto que le infundian era infimo. Sin
embargo, acontece precisamente igual con varios pensadores modernos. Por ejemplo,
Ritschl (Pietismo, 1, pag. 22 y s.) considera con poca objetividad a los “rebautizantes”,
dandoles un trato hasta impertinente: se llega uno a sentir inducido a opinar desde el
angulo teoldgico “burgués”. Con mucha anterioridad, Cornelius escribid su bella obra
Geschichte der Miinsterschen Aufruhrs (Historia de la rebelion de Miinster). Ritschl



presume aqui, también, la realidad de una recaida en el catolicismo, y se funda en
probables influencias directas de los observantes espirituales y franciscanos. En el
supuesto de ser factible la demostracion, habrian de servir de hilos sobradamente
sutiles. Ahora bien, la verdad histérica es que la Iglesia catolica oficial, considero
siempre con honda desconfianza el ascetismo profano de los laicos, en tanto que trajo
por consecuencia la institucion de conventiculos, esforzandose por conducirlo hacia la
formacion de ordenes religiosas —esto es, alejandolo de la vida terrenal— o, a lo
menos, por supeditarlo, en calidad de ascetismo de segundo grado, a la disciplina de sus
ordenes y bajo su control. De no llegar a ser esto posible, llegaba a presumir el riesgo
que entrafiaba la subjetividad practica de la moralidad ascética ante la posibilidad que
de ella emanara un manantial de anarquia y aun de herejia, tal como ocurrio, con igual
derecho, con la Iglesia de Isabel respecto a los prophesyings, esto es los conventiculos
biblicos semipietistas, comprendido en todo lo que, concerniente al conformismo, se
evidenciaban con correccion. Asi, algo semejante se pone de manifiesto en el Book of
Sports de los Estuardos (a lo cual nos referiremos en proxima ocasion). La historia de
los multiples movimientos heréticos, con respecto a los Humillados y Beguinos, asi
como el destino de san Francisco constituyen hechos proba torios de todo eso. Las
prédicas de los monjes mendicantes, en especial la de los franciscanos, coadyuvo en
mucho, para allanar al camino hacia la moralidad ascética laica del protestantismo
reformado-bautizante. Sin embargo, la postrera razon de las extraordinarias analogias
que concurrian entre el ascetismo monacal de Occidente y el proceder ascético relativo
al protestantismo

—en cuyas analogias hemos de hacer hincapié reiteradamente, debido al ins6lito interés
que ofrece— se debe a que en cada una de las ascesis que se mueven, claro estd, en
torno al cristianismo biblico se ha de advertir, inevitablemente, matices en comun, asi
como a que el ascetismo fomentado por cualquiera de las confesiones requiere de
ciertos medios experimentados de “mortificaciéon de la carne”. En cuanto a la corta
extension de lo que en seguida se expone hemos de aclarar que se debe al hecho de que
la ética bautizante s6lo posee un alcance muy limitado con respecto a la cuestion que
dilucidamos, de manera especial, en el presente trabajo, esto es: el desenvolvimiento de
las bases piadosas de la concepcion “burguesa” de profesion. Ciertamente, nada nuevo
aportd con respecto a ella. Por otro lado, nos vemos obligados aqui a pasar por alto
consideraciones del aspecto social del movimiento que en si es de mucho mayor interés.
Esbozada de este modo la problematica del contenido histérico del primitivo
movimiento bautizante, inicamente es posible exponer aqui lo que mas tarde ha llegado
a influir en la modalidad de las sectas que nos despiertan mayormente el interés, a saber:
baptistas, cuadqueros y (en menor escala) mennonitas.

172. Ver, supra, nota 93.

173. Consultese Ritschl en Gesammelten Aufsdtzen (Articulos completos), pag. 69 y
ss., acerca de los origenes y transformacion.

174. Logicamente, los bautizantes debian rechazar siempre la designacion de “secta”.
Ellos estaban en la creencia de que eran la Iglesia en el sentido de la Epistola a los
Efesios (5,27). Pese a ello, por diversas razones, nosotros optamos por darles la
denominacion de “secta”. Primeramente, no aceptaban relacion alguna con el Estado. El
ideal suyo, inclusive el de los cuaqueros (Barclay) consistia en aquella relacion que
existia entre la Iglesia y el I durante los primeros tiempos del cristianismo, puesto que,



para ellos, asi como para muchos pietistas (Tersteegen) Uinicamente estaba exenta de
sospecha la puridad de las Iglesias bajo la Cruz, bien que bajo un Estado incrédulo, y
hasta bajo la Cruz, aun los calvinistas era preciso que se declararan, faute de mieux (a
igual que, en casos similares, la Iglesia Catolica), partidarios de la separacion entre la
Iglesia y el Estado. No puede ser razén poderosa para conceptuar como “secta” el
movimiento bautizante la circunstancia que, de hecho, fuese verificada la admision en la
comunidad eclesiastica mediante un contrato entre ella y los catecumenos, puesto que
ello acaecia de modo formal en las comunidades holandesas reformadas (evidente
resultado de la primera situacion politica), de conformidad a la constitucion eclesiastica
antigua (. al respecto Hofmann en Kirchenverfassungsrecht der nieder. i-ieformierten
(Derecho constitucional eclesidstico de los reformados holandeses), Leipzig, 1941). La
razon primordial para atribuir el cardcter sectario al movimiento estriba en el caracter
privativo de voluntarista propio de la comunidad piadosa. Con objeto de no aceptar en
su seno elementos carentes de pureza y no desviarse del modelo evangélico, inicamente
era posible estar organizados como secta, de manera voluntaria, no como Iglesia, sino
como organizacion. Para las comunidades bautizantes era fundamental el concepto de
Iglesia, en tanto que para los reformados constituia, simplemente una situacion de
hecho. En cuanto a lo demds, que en el calvinismo intervinieron, también, ciertos
motivos piadosos que incitaban a la institucion de la believers church. Examinense,
acerca de los conceptos de “secta” y de “Iglesia”, mas pormenores en el articulo que
sigue. Casi al mismo tiempo que yo, ha sido utilizado un concepto muy parecido al mio
y, presumo, conjeturo, con autonomia propia, por parte de Kattenbusch (art. Secta,
en”’R. Enzykl. f. prot. Th. u. Kirche’ ). Troeltsch lo admite en su Soziallehren der
Christliclien Kirchen, y alrededor suyo emite hondas consideraciones. Conviene,
igualmente, examinar la introduccion a los articulos acerca de la “ética econdémica de las
religiones”.

175. Cornelius (loc. cit.) ha expuesto con suma claridad la gran trascendencia que ha
tenido historicamente el simbolo para la conservacion de las Iglesias, para las cuales les
cred un signo indubitable y preciso.

176. Podemos abstenemos de considerar aqui determinadas aproximaciones a ella en el
dogma de la justificacion correspondiente a los mennonitas.

177. Posiblemente en esta idea se apoya el interés piadoso en el debate de algunas
problematicas (tales como la relativa a la Encarnacion de Cristo y la relacion que guarda
con la Virgen Maria), que, con frecuencia, siendo el Unico factor estrictamente
dogmatico suele estar presente en los primitivos escritos de los bautizantes (de este
modo existe en las confesiones transcritas por Cornelius apéndice al t. II de su obra
mencionada). Consultese acerca de ello Karl Miiller en Historia eclesiastica, I, 1, pag.
330. Idénticos intereses piadosos son los que fijan la discrepancia entre reformados y
luteranos en la cristologia (digamos en la denominada communicatio idiomatum).

178. La singular evidencia de este principio esta en la supresion de los ex comulgados,
ejecutada originalmente con toda severidad del comercio civil, en cuyo punto los
calvinistas otorgaron grandes concesiones a la tesis que a las censuras eclesiasticas no
les era dado afectar las relaciones civiles. Ver el articulo que sigue.

179. Es bien sabido hasta donde este principio se evidenciaba entre los cuaqueros en
aparentes exterioridades en absoluto trascendentales (esto es: rehusarse a descubrirse,



hincarse, inclinarse, asi como hablar en plural). Sin embargo, la concepcidn bésica es de
por si comun en cierta medida a cualquier forma de ascesis, en cuya virtud esta no deja
nunca de ser “antiautoritaria” en su real fisonomia. Con respecto al calvinismo, se
revelaba en el principio de que, en la Iglesia, inicamente Cristo debia imperar. En
cuanto al pietismo, no deben echarse al olvido el extraordinario empefio de Spener por
justificar los titulos conforme a la Biblia. El ascetismo catolico rompi6 con aquel rasgo,
en razén a la autoridad eclesiastica, desde que acatd el voto de obediencia, es decir
interpretando asi la ascética. En esta inversion experimentada mediante tal principio en
la ascesis protestante estriba el fundamento histérico de la modalidad en lo presente
relativa a la democracia en aquellos pueblos en los que el puritanismo ha ejercido su
influjo asi como la disconformidad con la del “espiritu latino”. E igualmente en ella se
apoya la carencia de respeto por parte de los americanos, pues si para unos es repulsiva,
resulta saludable para otros.

180. Esta fue aplicada por los bautizantes, ciertamente, como una mas asi en el Nuevo
como en el Antiguo Testamento. De modo singular, el Sermén de la Montafia disfruta,
en calidad de programa ético-social, el singular favor en todas las sectas.

181. Schweckenfeld ya hubo considerado la administracion de sacramentos como un
adiaforo, en tanto que los general baptists asi como los mennonitas conservaban
cuidadosamente el bautismo y la comuniéon ademas de que en estos ultimos se mantenia
el lavatorio de los pies. Ahora bien, en cuanto a lo demas, en los predestinacionistas,
exceptuando la Eucaristia, se desvalorizaba extremadamente a los sacramentos y se
sentia un particular desprecio hacia ellos. Véase el articulo a continuacion.

182. En cuanto a esto, las sectas bautizantes, en especial los cudqueros (Barclay,
Apology for the true Christian Divinity 4a. ed., Londres, 1701, obra de la cual pude
disponer gracias a la gentileza de Ed. Bernstein), evoca ban determinadas
manifestaciones de Calvino en la Inst. Christ. Theol., III, 2, en las cuales de hecho se
descubren innegables aproximaciones a la doctrina bautizante. Asimismo, la antigua
distincion entre la dignidad de la “voz de Dios” (aquello por El revelado a patriarcas,
profetas y apostoles) y la Sagrada Escritura (lo que en ésta fue por ellos sefialado) habia
hondas coincidencias (bien que no por ello pueda establecerse una relacion historica)
con la idea de la naturaleza de la Revelacion, por parte de los bautizantes. La
mecanizada doctrina de la inspiracion y la rigida bibliocracia de los calvinistas era el
fruto de cierto movimiento evolutivo acaecido a lo largo del s. XVI, del mismo modo
que la doctrina de la luz interior (de base bautizante), la que profesa ban los cuaqueros,
era la consecuencia de otra evolucion de trazo contrario a la primera. Ahora bien, la
evidente contraposicion existente en parte entre una y otra se debia, sin duda alguna, a
los resultados de constantes controversias.

183. Esto se fue recalcando con cada vez mas dureza contra algunas propensiones de los
socinianos. La razén “natural” no sabe nada de Dios (Barclay, loc. cit., pag. 102). Asi,
se iba desviando a la lex naturae de la situacién en que se hallaba dentro del
protestantismo. Por principio, no era posible que existieran general rules asi como
tampoco cddigos morales, ya que Dios, mediante la conciencia de cada quien, sefalaba
estrictamente la personal vocacion. No nos es dado hacer el “bien” —tomado en un
sentido absolutamente generalizado de la razon natural-—, sino acatar la voluntad de
Dios, por El escrita en la nueva Alianza en los corazones y que se manifiesta en las
conciencias (Barclay, pags. 73 y s., 76). Semejante irracionalidad de la moral (emanada



de la oposicion cada vez mds marcada entre lo relativo a la divinidad y a lo creado) se
evidencia en el siguiente principio basico de la moral cuadquera:

“what a man does contrary to his faith, though bis faith may be wrong. is no ways
acceptable to God. . . though the thing might have been lawful to another” (Barclay,
pag. 487). Claro estd que resultaba insostenible en la practica. Segin Barclay, por
ejemplo, en los moral and perpetual statutes acknowledged by all Christians la
tolerancia se encuentra hasta su maximum. Los contemporaneos suyos juzgan su ética
esencialmente similar (exceptuando algunas particularidades) a la de los pietistas
reformados. “Todo aquello que hay de bueno en la Iglesia es suspecto de cuaquerismo”,
insiste Spener reiteradamente. De hecho, los cuaqueros debian ser por ¢l envidiados
(Cas. Theol., III, 6, 1, dist. 2, naim. 64). El hecho de haber negado a prestar juramento
tomando como base una frase biblica es prueba de que la emancipacion de la letra de la
Escritura habia alcanzado, en efecto, muy poco. No es este el momento para analizar el
alcance ético-social del principio “haz a otro unica mente aquello que a ti quieras que te
hagan”, lo cual para los cudqueros era el compendio de toda la ética cristiana.

184. El fundamento en que Barclay se apoya estd en la necesidad de aceptar este
supuesto, opinando que, sin ésta, “there should never be a place known by the Saints
wherein they might be free of doubting and despair, which... is niost absurd”.
Naturalmente, ya se advierte que la certitudo salutis depende de esto. (Barclay, op. cit.,

pag. 20.)

185. Existe, pues, distinto matiz entre la racionalizacion calvinista de la vida y la
cuaquera. Baxter, al formularla, dice que “el espiritu” en los cudqueros ha de actuar
sobre el alma de igual modo que sobre un cadéaver, en tanto que la férmula peculiar del
principio reformado habia de ser: “reason and spirit are conjunct principles”. (Chr.
Direct., II, pag. 76.) Esto supuesto, esto ya no era factible, practicamente, en su tiempo.

186. Es conveniente examinar los meticulosos articulos Menno y Mennonitas, de
Cramer, en la “R.E. f. prot. Th. u.K.”, en especial la padg. 604. Todo cuanto dichos
articulos contienen de bueno y profundo, lo posee de insubstancial y hasta de impreciso
el articulo “Baptistas”, incluido en la misma Enciclopedla. Por ejemplo, las Publications
of the Hanserd Knollys Society, imprescindibles para el buen conocimiento del
baptismo, son desconocidas para el autor.

187. Barclay (op. cit., pag. 440) explica que el hecho de comer, beber y ganar, son actos
naturales, no espirituales, los cuales hasta sin el especial llamamiento de Dios pueden
realizarse. De este modo responde a la peculiar impugnacion consistente en que si,
conforme la ensefianza de los cuaqueros, no es posible solicitar sin especial motin of the
spirit, tampoco seria posible cultivar la tierra faltando tan especial impulso divino.
Igualmente es peculiar que en las modernas resoluciones tomadas en los diferentes
sinodos celebra dos por los cudqueros esté presente la recomendacion de apartarse de
las actividades econdmicas en cuanto se haya logrado un patrimonio que sea suficiente
para vivir dedicado al reino de Dios, abstraido de los negocios del mundo, lejos que en
los calvinistas puedan hallarse ideas similares. Con ello queda igualmente demostrado
que la aprobacion de la atica profesional burguesa de sus representativos constituia la
terrenal actividad de un ascetismo alejado del mundo antes de todo.



188. Hemos de referirnos nuevamente a Ed. Bernstein en su tan notable exposicion.
También a la realizada por Kautsky, sumamente esquematica, acerca del movimiento
rebautizante y de su teoria del “comunismo herético” (t. 1, de la misma obra).

189. En opinién de Veblen (Chicago), en su tan sugerente libro Theory of the business
entreprise (Teoria de la empresa de negocios, dicha frase corresponde Unicamente al
primer periodo del capitalismo. Sin embargo, nunca ha dejado de haber “superhombres”
en el plano de la economia, los cuales, a igual que los captains of industry de la
actualidad estan mas alla del bien y del mal, y, por tanto, el principio es atin aplicable a
la actividad capitalista.

190. Th. Adams ha dicho: “Incivil actions it is good to be as the many in religious, to be
as the best” (esto es: en las acciones civiles es bueno ser como la mayoria, en tanto que
en las religiosas, como los mejores) (W. of the Pur. Div., pag. 138). Se diria que la
intencion de lo enunciado tiene mas alcance del que posee en realidad. Su significacion
esta en que la honradez puritana equivale a legalidad formalista, del mismo modo que la
“rectitud” o uprightness que los pueblos con una trayectoria antigua puritana consideran
como una mera virtud nacional, es una caracteristica totalmente diferente de la honradez
alemana, formalista en menor grado y reflexiva. En tomo al tema se podran hallar
observaciones muy atinadas de un pedagogo en el Preuss. J vol. 112, pag. 226 (1902).
En su opinidn, el formalismo de la atica puritana es el logico resultado de la vinculacion
por la ley.

191. Con mas abundancia de detalles en el articulo a continuacion.

192. En ello se fundamenta el movil de la profunda accion econdomica por parte de las
minorias protestantes (ascéticas), mas no d las catdlicas.

193. La circunstancia de que existiera una compatibilidad entre el gran niimero de
distintas fundamentaciones dogmaticas y el afan tras la “comprobacion” tiene su
primordial razén de ser en las idénticas caracteristicas historico-religiosas del
cristianismo, mas no es este el momento para entablar una mas extensa discusion.

194. Barclay (op. cit., pag. 357) dice también: “Since God hath gathered us to be a
people”. En cuanto a mi, recuerdo un sermén escuchado en el Haverford College en el
cual la insistencia en la interpretacion de saints como separati estaba muy marcada.

II—LA RELACION ENTRE EL ASCETISMO Y EL

ESPIRITU CAPITALISTA

Si tratamos de establecer la conexion de las ideas piadosas del ascetismo
protestante con los apotegmas de la actividad eco ndmica, hemos de valernos de los
escritos teoldgicos, fruto de la inspiracion emanada directamente en la cura de almas, ya
que, en una etapa en la que predominaba la obsesion acerca del mas all4, y en la que el



prestigio social del cristiano estaba subordinado al derecho de participar en la
comunion, ademas de que el sacerdote, con su intervencion, ya sea en la cura de almas,
en el riguroso cumplimiento de las normas eclesiasticas y en las prédicas, tenia un gran
ascendiente (lo cual se descubre con so6lo pasear la vista, siquiera, sobre las paginas de
las colecciones consilia, casus conscientiae, etc.), de hecho tan poderoso que casi
resulta increible para el hombre de la actualidad, es indudable que las fuerzas religiosas
operantes en este ejercicio serian, para el comun de los hombres, los elementos
determinantes en la formacién de su caracter.

Al llegar a este punto, es necesario examinar de manera global todo el
protestantismo en su aspecto ascético. Sin embargo, tomando en cuenta nuestra tesis,
nos detendremos con preferencia ante un hombre representativo del puritanismo inglés,
puesto que éste, habiendo visto la luz dentro del calvinismo, dio las bases mas
consecuentes al concepto de profesion. Nos referimos a Richard Baxter, el cual se
destaca entre los muchos que dieron a conocer la ética puritana, debido a su postura
practica por excelencia e ironica, asi como por el hecho de que sus escritos tu vieran una
aceptacion tan universal que merecieron muchas ediciones mas y fueron traducidos
profusamente. Aun cuando fue presbiteriano y apologeta del sinodo de Westminster, se
fue des ligando, a igual que muchos otros sobresalientes espiritus de su época, poco a
poco de la autoridad patriarcal del dogma de la ortodoxia calvinista; en su fuero interno
estaba en contra de la usurpacion de Cromwell, por ser hostil a toda revolucién, al
espiritu sectario y al fanatismo de los “santos”, si bien transigia frente a las divergencias
en temas no considerados como de fundamento; en suma, nunca dejaba de ser objetivo
ante el enemigo. Se consagrd, a promover la vida ético-eclesidstica, con un sentido
realista extraordinario, y para ser a ella util se puso a las 6rdenes del gobierno
parlamentario de Cromwell y de la Restauracion, (1) siendo en el curso de ésta vy,
justamente la vispera del “dia de San Bartolomé”, cuando renuncio a su puesto. Es autor
de Christian Directory, el compendio mas extenso que se haya logrado de la ética
puritana, el cual se refiere en general, a todo aquello que es requerido practicamente
para la cura de al mas. Debido a la falta de espacio, nos vemos imposibilitados de
abundar mas acerca de las Dificultades teologicas de Spener, simbolo del pietismo
aleman, asi como de la Apology de Barclay, que es la imagen de los cuaqueros.
Podriamos también recordar a otros mas que se distinguieron en el estudio y la practica
de la ética ascética, (2) pero, pese al interés que ofreceria el andlisis comparativo entre
unos y otros, la poca dimension disponible nos lo impide. (3)

Al adentramos en el contenido tanto del Christian Directory como de la Eterna
paz del Santo de Baxter, o de alguna otra obra semejante, (4) nos parece inaudito el
énfasis puesto en los factores ebioniticos del Nuevo Testamento, (5) al manifestar
cualquier opinion acerca de la propiedad y su consecucion. (6)

La abundancia acarrea en si un riesgo enorme, los impulsos que inducen a
obtenerla son continuos y el suspirar por ella, (7) ademéas de ser absurdo por
confrontaciéon con la ilimitada supremacia del reino de los cielos, es también
moralmente reprochable. El ascetismo se dispone ahora a destruir toda ambicion por
hacerse rico mediante los bienes materiales, con mas aspereza que en Calvino, el cual
no concedia crédito a que la abundancia significara una traba para la actividad de los
eclesiasticos, antes bien, de un modo inverso, un plausible aumento de su reputacion,
puesto que con el lucro era posible hacerse de un patrimonio, con tal de no provocar el
escandalo. Formarian un gran cumulo las citas proporcionadas por los escritos



puritanos, censurando el deseo exagerado de amasar bienes y dinero, en contraste
rotundo con los escritos éticos de la ultima etapa del medievo, inmensamente mas
desentendida en esta cuestion. Ademas, las impugnaciones ante la abundancia estan
plenamente consideradas, y Unicamente se requiere puntualizar algunos pormenores
para advertir su verdadera significacion y enlaces éticos. Ahora bien, si algo hay en
verdad censurable para la moral es la satisfaccion del descanso en la riqueza, (8) la
fruicion de los bienes, con los resultados ineludibles del sensualismo y de la indolencia,
asi como el consiguiente desvio del afecto ardiente hacia una vida “santa”. Por el solo
hecho de que al descansar en la riqueza se corra un riesgo, ella es merecedora de
condena, ya que el “eterno re poso del santo” se halla en el mas alla; por eso quien
quiera estar seguro de su estado de gracia en este mundo, debe “efectuar las obras de
aquel que le ha enviado, en tanto que es dia”. Conforme a la voluntad indudable de
Dios, revelada por El, aquello que es valido para acrecentar su gloria no es la ociosidad
ni el placer, por el contrario, son las obras; (9) en consecuencia, el primero y mas
importante de todos los pecados es el derroche del tiempo: la durabilidad de la
existencia es demasiado breve y hermosa para consolidar nuestro sino. Desperdiciar el
tiempo en la vida social, propalando murmuraciones, (10) en la opulencia, (11)
inclusive, entregandose al suefio por mas tiempo del que requiere la salud corporal, esto
es, de seis a ocho horas, a lo sumo, (12) es del todo reprochable en cuanto a lo moral.
(13) Aun no se dice tal como Franklin lo dejo escrito: “tiempo es dinero”; sin embargo,
el principio adquiere ya validez desde el punto de vista espiritual. El valor del tiempo es
ilimitado; una hora desperdiciada equivale a una hora substraida a la labor destinada a la
glorificacion de Dios, (14) razén por la cual pierde su valor y, en algunas ocasiones,
hasta resulta asimismo censurable moralmente la contemplacion inactiva, cuando menos
si se lleva a efecto a costa del trabajo profesional, (15) ya que ella no es tan del agrado
de Dios como la observancia de la voluntad en la profesion; (16) ademas, que ya se
cuenta con el séptimo dia para aprovecharlo en la contemplacion. Al respecto, Baxter
expresa que quienes viven en la holganza de su profesion suelen ser, justamente,
aquellos que cuando es el momento de dedicar una hora a Dios no hallan el tiempo. (17)

Esta es la razon del constante empefio de Baxter, a través de su mas importante
obra, abogando por el trabajo tenaz y continuo, tanto corporal como espiritualmente.
(18) En ello con tribuyen dos causas: (19) primero, el trabajo es el medio ascético mas
antiguo y acreditado; asi lo ha reconocido la Iglesia occidental en todas las épocas, tanto
contra el Oriente, (20) como contra la mayoria de las normas monacales del mundo.
(21) Aparte, previene con suma eficacia contra todas las tentaciones agrupadas por el
puritanismo dentro de la idea de unclean life, cuyo cometido es algo mas que accesorio.
El ascetismo sexual puritano se diferencia del ascetismo mondstico por cuestion
puramente de grado mas no de base; en cuanto al modo de juzgar la vida marital existe
una mayor rigidez que en aquél. Efectivamente, la relacion sexual estd considerada
como licita dentro del matrimonio en cuanto al medio escogido por Dios para acrecentar
su gloria, conforme al mandato de: “creced y multiplicaos”. (22) Ante la tentacion
sexual, asi como la duda o la ansiedad religiosa, se recetan varias curas: dieta moderada,
alimentacion vegetariana, bafios frios; pero, en especial, esta maxima: “trabaja
tenazmente en tu profesion”. (23)

Ahora bien, ademas de todo lo dicho, el trabajo es basicamente una finalidad
vital de la existencia, por mandato de Dios. (24) Responde al principio paulino de:
“aquel que no trabaja no come”, el cual es aplicable por igual a todos; (25) el que se
fastidia al trabajar, demuestra que carece del estado de gracia. (26)



Vemos aqui con toda claridad como las concepciones medie vales se han
desviado. Santo Tomas de Aquino considero a su vez (27) este principio, bien que dio al
trabajo una interpretacion de necesario Unicamente como naturli ratione, con el fin de
mantener la vida del hombre, individual y socialmente. Al no existir esta finalidad el
principio deja de tener validez, de un modo genérico, sin concretarse en cada caso. El
que posea riqueza a suficiencia para vivir sin trabajar, no tiene obligacion de cumplir
con el precepto. La contemplacion, en cuanto a la forma especifica del obrar en el reino
celestial, no debe entenderse que se encuentra también por encima de la interpretacion
literal del mandato. Desde el punto de vista de la teologia del hombre comun, la manera
mas sublime de la “productividad” monacal se basaba en el acrecentamiento del
thesaurus ecclesiae mediante el rezo y el servicio de coro. Es comprensible el hecho de
que Baxter, ademds de no aceptar estas irregularidades de la obligacion moral del
trabajo, tampoco admita que la riqueza libere de la observancia de aquél, y en ello
estriba la enérgica y reiterada insistencia suya. (28) Aun cuando el hombre sea rico, si
no trabaja pierde el derecho a comer, pues, pese a que sus gastos inherentes a la vida los
tenga cubiertos, estd sujeto al mandato de Dios, y, al igual que el menesteroso esta
obligado a cumplir lo, (29) puesto que Dios ha designado para cada quien, sin exclusion
de nadie, una profesion (calling), ésta no debe ser ignorada por el hombre, y es de rigor
que en ella labore. Lejos de significar como el luteranismo (30) el sino de cada quien, al
que hay que so meterse resignadamente, debe aceptarse como el precepto divino
dirigido a toda la humanidad con el propdsito de impulsar la propia gloria de Dios. Tal
disparidad, de la que no cabia suponer consecuencias graves, dado su apariencia, tuvo,
sin embargo, efectos psicologicamente de gran trascendencia, enlazados con el des
arrollo del sentido providencial del universo econdmico que en la Escoléstica ya era
usual.

Santo Tomdas de Aquino, entre otros, ya habia analizado el acontecimiento de la
separacion entre el trabajo y el ordenamiento profesional de la sociedad, relaciondndola
directamente con el proyecto del mundo elaborado por Dios, cuya consecuencia era
evidente. Por lo pronto, la integracion del individuo en este universo se sucedia ex
causis naturalibus 'y era meramente casual (dicho escolasticamente, por
“contingencia”), en tanto, en opinion de Lutero, la integracion del individuo en la
profesion y estado concedidos conforme a la disposicion historica objetiva era la
resultante directa de la voluntad divina; por consiguiente, permanecer dentro de los
lindes y en la situacion sefialada por Dios era un deber piadoso ineludible para el
individuo. (31) Al respecto, podemos observar que las relaciones de la practica piadosa
luterana con el “mundo” fueron tan inseguras entonces como todavia lo son ahora. Esa
es la razon del por qué no era posible ex traer de los conceptos luteranos, principios
éticos aptos para dar una nueva estructura al mundo, pues Lutero nunca se desligd
totalmente de la indiferencia paulina para con aquél; de ahi la procedencia del
compromiso por admitirlo tal cual es, desde el punto de vista rigurosamente piadoso.
Por el contrario, en base al concepto puritano, el sello providencial de la accidén
reciproca de los intereses econOmico-privados se reviste de una nueva tonalidad.
Cualquiera que sea la finalidad providencial de la adscripcion del individuo a una
profesion, se advierte en sus frutos, de acuerdo con el esquema puritano de
entendimiento pragmatico. En torno a ello, Baxter hace oportunas consideraciones que
por varias veces, en mas de un aspecto, nos traen a la memoria los bien sabidos
encomios de la division del trabajo emitidos por Adam Smith. (32) El hecho de que las
profesiones con especialidades proporcionen al trabajador la habilidad (skill), origina un
ascenso tanto cuantitativo como cualitativo del trabajo rendido y redunda en beneficio



de la comunidad (common best) que viene a ser igual en favor de la maxima parte
posible. El motivo que induce a la realizacién es, pues, incondicionalmente utilitario y
afin por entero a entendimientos ya comunes en la literatura puramente secular propia
de la época. (33) De ahi que el revestimiento puritano aparezca en el momento en que
Baxter expone a la cabeza de todos sus razonamientos este argumento: “si el hombre no
cuenta con una profesion estable, cualesquiera de los trabajos que realice seran
estrictamente accidentales y fugaces; como quiera que sea, destina mas tiempo a la
ociosidad que al trabajo”; de donde se infiere que “aquel (el trabajador profesional)
ejecutard ordenadamente su tarea, en tanto que el otro permanecerd en constante
desorden, y para su negocio no habra tiempo ni espacio. . .; (34) por ende, lo mas
adecua do para cada quien es contar con una profesion estable” (certain calling; en otra
parte consigna stated calling). El trabajo de corta duracién a que el jornalero se halla
sentenciado es una situacion generalmente ineludible, pasajera y, sea cual fuere, merece
ser deplorada. La vida de aquel que no esta capacitado para la profesion no tiene la
voluntad metodica, sistematica, que demanda imperiosamente la ascetizacion de la vida
en el mundo. De acuerdo con la moral cuaquera, la vida profesional del individuo debe
ser una practica ascética y consecuente de la virtud, una justificacion del estado de
gracia en la honestidad, esmero y normas que se aplican en la propia observancia del
trabajo profesional; (35) Dios no obliga a trabajar por trabajar, antes bien al trabajo
racional dentro de la profesion. El factor determinante del concepto puritano de la
profesion radica en este caracter sistematico del ascetismo profesional, y no (a la
manera de Lutero) en la resignacion con lo dispuesto por Dios, asignado a cada quien al
azar. (36) Por consiguiente, ademas de sostenerse abiertamente en que cada quien es
libre de compaginar distintas calling, si en ello concurre el bien comun o individual (37)
y no es perjudicial para nadie, asi como no induce a alguno a volverse poco escrupuloso
(unfaithful) en el desempefio de cualesquiera de las profesiones, se afirma que no es
reprochable, siquiera, la transicion profesional, de no ser hecha sin reflexion, antes bien
en virtud de que pueda ser mas agradable a los ojos de Dios, (38) es decir, de mas
provecho, conforme al principio general. Para de terminar hasta donde una profesion es
provechosa o complaciente para Dios, hay que tomar en cuenta, primero, los criterios
¢éticos; segundo, la avenencia a la magnitud que representa para la comunidad, los
beneficios que de ella habran de emanar. Ahora bien, corno tercer criterio —el de mayor
importancia, visto como practico— el beneficio econdmico que reditia al hombre: (39)
efectivamente, Dios (considerado por el puritano como operante en los mas infimos
pormenores de la existencia) al re velar a uno de los elegidos la probabilidad de una
ganancia, le asiste alguna finalidad. Asi, pues, el cristiano creyente no tiene otra
disyuntiva que dar oidos al llamamiento y beneficiarse con ¢€l. (40) “Si Dios os sefiala
una senda que habra de proporcionaros mas riqueza que la que pudiérais conseguir por
una sen da distinta (sin detrimento de vuestra alma ni la de los demas) y la desechais
para emprender el camino por la que os enriquecerd menos, ponéis trabas a uno de los
propositos de vuestra vocacion (calling) y os rehusdis a fungir como administradores
(steward) de Dios y a recibir sus dones para valeros de ellos en su servicio y en el
momento que El os lo demandase. Se os estd permitido trabajar para enriqueceros, pero
no para aplicar en seguida la riqueza a la disposicion de vuestra sensualidad y pe cados,
antes bien para glorificar con ella a Dios”. (41) La opulencia es inicamente condenable
cuando induce a la holganza corrupta y al placer sensual de la vida, y el afan de
enriquecerse tan solo es malo si lleva implicito la seguridad de una vida indiferente y
confortable y la fruicion de todas las concupiscencias. Sin embargo, en calidad de
practica del deber profesional, ademas de ser moralmente licito, constituye un mandato
prescrito. (42) En ello radica el sentido de la pardbola de aquel sirviente que se condend



debido a que no supo extraer la ganancia de la libra que le hubo sido prestada. (43)
Mucho se ha dicho que cuando alguien quiere ser pobre es comparable a quien quiere
estar enfermo: (44) en ambos casos seria santificar las obras al mismo tiempo que ir
contra la glorificacion de Dios. Especialmente, el hecho de que el hombre capacitado
para el trabajo se lance a la mendicidad no es Unicamente reprobable en cuanto a la
moral, en calidad de uno de los pecados capitales —la pe reza—, sino que también,
conforme la voz del Apdstol, va en perjuicio del amor al préjimo. (45)

La especializacion que en la actualidad impera en el mundo ilumina moralmente
con un resplandor magnificente esta reiterada predicacion puritana del valor ascético de
la profesion estable, y asi ocurre con el hombre de negocios, respecto a la interpretacion
providencialista ante la posibilidad de lucrar con ¢l. (46) El ascetismo ve con igual
desprecio la altiva indiferencia sefio rial, como la tosca jactancia del nuevo rico; en
tanto que la austera imagen aburguesada (selfmade man) le es merecedora de toda clase
de alabanzas: (47) God blesset his trade; con estas palabras se distingue a los “santos”
(48) que triunfaron en el cumplimiento de los mandatos divinos. Si los judios veian que
su Dios, con todo su poderio, recompensaba la religiosidad de sus fieles justamente en
esta vida, (49) asi debia de seguir operando de suyo para con los puritanos, que,
conforme al consejo de Baxter, controlaban el estado de gracia, estableciendo una
comparacion con el estado del alma de los personajes biblicos; (50) para aquéllos las
sentencias de la Biblia eran consideradas como “articulos de un codigo”. La voz del
Antiguo Testamento no era en si lo bastante clara. Recordemos a Lutero que, al
interpretar un pasaje de Sirach, daba gramaticalmente un sentido profano al concepto de
“profesion”. Sin embargo, pese al influjo helenistico dominante en ¢l, el libro de Jesus
Sirach, debido al espiritu que lo impulsa, se halla pletorico de elementos aln
impregnados del sentido tradicionalista del Antiguo Testamento (extendido).
Ciertamente, es muy significativo que este libro, entre los campesinos luteranos de
Alemania, siga teniendo tanta popularidad en los tiempos actuales, (51) y la indole
peculiar del luterano de varias ramas del pietismo aleman se destaca en su predileccion
por Jesus Sirach. (52) La severa contraposicion de lo divino y la naturaleza, clasica en
los puritanos, hacia que éstos rechazaran los Evangelios apocrifos por no considerarlos
de inspiracion. (53) Por lo que se refiere a los libros canodnicos, tenia mas fuerte
ascendiente el Libro de Job, en el cual la intensa veneracion a la Majestad Divina (de
suprema soberania y extraida a toda proporcion humana), tan cara a los principios del
calvinismo, surgia integrada con la conviccion final (que para Calvino no tenia la
importancia capital que, por el contrario, animaba al puritano) de que Dios suele
derramar sobre sus elegidos, justamente en esta vida, sus dones, sin excluir los
materiales. (54) En cuanto a Baxter, descuid6 por igual la inaccidn, esto es, el quietismo
oriental que se descubre tanto en la mayoria de los mas inspirados salmos, como en las
sentencias de Salomon, y el sello tradicionalista de la epistola a los Corintios, en su
primer parrafo, pese a que con tiene una importancia fundamental para definir la idea de
profesion. De ahi se desprende la insistencia en los pasajes del Antiguo Testamento que
elogian el espiritu recto, la probidad formalista, como prueba del comportamiento
agradable a Dios. Se lleg6 a considerar que a la ley del mosaismo se la habia despojado
de su validez, de resultas de la Nueva Ley, en sus preceptos estrictamente ceremoniales
o cuyo alcance histdrico se circunscribia al pueblo judio, en tanto que para los demas se
mantenia en vigor en calidad de lex naturae; (55) asi, pues, el apego a esta doctrina
propiciaba, por un lado, abstraerse de los preceptos que ya no hallarian acomodo en la
vida moderna, permitiendo, por el contrario, sin restricciones, que el ascetismo profano
de este protestantismo, de matices tan acordes a la ética de las Sagradas Escrituras,



adquiriesen un vigor considerable. En razon a lo dicho, no es de sorprenderse que tanto
los autores de la época como también los de la actualidad califiquen de English
hebraism el significado ético por excelencia del puritanismo inglés. (57) Su proceder es
correcto siempre y cuando esta denominacion sea entendida como es debido. No es
prudente fijar la atencion so6lo en el judaismo palestino de esos tiempos, en los que
hallaron acogida los preceptos del Antiguo Testamento, antes bien hay que considerar el
judaismo que fue tomando forma paulatinamente por la fuerza de muchas centurias de
educacion formal, legalista y mediante la doctrina del Talmud; razén por la cual amerita
conducirse Con suma precaucion al intentar confrontaciones El puritanismo se
encontraba totalmente distante del sentido, propio del judaismo antiguo, despreocupado
de la vida, asi como caracteristico de la ética econdmica del judaismo correspondiente al
medievo y aun contemporaneo, en aquellos matices peculiares que determinan su
Posicion en el desenvolvimiento del ethos capitalista. Sin duda, existia mas afinidad
entre el criterio judaico con el propio del capitalismo aventurero, de indole politico-
especuladora; este ethos, Concretando, era el que corresponde al capitalismo del paria,
en tanto que el puritanismo se valia del ethos de la industria racional burguesa y de la
disposicion racional del trabajo, y Gnicamente aquello que se ajustaba a estas hormas
fue lo que extrajo de la ética del judaismo.

Debido al limitado espacio de que disponemos para este es bozo, no es factible
exponer los resultados caracteroldgicos que obtuvo este poder asimilativo de las normas
del Antiguo Testamento, no obstante que esta tarea, con todo y lo sugestivo del tema, no
ha sido intentada ni tan solo por relacion al propio judaismo. (58) Independientemente
de las relaciones sefaladas, no estd por demds hacer hincapié¢ en que con la vieja
conviccion de que el pueblo judio era el elegido por Dios se produjo entre los puritanos
un descomunal renacimiento, (59) que derivé psicologicamente en resultados colosales.
Baxter, con su blandura, de mostraba su reconocimiento a Dios por haberle concedido la
suerte de nacer en Inglaterra y en el seno de la Iglesia verdadera, en vez de otro lugar
cualquiera; y una gratitud similar inundaba toda la razén de la vida de la burguesia
puritana, que se consideraba, por la gracia de Dios, de intachable comportamiento, (60)
dando, categéricamente, el sello formalista, severo y justo que distingue los modelos
representativos del capitalismo en su etapa heroica.

Examinemos, por lo pronto, los puntos en si, en los cuales logré su influjo
directo el modo de vida capitalista el concepto puritano de la profesion y la idealizacion
de un comportamiento ascético. Es ya sabido que el ascetismo se dirigia, en especial,
contra el placer “despreocupado” de la vida y de todo lo que en ella es capaz de
producir regocijo. Esta propiedad se registra con la mayor nitidez en la lucha en redor
del Book of Sport (61) elevado a ley por Jacobo I y Carlos I, a fin de acometer contra el
puritanismo, habiendo el segundo ordenado que desde todos los pulpitos se llevase a
cabo su lectura. Los puritanos se enfrentaron fieramente a la ordenanza real que
consentia con toda legalidad determinadas diversiones populares celebradas en dia
domingo, en horas no coincidentes a la observancia de las obligaciones piadosas y no
por el hecho unicamente de que extorsionaban el re poso del sabado, sino también por
constituir una directa impugnacion a lo que debe ser la metddica vida del santo. Y,
precisa mente, la amenaza del monarca a base de inflexibles castigos, a cualquier
embestida contra la legalidad de aquellos juegos, llevaba la concreta intencion de
arrasar con esta peculiaridad ascética que, siendo contraria a la autoridad, el Estado la
consideraba peligrosa. Por otro lado, la sociedad monarquica feudal favorecia a todo
aquel que se sentia atraido por el esparcimiento, frente a la incipiente moral burguesa y



los conventiculos ascéticos adversarios de la autoridad, de igual manera que la sociedad
capitalista de hoy en dia favorece a quienes se sienten impulsados hacia el trabajo,
contra la ética de clases de los trabajadores y sindicatos poco méas o menos anarquistas.
No obstante, frente a todo ello los puritanos se levantaron en virtud de su principio del
comportamiento ascético, que era lo fundamental: el despego que tanto el puritano
como el cuaquero sentian ante los juegos no se apoyaba en principios piadosos, y hasta
por ellos aceptado, con el requisito de que fuera de provecho a una finalidad racional:
ser la confortacion requerida para el volumen de la entrega fisica; Unicamente era
censurable, de un modo opuesto, por el hecho de poner simplemente al descubierto los
instintos desencadenados, o en calidad de mero instrumento de placer o, en suma,
cuando se prestaba para avivar los agonales codiciados, la propension salvaje o el
frenesi irracional de la apuesta, todo considerado reprochable totalmente. El disfrute
licencioso de la vida, distante del trabajo profesional tanto como de la religiosidad, era
el antagonista del ascetismo racional bien sea que se mostrase aquél como recreo
“sefiorial” o como la asidua concurrencia del hombre comun al baile y a los bares. (62)

Por consiguiente, también la postura ante los bienes de la cultura, carentes de
valor directo en cuanto a la religion, refleja sintomas de desconfianza, si no de declarada
incompatibilidad.

No debe interpretarse por ello que el idealismo de vida del puritano implicara,
exactamente, un aspero prejuicio o un sefia lado desdén hacia la cultura; sin embargo, la
realidad es otra, completamente opuesta, a 1o menos por lo que se refiere a la ciencia
(con excepcidn, naturalmente, de la repulsiva escoldstica), y los representantes mas
notables del movimiento puritano tienen una formacién renacentista muy profunda: el
clasicismo se tras lucia en las prédicas de las filas presbiterianas del movimiento; (63) y
hasta las radicales, no obstante tomarlo como tema de critica, no tenian a menos valerse
de esa clase de cultura en la controversia teoldgica. Tal vez no ha existido jamas un pais
como la Nueva Inglaterra, en la primera generacion de su origen, tan desbordante de
graduates. Los escritores satiricos declarados enemigos, entre ellos Butier, autor de
Huidibras, censuran justamente la sabiduria de gabinete y la dialéctica escolastica del
puritanismo: lo que estaba, aun cuando no enteramente, relacionado con el aprecio
religioso del saber, resultado de la postura frente a la catdlica fides implicita. El
panorama en el campo de la literatura, sin incluir el de la ciencia, (64) y del arte es,
indudablemente, distinto. Al ascetismo se le debe, aqui, el hecho de haber asfixiado el
jubilo de la vieja Inglaterra. Los venablos no iban directos Unicamente hacia las
diversiones profanas; los puritanos fueron presa de un encono feroz contra todo aquello
que tuviera viso de supersticion; hacia cualquier remembranza de regencia magica de la
gracia; asimismo, enfrente a la celebracion de la Nochebuena, cristiana por excelencia,
y del arbol de mayo, (65) inclusive, en contra a la despreocupada expresion artistica de
la Iglesia. Claro esta que en Holanda fue posible desarrollar un arte esplendoroso, con
frecuencia valientemente realista, (66) lo cual demuestra inicamente que en esta rama
podia ser muy escasa la eficacia de la regulacion arbitraria de las costumbres, frente a la
presion ejercida por la Corte y la clase que a la sazon dominaba, correspondiente a los
rentistas, y la sensualidad de los enriquecidos, integrantes de la pequena burguesia,
después que el fugaz imperio de la teocracia calvinista quedo reducido a una infecunda
Iglesia estatal, impotente para restituir al calvinismo el poder ascético proselitista de sus
origenes. (67) Los puritanos condenaban, también, el arte teatral; (68) y la categorica
prohibicion de lo erotico y el desnudo, no permiti6 que la literatura y el arte pudieran ya
nutrirse de las concepciones mas radicales. Nos encontramos con que expresiones de



idle talk, de superfluities, (69) de vain ostentation y otras mas propias de ciertos modos
irracionales de comportarse, esto es, el obrar sin mira ascética, y que en vez de ser de
provecho para la gloria de Dios lo fuera del in dividuo, se aplicaron prontamente en
favor de una finalidad rigurosa en el uso de motivos artisticos. Y esta norma finalista y
racional fue adaptada por entero en casos como, por ejemplo, el ornato de la persona y
de la vestimenta. (70) Esta pujante inclinacion a igualar el estilo vital —que viene a ser
el pendant del interés capitalista de la actualidad a “estandardizar” la produccion—,
(71) implicaba sus ideales fundamentados en el repudio a la “idolatria”. (72) En verdad
no debemos olvidar que el puritanismo contenia un sinfin de contradicciones, que el
impulso irreflexivo de aquello que en el arte goza de grandeza intemporal se encontrod,
indudablemente, més acorde en sus jefes que en los “caballeros”; (73) asimismo, que la
fuerza creativa de Rembrandt, genio representativo, no obstante de que su conducta no
fuese grata a los ojos del Dios de los puritanos, estuvo dirigida fundamentalmente por el
medio sectario en el que se desenvolvio el propio artista. (74) Ahora bien, no por ello
cambia en absoluto el panorama que acabamos de exponer, puesto que en realidad
result6 favorable principalmente a la literatura y a las generaciones posteriores, debido a
la intrinseca personalidad con toda su potencia, que pudo haber sido y fue, en efecto, el
resultado del progresivo imperio del vigoroso estilo puritanista.

No hay posibilidad de ahondar mas en cada uno de los por menores de las
influencias del puritanismo en todos los sectores que hemos sefialado. Béstenos recordar
que el esparcimiento permitido en los bienes culturales, se entiende que unicamente los
que benefician el deleite artistico o deportivo, topa infaliblemente con una peculiar
limitacion: sin costo alguno. El individuo no es més que un administrador de los bienes
que por la gracia de Dios, por la propia voluntad de El, le han sido concedidos, y, del
mismo modo que el sirviente, del cual nos habla la Biblia, debe avenirse en rendir
cuenta de cada fracciéon de moneda que le haya sido confiada, (75) por este solo hecho,
es un riesgo disiparla en algo que no esté destinado a la honra de Dios, cuan do, por el
contrario, es para el placer del hombre. (76) No hay més que abrir los ojos para advertir
representantes de esta men talidad, inclusive hoy por hoy. (77) Aquel que siente la
obsesion por la pertenencia, como deber o cargo encomendado, con lo cual esta
comprometido, sometiéndose a ello en calidad de administrador y aun més de “maquina
adquisitiva”, llevara para siempre en peso esta carga que aplasta toda posibilidad de
solaz vital en él. A mayor riqueza, pues, tanto mas recio es el sentido de la
responsabilidad por su mantenimiento intacto ad gloriam Dei y la intencion de
acrecentarla mediante el trabajo continuo. In dudablemente, alguna raiz de este estilo
vital, que contribuyd a su origen (a igual que otros muchos factores del espiritu
moderno del capitalismo) en la Edad Media, (78) bien que Uinica mente en la ética del
protestantismo ascético descubrid su fundamentacion mas consecuente. Ahi se puede
ver con toda claridad la trascendencia para el desarrollo capitalista. (79) Condensando,
diremos que el ascetismo laico del protestantismo obraba contra el placer
despreocupado de la abundancia, usando la potencia al maximum, y ahorcaba el
consumo, principalmente de articulos lujosos; por otra parte, psicolégicamente
aniquilaba, sin embargo, todas las sujeciones que la ética tradicional ofrecia al deseo de
la riqueza, destruia todos los eslabones del anhelo de lucro pues, aun cuando no lo
legalizaba, lo tenia conceptuado como mandato de Dios (con el significado expuesto).

La pelea entablada contra el sensualismo y el apego a la riqueza no iba dirigida
hacia el lucro racional; se trataba de dar el golpe al uso irracional de la riqueza. El
puritanismo asi lo afirma, y asi también lo atestigua Barclay, apologista cuaquero por



excelencia. Al uso irracional de la riqueza se le debe una interpretacion, especialmente,
de la preferencia por las formas exageradas del lujo —juzgado como idolatria—, (80)
tenidas por el feudalismo en tan alto aprecio, en vez del uso racional y provechoso grato
a Dios, con la finalidad vital del hombre y de la comunidad. No se esperaba del rico
“mortificacion”, (81) por el contrario, se trataba de que €l hiciera uso de sus bienes en lo
necesario y de posible utilidad. La idea de lo confortable abarca singularmente el
conjunto de los fines permitidos por la ética. Es obvio, pues, que los primeros en
quienes tomd forma la conducta inspirada en dicha idea fueran los representantes, justa
mente, de tal concepcion de vida, es decir: los cudqueros. En frente al boato y la
fastuosidad deslumbrante al modo caballeresco que, sin s6lida economia da preferencia
a la deslustrada elegancia por encima de la modesta simplicidad, se coloca ahora el ideal
del varon burgués, consistente en un escrupuloso bien estar consolidado. (82)

Por lo que se refiere a la fecundacion de bienes, el ascetismo se enfrentaba por
igual a la falta de lealtad que a la ambicion de riquezas por el solo instinto. Unicamente
esto era lo que el ascetismo condenaba como covetousness, cOmo mammonismo,
etcétera, pretender la abundancia con la sola y exclusiva finalidad de enriquecerse. La
riqueza, considerada en si, es una tentacion. Lamentablemente, de ahi se desprende con
claridad, el ascetismo operaba con el rigor semejante al que “siempre desea lo bueno y
nunca deja de crear lo malo” (se entiende por malo: la riqueza y sus tentaciones). De
hecho, conforme con el Antiguo Testamento y de igual modo a la valoracion ética de las
“buenas obras”, ademas de aquilatar en el afan de la riqueza, como ultima finalidad, lo
sumo de lo reprochable y, en contraste, un favor de la voluntad divina en el
enriquecimiento, como producto del trabajo profesional, vio algo mas importante, esto
es, la valoracion ética del trabajo constante, prolongado, de manera sis tematica en la
profesion, como via ascética preeminente y en calidad de prueba verdadera y palpable
de regeneracion y de auténtica fe, que debia ser el mas efectivo agente, para difundir el
concepto de la vida que hemos denominado “espiritu del capitalismo”. (83) Si tras el
ahogo del consumo afiadimos el del espiritu de lucro de todos sus impedimentos, las
ineludibles consecuencias seran el cumulo de un capital como efecto de esa coercion
ascética para el ahorro. (84) Como sea que el capital amasado no debia disiparse
vanamente, resultaba obligado invertirlo con propdsitos fructuosos. Claro esta que no es
posible la exactitud de un calculo en cifras acerca del magno alcance de este efecto;
mas, su realidad, en Nueva Inglaterra, no pas6 inadvertida ya para Doyle, en virtud de la
gran penetracion suya como historiador. (85) Por lo que respecta a Holanda —aqui fue
unicamente por siete aflos que domino6 el calvinismo—, los circulos mas apegados a la
religiosidad, cuya sencillez y moderacion iban cada vez mas en ascenso, duefios de
grandes riquezas, terminaron por lanzarse desenfrenadamente tras el cimulo de
capitales. (86) Sin embargo, con el paso de los afios, la propension en todas las épocas y
lugares, la misma que atn hoy existe, de “aristocratizar” la burguesa sucesion de bienes,
se topo con el menosprecio hacia las formas feudales de vida, propio del puritanismo.
Los mercantilistas escritores ingleses del siglo XVII consideraban que la
preponderancia del capitalismo holandés estaba por encima del de Inglaterra debido a
que en este pais, contrariamente a como en Holanda, los capitales nuevos eran
invertidos en tierras, asi como por el hecho —que hay que tomar también en cuenta—
de que sus amos se daban con exceso a estilos feudales, con pretensiones de adquirir un
sello aristocratico, extirpando sus patrimonios del caudal capitalista circulante. (87) La
agricultura era digna de alto aprecio para el puritanismo y, de manera concreta, para
Baxter, considerada como parte de importancia muy singular dentro del dinamismo
econémico y con aptitudes especificas para competir con la religiosidad; mas, las



afinidades no se ven concentradas en el lordman, antes bien en el yeoman y el farmer,
asi como, en el siglo XVIII no lo estaban en el Junker, sino en el agricultor racional.
(88) A partir del siglo XVII vemos a la sociedad inglesa de aquel tiempo fraccionada en
dos bandos, debido a la diferenciacion entre la squirearquia, correspondiente a la
antigua Inglaterra jubilosa, y los nticleos puritanos carentes de una seguridad en el poder
social. (89) Estos rasgos distintivos, por una parte el simple jubilo vital, y por la otra, el
propio dominio, con estricta medida y cautela, asi como con cierta ética convencional,
existen a la vez en la idea representativa del caracter del pueblo inglés. (90) Asimismo,
en el curso de la antigua historia de la colonizacion de aquellas regiones
norteamericanas se observa la resistencia absoluta de los adventurers, que instituian
plantaciones valiéndose del trabajo de intendad servants y pretendian vivir a la manera
seforial, frente a la mentalidad de los puritanos, esencialmente burguesa. (91) La fuerza
emanada de la concepcion puritana de la vida no propicid unicamente la creacion de
capitales, pues, ademas, dio resultados atin de mayor importancia, al beneficiar de
manera especial la formacion del comportamiento burgués y racional (visto desde el
angulo de la economia) cuya figura mds representativa y consecuente corresponde al
puritano. Es asi como esta concepcion contribuy6 al origen del “hombre econémico” de
los tiempos modernos. Sin embargo, ante la dificil prueba de la constante tentacion de la
riqueza, ya experimentada por los mismos puritanos, aquellos ideales de vida se
estrellaron. A cada paso solemos encontrar a los adeptos mas fidedignos del puritanismo
integrar el circulo de la pequenia burguesia, que gozaba, en aquel tiempo, de su maximo
esplendor econdmico, asi como de los farmer; (92) inclusive, entre los cuaqueros, nos
encontramos con los beatipossidentes prestos a desdecirse de un gran niimero de sus
ideales antiguos. (93) Esta es la misma suerte que hubo de correr en su dia el ascetismo
monadstico del medievo, predecesor de este ascetismo laico. Ello ocurrié cuando la
racionalizacion de la economia, tomando como base de una existencia la severa
conformidad a las reglas y el ahorcamiento del consumo, hubo logrado sus efectos, el
cimulo de la riqueza o el hecho de haberse “aristocratizado” (al igual que en la etapa
precedente a la escision religiosa) o bien con mind, a lo menos, con debilitar la
disciplina monacal, por lo cual era necesario llevar a cabo una que otra de las varias
“reformas”. En efecto, la historia completa de las 6rdenes religiosas es, en cierta
medida, una lucha constante alrededor de las cuestiones inherentes del hecho de
secularizar la riqueza. Y con el ascetismo profano del puritanismo acaecid ni mas ni
menos de igual modo. Aquel vigoroso revival del metodismo anterior al crecimiento de
la industria en Inglaterra, en las postrimerias del siglo XVII, es facilmente comparable
con cada una de estas reformas de las ordenes religiosas. Nos es dable afiadir un
fragmento de John Wesley, (94) que podria servir convenientemente como lema para
encabezar todo cuanto aqui se ha dicho, ya que sefiala la manera como los jefes de todas
las ramas ascéticas veian por igual, con suma claridad, y con idéntico significado que el
nuestro, la conexidn con visos al parecer de paradoja, puesta de manifiesto. (95) Helo
aqui:

Temo: donde la riqueza asciende, la religion aminora en igual proporcion; no
concibo, pues, como pueda ser factible, conforme a la naturaleza de las cosas, una
extensa persistencia de cada alborada de la verdadera religiosidad; puesto que,
necesariamente, la religion reditua laboriosidad (industry) y sobriedad (frugality),
ambas por igual fuente de riqueza. Mas tan pronto como esta riqueza se acrecienta, se
agiganta la soberbia, la vehemencia y el apego al mundo en cualquiera de sus formas
pues, ;como ha de ser posible que vaya a perdurar tanto el metodismo, siendo una
religion afectiva, a pesar de que ahora la vemos extenderse como un frondoso arbol?



Donde sea que estén, los metodistas son laboriosos y ahorrativos; en consecuencia, se
incrementa su abundancia en bienes materiales. Por ende, se acentia en ellos la
soberbia, el ardor, todos los apetitos carnales y del mundo, el orgullo de vivir. La forma
de la religion persiste, pero..., poco a poco se va secando su espiritu. {No existira algin
medio que paralice esta decadencia insistente de la pura religiosidad? Obviamente, no
es posible que impidamos a la gente que sea laboriosa y ahorrativa. Debemos aleccionar
a todos los cristianos que tienen el deber y el derecho de ganar lo mas posible y de
ahorrar cuanto puedan; es decir, que no solo pueden, sino que deben enriquecerse”. (A
continuacion, se reitera la advertencia de que “deben ganar y ahorrar cuanto puedan” y
de que asimismo “deben ceder cuanto puedan”, a fin de prosperar en la gracia y juntar
un tesoro en el cielo). Como puede comprobarse, Wesley advierte en todos los
pormenores la misma relacion que nosotros hemos expuesto. (96) Este movimiento
religioso, con todo su poderio, y cuyos alcances para el avance econdémico residian
especialmente en efecto de educacion ascética, no los tuvo, sin embargo, para llevar al
maximo su influjo econdémico (con la intencion que Wesley le da) ( tanto que no se
hubo extinguido la efervescencia del arrebato piadoso, en el punto que la busqueda
violenta del reino de Dios derivo en la sobria virtud de la profesion y las raices
religiosas, habiéndose secado, fueron remplazadas por argumentos utilitarios. En suma,
en el punto coincidente en que, para dirigir la palabra a Dowden, Robinson Crusoe,
aquel ser econdmico a solas, que unicamente de manera incidental asume, también, una
actividad de misionario, (97) empieza por remplazar al “peregrino” de Bunyan en la
prodiga imaginacion del pueblo, que se lanza raudamente por entre la “feria de la
vanidad”, conducido por un profundo anhelo de soledad que lo impulsa a buscar el reino
de Dios. Después, llega do el momento en que se sobrepone el principio de fo make the
best of both worlds, tiene efecto que la buena conciencia es, sencillamente, un medio,
entre otros, de confortable vida burguesa —ya observado por Dowden—, esto es, en el
sentido de “conciencia tranquila” que el aleman burgués deja traslucir cuando asi se
expresa. Ciertamente, la herencia que la era del siglo XVII lego6 a su sucesora utilitaria
fue la coaccion de conservar la con ciencia sana (diriamos. al modo farisaico, buena) en
razén de enriquecimiento, con la condicion de que rigieran las normas legales en su
adquisicion. Una vez desaparecido el ultimo residuo del Deo placere vix potest, (98)
surgi6 el ethos profesional de la burguesia. Al empresario burgués no solo le estaba
permitido el afan de lucro, sino que debia guiarse por ¢€l, si le asistia la seguridad de
hallarse en estado de gracia y de considerarse evidente mente bendecido por Dios,
siempre y cuando no se saliera de los limites de la correccion formal, se comportara con
ir ética, y el uso de sus riquezas no fuese indecoroso. Al mismo tiempo, gracias a la
prepotencia del ascetismo religioso, podia disponer de trabajadores moderados, probos,
leales y de mucho vigor para el trabajo, considerado por ellos como una finalidad de la
vida grata a los ojos de Dios En otro aspecto, le asistia la firme placidez de que la
desigualdad en la reparticion de los bienes de esta vida estd dispuesta expresamente por
la divina providencia que, valiéndose de estas desigualdades y del particularismo de la
gracia, persigue fines secretos que escapan de nuestro entendimiento. (100) Calvino
habia expresado, ya, que cuando el “pueblo”, el conjunto de trabajadores, se mantiene
en la pobreza es solamente porque obedece a Dios. (101) Tal afirmacién fue
“secularizada” por los holandeses (entre ellos Pieter de la Cour), dandole el significado
de que los hombres Unicamente se dan al trabajo cuando la necesidad les apremia a
realizarlo; de ahi que la pauta de este leitmotiv de la economia capitalista haya derivado,
con el tiempo, en la teoria de la “productividad” de los salarios bajos. De nuevo el
utilitarismo fue haciendo valer su autoridad de un modo insensible, conforme se iba
secando la raiz religiosas (reafirmandose una vez mas el trazo de nuestro es bozo acerca



de este desenvolvimiento, el cual merece ser recordado). En la Edad Media su ética
consentia la mendicidad, y hasta lleg6 a glorificarla en las 6rdenes religiosas que la
practicaban. En cuanto a los pordioseros seglares, éstos llegaron a formar una “clase”, y
en esta calidad se les valoraba en virtud de que proporcionaban al rico la coyuntura de
realizar buenas obras mediante sus caridades. Y poco mas o menos semejante a esta
actitud fue la de los Stuarts con su ética social anglicana. Al ascetismo puritano le fue
asignada la ayuda en la inclemente legislacion inglesa acerca de los pobres, que
establecid en esta materia los cambios mas fundamentales, lo cual pudo ser factible
debido a que la mendicidad estaba excluida del seno de las sectas protestantes y de las
comunidades regidas por el estricto puritanismo. (102)]

Por lo que se refiere a los trabajadores, la pluralidad pietista de Zinzendorft,
verbigracia, ensalzaba al trabajador leal a su profesion, indiferente a la ganancia, que se
ajusta en su vida al modelo apostdlico y se halla, por consiguiente, urgido con el
carisma de los discipulos. (103) Indudablemente, en la totalidad de la literatura ascética
de la mayoria de las confesiones, predominaba la idea de que el trabajo honrado es
igualmente grato a Dios, asi sea ejecutado a base del salario bajo por aquel que no ha
sido favorecido con otras posibilidades mas ventajosas. Al respecto el ascetismo del
protestantismo no elabord ninguna innovacion; embargo, ademas de ahondar en ello,
muy sutilmente por cierto, acelerd algo que se consideraba de méxima importancia para
la eficiencia de la norma, esto es: el impulso animico motivado por la idea de este
trabajo en calidad de profesion, como el solo medio digno de preferencia para lograr la
seguridad de la gracia. (104) Por otro lado, le daba autoridad legal a la buena
disposicion para el trabajo, toda vez que también el enriquecimiento del patron estaba
considerado como una “profesion”. (105) Ya se descubre, pues, en qué grado habia de
lograr su predominio moral, por encima de la “productividad” del trabajo en el sentido
propio del capitalismo, el solo anhelo de lograr el reino de los cielos mediante la fiel
observancia de la obligacion profesional y el estricto ascetismo, impuesto por las
normas eclesiasticas simplemente como algo natural, a las clases menesterosas. En los
tiempos modernos, el hecho de que el trabajador considere su actividad como
“profesion” es una caracteristica tan natural como lo es la que j al concepto del enrique
cimiento para el empresario es la razon por la cual podria causar extrafieza que sir
William Petty, un anglicano tan rigurosamente incondicional, atribuyera el predominio
econdomico de Holanda en el siglo XVII al hecho de que para el nutrido grupo de los
Dissenters de este pais abarcando calvinistas y baptistas, fuese considerado por .i (el
trabajo y la industria como un deber para con Dios’ Ante la constitucion social
“organica” (en el encauzamiento fiscal-monopolista que adopto en el anglicanismo bajo
el mando de los Estuardos y, especialmente, en la concepcion de Laud), y a la coalicion
entre, el Estado y la Iglesia con los monopolios, tomando el cristianismo-social como
fundamento, el puritanismo que agrupaba los mas declarados enemigos de este
autorizado capitalismo excepcional de los gigantescos comerciantes, de aquellos
explotadores del trabajo a domicilio y de los mercaderes relativos a las colonias, oponia
los impetus particulares de lucro racional y licito, logrado a base de una aptitud e
inclinacidn personales, a los que se les debe el magno florecimiento de las industrias
implantadas sin la proteccion (o a pesar de ella o, inclusive, contra) el poder ptblico, en
tanto que las industrias monopolizadas, a las cuales el Estado favorecia, dejaron de
existir, una vez mas, en Inglaterra. (106) Los puritanos (Prynne, Parker) se negaban a
relacionarse con los “cortesanos y proyectistas” considerados al modo de los grandes
capitalistas, pertenecientes a una clase social moralmente censurable, poseedores de un
manifiesto orgullo de la supremacia de sus propios valores éticos, burgueses



mercantiles, y en ello radica justamente la razon auténtica de los hostigamientos que
recibieron de sus adversarios, boicoteando bancos median te el retiro de depositos; asi
Defoe pretendia obtener un triunfo contra el dissent. La rivalidad de ambas posiciones
capitalistas estuvo estrechamente relacionada con la rivalidad de las ideologias
religiosas. Los rivales de los no conformistas se mofaron siempre del spirit of
choopkeepers que, en su opinion, se hallaba encarnado en sus adversarios, y los
persiguieron como pervertidores de los clasicos ideales ingleses. De ahi arranca,
también, el antagonismo entre el ethos econdomico puritano y el ethos judio. Claro esta
que los contemporaneos, entre ellos Prynne, no ignoraban que el auténtico ethos
econdmico burgués no correspondia al del judio sino, precisamente, al primero. (107)

Hemos intentado dar prueba de que el espiritu ascético del cristianismo fue el
que origin6 uno de los factores que intervinieron, a su vez, al nacimiento del moderno
espiritu capitalista y hasta de la propia civilizacion de hoy dia, la racionalizacion del
comportamiento en base al concepto de la profesion. Reflexionemos, una vez mas,
fijando la atencioén en el documento visto al principio de este trabajo, y que nos fue
legado por Franklin, y se reconoceran estos factores inherentes de esa mentalidad a la
que hemos nombrado “espiritu del capitalismo”, los mismos recién sefialados,
precisamente, constitutivos del ascetismo profesional puritano, (108) bien que sin la raiz
piadosa que Franklin poseia.

Para ser sinceros, no es una novedad la idea de que el trabajo profesional
moderno entrafia caracter ascético. Goethe, con su proverbial comprension de la vida, se
propuso ilustrarnos acerca de ello, en momentos de gran lucidez, encontrandose en el
pinaculo de la fama. Lo atestiguan sus geniales ‘“Wanderjahren”, asi como en la
conclusion del Fausto. (109) Su ensefianza estd en que el desasimiento al trabajo
profesional y, por ende, la de cision de abandonar la integridad faustica de todo lo
humano, constituye una condicion del obrar estimativo en el mundo de lo presente, por
lo que la “accién” y la “renuncia” se encuentran inexorablemente condicionadas de
manera reciproca. En esto radica el auténtico motivo del ascetismo que domina en la
vida del burgués (dando por cierto que constituye un modo de vida, desechando la
posibilidad de que carezca de ¢€l). Este era el adiés de Goethe, su desprendimiento de
una etapa de humanidad plena y hermosa que ya no se repetira en la historia, asi como
tampoco hemos visto producirse en Grecia otro ciclo de tanto esplendor clasico como el
que en otros tiempos tuvo. La decision del puritano fue ser un buen profesional; ésta,
también, debe ser la nuestra. Ciertamente, tan pronto como el ascetismo traspuso el
umbral de los claustros monacales a fin de integrarse en la vida profesional y regir la
¢tica mundana, tomo parte, en la medida de sus posibilidades, en la ereccion de este
colosal mundo de orden econémico moderno, el cual, estando enlazado al estado técnico
y econdmico de la productividad mecanica maquinista, sefala en la actualidad, con una
energia irresistible, el modo de vida de los seres que ven su primera luz en €l sin
exclusion de nadie, tomen o no parte con su actividad e, indudablemente continuara
sefialandolo por considerables anos mas} opinion de Baxter, la inquietud por la riqueza
no habia d abrumar lo méas minimo el animo de sus santos, a lo sumo sentirla tan ligera
como si sobre los hombros se llevara “un manto fino que, en un momento dado, pudiese
deslizarse hacia el suelo”. (110) Mas, el infortunio quiso que el manto se transformara
en duro cofre. El ascetismo tomd con especial interés la transformacion del mundo y
estimé que en ¢l debia realizarse; no es para sorprenderse que las riquezas de este
mundo tuvieran un tan poderoso alcance progresivo y, en tltimo caso, irresistible sobre
la humanidad, desconocido enteramente en los anales a través de los siglos. El espiritu



se esfumo; el cofre permanece vacio sin que pueda saberse si para siempre. Como
quiera que sea, el capitalismo triunfante, siendo que se apoya en bases mecanicas, ya no
requiere mas de la ayuda religiosa mismo, es de suponer que se ha extinguido para
siempre la rosacea mentalidad de la jubilosa sucesora del puritanismo, la “ilustracion”
después de todo, s6lo queda el recuerdo de la obligacion profesional como una quimera
de remotas ideas piadosas. El hombre se niega a someterse a esa obligacion, si no le es
dado relacionarla de manera directa con determinados valores del espiritu, por
excelencia elevados, o bien, en el caso o to, se le presenta simplemente en calidad de
imposicion econdmica. En Estados Unidos de América del Norte fue donde arraigd con
mas ahinco el vehemente anhelo tras la consecucion de la ganancia, despojado en la
actualidad de su sentimiento tan to ético como religioso. Es ahi donde lo vemos
inclinado apasionadamente a distintas actividades agonales, como si siempre se tratase
de un evento deportista. (111) No es posible predecir en donde ni quién sea el que llene
el cofre vacio; tampoco es previsible si al cabo de tan inaudito movimiento evolutivo
reapareceran seres con el don de profecia y si llegara el dia en que se podra presenciar
un vigoroso resurgimiento de aquellas ideas e idea les de antafio(También puede que
ocurra a la inversa, que una rafaga cubra f petrificandolo de un modo mecanizado y se
produzca una convulsion en la que, en su totalidad, los unos pelearan con los otros. En
semejante situacion, los ultimos su pervivientes de esta etapa de la civilizacion podran
atribuirse estas palabras: “especialistas desprovistos de espiritualidad, gozantes
desprovistos de corazén: estos ineptos creen haber escalado una nueva etapa de la
humanidad, a la que nunca antes pudieron dar alcance”

Hemos irrumpido en los dominios del discernimiento de los valores y de la fe,
siendo que este planteamiento historico no debe serle imputado. Antes de asignar el
valor correspondiente, ain nos falta por examinar asuntos de gran trascendencia. Es
conveniente, primero, conocer hasta donde el racionalismo ascético puede pesar en la
ética politica y social, o sea en el con cierto y ejercicio de los conjuntos sociales,
abarcando desde los conventiculos hasta el Estado, puesto que, en el curso de nuestra
exposicion, lo hemos dado a conocer Unicamente en partes Segundo, hace falta
establecer su nexo con el racionalismo humanistico (112) y el de las aspiraciones vitales
y aun de los ascendientes de cultura, asi como, con posterioridad, su relacion también
con el desenvolvimiento de la filosofia empirica, de la ciencia, de la técnica y con el
acervo espiritual de la civilizacion. En suma, seria interesante no perder de vista su
proceso historico, tomando como punto de partida los indicios, en tiempos del medievo,
de un ascetismo laico hasta que éste se pierde en el utilitarismo, por entre las diversas
esferas sobre las que desplegd su accion el ascetismo piadoso. Unicamente asi seria
factible demostrar absolutamente la proporcion del extraordinario alcance ilustrativo del
protestantismo ascético con respecto a otros factores plasticos del actual mundo
civilizado.

Nuestro empefio ha sido destacar las causas primordiales del hecho y la forma de
actuar en un punto, si bien, aun cuando sea el Unico, debe considerarse el de mayor
importancia. Por esta razon, enseguida valdria la pena de estudiar el proceso del influjo
que el ascetismo protestante recibid, por su parte, en su desarrollo y aspectos bésicos
por el conjunto de las condiciones en que se encontraba la cultura y la sociedad, en
especial las economicas, que, precisamente, nacidé en su seno. (113) Luego, sabiendo
que, sin especificar, el individuo moderno, asi se esfuerce con gusto y benevolencia, no
alcanza a imaginarse la importancia del extraordinario ascendiente moral que las ideas
religiosas han tenido sobre la manera de proceder en la vida, asi como sobre la



civilizacion y el aspecto nacional, no estd tampoco en nuestro danimo suplantar una
percepcion unilateral- mente “materialista” de la cultura y de la historia por otra en
contraposicion al espiritualismo de un solo aspecto causal. En realidad, por igual puede
lograrse la interpretacion de materialismo y espiritualismo, (114) si tomamos en cuenta
que se trata de un ensayo inicial; pero, si a la inversa, as piran a establecer la meta de
nuestra indagacion, ninguna de las dos resulta del todo apropiada para ser tutil a la
autenticidad histérica. (115)

Notas:

1. Ver Dowden (loc. cit.) en una hermosa descripciéon en la que singular mente
caracteriza. En cuanto a la teologia de Baxter, subsiguiente a su aleja miento progresivo
de la rigurosa fe en el “doble” Decreto, conduce de un modo bastante aceptable la
introduccion a cada uno de sus diversos escritos publicados en las Work of the Puntan
Divines (de Jenkyn). Su tentativa de combinar la univeral redemption y la personal
election no llego6 a satisfacer a persona alguna. Por nuestra parte, consideramos que lo
fundamental es s6lo que, hasta en su momento, él fue perseverante en la personal
election, es decir que, por lo que respecta a la ética él se mantuvo en el punto definitivo
de la doctrina de la predestinacion. Es importante asimismo hacer hincapi¢ en su
amortiguamiento de la concepcion “forense” de la justificacion que supone aproximarse
un tanto a los bautizantes.

2. Th. Adams, John Howe, Matthew Henry, J. Janeway, St. Charnock, Baxter y Bunyan
elaboraron Tratados y sermones, respectivamente, los cuales se encuentran recopilados,
en una seleccion algo arbitraria, por cierto, en diez tomos de Works of the Puntan
Divines (Londres, 1845-48). Con anterioridad, al mencionarlas por primera vez,
indicamos los escritos de Bailey, Sedgwick y Hoornbeek.

3. Igualmente podriamos hacer referencia a Voet y otros representativos mas
continentales de la ascesis profana. Brentano cae en un error al asegurar que tal
desarrollo fue “tan sdlo anglosajon”. Al seleccionar nos basamos en el afan de ceder la
palabra, aun cuando no de un modo exclusivo, antes bien en lo factible, a la corriente
ascética de la segunda mitad del s. XVII, casi cuando ya ocurria su cambio en
utilitarismo. Lamentablemente, hemos de prescindir en este momento de la interesante
labor de dar a conocer el vital modo del ascetismo protestante, recurriendo
particularmente a las fuentes literarias biograficas (entre las cuales seria preferible
valernos de la cuaquera, que atin no estamos del todo versados en ella).

4. Ya que resultaria igualmente provechoso servirnos de los trabajos de Gisbert Voet,
como de las conversaciones sostenidas entre los sinodos hugonotes o lo escrito por los
baptistas holandeses. Es sumamente lamentable el hecho de que Sombart y Brentano
haya fijado su atencidn en aquello que de “ebionitico” tiene la doctrina de Baxter, en lo
que tan reiteradamente he insistido, para sacarme a relucir el espiritu reaccionario
(capitalista) de su doctrina. Por de pronto, para hacer uso de dicha literatura es
necesario, antes que nada, conocerla como es debido y. ademas, tener a la vista que yo
he tratado, precisamente, de probar que, no obstante el “antimammonismo” de la
doctrina, la esencia de esta piedad ascética, a la par que en las economias monacales,
origind el racionalismo economico, debido a que recompensaba aquello que era
concluyente esto es: los impetus racionales, por motivaciones ascéticas. Asi, pues, de



ello es unicamente de lo que se trata, no habiendo en nuestros raciocinios otro eje que
no sea éste.

5. Asi en Calvino, el cual no era tampoco un partidario de la riqueza bur guesa ni mucho
menos (ver sus iracundos acometimientos a Venecia y Amberes, Comm. in Jes. OP III,
140 a, 308 a).

6. Véase: Saint’s everlasting rest, cap. X y XXI. Bailey, Praxis pietatis, pag. 182, o
también, Matthew Henry (The worth of the soul, Works of the Pur. D pag. 319): “These
that are eager in pursuit of wordly wealth despise their soul not only because the soul is
neglected and the body preferred beforeit but because it einployed in these pursuits:
Psalm 127, 2” (bien que en la dicha pagina figura la consideracion que mas adelante
mencionaremos en relacion a lo pecaminoso de cualquier desperdicio de tiempo,
principalmente en recreations). Asi, en la totalidad de la literatura piadosa del
puritanismo anglo-holandés. Véase, por ejemplo la filipica de Hoornbeek (loe. cit. 1, K,
e. 18) en contra de la avaritia (independientemente, también en este autor interviene
alguna que otra influencia sentimental-pietista. Al respecto, ver el panegirico de la
tranquillitas animi grata a Dios en pugna a la sollicitudo de esta vida). Bailey destaca
también: ‘ No es facil que un rico alcance la bienaventuranza”, refiriéndose a la bien
sabida sentencia biblica (loe. cit., padg. 182). Los catecismos metodistas inducen a
desistir de “acumular tesoros en el mundo”. Ello es facilmente comprensible con el
pietismo. Pero, con los cud 9 acontecia exactamente lo mismo. Cf. Barclay loc. cit., pag.
517:

and therefore beware of such temptation as to use their callings and engine to be richer”.

7. Ya que se juzgo6 también con mucho rigor tanto la riqueza como la inclinacion por
instinto tras el lucro. Asi vemos como, en 1574, en los Paises Bajos fue declarado por el
sinodo subholandés, en respuesta a una pregunta, que a los “prestamistas”, si bien
ejercen de una manera legal su actividad, no se les debe aceptar a la comunion; y por el
sinodo provincial de Deventer, en 1598 (art. 24), la prohibicion abarcé a los empleados
de los banqueros, en tanto que con el de Gorichem, en 1606, se fijaron las severas y
degradantes condiciones mediante las que podian ser admitidas las mujeres de los
“usureros”. En 1644 y 1657 atn se debatia si era o no posible aceptar a los banqueros a
la comunién (lo cual dicho sea en contra de Brentano, que hace mencion de sus
ascendientes catolicos, pese a que, desde hace miles de afios, han existido en todos los
ambitos comerciantes y banqueros de origen extranjero. Aun mas, Gisbert Voet se
tomaba la libertad de eliminar a los “trapezitas” (lombardos, piamonteses) de la
comunion (Disp. theol., IV, Ants. 1667, De usuris, pag. 665). De igual modo acontecia
en los sinocos de los hugonotes. Ahora. bien, esta indole dentro del capitalismo no es,
en absoluto, la cldsica representante de una manera de pensar y de conducirse que
concierna a los fines de nuestro trabajo: nada nuevo representaba en conexion a la Edad
Antigua ni Media.

8. El punto se encuentra desarrollado hondamente en el cap. X de la Saint’s everlasting
rest: Aquel que pretendiera reposar perpetuamente en el “albergue” que Dios le otorga
en posesion, ofenderia a El, aun en esta vida. El reposo confiado en la riqueza
conseguida es precursor, casi siempre, de la ruina. Si fuésemos duefios de todo aquello
que pudiéramos poseer en el mundo, ;seria cuanto esperabamos obtener? En este



mundo jamas se dard un estado de &nimo en el que no se desee nada, pues, por voluntad
divina, no debe ser.

9. Chr. Direct., L. pags. 375-376: “It is for action that God maintalneth us and our
activities: work is tremoral as well as the natural end or power It is action that God is
most served and honoured by. . . The public welfare or the good of many is to be valued
aboye our own”. Ahi queda sefialado el punto en donde, mas tarde, las teorias liberales
habran de desplazar la voluntad divina por distintas maneras de ver estrictamente
utilitarias. Por lo que se refiere a las fuentes piadosas del utilitarismo, ver mas adelante,
en el texto y supra, nota 145.

10. El precepto de enmudecer —en base a la amenaza biblica en cuanto a la pena por
“toda palabra inutil”— ha constituido, desde los cluniacenses, un reputado medio
ascético de educacion en el control personal. Baxter se ocupa también, extensa y
copiosamente, en todo lo concerniente al pecado de la conversion inutil. Con
anterioridad, Sanford (loe. cit., pag. 90 y s.) estimo la significacion caracteroldgica. La
melancholy y moroseness de los puritanos, que llegé tan hondo en el sentimiento de sus
contemporaneos, constituia el resultado del rompimiento con la despreocupacion del
status naturalis, encontrandose sometida, igualmente, a los mismos objetivos, la
sentencia en contra la conversacion hueca. Washington Irving (Brace bridge Hall, capt.
XXX), cuando trata de hallar la causa, asi sea en el calculating spirit del capitalismo,
como en los efectos de la libertad en el plano de la politica, que promueve en el hombre
el sentido de la responsabilidad, hemos de tomar en consideracion ante esto que en los
pueblos latinos no se dio el mismo fruto, asi como que en Inglaterra la realidad era ésta:
primeramente, el puritanismo hacia aptos a sus seguidores para la creacion de
instituciones libres, haciéndoles adquirir, a un tiempo, una preponderancia mundial;
ademas, tuvo la virtud de valerse del “calculo” (nombre que Sombart da a ese spirit), del
cual esta constituido, en efecto, el capitalismo, considerado como instrumento del
capitalismo, convirtiéndolo en principio para que el hombre pueda gobernarse.

11. Loe. cit., 1, pag. 111.
12. Loe. cit., 1, pag. 383 y s.

13. Barclay (loe. cit., pag. 14) opina de un modo similar acerca del valor del tiempo,
sumamente estimativo.

14. Baxter (loe. cit., pag. 19) dice asi: “Keep up a high esteem of time and be every day
more careful that you lose none of your time, then you are that you lose none of your
and silver. And if vain recreation, dressin festings, idie taik, unprofitable company, or
sleep, be any of them temptations to rob you of any of your time, accordingly heighten
your warchfulness”. Y Matthew Henry (Worth of the soul, W. of the Pur. Div., pag.
315) expresa: “Those that are prodigal of their time despise their own souls”. De igual
modo vemos aqui la ascesis protestante moverse por caminos trillados sobradamente.
Nos hemos ya habituado a conceptuar como algo especifico del hombre profesional
moderno eso de “no tener tiempo”, y a formar dictamen (tal hizo asi, por ejemplo,
Goethe en Wanderjahren) de la medida del avance capitalista en relacion a los cuartos
de hora que se dan en los relojes (de igual modo lo encontramos en el Capitalismo de
Sombart). Sin embargo, es preciso no olvidemos que era el monje, precisamente en la
Edad Media, quien vivia con el tiempo distribuido, asi como las campanas de las



iglesias tenian la primordial mision de prestar el servicio tan necesario de repartir el
tiempo.

15. Cf. los debates de Baxter acerca de la profesion, op. cit., 1, pag. 318, en donde se
halla este pasaje: “Question: But may 1 not cast off the world that 1 may only think of
my salvation? Answer: You may cast off all such excess of wordly cares or business as
unnecessarily hinder you in spiritual things. But you may not cast off all bodily
employment and mental labour in which you may serve the common good. Every one as
a member of Church or Commonwealth must employ their parts to the utmost for the
good of the Church and the Commonwealth. To neglect this and say: 1 will pray and
meditate, is as if your servant should refuse your greatest work and tye himself to some
lesser casier part. And God hath commandeth you sorne way or other to labour for your
daily bread and not to uve as drones of the sweat of others only”. El mandato de Dios a
Adan: “con el sudor de tu frente . . y la amonestacion de san Pablo: “aquél que no
trabaje no debe comer” se mencionan en calidad de confirmaciéon. Como es bien sabido,
los cuaqueros, hasta aquellos de nivel adinerado, siempre mandaron sus hijos a estudiar
profesiones (por razdn ética, no precisamente utilitaria, conforme aconsejaba Alberti).

16. El pietismo, en cuanto a su indole sentimental, se desvia de algunos de os puntos
que aqui hay. Pero, por lo que respecta a Spener (Theol. Bedenhen, II, pag. 445) le
asiste aun la razon (pese a que se guia con mentalidad luterana al aseverar que el trabajo
es servicio de Dios) de que la ansiedad de los legocios profesionales aleja de Dios (lo
cual es igualmente una motivacion luterana, constitutiva de una contraposicion frente al
puritanismo totalmente significativa).

17. Loc. cit., pag. 242: “It’s they are lazy in their calling that can find no me for huly
duties”. Y es por ello que para ¢l las ciudades —en las que reside burguesia consagrada
al lucro racional— son, preferentemente, la sede de das las virtudes ascéticas. Baxter asi
se expresa de sus tejedores en Kiddmins :r: “And their constant converse and traffic
with London doth much tu omote civiiity and piety among tradesmen” (tomado de su
autobiografia, of the Pur Div pag XXXVIII) Muchos eclesiasticos habra por lo menos
alemanes, que se sorprendan al leer en la actualidad que, el acercamiento a las grandes
urbes puede contribuir al fortalecimiento de las virtudes. Igual mente, el pietismo poseia
ideas semejantes. Spener, por ejemplo, asi se expresa de un colega: “Se comprobari,
cuando menos, que entre el considerable nimero de seres malvados que habitan en las
ciudades, existen, por el contrario, algunas almas buenas capaces de realizar el bien,
pues en los pueblos es raro hallar en alguna ocasion algo que pueda considerarse bien
hecho” (Theol. Bedenken, 1, 66, pag. 303). Realmente, el campesino casi no cuenta en
el modo racional ascético de conducirse; su glorificacion ética pertenece al modernismo.
No nos deslizamos aqui llevados por tales manifestaciones y otras mas, que bien
podrian ser atrayentes para destacar la ascesis en su condicionamiento clasista.

18. Ver, como ejemplo, este pasaje: (loe. cit., pag. 336 y s.): “Be wholly taken up in
diligent business of your lawful callings when you are not exercised in the more
inmmediate service of God”. “Labour hard in your calling”. Y este otro (idem): “See
that you have a calling which will find you employment for aH the time which Gods
immediate service spareth”.

19. Hace poco tiempo, Harnack ha sefialado con insistencia (Mitt. des Ev. Sor Kongr.,
serie 14, 1905, nims. 3-4, pag. 48) q la determinada estimacion ética del trabajo, asi



como de su ‘ dignidad’ no constituia en esencia, una concepcidon propia y, tampoco,
peculiar del cristianismo.

20. Para el buen entendimiento acerca de la base en que se apoya esta trascendental
resistencia existente, a ciencia cierta, a partir de la regla benedictina, seria necesario
reflexionar en el tema mas ampliamente, lo cual no nos es dado ahora.

21. De igual modo en el pietismo (Spener, loc. cit., II, pags. 429, 430). He ahi la
peculiar formulacion del pietismo: la fidelidad profesional que nos fue dictada como
pena de resultas del pecado sirve para mortificar la propia voluntad nuestra. La
actividad profesional, a modo de servicio de amor a nuestros semejantes, constituye un
deber de gratitud por la gracia divina (concepcion luterana), por lo que no es agradable a
los ojos de Dios que sea realizada por la fuerza y fastidiosamente. (loe. cit., III, pag.
272.) En consecuencia, el cristiano ha de “mostrarse tan diligente como un hombre del
mundo” (fdem, pag. 278). Indudablemente, ello permanece bastante a la zaga de la idea
puritana.

22. Conforme a Baxter, ello tiene como finalidad a sober procreation of children. Spener
opina de igual modo, bien que con algunas concesiones a la burda doctrina luterana, que
juzga fin secundario impedir la inmoralidad (que seria irreprimible de otro modo). Si al
coito se le agrega la concupiscencia, se cae en lo pecaminoso aun en el matrimonio. De
ahi la opinion de Spener en el sentido de que es consecuencia del pecado, convertir un
hecho natural y estimado por Dios, en algo unido de manera indisoluble con carnales
sensaciones y, consiguientemente, en un pudendurn. En la concepcion de muchas
direcciones pietistas existe la idea de que en el matrimonio cristiano la forma superior es
aquella en la que se conserva la virginidad; en inmediata escala inferior, aquella en la
que se restringe el comercio sexual a la procreacion de los hijos y, asi, sucesivamente,
hasta llegar a la del matrimonio concertado solamente por finalidades eroticas u otros
motivos cualquiera extrinsecos que estan conceptuados como concubinatos en el plano
de la atica. No obstante, aun cuando la finalidad de dichos matrimonios celebrados sea
extrinseca, se consideran superiores a los motivados por fines exclusivamente erdticos,
ya que en los otros media una consideracion racional, cuando menos. No es
imprescindible hacer mencidon en este momento de la teoria morava y su practica. La
filosofia racionalista (Chr. Wolff) admitia la teoria ascética desde el punto de vista de
que aseverar que aquello que estd ordenado a una finalidad como medio, no podra
convertirse nunca en un fin ultimo (de este modo: la concupiscencia y su goce
satisfecho). En Franklin se descubre todo esto tras el velo del utilitarismo, coincidiendo
en un punto de vista similar al de los médicos modernos, para quienes la “castidad”
constituye una limitacion al comercio sexual de lo deseable por cuanto a la salud se
refiere. Bien sabido es que, hasta de manera teorica, los ha habido que se han
manifestado en torno a la modalidad de esta practica sexual. Mientras que todo esto
puede llegar a ser objeto de consideracion racional, de hecho lo ha sido en el mismo
sentido. El racionalismo sexual relativo a la higiene y el puritano van por caminos
diferentes. Tan s6lo en un punto “estan de acuerdo”. Veamos: un entusiasta partidario
de la “prostitucion higiénica” sustentaba en una conferencia —acerca de los lugares de
lenocinio y las reglas que los regian— la licitud del comercio sexual fuera del
matrimonio (conceptuado como ttil desde el punto de vista higiénico), y tomaba como
ejemplo a Fausto y Margarita, en donde se manifiesta transfigurado. Si a Margarita se le
considerara como prostituta y el impetuoso imperio de las humanas pasiones se
equiparase con el comercio sexual por motivos higiénicos, seria caer en pleno en la



mentalidad puritana. Asi la doctrina tan comln entre los médicos de hoy en dia,
conforme los cuales un asunto que incumbe muy profundamente a los problemas mas
delicados de la personalidad y la cultura, esto es, el de la continencia sexual,
corresponde unicamente al foro médico (entiéndase, especialista): para los puritanos, el
especialista equivale al teérico moral; en tanto que para los médicos, es el higienista.
Sin embargo, aunque con signo invertido, en ambos casos predomina el mismo
principio, un tanto innoble por cierto, de la “competencia” encaminada a la resolucion
del asunto. Claro esta que el potente idealismo de la concepcion puritana, con todas sus
mojigaterias, fue capaz de exponer pruebas positivas, atin visto desde el angulo de lo
higiénico y eugenésico, en tanto que el modernismo de la higiene sexual, teniendo que
invocar ineludiblemente a la “despreocupacion”, corre el riesgo de desfondar el vaso del
que se sirve para beber. Como se comprenderd, no es posible llevar a cabo en este
momento un debate acerca del hecho que, en virtud de la racional explicacion de las
relaciones sexuales en los pueblos bajo el influjo ejercido por el puritanismo, el
acoplamiento matrimonial se afind, llegando a espiritualizarse, y brotaron flores de
hidalguia en el maridaje, ignoradas en el medio patriarcal que perdura aun entre
nosotros, hasta alli donde se congrega la aristocracia del espiritu. (Justamente en la
“emancipacion” femenina han concurrido factores de ascendencia bautizante, la defensa
de la libertad de conciencia femenina y el clamor por extender la idea de clerecia
universal a las mujeres han sido las brechas primeras dentro del patriarcalismo.)

23. Tal consejo lo hallamos muy reiteradamente en Baxter. Comunmente, se busca el
apoyo biblico en los pasajes citados por Franklin: Sentencias de Salomon, 22, 29.
Asimismo, el merecimiento del trabajo en las Sentencias de Sal., 31, 16. Cf. loe. cit., 1,
pag. 382;pag. 377, etc.

24. En una ocasion, el propio Zinzendorff expresa: “no se trabaja porque se vive, antes

bien se vive por el trabajo, y en tanto no se trabaja, se perece o se duerme” (Plitt, 1, pag.
428).

25. Un simbolo de los mormones concluye, también (conforme a las citas), de este
modo: “Mas no es posible que un cristiano sea un mozo de cuerda o un holgazan y, al
mismo tiempo un bienaventurado. Su destinacién es ser aguijoneado de muerte, y
arrojado de la colmena”. Era, por excelencia, la sobresaliente disciplina —exacto medio
entre el claustro y la manufactura— la que colocaba al hombre frente a la disyuntiva de
darse al trabajo o de ser excluido; asimismo, era ella la que origind (en union del celo
ardiente de la piedad y tan solo factible gracias a éste), dentro de esta secta, las
sorprendentes creaciones economicas.

26. Razén por la cual examina esmeradamente sus sintomas (loe. cit., 1, pag. 380). Sloth
e idleness constituyen pecados de tanta gravedad debido a que tienen un caricter
prolongado. En opinion de Baxter son como ‘“destructores del estado de gracia” (loc.
cit., 1, pags., 279-280). Precisamente, son el reverso de una existencia metodica.

27. Ver supra, nota 5 correspondiente a la “Concep. luterana de la profesion. . .”

28. Vease Baxter, loe. cit., 1, pag. 108 y ss. Singularmente, de interés estos parrafos:
“Question: But will not wealth excuse us? —Answer: It may excuse you from some
sordid sort of work, by making you more serviceable to another, but you are no more
excused from service of work.. . then the poorest man . Cf. loe. cit., 1 pag. 376:



“Though they (los enriquecidos) have no outward want to urge t they have as great
necessity to obey God.. . . God has strictly commandeth it (el trabajo) to all”. (Ver nota
pags. 105-106).

29. Por cuya razon, Spener (loe. cit., III, pags. 338, 425) repudia, también, la propension
a jubilarse antes de la requerida edad, lo cual juzga reprochable en el plano de la moral,
en tanto que, al rehusar una objecion contra el hecho de percibir intereses (el placer del
rédito acarrearia hacia la corrupcion), asevera que aquel que puede vivir de sus intereses
estd, no obstante, obligado a trabajar por mandato de Dios.

30. Sin exceptuar el-pietismo. Tratdndose del asunto relativo al cambio de profesion,
Spener afirma siempre que una vez elegida, es un deber de sumision a la providencia
divina el hecho de permanecer y entregarse a ella.

31. En los articulos concernientes a la “atica econdémica de las religiones” queda
explicado el considerable patetismo que predomina en todo el proceder, mediante el que
la doctrina india acerca de la salvacion vinculada al tradicionalismo profesional, con las
posibilidades de regenerarse. Aqui se evidencia la diferencia que existe entre la
simplicidad de las teorias éticas y la creacion, mediante la practica religiosa, de impetus
psicoldgicos de indole determinada. Al hindua religioso tnicamente le era dado obtener
posibilidades propicias a la regeneracion mediante la rigurosa observancia tradicional de
los deberes de su casta de origen: de este modo, el tradicionalismo obtenia el méas sélido
fundamento piadoso que pueda uno imaginarse. Verdaderamente, la atica indica
constituye en este aspecto la antitesis mas consecuente de la puritana, de igual manera
corno lo es con respecto a otro punto (tradicionalismo profesional) de la del judaismo.

32. Baxter. loe. cit., 1, pag. 377.

33. Pero no puede decirse que por ello implique historicamente derivacion de ellos. Es
mas probable que la genuina concepcion calvinista acerca de que el “cosmos del
mundo” sirve a la gloria de Dios se impuso a su autoglorificacion. En verdad, la
direccion utilitarista, que tiene el cosmos econdomico puesto al servicio del bienestar de
todos (good of many, common good, etc.) era el resultado de la creencia de que
cualquier otra interpretacion ha de llevar a una idolatria aristocratica o, por lo menos, no
es viable que conduzca a la gloria de Dios, antes bien al servicio de materiales “fines de
cultura”. Sin embargo, la voluntad de Dios manifiesta en la estructura finalista (véase,
supra, nota 35 de “Los fundamentos religiosos) del cosmos econdmico, unicamente es
factible que sea el beneficio de la “colectividad” esto es: el provecho impersonal (por
cuanto que tan sélo interesan fines terrenales). En con secuencia como antes quedo
dicho, el utilitarismo es el resultado de la configuracion impersonal del “amor al
projimo”, asi como de la negativa de honrar el universo, por la sola idea exclusivista del
in majorem Dei gloriam del puritanismo. Y, pues, la idea que en todo el protestantismo
ascético imperaba con tanta fuerza, consistente en que la honra de la criatura ofende a la
gloria de Dios, se exterioriza con toda claridad en los obstaculos y esfuerzos que el
propio Spener le ocasionaba, no por cierto de ideas harto democraticas, ante el gran
nimero de peticiones con respecto a la consideracion de titulos tales como adiayopov,
hallando el sosiego con aquello de que, en la Biblia, el Apostol tituld el Prator Festo
como xpacloto( . Claro estd que el asunto en su aspecto politico no ofrece aqui interés.



34. Th. Adanis, en Works of. the Pur. Div., pag. 77, expresa también: “The inconstant
man is a stranger in his own house” (el hombre inconstante es un extrafio en su propia
casa).

35. De modo muy particular, véase, al respecto, las manifestaciones de
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George Fox: The Friend’s Library, ed. W. 1 Evans, Filadelfia, 1873 y ss., vol. 1, pag.
130.

36. Ciertamente no podemos conceptuar esta orientacion de la ética piadosa como
imagen de situaciones econdmicas verdaderas. Sin duda alguna, la profesion
especializada durante la Edad Media italiana, estaba mas adelantada que en los mismos
tiempos en Inglaterra.

37. Ya que, conforme se repite con mucha frecuencia en la literatura puritana, Dios
nunca ha ordenado, amaras al prdjimo mas que a ti mismo, sino, “como a ti mismo”. Es,
pues, un deber también amarse a si mismo. Aquel que sabe, por ejemplo, que gobierna
su propiedad mejor y, por consiguiente, mas honra a Dios, que como su projimo pudiera
hacerlo, no esta en la obligacion de hacerle participe en ella por amor a €l.

38. En Spener hallamos igualmente una proximidad a este parecer, bien que su postura
es aun mas cautelosa y desaconsejante en cuanto se trata del paso de la profesion
comercial (especialmente en el plano de la moral) a la teologia (III, pags. 435, 443; 1,
pag. 524). La insistencia reiterada de Spener al volver, en sus consultas, una y otra vez
con la misma respuesta a dicha cuestion (es decir, la licitud del cambio de profesion),
denote la trascendencia notablemente practica que tenia la interpretacion de la Epistola
primera a los Corintios (7) en la vida diaria.

39. En realidad, nada que se le parezca, figura en los escritos pietistas continentales de
mas enjundia. Ante el “provecho”, Spener .se encuentra en una situacion vacilante, entre
el luteranismo y los razonamientos mercantilistas, acerca de los beneficios de la
prosperidad comercial (op. cit., III, pags. 330, 332; cf., 1, pag. 418. Esto es: el cultivo
del tabaco produce fondos ala nacion; es por eso que resulta benéfico y, por
consiguiente, no es pecaminoso); cf. también III, pags. 426, 427, 429, 434; esto si,
previene que tal como se deja ver en el ejemplo por parte de los cuaqueros y
mennonitas, se puede obtener ganancia y, no obstante, seguir siendo piadoso, y aun,
inclusive una elevada ganancia puede ser fruto de una honestidad piadosa —mas
adelante volveremos al tema— (op. cit., pag. 435).

40. De ninguna manera pueden tomarse las opiniones de Baxter como reflejo del medio
econdémico en que se desenvolvia pues, muy al contrario, en su autobiografia queda al
descubierto con toda claridad que, en el éxito lo grado en su labor misional interior fue
determinante el hecho que, los comer ciantes establecidos en Kinddminster no erhn
adinerados, ya que su beneficio tnicamente era food and raiment, y, por lo que respecta
a los maestros, no con mas ventaja que sus trabajadores estaban supeditados a vivir
from the hand in the mouth (esto es: al dia). “It is the poor that receive the glad tidings
of the Gospel “. En cuanto a la ambicion por el lucro, Th. Adams reflexiona que: “He
(the knowning man) knows. . . that money may make a man richer, not better, and



thereupon choosetb rather to sleep with a good conscience than a fuil pure. . . therefore
d no more wealth that an honest man may bear away”; mas, quiera en tal grado no
obstante (Th. Adams, Works of the Pur. D LI), lo cual significa que cualquier ganancia
formalmente honrada es, igualmente, licita.

41. De esta suerte en Baxter, loe. cit., 1, e. X, tit. 1, dist. 9 (24), vol. 1, pag. 378, 2.
Sentencias de Salomoén, 23, 4: “No trabajes solo por enrique certe”; esto da a entender
solamente que: “riches for our fleshly ends must not ultimately be intended”. Lo
abominable no es tanto la riqueza en si, sino el modo feudal —sefiorial de su
acomodacion cf. la observacion de 1, pag. 380, acerca de la debauched part of the
gentry). Milton, en la primera defensio pro populo anglicano, sustenta la consabida
teoria de que tan solo a la “clase media” le estd dado practicar la virtud. Entiéndese por
clase media la burguesa, es decir, en un sentido opuesto a la aristocracia, ya que asi el
“lujo” como la necesidad” se contraponen al ejercicio de la virtud.

42. En ello estriba lo determinante. Examinemos aun esta reflexion general: no es para
nosotros de tanto interés lo expuesto teéricamente por la teologia moral, sino la vigencia
de la moral en la vida préctica de los creyen es, o, dicho en otras palabras: la influencia
practica de la direccion piadosa en el plano de la ética profesional. En algunas ocasiones
se llega a descubrir en la literatura casuista del catolicismo, en especial del jesuitico,
controversias en torno a temas, como la legitimidad del interés (de lo cual no nos
ocupamos aqui), que nos traen a la memoria aquellas de varios casuistas protestantes, o
9 ademas, se diria que van mucho mas lejos en lo que juzgan “licito” o ‘probable”
(posteriormente se impugnd a los puritanos similitud substancial de su atica con la
jesuitica). Del mismo modo que los calvinistas solian mencionar obras de teologia
moral de autores catolicos tales como Tomas de Aquino, Bernardo de Clairvaux,
Buenaventura, y no tan so6lo éstos, sino también contemporaneos (en cuyo punto no
hemos de detenernos mayor mente). Haciendo a un lado la coyuntura determinante de la
recompensa piadosa de la practica del ascetismo en el mundo, la desigualdad mas
notoria estaba, en la misma teoria, en que tales efectos latitudinarios dentro del cato
licismo eran frutos de teorias éticas laxas de manera especifica, sin censura alguna por
parte de la autoridad eclesiastica de las cuales se distanciaban, justamente, los adeptos
mas perseverantes y formales de la Iglesia, en tanto que, opuestamente, la idea de
profesion, el protestantismo situaba a los mas rigurosos adictos a una vida ascética, a la
disposicion de la vida econdmica del capitalismo, Aquello que en el catolicismo podia
ser aceptado condicional mente, en el protestantismo era considerado como algo
positivamente bueno y aun moral. Al cabo, las mds sobresalientes discrepancias entre
estas dos aticas fueron establecidas de modo resolutivo a partir del debate jansenista y la
Bula Unigenitus.

43. “You may labour in that manner as tendeth most to your succes and lawful gain,
You are bound to improve sil your talents. . .“(palabras que pre ceden al pasaje
traducido que figura en el texto). La confrontacion directa del afecto ardiente hacia la
riqueza en el reino de Dios, con el méximo anhelo de lograr el éxito en la profesion
terrena se pone de relieve en Janevay, Heaven upon earth (EI cielo sobre la tierra) en las
Works of the Pur. Div., pag. 275, mfra.

44. Asi, pues, la confesion (luterana) del duque Cristoébal de Wiirttemberg, sometida al
Concilio de Trento, constituye, ya, una argumentacion en contra del voto de pobreza,
aduciendo aquel que es por su indole pobre, estd obligado a soportarlo, mas si promete



seguir siendo pobre es igual como si prometiera vivir para siempre enfermo o poseer
mala fama.

45. En igual sentido lo hallamos en Baxter y en la confesion del duque Cristébal de
Wiirtternberg. Cf. del mismo modo en pasajes como éste: . - .the vagrant rogues whose
lives are nothing but an exorbitant course: the main begging”, etc. (Th. Adanis, W. of
the Pur. Div., pag. 259). La mendicidad habia sido ya prohibida estrictamente por
Calvino; los sinodos holandeses vigilaban ue no se otorgaran licencias ni certificaciones
que consintieran la mendicidad. En tanto que en la era de los Estuardos, en especial el
régimen de Laud, durante el reinado de Jacobo 1, se habia elaborado oficialmente, de
modo sistematico, el principio de proteccion a los pobres, asi como la asigna cion de
trabajo a quienes carecian de €l, los puritanos clamaban: giving alms is no charity (hacer
limosna no es caridad ue encabeza el posterior escrito de Defoe) y fue en las
postrimerias dei s. ) que se inici6 para los que esta ban sin trabajo, el método de
intimidacion de las Workhouses, esto es Casas de trabajo (cf. Leonard, Early History of
English poor relief, Cambridge, 1900, y H. Levy, D,e Grundlagen des 6konomischen
Liberalismus in der Gesch. d. engi. Volkw. (Los fundamentos del liberalismo
econdmico en la historia de la economia inglesa), Jena, 1912, pag. 69 y ss.).

46. G. White, siendo presidente de la Baptist Union of Great Britain and Ireland, en su
discurso de inauguracion de la Assem bly en Londres (1903) (Baptis Hanctbook, 1904
pag. 104) decia reiteradamente: “The best men on the roll of our Puntan cNurches were
men of affairs, who believed, that reli gion should penmeate the whole of life”.

47. Justamente, en eso estriba la peculiar impugnacién frente a toda idea feudal.
Conforme a ésta, el éxito y la consagracion de la sangre unicamente podian favorecer a
los descendientes del parvenu (ya sea en el piano politico o social). Tomandolo en este
sentido, es caracteristico el término espafiol hidalgo, con el significado de hijo de algo
(filius de aliquo), interpretandose aqui, por algo, el patrimonio que se heredé de un
ascendiente. Tales desigualdades se encuentran muy atemperadas hoy en dia, como
consecuencia del cambio acelerado y de la “europeizacion” de la idiosincrasia nacional
americana; sin embargo, aun en la actualidad prevalece alli, algunas veces, la
concepcidon burguesa abiertamente adversa, ensalzando el triunfo y el beneficio
comercial, en calidad de indicio de contribucion del espiritu, sin conceder, por el
contrario, respeto alguno a la riqueza simplemente heredada, en tanto que en Europa (lo
cual ya fue advertido por James Bryce), por dinero puede adquirirse todo honor social
con tal de que el poseedor no se hubiese visto de por si tras el mostrador, ni sea el que
hubiera efectuado las requeridas transmutaciones de su riqueza (tales como institucion
de fideicomisos, etc.). Ver contra el honor de la sangre Th. Adams, W. of the Pur. Div.,
pag. 216.

48. De esta manera, digamos como ejemplo, para el fundador de la secta “familista”, el
comerciante Hendnik Niklaes (Barclay, Inner jifa of the religious communities of the
Commonwealth (Vida interior de las comunidades religio sas de la Commonwealth),

pag. 34).

49. Ello es absolutamente seguro; por ejemplo, para Hoornbeek, para el cual también
Matth., 6, 5 y 1, Tim., 4, 8, hicieron promesas del todo terrenas a favor de los santos
(loe. cit., vol. 1, pag. 193). Todo es fruto de la providen cia divina, que vela de especial
manera por los suyos: loc. cit., pag. 192: “Super alios autem summa cura et modis



singulanissimis versatur Dei providentia circa fideles”. Luego, continua el debate en
torno al tema de como se podrd considerar que un caso de felicidad no deriva de tal
providentia communls, antes bien de la especial. Bailey (loc. cit., padg. 191) appya, igual
mente, el éxito del trabajo profesional en la providencia de Dios. Por reitera das veces
se encuentra en los escritos de los cudqueros la afirmacion acerca de que la prosperity es
“con frecuencia” la recompensa de la vida beata (esta afirmacion aparece atn en el afio
de 1848 en la Selectton from the Christian Advices issued by the general mee ting of the
S. of Fr. London VIth, Londres, 1861, pag. 209). En la relacion con la atica cuaquera
aun habremos de insistir.

50. De esta direccion patriarcalista —igualmente peculiar de la concepcion pur de la
vida— cabe recordar el estudio que Thomas Adams, realiza acer ca del debate sostenido
entre Jacob y Esau (en Works of the Pur. Div., pag. 235): “His (por Esat) folly may be
argued from the base estimation of the birthri (pasa)e que tiene también importancia
para no perder de vista la evolucion de la idea del birthright) “that ho wouid so lightely
pass from it and on so easy condition as a pottage”. Mas, el hecho era traicion, al no
querer, luego, por la treta, revalidar la compra ya aprobada. Resulta un cunning hunter,
a man of the fields: personifica la incultura irracional, en tanto que Jacob es
representativo de a plain man, dwelling in tents, es decir, el man if gace. Kiihler (op.
cit.) halla todavia en el campesinado holandés muy expandido el sentimiento de un
arraigado entronque con el judaismo, lo cual esta de manifiesto, por ejemplo, en la ya
conocida carta de Roosevelt. Sin embargo, por otro lado, el puritanismo sabia a
conciencia que en su dogmatismo practico existia una antitesis con la ética judaica,
puesto de relieve con toda claridad en los escritos de Prynne contra los judios (en el
caso de los planes de tolerancia de Cromwell). Cf., mfra, nota 58, in fine.

51. En ZurBiiuerlichen Glaubens und Sittenlehre. Von einem thuringschen Landpfarrer
(La fe y la moral entre los campesinos. Por un parroco rural de Turingia) (2a. ed.,
Gotha, 1890, pag. 16J hallamos que los campesinos de referencia constituyen el clasico
fruto de la Iglesia luterana. Con reiterada insisten cia he colocado al margen el término
“luterano”, en cada una de las ocasiones que el célebre escritor se refiere, de un modo
general, a la piedad del campe sino.

52. Tomemos como ejemplo (cf.) las citas de Ritschl, Pietismo, II, padg. 158. La razéon
de las impugnaciones de Spener al cambio de profesion y el vehemente deseo de lucro
esta en las sentencias de Jests (Theol. Bedenken, vol. 111, pag. 426).

53. No obstante, para Bailey es aconsejable su lectura, y, sin que abunden, tampoco
faltan citas dispersas de los apdcrifos. Por el contrario no acude a mi memoria ninguna
(tal vez sea casualidad) de Jesus Sirach.

54. Cuando acontece que un condenado sabido de todos tiene éxito, el calvinista se
tranquiliza (por ejemplo, Hoornbeek), con la certeza de que Dios lo hace a fin de
endurecerlos y corromperlos mas y mas positivamente.

55. Con respecto a este punto no es posible extendernos mas aqui. La indole formalista
de la “honradez” es verdaderamente lo Uinico que interesa. En las Soziallehren de
Troeltsch se descubren muchas indicaciones acerca del signi fi de la ética del Antiguo
Testamento para la lex naturae.



56. En opinion de Baxter (Christian Directory, III, pag. 173 y s.), la oblija toriedad de
las reglas éticas de la Escritura, tiene tanto alcance que constitu yen, ya sea inicamente
un transcript del law of nature, o sea que llevan en si el expresa character of universality
and perpetuity.

57. De este modo, con relacion a Bunyan, ver Dowden, loc. cit., pag. 39.

58. Con respecto a esto, habra mas pormenores en los articulos acerca de la ética
economica de las religiones. No es posible examinar aqui el gran ascendiente que, en el
desarrollo caracteroldgico del judaismo ha tenido su indole racional, insélito a la cultura
de los sentidos, en especial el segundo mandamiento (“no te hards imagenes. . .“). Sea
lo que fuere, podemos sefialar como despojado de caracter el caso de que uno de los
directivos de la Educational Alliance de los Estados Unidos (organismo que pretende,
con éxito excepcional y profusion de medios, americanizar a la inmigracion judia) me
indicase como primordial objetivo de la personificacion cultural a que anhelan,
valiéndose de todos los medios de la ilustracion artistica y social, por la “emancipacion
del segundo mandamiento”. En la doctrina puritana, el hecho que el israelita condene
todo lo que es antropomorfismo, corresponde al veto de deificar la criatura, lo cual no es
exactamente igual, pero, sin duda, lleva la misma intencion. Por ejemplo: en el Talmud
(Wunsche, Babyl. Talmud, II, pag. 34) se dice que es preferible y premiado por Dios
con mayor abundancia, la realizacion de algo bueno motivado por el deber que, el hecho
de llevar a cabo una buena accidn sin que la ley obligue a ello; dicho con otras palabras:

la glacial observancia del deber estd muy por encima, moralmente, a la filantropia
sentimental. Y bien, la ética puritana admitiria este principio del mismo modo que Kant,
pues, siendo de origen escocés y habiendo recibido en su educacion el gran influjo del
pietismo, se encuentra muy cerca de éste en su imperativo categorico (y aqui no hay
posibilidades de extendernos mas en 4etalles acerca de cuanto deben al protestantismo
ascético, por lo general, muchas de sus féormulas).. Sin embargo, a un tiempo, vemos
como las raices de la ética talmudica quedan sumergidas en el tradicionalismo oriental:
R. Tanchum ben Chanilai afirma: “Jamas el hombre cambia un uso” (Gemara en
Mischna, VII, 1, fol. 86 b, num. 93, en Wunsche: relativo al sostenimiento de los
jornaleros), y este vinculo Unicamente deja de valer para con los extranjeros. En
consecuencia, la idea puritana de la “legalidad” como comprobacion brindaba motivos
muy poderosos para un modo de obrar positivo, contrariamente a los que podia ofrecer
la judaica con respecto a la misma, como mero cumplimiento de un precepto. Claro esta
que para el judaismo no es extrafia la idea, que, el éxito atrae ciertamente la bendicion
de Dios. No obstante, la significacion basicamente sediciosa que, visto desde el angulo
ético-piadoso, llegd a tener en su judaismo, producto de su doble moralidad, intima y
externa, no permite aseverar en este punto resolutivo la presencia de una analogia
esencial. Todo aquello que estaba permitido frente al extranjero, era precisamente lo
prohibido para con el hermano. Por esta razon resultaba imposible que el éxito
constituyese en esta esfera de lo no “preceptivo”, sino meramente “permitido”, una
sefial indudable de comprobacion piadosa y un estimulo para metodizar la vida, a
semejanza de los puritanos. Examinense los escritos, previamente citados, en torno a
esta cuestion, hasta cuya entraia no ha penetrado Sombart en su obra Die Juden und das
Wirtschaftsleben (Los judios y la vida econdmica). No interesan aqui mas pormenores.
Aunque parezca extrafio, la ética judaica poseia un recio sentido tradicionalista. No nos
detendremos aqui a considerar el tremendo cambio por el que hubo de pasar, debido a la
postura interior ante el mundo, por obra de la doctrina cristiana sobre la “gracia” y la



“redencion” que siempre ha cobijado en su seno, de muy peculiar manera, el germen de
nuevas probabilidades evolutivas. Acerca de la “legalidad” en las concepciones del
Antiguo Testamento, cf. igualmente Ritschl, Rechft. u. Vers., op. cit., II, pag. 265. Los
puritanos ingleses consideraban a los judios de su época los representantes de ese
capitalismo especulativo con las guerras, de los monopolios estatales, las instituciones y
los planes financieros o constructivos de los monarcas, que tanto detestaban ellos.
Practicamente, la contraposicion entre ambos podriamos formularla de este modo —con
las consecuentes reservas—: el capitalismo judio era un capitalismo especulador de
parias; de un modo opuesto, el capitalismo puritano era organizacion del trabajo.

59. Para Baxter, la verdad de la Sagrada Escritura sigue, en ultima instancia, de la
wonderful difference of the godly and ungodly, de la categdrica variedad entre el
renewed man y los demas, asi como del muy especial esmero manifiesto con que Dios
procura la salvacion de los suyos —lo cual, consecuentemente, se evidencia también en
las “pruebas” que le depara). Oir. Direct., 1, pag. 165, 2 marg.

60. Una demostracion peculiar de lo dicho nos la da el asombro que a Bunyan le
produce —cuya mentalidad, por lo demds es muy parecida a la luterana, de la Libertad
de un cristiano (por ejemplo, en Of the law and a Christian (La ley y el cristiano), W. of
the Pur. Div., pag. 354 mfra)— la parabola del fariseo y el publicano (ver sermén The
Pharisee and the Publican, op. cit., 100 y s.). ;Cual es la respuesta a por qué se condena
al fariseo? Verdaderamente, no cumple con los preceptos divinos, es un auténtico
sectario que, piensa tan solo en lo secundario externo y en formalidades carentes de
valor (pag. 107); ademas, por encima de todo, ¢l se adjudica el mérito, pese a que, como
los cudqueros suelen hacerlo, se excede de nombrar a Dios para dar a El las gracias por
su virtud, sobre cuyo valor edifica (padg. 126) de modo cul pable, y niega, por tanto,
implicitamente, la predestinacion divina (pag. 139 y s.). En consecuencia, sus preces
encierran idolatria, adoracidon para si, y es precisamente, eso lo pecaminoso. Por el
contrario, el puritano, en su fuero interno esta regenerado, prueba de ello es la veracidad
de su confesion, ya que (asi como dice con la clasica amortiguacion puritana del
sentimiento luterano del pecado), to ari and sincere conviction of sin there must be a
conviction of the probabilmty of mercy (a la integra y leal conviccidon del pecado debe
seguir la de la posibilidad del perdon) (pag. 209).

61. Se halla transcrito en los Constitutionnal Documents de Gardiner. Es una lucha
contra el ascetismo comparable a la persecucion de los jansenistas y Port-Royal
emprendida por Luis XIV.

62. El modo de pensar de Calvino era en este punto de mucha mayor flexi bilidad, por
lo menos, con respecto a las formas aristocraticas mas sagaces de los maximos goces
materiales. La tnica limitacion estaba en la Biblia; aquel que se rige por ella con toda
lealtad y, goza de buena conciencia, no requiere ser temeroso ante los impetus naturales
para disfrutar de la vida. Todo roce efectuado con este fin en el cap. X de la Inst Christ.
Real. (como: “nec fugere ea quoque possumus quae videntur oblectationi magis quam
necessitati inser vire ), posiblemente podria propiciar una practica de sobra relajada. En
cada Uno de los epigonos, independientemente de la tortura acrecentada tras la certitudo
salutis, imper6 también la circunstancia (a la que habremos de valorar en otro momento,
como es debido) que en circulo de la ecciesia miitans, fueron los pequeios burgueses
los elementos primordiales del desenvolvimiento ético del calvinismo.



63. Th. Adams (Works of the Div. Pur., pag. 3), por ejemplo, inicia un sermén acerca
the three divine sisters (“de las cuales la mas grande es el amor”) con esta eleccion:
“que también Paris ofrend6 la manzana a Afrodita”.

64. Novelas y todo lo demds similar no deben leerse: son wastetimes (Baxter, Chr.
Direct., 1, pag. 51, 2). Es bien sabido el declive de la lirica y del canto popular, no tan
solo del drama, posteriormente a la era isabelina en Inglaterra. Y, en especial resulta
absurdo el descenso vertical de la prodigiosa capacidad del pueblo inglés, para la
musica (todo cuanto Inglaterra aport6 a la historia de la musica no podia considerarse en
nada secundario) hasta llegar a la ineptitud total como en este aspecto se puso de
manifiesto con el tiempo y aun actualmente en los pueblos anglosajones. En cuanto a
América, aparte de las iglesias de los negros —y por lo que respecta a los cantores de
profesion contratados ahora por las iglesias, en calidad de attractions (la Trinity Church
de Boston la suma de ocho mil dolares por afio)—, s6lo se oye una griteria irresistible
para el oido aleman, a lo que se ha dado por llamar el “cantico de la comunidad”. (En
Holanda ocurre también algo semejante.)

65. Asi en Holanda, segiin puede comprobarse a través de los debates de los Sinodos.
(Véase la conclusion relativa al arbol de mayo en la coleccion de Reitsma, VI, 78, 139,
etc.)

66. Es de creer que el “renacimiento del Antiguo Testamento” y la orientacion del
pietismo hacia algunos sentimientos cristianos opuestos a la belleza, que parten de
Deutero-Isaias el Salmo 22, hubo de ejercer su influencia en el arte, intentando realizar
‘lo feo” hasta alli donde las posibilidades lo permitieran, en lo que también tuvo un
posible ascendiente, el recelo puritano a todo lo de cariz idolatrico. Sin embargo,
siempre que se pretende concordar algo mas, no es ya posible atenerse a una certeza
absoluta. Otros fueron los motivos dentro de la Iglesia romana, totalmente diferentes
(entiéndase demagogicos) que ocasionaron manifestaciones, en apariencia semejantes,
si bien- con frutos artisticos de muy distinta indole. Ante el “Saul y David” de
Rembrandt, en la Mauritshuis, tal parece que se percibe netamente, la intensa influencia
del sentimiento puritano. El excelente andlisis que Carl Neumann realiza en su
Rembrandt de las influencias culturales holandesas, bastaria para explicar los positivos
y proliferos influjos que el protestantismo ascético ejercio sobre el arte.

67. No es posible analizar aqui los muchos motivos que intervinieron en la penetracion
relativamente reducida de la ética calvinista, en la practica de la vida y la amortiguacion
del sentimiento ascético, en Holanda desde princi pios del s. XVII (a los
congregacionalistas ingleses emigrados a Holanda en 1608 les causaba extrafieza que el
descanso dominical fuese observado por tan pocos); mas todavia bajo el mando de
Federico Enrique, como gobernador, y, también, acerca del mortecino impetu del
puritanismo holandés. En parte, ello era debido a la constitucién politica (basada en
confederacion de Estados y paises particularistas) y a la muy limitada aptitud de defensa
(fundamental mente, en la continuidad de la guerra de libertad hubo de contribuir en su
direccidn, la ayuda monetaria de Amsterdam y de tropas mercenarias; los predicadores
ingleses, refiriéndose al ejército holandés, relataban la confusion de lenguas en
Babilonia). Asi, la gravedad de la lucha por la fe, se transmitio en gran parte de unos a
otros; de ahi que resultd desatendida la participacion en la potestad politica. Por el
contrario, el ejército de Cromwell se consideraba un ejército de ciudadanos (en la
inteligencia que, previa declaracion, en este ejército estaba omitido el servicio militar,



ya que Unicamente se debia combatir in gloriam Dei, cuando las causas eran
consideradas justas segin conciencia, y no por la sola satisfaccion de un principe. (En
cuanto a la constitucion militar inglesa que, ajustada al tradicional criterio aleman, es
juzgada “inmo ral”, se rigié en sus comienzos por motivaciones histéricas en extremo
“morales”, las cuales obedecian a un clamor de invictos soldados, que solamente
sirvieron a la corona una vez consumada la restauracion.) Analizando el
comportamiento de los schutterijen holandeses, representativos del calvinismo en los
tiempos de la gran contienda, se nos revela de escaso espiritu ascético, en su media
generacion posterior a los sinodos de Dordrecht, en las pinturas de Hals. A cada paso,
en los sinodos se levantan protestas contra su proceder. El término deftigkeit tiene para
el holandés el significado de un entrelazamiento de “honorabilidad”, correspondiente a
la burguesia racional y de aristocratica conciencia de clase. Aun en la actualidad, la
Iglesia holandesa pone de manifiesto su idiosincrasia al separar los asientos en los
templos. La perseverante economia de los ciudadanos, constituyd un impedimento para
la industria, que si llegd a florecer fue debido, en especial, a la obra de quienes alli se
refugiaron, y Ginicamente por ciertos periodos. No obstante, la ascesis profana calvinista
en Holanda y, también, pietista ejerci6 su influencia con la misma mira que en otras
partes (sin excluir el sentido de “coaccion ascética al ahorro”, conforme lo evidencian
los pasajes de Groen van Prinsterer aludidos, mfra, Nota 86. Claro estd que no es un
caso fortuito el hecho que en la Holanda calvinista est¢ ausente de un modo casi
absoluto la bella literatura. Con respecto a Holanda, ver Busken-Huet en Het land van
Rembrandt (La patria de Rembrandt), vertida igualmente al alemén por von der Ropp).
Aun en s. XVIII se evidencia el sentido de la piedad ascética como “coaccion ascética al
ahorro” en los dibujos ejecutados por Albertus Halle. En torno a lo que de singular
presenta el juicio artistico holandés y sus causas, cf. notas autobiograficas de Const.
Huyghens (1629-163 1), editadas en 1891. (Para la cuestion que nos ocupa, no nos
brinda nada concluyente el trabajo citado de Groen van Prinsterer, La Hollande et
I’influence de Calvin, 1864). Visto desde el 4ngulo de lo social, la colonia Niew-
Nederland en América no era mas 9 un dominio semifeudal de “patronos”
(comerciantes que aportaban capital en calidad de anticipo) y apenas propiciaba algunas
posibilidades para que la “pequefia gente” emigrada pudiera desenvolverse,
diferentemente de Nueva Inglaterra.

68. Debemos tener presente que ya en vida de Shakespeare (bien sabido es que este gran
dramaturgo no ocultaba la aversion y el menosprecio frente a los puritanos), las
autoridades municipales puritanas de Stratford-on-Avon cerraron el teatro de la ciudad,
inclusive durante su permanencia en ella. Aun en 1777, la ciudad de Birmingham se
rehusaba a la apertura de un teatro, considerdndola impulsora de ‘corrupcién” y, por
ende, dafiina al comercio (Ashley, mfra, nota 95, loc. cit., pags. 7, 8).

69. Aqui resulta igualmente decisivo el hecho que, para los puritanos no existiera otra
alternativa que la de voluntad divina y vanagloria humana. De ahi que ellos no contaban
con adiaforos. Calvino no era partidario de esta postura, como ya se vi6: lo que se come
es indiferencia, como se viste, etc., a reserva de que el alma no permanezca esclava bajo
el dominio de las concupiscencias. Del mismo modo que para los jesuitas, es obligado
que la libertad del “mundo” se ponga de manifiesto como indiferencia o, con palabras
de Calvino, en calidad de uso indistinto y glacial de los bienes que ofrenda la tierra (ed.
original de la Instituto Christianae ReL, pag. 409), modo de ver que se aproxima mas
aln, practicamente, al pensamiento de los luteranos que el de los epigonos, tan
preciosista.



70. En este sentido el proceder de los cuaqueros es bien conocido. Sin embargo, a los
comienzos del s. XVII ya la comunidad de exulantes de Amsterdam alzé los &nimos en
publica protesta por el uso de sombreros y vestidos a la ultima moda de la esposa de un
pastor (descripcion hecha con gracia por Dexter en el Congregacionalism of the last 300
years). Sanford habia recordado que el estilo actual de peinarse era semejante al de los
Roundheads, que tantas mofas habia provocado, en tanto que el peinado a la manera
puritana también puesto en ridiculo, se apoya igualmente en un principio similar al
nuestro.

71. Véase, al respecto, la obra citada anteriormente, The theory of business, enterpr de
Berbien.

72. Mas adelante nos reafirmaremos en este criterio. De ahi la justificacion de
expresiones como ¢&stas: “Every penny, which is paid upon yourselves and children and
friends must be done as by Gods own appointement and to serve and please him. Watch
narrowly, or else that thievist carnal self wil leave God nothing” (Baxter, loe. cit., 1,
pag. 308 infra derecha). En ello estriba lo contundente: todo lo que es aplicado a fines
personales se substrae del servicio debido a Dios.

73. Justificadamente, con frecuencia viene a la memoria (asi Dowden) el hecho de que
Cromwell rescatd obras de Rafael y el “Triunfo de César” de Mantegna, a los que
Carlos II pretendia vender. Como es bien sabido, la sociedad de la restauracion era
indiferente o, de un modo directo opuesta a la literatura nacional inglesa, bien que la
influencia de Versalles en las cortes ejercia un gran poder. Dado el reducido espacio con
que contamos, no es posible examinar el dominio que tuvo, en el espiritu de los mas
significados modelos puritanos y, de quienes se educaron en su escuela, la desviacion de
los placeres irreflexivos de la vida. Washington Irving (Brece bridge Hall), con la
peculiar termindlogia inglesa, lo expresa asi: “It (referente a la libertad politica; dicho
por nosotros: “puritanismo”) evinces less play of the fancy, but more power of
iniagination’. Para el mejor entendimiento de tal consideracion, es suficiente meditar en
la postura de los escoceses tanto en la ciencia, el arte y los inventos dé la técnica, como
en la vida mercantilista inglesa, y podra advertirse que esta consideracion, es justa no
obstante que en su formulacion se deje ver algo de estrechez.

74. Lo cual se encuentra magnificamente analizado en el Rembrandt de Carl Neumann,
que requiere una confrontacion con las consideraciones del texto.

75. Por igual Baxter, seglin pasajes citados, 1, pag. 108, infra.

76. Cf. ejemplo: la descripcion ya conocida del coronel Hutehinson (al que Sanford, loe.
cit., p 57, alude a menudo) en la biografia realizada por la que fue su esposa. Tras la
exposicion de todas sus virtudes caballerescas y su natural tendencia al goce ardoroso
de la vida, expresa: “He was wonderful net, cleanly and genteel in his habit, and had a
very good fanoy in it; but he left off very early the wearing of anything that was costly. .
.““ De similar manera queda expuesto el ideal de la puritana sincera, distinguida por exce
lencia, a la que unicamente escatima: el tiempo y el derroche de “fausto” y
esparcimientos, en la oracion luctuosa de Baxter a Mary Mammer. (W. of the Pur. Div.,
pag. 553.)



77. Muchos son los casos que pueden servir de ejemplo. Especialmente recuerdo el de
un fabricante que siempre se vio favorecido del éxito, por cuya razdn, al llegar a la
vejez, era duefio de una considerable fortuna y que debido a un obstinado agotamiento
digestivo, habiéndole recomendado e médico tomara algunas ostias al dia, fue necesario
vencer muchas dificultades para persuadirle de que lo hiciese. Por otro lado, las
numerosas obras benéficas que €l habia fundado en el curso de su vida, atestiguando la
calidad de hombre dadivoso, hacian resaltar que su proceder, ahora, obedecia a vestigios
del espiritu ascético —que juzga moralmente reprochable gozar de la riqueza
personal— mas no a un espiritu avaricioso.

78. En este sentido estd enfocada la separacion del taller con respecto a las oficinas, del
“negocio”, en general, del domicilio privado, la firma comercial y el nombre, el capital
de la negociacion y el patrimonio personal, asi como el hecho de propender a la
conversion del “negocio” en un corpus mysticum (por lo menos el patrimonio social).
Al respecto véase mi Handelgessellschf ten im Mittelalter (Las sociedades mercantiles
en la Edad Media). Ya Sombart, en su Capitalismo (la. ed.) habia hecho referencia a
esta peculiar circunstancia. Unicamente es preciso destacar que en el acopio de
patrimonios, hay dos corrientes psicologicas que difieren mucho entre si. El origen de
una de ellas esta arraigado en los mas remotos tiempos y se manifiesta en fundaciones,
fideicomisos, etc., invariable o acaso, con mas pureza y claridad en la inclinacion
parecida a fallecer cubierto en oro y por encima de todo, a consolidar la estabilidad del
“negocio” aun con perjurio de los intereses individuales de la mayoria de los hijos,
supuestamente herederos. Relacidonase, en esas circunstancias, independientemente del
anhelo de seguir, tras la muerte, gozando de una vida sublime en la propia creacion, de
mantener el splendor faxniliae, o, de una vanagloria que trasciende, por fines profunda
mente egocéntricos, mas alld de la personalidad del fundador. No asi el motivo °
burgués” que tratamos de abordar: el precepto del ascetismo “debes renunciar, debes
renunciar” lo hallamos, ahora, trocado por esta pauta tan efectiva y propia del
capitalismo: “debes enriquecerte, debes enriquecerte”, que es en si un rotundo
imperativo. Unicamente la honra de Dios y el deber personal, no la vanagloria del
individuo, es lo que constituye el mévil de puritano; en la actualidad, tan so6lo el deber
para con la “profesion”. Aquel que quiera iluminar una idea hasta el maximo, tenga
presente la hipdtesis de algunos acaudalados estadounidenses, relativa a que no esta
bien dejar los millones a los hijos, a fin de que no se vean privados de beneficiarse
moralmente con el trabajo y de hacerse de la ganancia por cuenta propia (aunque en la
actualidad ello no deja de ser mas que una mera “teoria”).

80. Es conveniente hacer hincapié en que ése constituye, en definitiva, el movil piadoso
concluyente (al margen del simple punto de mira ascético de la represion carnal), que
con facilidad se advierte en los cuaqueros.

81. Baxter, al refutarlo (Saints ‘s euerl. res, 12) da los mismos razonamientos que en los
jesuitas son comunes: al cuerpo debe darsele lo que necesita, para no devenir en siervo
suyo.

82. En la primera fase evolutiva del cuaquerismo ya existia este ideal, que Weingarten
pone de manifiesto en puntos de importancia en su obra Englis chen Revolutionskirchen
(Revoluciones eclesidsticas en Inglaterra). Asimismo, se destaca en los sutiles
argumentos de Barclay (loe. cit., pags. 519 y Ss., 533). Es preciso evitar: a) toda
vanidad terrenal, esto es: hacer gala de baratijas y objetos de nula utilidad y sélo



apreciados por extravagantes (consiguientemente: por vanidad); b) el uso desmedido de
las riquezas, que consiste en la falta de proporcion del gasto en necesidades de segundo
orden con respecto a las que son propias de la vida y la conjetura de aquellas otras con
miras a lo futuro; por mejor decir: el cuaquero representaba la “ley de la utilidad-
limite”. Eso de moderate use of the creature es de absoluta licitud por cuanto uno podia,
de modo especial, utilizar telas solidas y de buena calidad en el vestir, con tal que a la
vanity no se le concediese en demasia. Cf. acerca de todo lo dicho: Morgenblatt fiir
gebildete Leser (Diario de la mafiana para lectores ilustrados), 1846 (principalmente:
comodidad o solidez de las telas en los cuaqueros, cf. Schneckenburger, Lecciones, pag.
96 vy ss.).

83. Como ya quedd dicho en su momento, no es posible adentramos en las cuestiones de
los movimientos piadosos condicionalmente clasistas (véase al respecto los escritos
acerca de la ética en el plano de lo econémico de las religiones en el mundo). Ahora
bien, para cercioramos de que Baxter, no miraba a través de los lentes de la burguesia de
su época, es suficiente repasar la serie de las profesiones gratas a Dios ya que en aquél
figuran, asimismo, a continuacioén de aquellas propias de intelectuales, en primer plano
el husbandman y, en seguida, confusamente entre la multitud, marinera, clothiers,
tailors, etc. Resulta ya significativo incluir en esta relacion a los marineros que, bien
pueden ser pescadores o marineros en su peculiar sentido. Concerniente a eso no existe
semejanza con la postura de varias de las proposiciones contenidas en el Talmud. Cf.,
por ejemplo, en Wunsche, Babyl. Talmud, II, pags. 20, 21. Todas las sentencias del
rabino Eleaser llevan implicito que es de desear mas el comercio que la agricultura. (Cf.
IL, 2, pag. 68, acerca de qué modo se aconseja realizar la inversion del capital: 1/3 en
tierra, 1/3 en mercancias y 1/3 en numerario. Para quien no logra sosegar su conciencia
causal por la falta de una interpretacion econdémica (o bien “materialista” como
lamentable mente se suele decir atin), hemos de hacer esta consideracion: que juzgo de
suma importancia la trascendencia del desarrollo econdmico en el destino de la
formacion de idearios piadosos; trataré, luego, de demostrar cobmo se han ido formando,
en el caso que nos ocupa, los procesos y conexiones de acopla miento. Sin embargo, no
deja de persistir, siempre, el hecho de que no es posible inferir las ideas piadosas de
realidades econdmicas, asi en puridad y absolutamente y, tanto si se quiere como no,
constituyen, por su parte, los elemen tos econdmicos mas concluyentes de la formacion
del “caracter nacional” y son duefios de su propia y total autonomia, asi como de su
potestad para ejercer coaccion. Ademas, por otro lado, las desigualdades de mayor
impor tancia, esto es, las que existen entre el calvinismo y el luteranismo, se deben a
motivos de suma predominancia politica, mejor dicho: extrarreligiosos.

84. Este es el sentir de Ed. Bernstein en el momento que, en el articulo antes
mencionado, expresa: “el ascetismo es una virtud burguesa”. Bernstein es el primero en
advertir esta conexion de tanta importancia, pero es el caso que ella tiene un alcance
mucho maés vasto de lo que el supone, ya que lo definitivo no e sencillamente el acopio
de capital, sino la racionalizacion ascética de toda la vida profesional. Doyle sefala
explicitamente, con respecto a las colonias en América, el antagonismo surgido entre el
Sur y el Norte puritano, en el cual, desdichadamente, la “coaccion ascética al ahorro”
determinaba el acopio de capital.

85. Doyle en The English in America, vol. II, c. 1. La presencia de asocia ciones de
herreros (1643) y de tejedores (1659) para el comercio (y 1 esplendorosa prosperidad de
los oficios manuales) en Nueva Inglaterra mientras la primera generacion seguida a la



fundacion de la colonia, no deja de ser anacronico (visto desde el angulo meramente
econdmico) y pone de manifiesto un fiel contraste tanto con la situacion del Sur como
con la de Rhode Island, no precisamente calvinista, pues se regia con entera libertad de
conciencia, en el cual, no obstante su magnifico puerto, aun en el afio de 1686 se
exponia en el informe del Governer y el Council: “The great obstruction concernin trade
is the want of merchants and men of considerable Estates amongst us’ (Arnoid, Hist. of
the State of R. 1., pag. 490). De hecho, casi no es para dudar que ello era debido a la
exigencia de continuar con la inversion de capital ahorrado por la restriccion puritana
del gasto. La disciplina eclesidstica constituyd también otro de los factores
concluyentes, del cual aqui no nos ocupamos.

86. Lo expuesto por Busken-Huet es prueba fehaciente que tales circulos iban
disminuyendo con suma rapidez en Holanda (loc. cit., t. II, c. Il y IV), en tanto que
Groen van Prinsterer (Hand. d. Gesch. u. de V., 3a. ed., 303, nota, pag. 254): De
Nederlands workoopen veel en Verbruiken wening (los holandeses asi como venden
mucho, dilapidan poco), aludiendo al periodo subsiguiente a la paz de Westfalia.

87. Ranke, en Englische Geschichte (Historia Inglesa) hace mencion de un aristocrata
realista que, en su memorial, tras la llegada de Carlos II a Londres, aconsejaba impedir
la compra de tierras con ¢ burgués, siendo que debia ser utilizado Uinicamente para el
comercio. En Holanda se distinguia la “clase” de los “regentes” como la del patriciado
de las ciudades, debido al hecho de acaparar los antiguos bienes de la nobleza (al
respecto ver Frum, Tic jaren uit den tachUgjarigen oorlog, en donde se reproduce la
querella expuesta en 16 relativa a que los regentes son rentistas mas no comercian tes).
Evidentemente, tales circulos nunca tuvieron, en su fuero interno, un definido
sentimiento calvinista. Ademas, en la segunda mitad del s. XVII, era tan vehemente el
deseo de la burguesia holandesa por conseguir titulos de nobleza que ello prueba
claramente que en aquel periodo tan sdlo es aceptable con cierta reserva, la repulsa a la
cual se alude entre la postura de Holanda e Inglaterra. Esto si, el superior poder del
capital heredado en dinero logré aniquilar el espiritu del ascetismo.

88. Tras el extraordinario acaparamiento de fincas rusticas vino el floreciente periodo de
la agricultura inglesa.

89. Durante dicho siglo es notorio, inclusive, el hecho de que los terratenientes
anglicanos se negaran a dar entrada a los no conformistas en calidad de arrendatarios.
(Ambos bandos piadosos hoy se encuentran en numero casi equiparados, en tanto que
anteriormente los no conformistas constituyeron siempre la minoria.)

90. H. Levy, en su articulo publicado recientemente en el “Archiv. f.
Sozialwissenschaft”, 46, pag. 605 y ss., comenta con justa razén que el sello peculiar
del pueblo inglés, puesto de manifiesto en un sinfin de rasgos especificos, le restaba en
mucho aptitudes, para aceptar un ethos ascético, asi como ciertas virtudes burguesas,
que el de otros pueblos, ya que era y aun es bdsica mente un rasgo propio de su
naturaleza el ardiente placer de la vida y aun poco menos de feroz. La ascesis puritana
tenia tanta fuerza en la fase de su dominacion que fue capaz de moderar al maximum en
sus adictos este rasgo peculiar, como ha quedado demostrado.

91. En Doyle existe, igualmente, de modo reiterado, una insistencia acerca de lo mismo.
En la postura de los puritanos, siempre ejercid su influencia concluyente la motivacion



piadosa (claro estd que nunca dejo de ser determinante). La colonia se aprestaba
(durante el gobierno de Winthrop) al consentimiento del traslado de gentlemen a
Massachussets, inclusive para instituir un senado de nobleza por herencia, condicionada
a la adhesion de los gentlemen a la Iglesia. A fin de mantener la disciplina eclesiastica,
permanecid en calidad de institucion cerrada. (La colonizacion de New-Hampshire y
Maine siguié avante con el concurso de grandes comerciantes anglicanos a quienes se
les debe la implantacion de extensos ranchos. Claro estd, que aqui la relacion social era
mucho menor.) En cuanto a la “avidez de las ganancias” ya en 1632 fue motivo de
querellas entre aquellos que integraban la colonia. (Cf. la Economic and social history
of New England de Wenden, 1, pag. 125.)

92. En esto ya insistia Petty, loc. cit., y todas las informaciones contemporaneas dignas
de crédito aluden, sin exclusion alguna, a los sectarios puritanos (baptistas, cuadqueros,
mennonitas) conceptuandolos una clase formada, en parte, por quienes carecen de
medios y, en parte, de pequefios capitalistas, situdndola enfrente de la aristocracia de los
grandes comerciantes y los aventureros de las finanzas. De ahi que se derive de esta
clase de los pequefios capitalistas, mas no de las manos de opulentos financieros
(proveedores y protestantes del Estado, monopolistas, empresarios coloniales,
promoters, etc.) esto que, de hecho, fue caracteristico del capitalismo de Occidente: la
organizacion econdmica burguesa del trabajo industrial. De este modo lo expresa,
Unwin, en Industrial Organisation jo jhe 16th and 17th centuries (La organizacion
industrial en los siglos XVIy XVII), Londres 1914, pag. 196 y ss. Tan notable
diferencia ya fue advertida por los contemporaneos, de acuerdo con lo manifestado por
Parker en Discourse concerning Puritans (Discurso sobre los puritanos) 1641, donde se
agudiza la contraposicion enfrente de los proyectistas y cortesanos.

93. Acerca de como se produjo esto en la politica de Pensilvania, de manera especial
durante la guerra de la independencia, cf. Sharpless, A Quaher experiment in
Gouernment Philadelphia (Un experimento cuéquero en el gobierno de Filadelpia),
1902.

94. Puede hallarsele en Southey, Leben Wesleys (Vida de Wesleys), e. 29. La cita (que
era por mi ignorada) me la dio a conocer el profesor Ashley en una carta (1913). A mi
vez, la puse en conocimiento de E. Troeltsch, el cual ha tenido ya ocasion de aludir a
ella.

95. Considero recomendable enterarse del contenido de estos pasajes, para quienes
tengan interés en estos temas y comprendan la necesidad de ser mas cautos que los jefes
y contemporaneos de aquellos movimientos, los cuales estaban bien percatados, segiin
se advierte, tanto de lo que hacian, como de los peligros a los que estaban expuestos. En
realidad, no es posible negar con tanta precipitacion, como acontecer, lamentablemente,
con respecto a mis criticos, hechos categoéricamente innegables acerca de los cuales
nadie se ha puesto a discutirlos, habiéndome limitado, al investigarlos, a observar algo
mas en sus elementos intrinsecos. No hubo nadie en el siglo XVII que a esta relacién no
llegara a darle crédito. (Cf. Manley, Usury of 6 o/o examined 1669, pag. 137).
Independientemente de los trabajos modernos aludidos mas arrioa se Tian ocupado de
ella poetas tales como H. Heme y Keats; entre los hombres de ciencia citaremos
Macaulay, Cunningham y Rogers, asi como, entre los escritores, Mathew Arnoid. En
cuanto a la bibliografia moderna, cf. Ashley (Birmingham Industry and Commerce (EIl
comercio y la industria en Birmin gham), 1913), el cual con anterioridad, por carta se



manifestd, conforme con mi tesis. Por lo que respecta a dicha cuestion, véase el citado
trabajo de H. Levy, supra, nota 90.

96. Igualmente, para el puritano de la fase clasica resultaba de absoluta evidencia esta
relacion, y la mejor prueba de ello es la forma como Bunyan hace que “Mr. Money-
Love” razone: “es licito ser piadoso para volverse rico, para acrecentar la clientela”,
puesto que es indiferente, la razon por la cual se es religioso (ver pag. 114 de la ed.
Tauschnitz).

97. La condicion de Defoe era de celoso no conformista.

98. De igual modo Spener (Theol. Bedenken, pags. 426 y s., 429, 432 y ss.) opina que
en la profesion de comerciante se encuentran tentaciones y riesgos de continuo; no
obstante, a una consulta contesta asi: “Complaceme comprobar que al gentil amigo no le
atosigan los escripulos respecto al comercio en si, antes bien lo percibe tal cual es,
como una manera de vivir mediante la cual se puede realizar mucho en favor de la
humanidad, con la practica del amor conforme a la voluntad de Dios”. Esta idea se deja
ver en distintos lugares, ratificada de un modo aun mads concreto con razonamientos
mercantilistas. En ciertas ocasiones se diria que Spener profesa el criterio luterano en el
sentido de considerar el afan de enriquecimiento como el principal riesgo (originandose
en 1 Tim., 6, 8 y 9, o bien recordando a Jesus Sirach), y aproximarse al “punto de mira
del sustento” (Theol. Bedenken, vol. III, pan. 435, supra); mas, no tarda en atenuar
semejante postura al referirse a la vida prospera y, pese a todo, santa de los sectarios
(pag. 175, A. 4); ni en mucho menos halla impedimento para admitir la licitud de la
riqueza como resultado del esmero en el trabajo profesional. Debido a las influencias
luteranas, su vision es menos consecuente que la de Baxter.

99. Baxter, loc. cit., II, pag. 16, se expresa opuestamente al empleo en calidad de
servants de heavy, flegmatik sluggish, fleshly, slothful persons, aconsejando que se de
preferencia a godiy servants, no tan solo debido a que los ungodly servants serian
simplemente eye-servants, sino, ante todo, porque a truly godly servant will do al your
service in obedience to God, as if God himself had bid him do it. De un modo opuesto,
los demas se inclinan to make no great matter of conscience of it. Por el contrario, en
los trabajadores, la sefial de la santidad no es exactamente la confesion exterior del
credo religioso, sino la conscience to do their duty. Es facil comprobar que el interés de
Dios se hace coincidir con el de los patronos: igualmente Spener (Theol. Bedenken. 11,
pag. 272) —el cual, por otro lado, insiste con pertinacia en la necesidad de dedicar
determinado tiempo a meditar en Dios— sobreentiende como algo evidente que los
trabajadores deberan resignarse con un minimo de tiempo libre, inclusive en domingo).
Razon tenian ciertos escritores ingleses al distinguir a los emigrantes pertenecientes al
protestantismo, denomindndolos “pioneros del trabajo ilustrado”. Véanse ademads las
pruebas en H. Levy, Die Grundl. des 6k Liberalismus, pag. 53.

100. La relacién de semejanza entre la predestinacion de algunos (considerada injusta
con acomodo a medidas humanas) y la igualmente injusta, no obstante ser también
querida por Dios, distribucion de los bienes podemos hallarla en Hoornbeek (loe. cit.,
vol. 1, pag. 153). Con frecuencia se considera la pobreza como un indicio de la pereza
culpable. -



101. En opinion de Th. Adams (Works of the Pur. Div., pag. 158), Dios permite que
muchos seres persistan en la pobreza, debido a los enormes riesgos que la riqueza lleva
en si, pues extirpa, a menudo, la religion del corazon de los hombres.

102. Ver, supra, nota 45, y la obra de H. Levy que en ella se menciona. Con la misma
precision se sefiala asi en todas las descripciones. (De igual manera en Manley con
respecto a los hugonotes.)

103. En Inglaterra no falt6, tampoco, algo semejante. El pietismo que, relacionado con
el Serious call de Law (1728) también predicaba la pobreza, la castidad y (en sus
comienzos) el distanciamiento del mundo.

104. El éxito sin precedente en la historia de la cura de almas, que Baxter logré
mediante su actividad en Kidderminster, del todo distorsionada a su arribo, pone de
manifiesto igualmente la manera como el ascetismo educé al pueblo a las masas en el
trabajo (dicho en términos marxistas: en la produccion de “plusvalia”), haciendo posible
de este modo el aprovechamiento en la conexion del capitalismo del trabajo, ya sea la
industria doméstica, o el arte textil. Tal es, en general, la conexion causal. Para Baxter,
el completo de sus fel en el mecanismo capitalista se puso a la disposicion de sus
intereses €tico-piadosos. Visto desde el angulo de la pro capitalista, aquéllos ingresaron
al servicio de la expansion del “espiritu ‘del capitalismo.

105. Aun mas: es posible la duda acerca de la grandeza del agente psicoldgico del
“g0z0” por parte del artesano medieval en su creacion; sin embargo, algo encierra en
ello de verdad. Sea como fuere, el ascetismo desposeia al trabajo de este iman
simplemente terrenal (en la actualidad, aniquilado, para siempre, por el capitalismo),
encauzandolo en direccion al mas alld. El trabajo profesional, de por si es grato a Dios.
Aquello que en el plano de lo individual simula falta de sensatez del trabajo, su
impersonalidad, es acreedor de glorificacion piadosa. En la primera fase del capitalismo,
¢éste requeria de trabajadores que se brindaran con pleno conocimiento en conciencia a
su explotacion econdmica. Actualmente, hallandose estable y vigoroso, le es posible
obligarles al trabajo sin que tengan que prometerles primas ultramundanas.

106. Cf. en torno a estas oposiciones y expansion, ver la obra antes cita da de H. Levy.
Desde el punto de vista historico, la postura de la opinion publica inglesa, singularmente
opuesta a cualquier monopolio, debe su razoén de ser a una alianza de luchas politicas
contra la corona —el Parlamento largo rechazé a los monopolistas de su seno— con los
motivos de la ética puritana y los intereses econdmicos del pequefio y medio
capitalismo burgués aparecidos en pugna a los opulentos de las finanzas en el s. XVIIL.
La Declaration of the Arrny del 2 de agosto de 1652 y, la peticion por parte de los
Leveller del 28 de enero de 185 requerian a mas de que se acabara con los arbitrios, las
aduanas, los impuestos indirectos, asi como con la institucion de una single tax sobre
los estates (patrimonios), especialmente esto: free trade, digamos: el exterminio de toda
restriccion por los monopolios de la industria (trade) en lo interno y externo, como
violacion a los derechos humanos. Y la “gran representacion” habia expresado algo
parecido.

107. Cf. acerca de esto H. Levy, Oek. Liberal, pag. 51 y SS.



108. Toca probar en otro momento que son, igualmente, de origen puritano los factores
cuyas raices piadosas no han sido aun analizados por nosotros, particularmente el
principio: honesty is the best policy (en los debates de Franklin respecto al crédito).
Véase el articulo siguiente. Ahora me sujetaré a transcribir una nota de J.A. Rowntree
(Quakerism, past and present (Pasado y presente del cuaquerismo) pags. 95-96),
habiendo sido por Ed. Bernstein que yo fijara en ella mi atencién: “It is merely
coincidence, or is it a consequence that the lofty profession of spiritualy made by the
Friends has gone hand in hand with shrewdness and tact in the transaction of mundane
affairs? Real piety favours the success of a trader by iflsuring his integrity, and fostering
habits of prudence and forethought: important items in obtaining that standing and
credit in the commercial world which are requisite for the steady accumulation of
wealth” (ver el trabajo siguiente). La expresion “honrado como un hugonote” era, en el
s. XVII, tan comin como referirse a la rectitud de los holandeses, que constituia la
admiracion de Sir W. Temple, asi como, un siglo después, la de los ingleses,
comparativamente con lo del Continente que no habian sido educados en esta escuela de
moralidad.

109. Examinado a maravilla en el Goethe de Bielschowsky, vol. II, e. 18. igualmente
Windelband concibe una idea similar acerca de la evolucion del cosmos cientifico, al
término de su obra Bliitezeit derdeutchen Philosophie (La época de florecimiento de la
filosofia alemana) (vol. II de su Historia de la filosofia moderna).

110. Saints’s everlasting rest, cap. XIL

111. ;No seria posible que un viejo con sus 75,000 dolares al afio se retirara a la vida
privada? No, ahora aun es preciso prolongar la fachada del almacén, cuatrocientos pies.
Pero, ;por qué? —That beats everything— se dird. Luego, por la tarde en tanto que la
esposa y las hijas leen en comun, ¢l pensara que es hora de ir a dormir; el domingo, a
cada cinco minutos mirard el reloj, deseando que termine el dia. jCuén absurda
existencia! —de este modo daba a conocer su opinion acerca de los méas importantes —
dry good-man de una ciudad de Ohio, el yerno de uno de ellos (emigrante d Alemania),
opinion que para el “viejo” hubiera sido de todo incomprensible y probatorio de la
carencia de vigor aleman.

112. Tal aseveracion (a la que no hemos alterado ni siquiera un apice) hubiese podido
probar a Brentano (loe. cit.) que yo jamas he dudado de su significado autbnomo. No ha
mucho, Borinsky ha hecho hincapi¢é en que el humanismo tampoco era mero
“racionalismo”. (Ediciones de la Academia de Ciencias de Munich, 1919.)

113. Von Below no trata de esta cuestion en su discurso académico; por el contrario, se
refiere a la Reforma, de un modo general y, principalmente, de Lutero (Die Ursachen
der Reformation (Las causas de la lteforma), Friburgo, 1916). Igualmente, podemos
hacer mencion del trabajo de Herme link: Reformotion und Gegenreformation (Reforma
y Contrarreforma), el cual, hasta en lo tocante a cuestiones diferentes a la nuestra,
ofrecen especial interés para el conocimiento de aquellos debates acerca del tema
tratado por nosotros.

114. Ya que en la descripcion que hemos realizado Ginicamente tomamos en cuenta las
conexiones en las cuales puede sefialarse, de modo inequivoco la influencia de las
concepciones piadosas en la vida “material” de la cultura. Hubiese resultado facil pasar



de aqui a una “construccion” formal a fin de que pudiéramos deducir, por logica, del
racionalismo protestante todo aquello que es caracteristico de la civilizacién moderna.
Mas, esto lo reservamos para esta clase de “diletantes” que estdn persuadidos de la
unicidad de la “psique social” y su probabilidad de resumirla a una formula.
Consideremos tan s6lo que, naturalmente, el periodo de evolucion del capitalismo
inmediato anterior al momento en que la captamos, se encontraba condicionado por
presiones cristianas, ya fueran propulsoras cuanto de regresion. Posteriormente, en un
capitulo se analizaran sus modalidades.. Ya no existen posibilidades tampoco, segun
parece, para disponer de espacio a fin de discutir problema alguno de los que con
anterioridad esbozamos, dado el cariz de esta revista. No soy afecto a elaborar libros
excesivamente compactos, que ameriten, como ¢éste, recurrir a escritos ajenos
(teoldgicos o historicos). Cf. acerca de la tirantez entre los ideales de vida y la realidad
en la etapa de “capitalismo in cipiente” que precedid a la Reforma, véase Strider en
Studien zur Geschichte der Kapitalist. Organisationsformen (Estudios sobre la historia
de las formas de organizacion capitalista), 1914, libro II (de igual modo contra el escrito
de Keller, citado anteriormente, del cual se vaho Sombart).

115. Pienso que esta proposicion y todas las consideraciones y notas que han precedido
hubiesen sido suficiente para evitar cualquier equivoco con respecto a pretensiones por
este trabajo y no creo que requiera de nada mas afadirse. Pensé en los comienzos seguir
de inmediato el tema, con ajuste al programa antes perfilado sin embargo, luego
emprendi la tarea de elaborar los resultados de estudios comparativos en torno a las
relaciones historico- universales existentes entre sociedad y religiéon. Me ha impulsado a
ello la t de la obra de E. Troeltsch acerca de las doctrinas sociales de las Iglesias
cristianas, que da la solucién a muchas de las cuestiones por mi planteadas de modo
que, no siendo tedlogo, no podia lograr. Por otro lado, me animd el afan de sacar del
olvido estas investigaciones, para integrarlas dentro del conjunto organico del desarrollo
cultural. En volumen aparte se encontrard todo eso, precedido de un articulo de
situaciones con objeto de esclarecer la idea de “secta”, de la que nos hemos valido con
anterioridad, y también a un tiempo valorar la trascendencia que la concepcidn puritana
de la Iglesia ha tenido con respecto a la formacion del espiritu capitalista de estos
tiempos.

FIN DE LA OBRA



