UN PARALELO ADMIRABLE

CUESTION SOCIAL

Por la Madre LUZ URIBE, O. D. N.

(Capitulo de la tesis “Paralelo entre Santo Tomds y Marco
Fidel Sudrez”, presentada por su autora para optar el titulo en
Filosofia y Letras).

a) Se plantea el problema social. — Partamos de una base:
Qué es sociedad? Responde Santo Tomés: “...Una ciudad, dice San
Agustin, en el primer libro de “La Ciudad de Dios” es una reunién
de hombres formada por el lazo de la sociedad, que es feliz por la préc-
tica de la verdadera virtud”. “Esta definicién, contintia el de Aquino,
estd de acuerdo con el pensamiento de la filosofia que pone la felicidad
politica en el perfecto gobierno republicano, como se ve en el primer
libro de las Etimologias... Porque la virtud, por la cual un jefe re-
publicano gobierna a una ciudad, es como el arquitecto de las otras
virtudes que estan en los ciudadanos, porque las otras virtudes tien-
den a formar aquella, como el arte de montar a caballo y de lanzar la
flecha hacen el guerrero. Y como ella es la virtud suprema, su influen-
cia produce la felicidad publica, como parece ensenarlo la filosofia en
la obra cuyo titulo hemos citado. Porque es verdadera y perfecta re-
publica como un cuerpo bien sano, aquella cuyos 6rganos son de una
sanidad perfecta...” (1).

Para que lo dicho tenga cumplimiento, es imprescindible, cla-
ro estd, que la cabeza sea tal como debe ser; pero no basta eso; ya que
Santo Tomdés agrega: “la verdadera y perfecta republica es como un
cuerpo bien sano, cuyos dérganos son de una sanidad perfecta”. Visto
eso preguntémonos: podrin ser y conservarse tales, los miembros de u-
na sociedad que carecen alin de lo necesario para subvenir a las mul-
tiples necesidades de la vida? Imposible! Qué hacer pues? Dos solu-
ciones se presentan: una dada por el socialismo, otra por los princi-
pios orientadores de la Iglesia catélica. A ello alude Luciano en sus

1) — De regimine principum, L. IV, c. 23.
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Suenos cuando dice comentando una parte de nuestra novela La Ma-
ria: “Y la tercera (estrofa), la de la noche y la tarde en presencia del
sol y de la luna, podria significar la luz y el influjo de la accién social
o de la educacién popular por obra del gobierno, de la ciencia y de la
religién, para iluminar los oscuros problemas tocantes al derecho de
los pueblos, que representan en la actividad nacional la forma sustan-
cial del trabajo, aplicada a la materia prima del capital o riqueza” (2).

Y en otro lugar: “...hoy, después de tantos tanteos y vaive-
nes, las naciones buscan los principios, las firmes creencias morales y
sociales, que sélo en el simbolo ecuménico residen y alientan, para
resolver dos problemas: el de la propiedad o distribucién de los frutos
del trabajo, y el de la instruccién o educacién popular”.

“El primer problema no serd resuelto por otro medio ni por
otro método que los que ofrece la caridad cristiana reglamentada por
el Estado y por la Iglesia, pues el socialismo es incapaz” (3). Qué base
filos6fica sustenta estas afirmaciones del sefior Suirez? Explanaré por
partes. Habla de “la caridad cristiana reglamentada por el Estado y
por la Iglesia”. Ahora bien, por qué habla de caridad cristiana? Por-
que ella nos hace reconocer en nuestros semejantes, a hijos del mis-
mo Padre Celestial, que son por lo mismo nustros hermanos; de ahi
que la caridad traiga la fraternidad como derivada de la paternidad de

Dios, caridad que nos impulsard naturalmente a socorrer al pobre y
al necesitado.

Es lo que Luciano expone asi por boca de Donato: “La prime-
ra proposicién es que el hombre estd obligado por derecho natural a
socorrer a sus hermanos necesitados, porque de otro modo no habria
fraternidad; y que el mismo deber le corresponde por derecho divino
y eclesiastico, como se persuadird quienquiera leyendo a los doctores,
v. g, al venerable Granada, oraculo de verdad y modelo de lengua-
ie” (4).

Confrontando con la doctrina del Angélico tenemos: “... Se-
gun dice el Apédstol (Rom. 13, 8), el que ama a su préjimo cumplié la
ley; porque todos los preceptos de la ley ordenados principalmente al
préjimo, parecen tener por objeto el que los hombres se amen mutua-
mente, y del amor proviene el que los hombres se comuniquen reci-
procamente sus bienes, pues se dice (I Joann. 3, 17): el que viere a
su hermano tener necesidad y le cerrase sus entranas, como esti la
caridad de Dios en €1? Por lo cual la ley procuraba acostumbrar a los
hombres a que facilmente comunicasen reciprocamente sus bienes, co-
mo también el Apéstol (I Tim. 6, 18) manda a los ricos que den y que
repartan francamente. ..” (5).

Y un poco mas adelante: “...segin lo dicho (a. 1) la inten-
cién de la ley era acostumbrar con sus preceptos a los hombres, a que

{3

2) — El Suefio de los Gitanos, T. X0, pag. 314.
3) — El Suefio de Colém, T. IV, pags. 260-261.
4) — El Suefo del Carbonero, T. II, pag. 313.

5) — I-II, q. 105, a. 2, ad 1.
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se socorriesen mutuamente, y sin dificultad en sus necesidades, por-
que esto fomenta en gran manera la amistad” (6).

Y contintia Suéarez: “La segunda proposicién es que esa obli-
gacién va amplidndose a medida que se acrecientan las riquezas de los
unos y las necesidades de los otros. En cierto modo la doctrina de la
caridad se tiene que ensanchar y aplicar al auxilio obligatorio del Es-
tado, de la Iglesia y de los ricos en favor del obrero, y del trabajador
necesitados” (7).

Como habla expresamente del obrero y del trabajador, oiga-
mos lo que con respecto a ellos dice el Angélico contestando a una
objecién que termina con este texto de la Escritura (Lev. 19, 13), “no
estara detenido en tu poder el trabajo de tu jornalero hasta el dia de
manana”, a lo que responde asi: “... Los jornaleros que alquilan su
trabajo, son pobres y buscan con sus servicios el cuotidiano sustento;
por cuya razén la ley ordené prévidamente que se les pagase al mo-

mento su salario, para que no les faltase lo preciso...” (8).
Después de lo expuesto, muy bien se puede concluir con el
sefior Suarez: “... La economia pues de la doctrina evangélica no pue-

de ser maés socioldgica (como ahora dicen) ni mas consoladora. Es cla-
ra como un cristal, fresca como un rocio, saludable como un balsamo.
Pero a pesar de todo, el albedrio sigue imperando y divide a los hom-
bres en dos partidos, que jamas han faltado ni faltaran: los amigos de
Jesucristo y sus perseguidores” (9).

Y una prueba mas que da el Angélico: “...cada uno debe re-
cibir una recompensa de sus trabajos, por derecho de naturaleza, co-
mo lo prueba el Apédstol en la primera Epistola a los Corintios...” (10).

Empapado de esta doctrina social catélica, exclama don Mar-
co Fidel por labios de Justino: “Es desatino que cuando el problema
mas serio que nos reserva el tiempo por venir es el de los obreros y
trabajadores, nosotros le hagamos un torcido, para no pensar sino en
Mammon, siendo lo natural exaltar la caridad y la beneficencia, como
precepto divino y politico” (11).

Que sea precepto divino me parece queda probado con lo pre-
cedente. Que sea precepto politico, parece deducirse de la siguiente
cita del de Aquino: “Hay otra cosa que contribuye esencialmente a la
dicha de un estado, de una provincia, de una ciudad o de otro gobier-
no, y es que el jefe del Estado subvenga a expensas del tesoro publi-
co, a las necesidades de los pobres, de los huérfanos y de las viudas. ..
Porque si la naturaleza no falta jamas en las cosas necesarias, como
lo dice Aristételes en el tercer capitulo de su libro “Del mundo y del
cielo”, el arte que imita la naturaleza debe faltar en ello menos aun.
Ahora bien, entre todas las artes la mas dificil y la més vasta es la

6) — I-II, q. 105, a. 2, ad 4.

7) — El Sueno del Carbonero, T. II, pag. 313.

8) — I-II, q. 105, a. 2, ad 6..

9) — El Sueno de la Masoneria, T. IV, pag. 277,
10) — De regimine principum, L. III, c. 11.

11) — El Sueno de las Comas, T. X, pag. 347.
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ciencia de la vida y del gobierno, como lo dice Cicerén en sus “Tus-
culanas”. Por consiguiente, los principes y los reyes no deben abando-
nar a los pobres en sus necesidades, y al contrario les deben asistencia.
Ademas, los principes y reyes tienen el lugar de Dios sobre la tierra,
porque es por ellos, como causas segundas, como Aquel gobierna a los
hombres... Mas el cuidado de los pobres pertenece especialmente a
Dios, que suple el defecto de la naturaleza, a este respecto. También °
la Providencia se conduce respecto de los pobres como un padre res-
pecto de los hijos estropeados y mal conformados, de los cuales tiene
mas gran cuidado, a causa de sus mayores necesidades... Es por es-
to por lo que el Sefior tiene por hecho a El mismo todo lo que sz hoee
a los pobres, diciendo: “Lo que hiciereis a uno de mis pobres, a mi lo
hacéis”. Pues los principes y la autoridad deben proveer a las necesi-
dades de los pobres, en su calidad de representantes de Dios sobre la
tierra, y como padres a quienes obliga ser protectores de sus subditos,
como lo dice el filésofo en el octavo libro de su “Moral”, deben tener
ellos un cuidado particular y efectivo...” (12).

El por qué de la obligacién que carga sobre la Iglesia y el
Estado de proteger al pobre, lo hallamos en el siguiente trozo de los
Suefios: “Grocio: Al par que crece la poblacién de la tierra crecen las
dificultades para vivir; que al compés que se desenvuelve la industria,
sube la riqueza, pero en mayor grado la pobreza; que las comodidades
y placeres se van desenvolviendo con los descubrimientos, pero que a
la vez se atizan la desesperacién y la envidia; que las invenciones mul-
tiplican los placeres pero no disminuyen los dolores mas profundos, que
son los del orden moral; y que la distribucién de los frutos del traba-
jo es cada dia més dificil y peligrosa, porque es un problema que pa-
rece tan agobiador como los problemas Aaporos de las matematicas”
(13).

“En presencia de estos peligros surgen la ciencia del sabio y
la fuerza del gobierno, pero vacilantes y cada dia en bancarrota mas
declarada. Empero, ante ellos se presenta el Salvador de los hombres
como Dios del dolor, del dolor que es la aguijonada que obliga al hom-
bre a llevar derecho el surco hacia la verdadera vida; como Dios de
la pobreza, que al fin puede hallar una medida apartada de la opulen-
cia y de la miseria; como Dios del trabajo, como Dios obrero, que en el
panegirico de San Francisco por Bossuet nos da la solucién que el so-
cialismo no daré jaméas” (14).

Y ya en el tomo VIII (15), transmite su pensamiento propio,
al explicar dicho panegirico. Son estas sus palabras: “Quiere decir la
elocuencia soberana de Bossuet que el indigente y el potentado, el po-
bre y el rico, el poderoso y el trabajador, el capitalista y el obrero, es-
tan relacionados con obligaciones y derechos, de suerte que la ley de
Dios provee al amparo, al socorro, al auxilio y a la cooperacién en fa-

12) — De regimine principum, L. III, c¢. 11.

13) — El Suenio de Renan, T. I, pag. 303.

14) — El Suefio de Renan, T. I, pag. 303.

15) — El Sueno del Comunismo, T. VIII, pag. 68.
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vor de los diversos grados de necesidades, ya se trate del desvalido,
del indigente, del pobre necesitado, del trabajador, del obrero o del ar-
tesano, conforme a sus circunstancias y en proporcién a los recursos de
aquellos que poseen opulencia, riqueza, bienestar o mediania”.

“Y quiere decir también nuestro Padre Bossuet que el dere-
cho de los primeros no puede hacerse efectivo por el rigor de sancio-
nes fisicas, llamense guerras, conspiraciones, tumultos o atentados par-
ticulares, sino por el influjo de los preceptos de la ley divina. Se trata
pues de verdaderos derechos aunque no exigibles por la fuerza; se tra-
ta de vinculos comparables a los llamados imperfectos en la ley inter-
nacional. Si fueran exigibles por la violencia, entonces ella, en lugar
de asegurarlos, los haria mas confusos y dificiles, los debilitaria, acre-
centaria las necesidades y en vez de curar el mal lo agravaria. Pero
como se trata de relaciones verdaderas y no imaginarias, alguna san-
cién o garantia deben tener, siquiera sea de orden moral o religioso,
encomendada en estos tiempos a la accién social” (16).

A esos mismos derechos y deberes hace alusién en otro lugar,
lo que prueba que sus ideas no eran sugestiones de momento sino con-
vicciones firmes y profundas que llevaba tan en el alma que en mul-
titud de ocasiones sacaba a la consideracién del publico a través de
los interlocutores de los didlogos de sus Suefios. Quiero escribir las ci-
tas unidas, a fin de que aparezca bien clara su opinién en este punto,
ya que mejor podra captarse. Empieza diciendo: “La tercera proposi-
cién (ya las dos primeras quedan trascritas en este mismo capitulo) es
que a aquel deber de parte de los poderosos corresponde un derecho
de parte de los otros, pero que este derecho como algunos de que tra-
tan las ciencias juridicas, no puede hacerse efectivo por la fuerza, por
no ser perfecto”.

“La cuarta proposicién es que el derecho del pobre debe ha-
cerse efectivo y el deber del rico debe cumplirse organizando la cari-
dad de la Iglesia, la beneficencia del Estado y la benevolencia del rico,
dirigidas por la doctrina cristiana, para obrar en grande y de seguida,
no sélo en favor del desvalido, pero también del obrero y del labra-
dor, a quienes afecta el problema de la distribucién de los frutos del
trabajo” (17).

En primer lugar habla de “la caridad de la Iglesia”. Ahora
bien, nos dice Santo Tomas: “La caridad es cierta especial amistad del
hombre con Dios” (18). Y ya en el cuerpo del articulo explica: “...se-
gun Aristételes (Ethic. L. 8, ¢. 1 y 3) no todo amor tiene razén de a-
mistad, sino el que va acompanado de benevolencia, a saber, cuando
amamos a uno de tal manera que queremos el bien para él... Pero
tampoco la benevolencia es bastante para la razén de amistad, sino que
se requiere una reciprocidad de amor, porque el amigo debe ser a-
mado del amigo; y esta benevolencia reciproca se funda en alguna co-
municaciéon. Luego, habiendo alguna comunicacién del hombre con

16) — El Suefo del Comunismo, T. VIII, pag. 63.
17) — El Suefio del Carbonero, T. II, pag. 313.
18) — II-II, q. 23, a. 1, conclusién.
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Dios seglin que nos comunica su beatitud, sobre esta comunicacién con-
viene que se funde alguna amistad. Pero el amor fundado sobre esta
amistad es la caridad. Luego es evidente que la caridad es una amistad
del hombre con Dios”. Y en otro lugar se lee: “... Dios es el objeto
principal de la caridad, mientras que el préjimo es amado por caridad
a causa de Dios” (19). De donde podemos concluir que sé6lo la Iglesia
puede ‘darnos este amor, puesto que sélo ella es quien nos da a cono-
cer a ese Dios en quien fundamos nuestro amor al préjimo.

Pero decia ademés el senor Suarez en el trozo que analizo:
“la benevolencia del rico”. Decia el texto anterior de Santo Toméas que
“no todo amor tiene razén de amistad sino el que va acompafiado de
benevolencia”, y ésta la define asi el de Aquino: “Se llama benevolen-
cia propiamente hablando, el acto de la voluntad, por el cual quere-
mos el bien para otro...” Y después de explicarla concluye: “... Asi
pues, en el amor, segiin que es acto de caridad, se incluye cierta be-
nevolencia; pero la dileccién o el amor anade la unién del afecto; por
esto el filésofo dice que “la benevolencia es el principio de la amis-
tad” (20).

Por consiguiente vemos que es més perfecta la caridad, que
es la que el senor Suarez pide a la Iglesia; en cambio al rico sélo le
pide benevolencia en su acto de caridad, benevolencia que es el prin-
cipio de la amistad, pero que no obstante, es verdadero amor, porque
aunque no incluye la unién de afecto que exige la dileccién, como a-
cabamos de anotar, sin embargo, el mismo Santo Tomas, segin vimos
mas atras, dice que ‘“segin Aristételes no todo amor tiene razén de
amistad, sino el que va acompanado de benevolencia, a saber, cuando
amamos a uno de tal manera que queremos el bien para él...” Y es-
to es lo que el rico debe dar a] pobre, como se desprende de lo dicho
por Suarez.

Por ultimo reclama éste “la beneficencia del Estado”. Refe-
rente a ella leemos en la Suma: “...la beneficiencia no implica otra
cosa que hacer bien a alguno, bien que puede ser considerado de dos
modos: 1° segin la razén comun de bien; y esto pertenece a la razén
comun de la beneficencia, y es acto de amistad y por consiguiente de
caridad...” (21). Y luego: “...como dice San Dionisio (De div. nom.
c. 4, part. 1, lec. 9), “el amor mueve las cosas coordinadas a su mutua
correlacién, y convierte las inferiores a las superiores para que sean
perfeccionadas por éstas, y mueve las superiores a proveer a las in-
feriores”; y en tal concepto la beneficencia es efecto del amor...” (22).

Y en otra parte: “...segin lo dicho la beneficencia resulta
del amor que inclina a los seres superiores a proveer a las necesidades
de los inferiores... Y por tanto, como el amor de caridad se extiende
a todos, también la beneficencia debe extenderse a todos segiin los
tiempos y los lugares, porque todos los actos de las virtudes deben ser

19) — II-II, a. 23, a. 5, ad 1.
20) — II-II, q. 27, a. 2, c.

21) — II-1I, q. 31, a. 1, c.

22) — II-II, q. 31, a. 1, ¢ ad 1.
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determinados por circunstancias legitimas” (23). De lo que claramente
se deduce la obligacién que el Estado tiene como superior, a proveer
a las necesidades de sus inferiores”.

Y concluye el sefior Suarez la cita que venimos analizando a
la luz de la doctrina tomista en estos términos: “Esa caridad, esa bene-
ficencia, esa benevolencia, no pueden dirigirse a enriquecer, sino a me-
jorar la condicién moral, intelectual, econémica y material de los fa-
vorecidos” (24).

Noétese la expresion: “...no pueden dirigirse a enriquecer, si-
no a mejorar’. El por qué se deducira de la siguiente doctrina del An-
gel de las Escuelas: “Este sistema (tratar de enriquecer a todos por
igual) implica contradiccién con el orden de la naturaleza, donde exis-
te providencialmente una desigualdad general en todas las criaturas,
en cuanto a la naturaleza y al mérito; asi, querer la igualdad de bie-
nes temporales, o de la fortuna, es querer trastornar el orden natural,
del cual trata San Agustin en “La Ciudad de Dios”... Asi Origenes
fue acusado de haber cometido un error escribiendo en su “Périar-
chon”, que “todo es igual por naturaleza, pero que ha llegado a ser
desigual por su defectuosidad, es decir por el pecado”. Lejos pues de
extinguir las discusiones, la igualdad de fortuna no haria sino multi-
plicarlas, pues destruiria un derecho natural, empobreciendo a aquél
cuya posicién exige ventaja” (25)..

Es lo que el autor de los Suehos expresa en la siguiente cita
refiriéndose a la obra del Padre Rivadeneira “El principe cristiano”:
“Conviene, decian, que en la comunidad haya igualdad, pero no arit-
mética, sino geométrica, es decir proporcionada” (26).

Lo que corresponde a esta afirmacién de Santo Tomas: “.. Es
irracional (alude a la igualdad de bienes) ante todo por la naturaleza
humana, que no se multiplica siempre en las mismas proporciones en
cada familia; porque puede ser que un padre de familia tenga muchos
hijos y que otro no tenga nada. Ahora bien, es imposible que estas
dos familias tengan fortuna igual, porque la parte de una no seria su-
ficiente para sus necesidades, mientras que la del otro se haria rica,
y esto seria contrario a las previsiones de la naturaleza. Porque la
que tuviera un mayor nimero de hijos acrecentaria méis la fuerza de
la repdblica que la del que no tiene; y por consiguiente, tiene un de-
recho natural a que el estado provea sus necesidades. Por otra parte,
la naturaleza nunca falta en las cosas necesarias, como lo hemos dicho
en otro lugar; asi mismo el arte de gobernar no puede caer en este
error capital de partir los bienes, porque entonces los ciudadanos pere-
cerian de miseria, y el estado seria conducido a su ruina” (27).

Pero si es de derecho natural el que unos posean méas que o-
tros, sin embargo, como atrds lo decia Santo Tomé&s “existe providen-

¢

23) — II-II, q. 31, a. 2, c.

24) — El Sueno del Carbonero, T. II, pag. 313.
25) — De regimine principum, L. IV, c. 9.

26) — El Suefio de Tomas Moro, T. XI, pag. 229.
27) — De regimine principum, L. IV, c. 9.
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cialmente una desigualdad general en las criaturas”, y a esta idea a-
lude Suéarez en la siguiente cita: “Justino: Nuestro Sefior es modelo
de pobreza y modelo de los que se santifican por su medio; pero per-
mite poseer bienes con tal que se acompanen de la limosna y convi-
van con la caridad. Eso por otra parte es inevitable, en virtud de la na-
turaleza; y ambas cosas, la riqueza y las buenas obras, son la unica
solucion de los problemas, cada dia més graves, que se ofrecen y se
aumentaran con el desenvolvimiento del trabajo y de la industria”
(28).

Acerca de lo cual leemos en el de Aquino: “... Asi pues es
de precepto dar limosna de lo superfluo, y dar limosna al que se halla
en necesidad extrema; mas el dar limosna en otros casos es de conse-
jo, como también se dan consejos de todo bien mejor” (29).

Pero decia Sudarez: “permite poseer bienes con tal que se a-
compafien de la limosna y convivan con la caridad”. Respecto de esta
segunda afirmacién se lee en la Suma: “...con arreglo pues a lo di-
cho, dar limosna materialmente puede hacerse sin caridad; mas, dar-
la formalmente, esto es, por causa de Dios, con agrado y prontamente,
v en todas las condiciones con que debe hacerse, no se verifica sin ca-
ridad” (30).

Esta distincién entre el acto de caridad verificado ya material,
ya formalmente, lo hallamos en las palabras siguientes que Luciano
pone en boca de Nonio: “...baste decir que el progreso natural o di-
vino de la caridad transformaré las relaciones de los hombres y resoi-
verd en dias mis o menos remotos las dificultades sociales de modo
permanente” (31).

b) Solucién del problema social. — La expresa en varios tex-
tos. E]l primero que transcribiré es una cita exacta del discurso que
pronuncié al descubrir la estatua del doctor Murillo: “... Conclui di-
ciendo que alli nos encontraba, inferiores ante él y ante todos sus co-
legas, pero procurando vivir en su presencia para animarnos en la ta-
rea de buscar la prosperidad nacional y de buscar también la solucién
de los problemas sociales en el Evangelio y en la Iglesia del Dios-
Hombre, omnipotente Dios obrero, que trabajé y sud6 en un taller”

(32).

Y en otro lugar dice por Nonio: “... Digan y repitan que la
cuestion social es inseparable de la cuestién religiosa, donde esta la
llave de sésamo y el secreto de la complicada méquina... El problema
no es de odio sino de caridad” (33).

Y maés adelante por Justino: “El mundo va andando ya por
el camino que sefialaba hace afios el historiador Cantd, cuando decia

28) — El Sueno de San Javier, T. X, pag. 261.
29) — II-II, q. 32, a. 5, c.

30) — II-II, q. 32, a. 5, c. ad 1.

31y — El Suefio del Obrero, T. V, pag. 164.

32) — El Sueno de los Refranes, T. XI, pag. 357.
33) — El Suenio del Obrero, T. V, pag. 167.
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que la cuestién social prevaleceria sobre la cuestién politica y que a-
quélla no podria ser resuelta sino en la Iglesia, con la Iglesia, y por
la Iglesia”. Y a continuacién anota: “Colombia es uno de los pocos es-
tados en que los ojos se cierran progresivamente a los fulgores de es-
tas verdades, con la paraddjica circunstancia de que siendo hoy la G-
nica nacién oficialmente consagrada a Jesucristo, es practicamente una
de las méas extraviadas en materia de deberes sociales y politicos hzacia
la fuente divina de la justicia; todo esto a causa de que la sociedad esté
esclavizada por una indolencia lastimosa y por una prensa que, en vez
de ilustrar, ofusca y encandila” (34).

Cita ejemplos de otras naciones y gobernantes: ‘“Luciano: El
partido del orden social... en lugar de desatender la cuestién social,
mirara por ella, buscando para eso una fuente perenne de recursos en
el presupuesto nacional de ingresos y procurando la solucién por el
concurso de las dos autoridades, por el concurso del Estado y de la I-
glesia, porque la cuestién social tiene que resolverse en la Iglesia, ¥
con la Iglesia y por ia Iglesia, como dijo el historiador Cantd, y por-
que el problema de conservar la civilizacién no puede resoiverse sin
influjo de la doctrina catélica, como lo declara con valor y firmeza
el gran estadista Mussolini” (35).

Aunque tal vez resulta pesada la trascripciéon de tantas citas
al respecto, sin embargo, no me parece debo omitir ninguna pues nos
permiten descubrir la personalidad integra del sefior Suérez, sus cla-
ras ideas, su generoso corazén en favor del pobre, del trabajador, del
obrero; su adhesién a los principios de la religiébn y en consecuencia,
a la Iglesia; su conocimiento preciso de la conveniencia inmensa que
traen las muchas relaciones entre ella y el Estado, y lo que ahora mas
nos interesa, la soluciéon a la cuestién social, problema de todos los
dias, de todos los paises, de todas las épocas, y que exige inmediata
solucién, como que de alli depende en gran parte la paz y tranquili-
dad de individuos y naciones.

Aduce pues, otros ejemplos ademéas del de Mussolini ya ano-
tado. “Luciano: Hasta lo que se llama cuestion social puede decirse
que, a lo menos en gran parte de su condicién peligrosa, va entrando
por sendas précticas, gracias a los ejemplos del norte o polo... En
efecto, la sabia republica, sin decirlo ni tal vez advertirlo, aplica a su
situacién la doctrina que hemos ponderado de Bossuet en el panegiri-
co del santo de Asis, pues alld arriba los Cresos hacen capitulo esen-
cial de sus calculos y trabajos, al asignar parte de sus gigantescas ga-
nancias a los obreros en la distribucién de los frutos del trabajo” (36).

De lo trascrito, qué conclusiéon sacamos? La siguiente, toma-
da de los mismos textos: “la cuestién social es inseparable de la cues-
tién religiosa”; “no podrd ser resuelta sino en la Iglesia, con la Igle-
sia y por la Iglesia”; “el problema no es de odio sino de caridad”. Y
como explicaciéon de esto: porque es la Iglesia quien nos ensefia que so-

34) — El Sueno del Comunismo, T. VIII, pag. 70.

35) El Suefio de las Elecciones, T. VIII, pag. 252. :

36) — El Suefio de las Alabanzas, T. XII, pag. 136. J:
y
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mos hijos de un mismo Padre y por tanto, en esa paternidad se funda
la fraternidad, y en ésta la caridad. Ya el mismo Suarez nos habia ha-
blado de ello en citas anteriores, poniendo como ejemplo a Cristo,
Dios obrero, que trabajé y sud6 en un taller. Pero ain una cita maés:
“Justino: Pero las grandes naciones van por otros caminos y saben por
dénde van. Lloyd George y deméas gobernantes del Reino Unido, de-
clararon que no habria paz sin fraternidad, ni fraternidad si ¢lla n: se
funda en la idea de Dios como Padre” (37).

Aqui hallamos la clave del problema: “fraternidad”, porque
como somos hijos de un mismo Padre, y como inmediata consecuencia
surge la caridad que nos impulsa a buscar el bien de nuestros herma-
nos. Con relacién a esto encontramos multitud de citas en la doctrina
tomista, v. gr.: “... Siendo empero Dios la razén formal de amar al
préjimo, pues lo que debemos amar en el préjimo es que esté en Dios;
es evidente que es el mismo en especie el acto por el que es amado
Dios, y aquel por el que es amado el préjimo; y por esto el habito de
la caridad no sélo se extiende al amor de Dios, sino también al amor
del préjimo” (38).

Y en otro lugar: “... La misericordia es la compasién que ex-
perimenta nuestro corazdén por las miserias ajenas, y que nos compele
a socorrerlas, si podemos. Lldmase misericordia porque uno tiene el co-
razén afligido (cor miserum) por la miseria de otro; mas la miseria es
opuesta a la felicidad”. Y en el articulo 4 (c.): “...entre todas las vir-
tudes que pertenecen al prdjimo, la misericordia es la mas excelente,
como también lo es su acto...” Y mas adelante: “... Dar limosna es
acto de caridad mediante la misericordia...” (39). Y agrega: “...es
de precepto dar limosna de lo superfluo, y dar limosna al que se ha-
lla en necesidad extrema; mas el dar limosna en otros casos es de con-
sejo, como también se dan consejos de todo bien mejor” (40).

Ahora bien, esto sélo se consigue como tantas veces lo recalcd
el sefior Suarez “en la Iglesia, con la Iglesia y por la Iglesia” porque
sélo ella es la depositaria de esa divina revelacién que Cristo, nuestra
cabeza, le comunicd, y por lo tanto, s6lo sus miembros podemos lla-
marnos ‘“hermanos” por adorar a un Padre comin que esa Iglesia nos
da a conocer y nos hace invocar cada dia como “Padre nuestro”.

43

¢) Medios para su soluciéon. — Varios enumera Luciano como
podemos constatarlo en la siguiente cita: “... Proveer a la mejora de
la vivienda, proveer al ahorro, proveer a la escuela, proveer al matri-
monio y al cumplimiento de los deberes religiosos; he alli el cuadro de
la accién social, que puede ser causa y antesala de riqueza”.

“Y los medios? Inculcar claro y firme al rico la obligacién del
auxilio sistematico y metddico, abriendo en su contabilidad una parti-
da periédica para gravar su superfluo en bien del necesario de sus her-

37) — El Suefio del Comunismo, T. VIII, pag. 71.
38) — II-II, q. 25, 2. 1, c.
39) — II-1I, q. 30, a. 1, c. y a. 4, c. y 9. 31, a. 1, c.
40) — II-II, q. 31, a. 5, c.
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manos. Y los medios? Obtener de los gobiernos ejecutivo y legislativo
un concurso, pero muy decidido y constante, en favor de la beneficen-
cia, de las escuelas, de la salubridad, de las cajas de ahorro, de las
" buenas costumbres. Y los medios? Dejarnos llevar por las ensefianzas
de la Iglesia, de la madre Iglesia, porque eso es ella, y porque su voz
y su accién tienen de difundirse desde el Vaticano, que ocupa el lu-
gar del monte antiguo del imperio y lo reemplaza con el monte eterno
del amor, hasta las tltimas parroquias, pasando por toda la jerarquia
del sacerdocio” (41).

Analizando por partes el trozo, tenemos que todas sus ideas es-
tan ya confrontadas con las ensefianzas de Santo Tomé&s. Asi: “Inculcar
claro y firme al rico la obligacién del auxilio sistemético al pobre” (42).
“Obtener de los gobiernos... un concurso, muy decidido y constante,
en favor de la beneficencia...” (43). “Dejarnos llevar por las ensefian-
zas de la Iglesia”, y anade una frase que me es imposible pasar por
alto, porque muestra una vez mas qué personalidad es el gran escritor
colombiano: “la madre Iglesia dice, porque eso es ella”; luego muy hi-
jo suyo se confiesa a la faz del mundo y con ergulio. Y concluye asi:
“porque su voz y su accién tienen de difundirse desde el Vaticane, quec
ocupa el lugar del monte antiguo del imperio y lo reemplaza con el
monte del amor...” Claramente vemos una referencia a los documen-
tos pontificios, emanados del Vicario de Cristo, respecto al tema que
ahora me ocupo en analizar; hijo de la Iglesia y como tal amante y se-
guidor asiduo de su Jefe Supremo, de sus normas orientadoras, eco
de las palabras del Maestro: eso fue Suérez.

Y un ultimo texto en el que resume todos esos medios pro-
puestos: ‘“Luciano: Dinero, dinero, dinero, decia Napoleén, que era el
gran medio para la guerra. Dinero, dinero, dinero, diga Colombia que
es el gran medio para hacer la raya en estas republicas en el negocio
fundamental de educar al pueblo, de regenerarlo, de rehabilitarlo, no
con especulaciones superfluas, sino con ensenanzas redentoras, que for-
marian una fuente de capacidad, aptitudes, religiosidad y hombria de
bien. Esto si que seria la primera de las obras sociales y la empresa
mas capaz de elevar al pueblo y honrar a Ia patria™ (44).

Prosigue clamando porque se anada a la instruccién, la edu-
cacién de las familias fisica y moralmente, por obra de las costumbres,
de la austeridad, de la higiene, del ahorro, de las distracciones y del
descanso, de las virtudes y circunstancias que producirian un techo
propio y la acumulacién de recursos que fueran convirtiendo al obrero
en capitalista”. “Todo esto con el dinero del estado y los influjos reli-
giosos y morales de la Iglesia”.

Explanando un poco esto tenemos que el sefior Suérez pide
los influjos religiosos y morales de la Iglesia, respecto de lo cual pa-
rece suficiente lo dicho antes sobre la caridad cristiana. Y continuda:

41) — El Suefio del Carbonero, T. II, pag. 314.
42) — I-1I, q. 105, a. 2, ad 1 y a. 1, c.

43) — De regimine principum, L. II, e. 15.

44) — El Sueno de los Gitanos, T. XII, pag. 317.
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“con el dinero del Estado”, y todo para conseguir “la educacién fisica
y moral de la familia por obra de las costumbres, de la austeridad, de
la higiene, del ahorro, de las distracciones y del descanso, de las vir-
tudes...” Queda pues la necesidad de una confrontacién de éste con
la doctrina del Angélico y que hallamos en uno de sus opusculos. Di-
ce asi respecto de lo primero, o sea, costumbres, austeridad, de la hi-
giene, del ahorro...: “... Del mismo modo que la beatitud celeste es
el fin de una vida honesta en este mundo, es deber de un rey hacer
que la sociedad se conduzca de tal manera que pueda adquirir la bea-
titud celeste, es decir, que debe ordenar lo que conduzca a ella e im-
pedir tanto como le sea posible lo que le es contrario...”

Mas adelante anota: “Dos cosas son precisas para que un hom-
bre se conduzca como debe: la una que es capital, es una vida vir-
tuosa, porque la virtud es lo que hace la vida honesta. La otra, secun-
daria y como instrumental, una cantidad suficiente de bienes tempo-
rales, cuyo uso es necesario para la practica de la virtud. Porque es
la naturaleza la que hace la unidad del hombre, pero la unidad de la
sociedad que se llama la paz, debe ser el fruto de la habilidad del mo-
narca...” (45).

En cuanto a “las distracciones y el descanso” que el Sr. Suéa-
rez pide se dispense a la familia, dice el de Aquino: “... Son precisos
necesariamente los regocijos a la vida del hombre, a fin de que pue-
da durar... Pero como una vida demasiado cémoda debilita las cos-
tumbres, lo que es un peligro para la ciudad, se debe usar de ellos
con moderacién. Porque el espiritu se debilita en el gozo de los place-
res; porque su pérfida dulzura sumerge el alma en los sentidos... lo
que hace decir a Aristételes: “el placer quita la sabiduria al juez...”

Y mas adelante: “Un poco de bienestar es pues necesario a la
vida y este es como el condimento que refrezca el valor del hombre.
Es asi como debemos considerar los placeres, porque como dice Séne-
ca, en el tratado de la “Tranquilidad del alma” a Serenus, “es preciso
dar algin descanso al espiritu”. Porque después del reposo estd mas
fresco y mas dispuesto...” (46).

Y termina el autor de los Suefios, la cita que analizamos: “to-
do esto con el dinero del estado y los influjos religiosos y morales de
la Iglesia”. En cuanto a lo primero dice Santo Tomas al enumerar las
condiciones por las cuales un principe esta unido a Dios: “... La cuar-
ta es la liberalidad, que nos asemeja a Dios quien todo lo ha hecho
con generosidad, quien ha creado a las criaturas racionales para dar-
les, y las irracionales para ser dadas a los otros. El filésofo Séneca ha
dicho: “Aquel que concede beneficios es imitador de Dios; lo imita so-
bre todo cuando da a los pobres”. El profeta Balaam, que no veia na-
da mas precioso que la compasién por sus hermanos, fue un perfecto
imitador de Dios. La liberalidad hace pues al hombre amable a los
ojos de Dios, a causa de su semejanza con El, por esta virtud. En la

45) — De regimine principum, L. I, c. 15.
46) — De regimine principum, L. II, c. 4.
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II Ep. a los Cor. (c. 9): “Dios ama a aquel que da de buen corazén...”
47).

ol Recuérdese también lo dicho atras al hablar de la beneficen-
cia de Estado. Pero ahade Suarez en su cita: “los influjos religiosos ¥
morales de la Iglesia”. También se hablé ya de la caridad de la Igle-
sia. Y en otro capitulo probé también cé6mo no hay moralidad sin re-
ligién. Por todo lo cual se puede concluir que sélo mediante el apcrte
peculiar de cada una de dichas partes, se conseguirid lo que el sefior
Suérez reclama: “educacién fisica y moral de la familia”.

Es la idea que recalca en otro de sus Suefos: “La caridad re-
querida por la situacién del mundo supone y exige grandes elemen-
tos fisicos y morales, provistos perennemente unos por el Estado y o-
tros por la Iglesia” (48).

Y en otro lugar por Donato: “Este concepto de la educacién
de los nifios y de la familia en forma cristiana, cientifica y patriética,
deberia preocupar a toda la republica, al Estado, a la Iglesia, a los
bandos, a las corporaciones, a fin de que dando treguas al interés pri-
vado, a los fuercs de bando y al espiritu de frivolidad, nos dedicara-
mos a pensar en este problema y buscarle solucién, los unos aportan-
do toneladas, los otros contribuyendo aunque sea con adarmes. Eso
nos honraria, nos salvaria, y corresponderia a nuesira ley colombiana
del Sagrado Corazén, mas bien que a otros vértigos de odios, apetitos
y desérdenes. Lo indispensable y el verdadero principio seria ver en
la imagen del Salvador, la imagen del Dios obrero, que en la carpin-
teria... nos dej6é de la caridad y del trabajo un modelo soberano y
mas que suficiente para resolver estas dificultades que nos intranqui-
lizan y amenazan”.

Y maéas adelante transcribe las palabras que él mismo pronun-
ci6é en el Congreso de 1919 sobre huelgas: “... El derecho de los que
aspiran a la mejora de su condicién, puede hacerse efectivo por medio
de representaciones pacificas, sin recurrir a medios incompatibles con
la tranquilidad social u ocasionados a infracciones, o dirigidos a im-
pedir la competencia de otros trajadores. Esto es tanto més justo cuan-
to méas sencillos son aqui de resolver los conflictos entre el obrero y
el empresario, una vez que la reducida oferta de trabajo, la creciente
demanda de brazos y el prospecto que ofrecen la agricultura, las fa-
bricas, las minas y las empresas de transporte, aseguran el bienestar
del operario, si junto con el trabajo andan el ahorro y la moralidad.
No existiendo aqui el proletariado, puede afirmarse que los desérde-
nes que fatigan a otras naciones, en estas materias, carecen en Colom-
bia de razén de ser” (49).

Y en el Sueno de las Alas pone en boca de Justino lo que
sigue: “A mi no me da miedo decir que el partido liberal estd en el
deber de curar su manquera de alas, cooperando como agrupacién e-
ducada en la accién social en favor de las masas, ayudando a multi-

47) — De educatione principum, L. II, c¢. 11.
48) — El Suefio del Comunismo, T. VIII, pag. 69.
49) — El Sueno de los Gitanos, T. XII, pags. 318-319.
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plicar las escuelas hasta el sumo posible, y procurando, en toda forma
y con toda constancia, la formacién de hogares cristianos, por medio
de la difusién de la doctrina de Cristo Dios y Hombre, por medio de
la higiene, el ahorro, por medio de la adquisicién de techo propio,
por medio de la economia que vaya trocando al obrero en capitalista;
y por otros medios que pueden ensefar los maestros de economia es-
piritual y de economia social” (50).

Habla el senior Suérez de ‘“la educacién de las masas”. Y él
mismo nos dice en otro de sus Suefos qué es esp de “masa”: “Magis-
trado: ...el hombre por grande que sea, despide pocas veces la luz
y el impulso decisivo; y la mayor parte de las veces lo recibe de esa
persona flotante que se llama el publico o la opinién; el hombre no
siempre piensa con su cabeza y si con el pensamiento impersonal” (51).

Muy acorde la cita con el asunto a que se referia al hablar
de las masas, que era en el lugar dicho: las huelgas. Pero clama por
la educacién de esas “masas”. Mas no se llegaria a esos extremos, si
se proveyera como lo dice en lo anterior, a “la educacién de la fami-
lia”. Aquellos hogares bien constituidos seran el fruto de una educa-
cién proporcionada desde la nifiez, pues como dice Santo Tomas: “Es
preciso aplicarse con el mayor cuidado a formar las costumbres de la
infancia, porque esta edad es tierna y décil... Se debe hablarle de
la bondad de Dios y enseharle los preceptos, segiin estas palabras del
sexto capitulo del Deuteronomio: “Lo diréis a vuestros hijos”... Es
preciso, para formar sus costumbres, alejarlos del mal y llevarlos al
bien...” (52). Y mas adelante: “Lo que debe estimular a los jévenes
a formarse lo més posible, en las buenas costumbres, es que no lo pue-
de sino muy dificilmente cuando hayan llegado a la vejez. “Cémo en-
contraréis en vuestra vejez lo que no habéis sembrado en vuestra ju-
ventud?” (Eccl. c. 25)”.

Si los miembros de una sociedad son pues formados conve-
nientemente, las familias que constituyan, formadas a su vez, como
se ha anotado “por obra de las costumbres, de la higiene, del ahorro,
de las distracciones, del descanso” asesorados por el Estado y por la
‘Iiglesia, seran un reflejo de esa caridad de que hemos venido hablan-

o.

En suma, son palabras del autor de los Suefios, la familia
cristiana, deberia mirar a la familia divina, cuyo ser y cuyo ejemplo
brillan sobre nosotros en la persona del Dios Hombre, Dios martir,
Dios Salvador y Dios obrero que trabajé y sudé en un taller” (53).

Y sigue insistiendo sobre lo mismo: “...sélo las tinieblas que
dominan ahora la tierra pueden impedirle ver que Cristo y su Evan-
gelio son la solucién de los problemas sociales, pues el Omnipotente,
que trabajé y sud6 y que no tuvo cuna, techo, mortaja ni sepulcro,
es el Maestro y consolador de los pobres; sélo esas tinieblas impiden

50) — El Suefio de los Gitanos, T. XII, pag. 372.
51) — El Suefio del Perdén, T. IX, pag. 72.
52) — De educatione principum, L. V, c. 11,
53) — El Suefnio de los Gitanos, T. XII, pag. 317.
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comprender que la codicia, el lujo y el culto de la concupiscencia y
de Mommén, los cuales quieren convertir en la sangre de cada hom-
bre todos los tesoros de la tierra, tiene como remedio la abnegacién
del Dios humanado, que les dié hasta la Gltima gota de su sangre en
el suplicio y en la Eucaristia; sélo esas tinieblas tapan a los hombres
los ojos para que no vean que esta soberbia social e individual que
los enloquece y precipita, no es santa sino con los influjos de Aquél
que se humillé en la obediencia y en la cruz” (54).

Acerca de la pobreza de Cristo de que ya varias veces nos
ha hablado el autor de los Suenos leemos en la Suma Teolédgica: ...
Fué conveniente a Cristo llevar una vida pobre en este mundo: 19
Porque esto era adecuado al oficio de la predicacién, para la que se
decia haber venido... 22 Porque asi como tomé la muerte corporal
para darnos la vida espiritual, asi soporté6 la pobreza corporal para
darnos las riquezas espirituales... 39 Por temor a que si creyese ri-
quezas, se atribuyera su predicacién a codicia... 4° Para que se ma-
nifestase tanto mayor la virtud de su divinidad, cuanto méas abyecta
parecia por su pobreza...” (55).

Y en el articulo I de la misma cuestion se lee: “...la accién
de Cristo fue nuestra instruccién...” (56). Luego la solucién de los
problemas sociales, estd como lo dice Luciano en la cita trascrita en
“Cristo y su Evangelio”, porque como ya hemos probado que es im-
posible la igualdad de bienes; los pobres tendrdn un modelo en el
Maestro Divino y sabran soportar con resignacién y amor, la caren-
cia de algunas cosas; y por su parte, los ricos siguiendo las ensenan-
zas de la Sagrada Escritura que también en este mismo capitulo se
han anotado, dardn de lo suyo al necesitado, siguiendo la ley de la
caridad.

Pero nédtese que hablo del pobre, no del sumido en extrema
pobreza, sabia distincién que se hace en una nota adjunta a la cues-
tién que acabo de citar, donde se dice textualmente: “Fijese la aten-
cién en que aqui se habla de la pobreza, cosa muy diferente del pau-
perismo, que ni es conforme al Evangelio, ni nunca se conocid en las
antiguas sociedades catélicas. El pauperismo, plaga de la moderna ci-
vilizacién, es un efecto de los malos gobiernos, asi como el hacer la fe-
licidad general es como consecuencia de los gobiernos buenos. El pau-
perismo conduce a la desmoralizacién, hacia la cual impele la necesi-
dad misma, resultando la desgracia social, siempre y cuando las nacio-
nes han llegado a ser material y moralmente pobres” (57).

Luego es preciso un justo medio, que es por lo que clama el
sefior Suérez repetidas veces, llegando a decir: “de manera que el o-
brero se vaya transformando en capitalista”. Asi leemos en el de A-
quino: “...los que quieren vivir virtuosamente, deben evitar la super-
abundancia de las riquezas y la mendicidad, en cuanto son ocasiones

[13

54) — El Suefo de la Evolucién, T. IV, pag. 112.

55) — III, q. 40, a. 3, c.

56) — III, q. 40, a. 3, c. ad 3.

57) — Cf. en Summ. Th. Moya y Plaza, Edit. Madrid 1883, IV pag. 479.
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de pecar; porque la abundancia de las riquezas es ocasion de enorgu-
llecerse; y la mendicidad es de hurtar y mentir y también de perju-
rar...” (58). Y en otro lugar: “...los bienes temporales, que son da-
dos al hombre por Dios le pertenecen en cuanto a la propiedad, pero
en cuanto al uso, no s6lo debe ser de aquél, sino también de los otros
que pueden ser sustentados con lo que a él le sobra de dichos bienes.
Por lo cual dice San Basilio (Hom. super illud Luc. 12, destruam ho-
rrea mea): “si confiesas que los bienes temporales provienen de Dios,
es injusto Dios distribuyéndolos desigualmente? Por qué tu abundas
en ellos y aquél mendiga, sino para que ti consigas merecer distribu-
yendo y el otro obtenga la gloria por la paciencia? El pan que tienes
es del hambriento; esa tinica que guardas en el armario, del desnudo;
el calzado que no usas, del que esta descalzo; y ese dinero que tienes
escondido, del necesitado. Asi cometes tantas faltas cuantas cosas pue-
des dar”. Y esto mismo dice San Ambrosio (Serm. 64 De Temp.), co-
mo consta (In Decret. c. Sicut ii, dist. 74)” (59).

Para terminar, la siguiente nota que se encuentra al concluir
el cuerpo de dicho articulo: “... Faltando los hombres orgullosos ¥
mundanos a las leyes de la naturaleza, de la piedad y de la justicia por
el desprecio que hacen de sus semejantes constituidos en la indigen-
cia y en la desgracia, convino que Jesucristo eligiese una vida pobre,
a fin de dignificar la misma pobreza y restituir al necesitado a la con-
sideracién que le es debida ante los ojes de Dios y de la razén. Todos
los hombres pues, son pobres en cierto sentido, en cuyo caso merecen
tal consideracién, puesto que son hijos de un Padre y Creador de
quien continuamente necesitan los auxilios...” (60).

Como un compendio de todo lo expuesto en relacidn con la
cuestién social, sus problemas, su solucién, daré este texto del sefior
Suéarez. Responde a Nonio quien comenta asi las ideas de Spencer so-
bre ‘“unidad moral”: “Cuando cada hombre ame a su préjimo como
a si mismo, la perfeccién social quedara consumada”. Responde Lucia-
no: “Bello ideal, como dicen algunos, y luminoso punto de partida;
s6lo que en cuanto a la aclimatacion de la caridad se ofrecen dos pla-
nes: el de los medios naturales escogitados por la filosofia, entre los
cuales el primero o la suma de todos es la educacién, y el del cultivo
del amoer al préjimo por la semilla 'del amor a Dios y por los influjos de
la gracia divina, que el mismo Leibniz reconoce como fuente especial
de auxilios que vienen en socorro de la voluntad. Virtud sobrenatural
es ese amor. La historia asi lo dice; la conciencia asi lo atestigua, pues
la abnegacidn, el sacrificio, el perdén, donde brotan y prosperan es en
la era de la caridad cristiana, bajo la voz y la mirada de Cristo. Los
hombres de suyo se persiguen y acometen como los otros animales;
pero el amor social, la caridad politica, si son cosa posible por gracia
de Dios y por obra de la doctrina cristiana, que siguen desarroliandose
en el decurso del tiempo”.

58) — III, q. 40, a. 3, ad 1.
59) — II-II, q. 32, a. 5, ad 2.
60) — M. Ch. cf. Sum. Th. Moya y Plaza Edit. Madrid 1883, III. pag. 480.
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“—Nonio: Bien, asi sera, de acuerdo con la fe de ustedes que
yo respeto, y también acaso con mis creencias, de las cuales van tal
vez a sorprenderse una noche de estas. Entre tanto, basta decir que el
progreso natural o divino de la caridad transformaré las relaciones de
los hombres y resolverd en dias mas o menos remotos las dificultades
sociales de modo permanente”.

“En mi concepto, esas cuestiones, que fatigan ya a la sociedad
y que hace mucho tiempo se han anunciado y se veian venir, tienen
como Unica solucién la doctrina del cristianismo, ora sea aplicada por
las academias de filosofia, ora lo sea por la exposicién y ejemplos del
Evangelio, organizados a la vez por el Estado y por la Iglesia. “El cle-
ro, decia el mismo Bentham, es la salvaguardia de la ley” (61).

Todo esto aparece confrontado en sus respectivos lugares, con
las ideas que al respecto trae el Angel de la Escuelas.

Como una continuacién del tema anterior, consignaré varias
citas que en sus Suefios nos ofrece el eminente colombiano sobre la
caridad, sus defectos y vicios opuestos a ella,

d) Caridad. — Se entresaca como primera cita la siguiente:
“Luciano: Dios es caridad y la caridad es la cifra de la ley; pero sien-
do sobrenatural esa virtud o superior a los esfuerzos ordinarios, afir-
memos que ella que es la causa de la civilizacién, no puede apartarse
de la doctrina cristiana” (62).

“Siendo sobrenatural esa virtud o superior a los esfuerzos or-
dinarios”, dice Sudrez. Asi consta en la Suma: “... Asi pues la caridad
ni puede hallarse naturalmente en nosotros, ni ser adquirida por las
fuerzas naturales, sino por infusién del Espiritu Santo, que es el amor
del Padre y del Hijo, cuya participacién en nosotros es la caridad mis-
ma creada, segun se ha dicho (q. 23, a. 2)” (63).

En consecuencia muy bien puede concluir el autor de los Sue-
fios: “afirmemos que ella, que es la causa de la civilizacién, no puede
apartarse de la doctrina cristiana”. Y de nuevo reclama la caridad pa-
ra el mundo en estos términos: “...si las facultades del hombre pro-
ducen todo ese sistema que jamdas acabaremos de admirar en materia
de industria, riqueza y comodidades, no creamos que el sistema esté
completo. Le falta una cosa muy importante a la maquina cual es el
aceite de la caridad que sirve de vinculo espiritual entre los hombres.
Por eso en la primera tarde del mundo qué vemos? El trabajo asociado
al fratricidio, al crimen, y al dolor; sangre y lagrimas que salpicaron las
espigas y los vellones de los hijos primeros de Adan. Aqui se nos pre-
senta pues, desde el primer dia, la guerra cruenta y el dolor inexo-
rable emperador del mundo, cuyo tridente lacera todos los corazones,

61) — El Sueno del Obrero, T. V, pags. 164-165.
62) — El Suenio del Syllabus, T. IX, pag. 308.
63) — II-II, q. 24, a. 2, c.
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asi de los potentados y de los imperios, como de los pobres y misera-
bles (64).

_ Destacaré esta expresién: “falta una cosa muy importante a
la maquina cual es el aceite de la caridad que sirve de vinculo espi-
ritual entre los hombres”. Confrontando con la doctrina tomista halla-
mos: “...como el amor de Dios es el final que se ordena el amor del
préjimo, por esto no sblo conviene que se establezcan preceptos sobre
el amor de Dios sino también sobre el del préjimo, por razén de los
menos capaces que no conciben ficilmente que uno de estos precep-
tos se halla contenido en el otro” (65). Y un poco antes anotaba: “El
fin pues de la vida espiritual es que el hombre se una a Dios, lo cual
se verifica por la caridad; y a esto se ordena como a su fin todo lo que

pertenece a la vida espiritual...” (66). Como afirma en otro lugar:
“...la caridad es absolutamente una sola virtud, no distinta en mu-
chas especies”... Y mas adelante: “Dios es el objeto principal de la

caridad, mientras que el préjimo es amado por caridad a causa de
Dios” (67).

Luego es la caridad, “vinculo espiritual entre los hombres”,
como lo afirma el sefior Suérez.

e) Efectos: 1° La paz. — “Luciano: ...en cuanto a la paz u-
niversal y permanente, ella no se concibe sino como forma de la ca-
ridad, virtud sobrenatural, porque s6lo venciendo su propia naturale-
za se aman socialmente los hombres; virtud divina, simiente que no
prospera en los corazones humanos sino cuando a la sangre que en
ellos circula se junta la sangre del corazén de Cristo” (68).

“La paz no se concibe sino como forma de la caridad”, dice
Suérez. Es lo que expresa Santo Tomés asi: “La paz es efecto propio
de la caridad, segin que el amor se extiende a Dios y al préjimo”
(69). Y da el por qué en estos términos: “Hay dos clases de unién que
son de esencia de la paz...; una segin la ordenacién de nuestros pro-
pios apetitos a un solo y mismo objeto, y la otra segin la unién de
nuestro propio apetito con el apetito de otro; y ambas uniones las pro-
duce la caridad... Produce la segunda segiin que amamos al préjimo
como a nosotros mismos, de lo cual proviene que el hombre quiere
cumplir la voluntad del préjimo como la suya, y por esto entre las co-
sas dignas de amistad figura “la identidad de eleccién”, como consta
(Ethic. L. 9, c. 4), y Tulio dice (De amicitia) que “pertenece a los a-
migos querer o no querer la misma cosa” (70).

Y continta el sefior Suarez la cita que venimos confrontando
con la doctrina tomista, con las siguientes palabras: “El Dios-Hombre

64) — El Suefio de la Masoneria, T. IV, pag. 275.
65) — I-II, q. 44, a. 2, c.

66) — II-II, q. 44, a. 1, c.

67) — II-II, q. 23, a. 5, c. y ad 1.

68) — El Sueno de Wilson, T. IV, pag. 184.

69) — II-II, q. 39, a. 3, conclusién.

70) — II-II, q. 39, a. 3, conclusién.
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planté en este suelo de expiacién y de esperanza la semilla sobrena-
tural de sus virtudes, y ese germen tiene de crecer y de extenderse
hasta que el reino de Dios reemplace al reino de la discordia, del o-
dio y de los sacrificios humanos, que a eso equivalen las hecatombes
de la guerra. La paz universal es hasta ahora inaudita y no vista; pe-
ro los signos futuros nos la muestran en esperanza cierta, como plan-
ta enredada en el arbol de la cruz, regada con la sangre del Cordero
y vivificada por su accién omnipotente, que empezé en el pesebre y
en el Calvario y perfectamente realizada de parte del Sefior Dios, co-
mo simiente divina entregada a la voluntad del hombre, ayudado por
la gracia” (71).

Asi leemos en el Angélico: “...toda obra buena del hombre
procede de la primera gracia como de su principio, ¥y no de cualquier

13

don humano...” (72). Y en el articulo siguiente: “...nuestras obras
tienen razén de mérito por dos conceptos: 1° Por la virtud de la mo-
cién divina... 2?2 Segiin que proceden del libre albedrio en cuanto
hacemos algo voluntariamente... Esto hace evidente que nadie pue-

de merecer de condigno para otro la primera gracia, sino sélo Cristo;
porque cada uno de nosotros es movido por Dios mediante el don de
su gracia, para que llegue a la vida eterna, y por lo tanto, el mérito
de condigno no se extiende mas alld de esta mocién. Pero el alma de
Cristo fue movida por Dios con la gracia, no solamente para que El
mismo llegase a la gloria de la vida eterna, sino también para que con-
dujese a otros a ella en cuanto es la cabeza de la Iglesia y autor de
la salvacién humana...” (73).

Es pues “simiente divina entregada a la voluntad del hom-
bre”, dice Suarez de la paz; pero anade “ayudado por la gracis”. A-
cerca de lo cual encontramos en la Suma: “... Cooperar alguno con
otro se dice, no sélo como agente secundario con el agente principal,
sino como ayudando al fin propuesto; y el hombre es ayudado por Dios
mediante la gracia operante, para que quiera el bien; por lo tanto,
presupuesto ya el fin, es consiguiente que la gracia coopere con nc-
sotros” (74). Y en el cuerpo del articulo se expresa asi: “...en aquel
efecto, en que nuestra mente mueve y es movida, la operacién se a-
tribuye no sélo a Dios sino también al alma, y conforme a esto se di-
ce gracia cooperante. En nosotros hay dos actos: 12 El acto interior
de la voluntad, y relativamente a esto la voluntad es el objeto movido

y Dios el motor... y asi segin que Dios mueve la mente humana a
este acto, se dice la gracia operante. 2° El acto exterior, al que por
lo mismo que es imperado por la voluntad... es consiguiente que su

operacion se atribuya a la voluntad; y puesto que Dios nos ayuda tam-
bién a ese acto, ya interiormente confirmando la voluntad para que
llegue a obrar, ya exteriormente otorgando el poder de obrar, por eso
respecto de ese acto se dice la gracia cooperante. Asi... San Agustin:

71) — El Sueno de Wilson, T. IV, pag. 185.
72) — I-II, q. 114, a. 5, ad 3.

73) — I-II, g. 114, a. 6, c.

74) — I-II, a. 111, a. 2, ad 3.
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“obra para que queramos, y cuando queremos, coopera con nosotros
para que consumemos la operacién...”

Y concluye Luciano sus consideraciones sobre la paz en estos
términos: “Del hombre caido o en el estado de naturaleza, es pues la
guerra; la paz es del dngel que la exaltd al surgir una nueva y bri-
llante rueda en el correr de los tiempos; de Cristo Dios es esa misma
paz, pues El la dejé como herencia de su Iglesia y como contrasena
de sus discipulos. De suerte que el resumen de la historia por el lado
de la paz y de la guerra, es e] que la primera es celestial y se acerca,
en tanto que la segunda es terrena y prevalece” (75).

2?2 La concordia. — ‘“Donato: ... También suele adelgazarse
un elemento que corresponde a la tercera potencia del alma, es decir,
a la voluntad, el cual debe ser la concordia o armonia, llamada cari-
dad en sentido religioso y altruismo u otroismo en sentido profano.
Yo, con permiso diré que eso falta ahora especialmente, y que su de-
fecto contrasta con ciertos hechos o titulos que debieran ser causa ne-
cesaria suya. Por ejemplo, como sucede que estando la republica de
Colombia consagrada por ley al Corazén de Jesucristo, vivamos los
conservadores en permanente discordia o disidencia? Muy en ello y
muy consagrados al Corazén de Dios, que es caridad, y con los pro-
pios corazones apartados entre si por una discordia que no nos deja
cumplir la ley natural ni la positiva” (76).

Pasando por alto la confrontacién de esta expresién: “caridad
en sentido religioso y altruismo u otroismo en sentido profano”, pues
que ya consignada en otro lugar de este mismo capitulo, me limitaré
a lo que mas expresamente se refiere este apartado, o sea a la concor-
dia, como efecto de la caridad. Respecto de ella dice el Doctor Angé-
lico: “...la paz comprende la concordia y le afiade algo. Por consiguien-
te, donde hay paz, alli hay concordia; pero no doquiera hay concor-
dia, hay paz, si el nombre de paz se toma en su sentido propio; por-
que la concordia propiamente dicha se refiere a otro, esto es, en cuan-
to las voluntades de diferentes corazones convienen a la vez en un
solo consentimiento...” (77). Y como un poco antes se probd que la
paz es efecto de la caridad, se sigue que si la concordia acompana a la
paz, también hace parte de la caridad.

Pero habla también alli Suarez de “la discordia que no nos
deja cumplir la ley natural ni la positiva”. Sobre la discordia explica
el de Aquino: “...la discordia es opuesta a la concordia; y ésta segiin
se ha dicho (q. 29, a. 1 y 3), es causada por la caridad, en cuanto que
la caridad une los corazones de mucros en algo uno, que es principal-
mente el bien divino, y secundariamente el bien del préjimo. Asi pues,
la discordia es pecado en cuanto contraria a esta concordia...” (78).

Luego podemos concluir segiin esta afirmacién de Santo To-

75) — El Sueno de Wilson, T. IV, pag. 184.

76) — El Suefio del Sefnior Bello, T. XII, pag. 171.
77) — II-II, q. 29, a. 1, c.

78) — II-II, q. 37, a. 1, c.
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mas que “no deja cumplir la ley natural ni la positiva”, por cuanto
asi en la una como en la otra, se nos manda amar a Dios y al préjimo
a causa de Dios.

Y para terminar un altimo texto. Habla Donato: “La politica
es mala porque le falta caridad, la cual si fuera ordinario y obligado
recurso de los hombres, produciria un resultado milagroso pues la tie-
rra seria un cielo y el infierno una fabula, como dice la citologia. Esta
caridad divina, destellando sus influjos en las lejanias de un futuro
muy remoto para nuestros ojos, pero presente a los de Dios; esa cari-
dad que lleva en la mano el céliz de la conciliacién y la hostia de la
fraternidad, resolveria las dificultades que parecen hoy insuperables,
iluminaria las tinieblas de ese brillante caos; y sanearia este progreso
de maquinas y desventura” (79).

f) Vicios opuestos a la caridad: 1?2 Usura. — Advierte Grocio
que esa palabra tiene dos sentidos, y luego los aplica asi: ‘“Para cali-
ficar la moralidad del interés en el fuero de la conciencia, pues si el
dinero se recibe para consumirlo efectivamente, satisfaciendo una ne-
cesidad, las Escrituras Sagradas condenan su alquiler por ser acto con-
tra la caridad, y Aristételes lo reprueba también con el argumento de
que la plata no alumbra plata, pecunia non parit pecuniam. Alla mis-
mo van las decisiones de los Concilios, las autoridades de los Santos
Padres, y la doctrina de los expositores que en absoluto condenaron
la usura como contraria a la virtud de la caridad y de la limosna, lo
cual obliga el socorro del préjimo en ciertos casos” (80).

Respecto de este asunto encontramos en la Suma lo siguien-
te: “... Recibir interés (usuram) por el dinero prestado, es en si in-
justo, porque se vende lo que no existe, por lo cual manifiestamente
se constituye una desigualdad que es contraria a la justicia... Pero el
dinero segun el filésofo (Ethic, L. 5,¢c. 8y 9; y Pol. L. 1, c. 6 y 7) se
ha inventado principalmente para hacer los cambios, y asi el uso pro-
pio del dinero es su consuncién o distraccién, segiin que se invierte en
los cambios; por lo cual es en si ilicito recibir precio por el uso del
dinero prestado, que es lo que se llama usura...” (81). Y mas adelan-
te: “...las leyes humanas dejan impunes algunos pecados a causa de
las condiciones de los hombres imperfectos, entre los que se perjudi-
caria a una multitud de intereses, si se prohibieran estrictamente todos
los pecados aplicindoles penas. Por tanto, la ley humana concedi6 las
usuras, no como creyéndolas conformes a la justicia, sino para no im-
pedir las ganancias de muchos; y asi es que en el mismo derecho ci-
vil (Constit. L. 2, t. 4, De usufructu & Constituitur) se dice que “las
cosas, que se consumen con el uso nos son susceptibles del usufructo
ni por la razén natural, ni civil’; y que “la ley no creé el usufructo
de estas cosas (pues no podia), sino que las constituyé como usufruc-
to”, esto es, tolerando las usuras; y Aristételes guiado por la razén

79) — El Sueno del Campanero, T. VII, pag. 140.
80) — El Suefio del Interés, T. II, pag. 234.
81) — II-II, q. 78, a. 1, c.
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natural dice (Pol. L. 1, c. 7) que “la adquisicién usuraria del dinero
es muy extraha (praeter) a la naturaleza” (82).

En uno de sus opusculos expone su doctrina a este respecto
en los siguiente términos: “... La palabra usura significa ante todo,
el acrecentamiento que produce la plata por su uso. Secundariamente
significa la superabundancia que produce toda especie de cosa por un
uso semejante al de la plata. Consiguientemente como una tal super-
abundancia proviene algunas veces de un uso ilegitimo, otras de un
uso legitimo, la palabra usura estd tomada en sentido diverso en la Es-
critura...” Y un poco antes anota: “... Como por derecho natural
toda cosa que cae en el uso del hombre produce por la naturaleza de
este uso mas disminucién que acrecentamiento; y eso se ve sobre to-
do en materia de dinero; también se ha llamado usura por una razén
propia, la cosa adquirida por el uso del dinero; es por esto por lo que
los filésofos llaman esto usura adquirida por el uso del dinero... Los
tedlogos al contrario, consideran las razones de lo justo y de lo injus-
to, exponiendo de una manera mas sutil los términos que los desig-
nan, extienden la significacién de este término a los acrecentamientos
que provienen del uso de todas las cosas por un uso semejante... y
no solamente por el dinero. Es por esto por lo que los doctores llaman
usura toda sobreabundancia de una cosa cualquiera que produce el
uso semejante a lo que ha dado primitivamente su nombre, a la usura,
como dice Ez. XXII: “Habéis recibido un provecho y un interés ilegi-
timo; habéis calumniado a vuestros hermanos por satisfacer vuestra
avaricia, y me habéis olvidado, dice el Sefior vuestro Dios” (83).

Pero anadia el senor Suarez en el texto que analizo: “alla
mismo van las decisiones de los Concilios, las autoridades de los San-
tos Padres y la doctrina de los expositores que en absoluto condena-
ron la usura...” Acerca de lo cual podemos citar estas palabras pro-
nunciadas en el Concilio de Viena: “si alguno incurriere en el error
de afirmar con presuntuosa pertinacia que no es pecado ejercer usu-
ras, decretamos que debe ser castigado como hereje”. Y refcrente al
mismo asunto es la Bula “Vix pervenit” de Benedicto XIV.

Para dejar establecida una doctrina clara sobre este asunto,
me parece importante transcribir una cita mas que sobre ello anota
el Doctor Angélico: “...el que no estd obligado a prestar, puede reci-
bir recompensa de lo que ha hecho, pero no debe exigir méas, y se le
recompensa segun la igualdad de la justicia si se le devuelve tanto
como prestd. Por consiguiente, si exige mas por el usufructo de la co-
sa, que no tiene otro uso sino la consumacién de la sustancia, exige
precio de io que no existe; y por lo tanto, la exaccién es injusta” (84).
Y afade la nota adjunta de la ya citada edicién de la Suma que he
consultado: “Hay no obstante, razones justificativas de algin interés
o precio segin la undnime opinién de los tedlogos, como el lucro ce-
sante y el dano emergente en el tecnicismo de la ciencia moral, entre

82) — II-II, q. 78, a. 1, c. ad 3.
83) — Dec regimine principum, L. I, c. 1.
8§4) — 1I-11, q. 78, a. 1, ad 5.
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las que puede contarse la permisién por parte de la ley civil, en vis-
ta de la declaraciéon del Santo Oficio, aprobado por Pio VIII y Gre-
gorio XVI contestando a ciertas preguntas elevadas a dicho tribunal,
de que “no deben ser inquietados” los que percibiesen por razén de
préstamo el interés consentido por las leyes civiles...” (85).

2° Codicia, avaricia, ambicion. — Acerca de ellos, encontra-
mos la siguiente cita, que aclara los términos. Habla Justino: “Déja-
me decir ahora que ambicién, avaricia y codicia, son ideas que se pa-
recen y cosas que suelen confundirse. Ambicion es pariente de ambi-
to, por las vueltas que da el ambicioso en torno de la altura que lo
desvela. Codicia es el ansia de dinero y mé&s dinero, es la sed insa-
ciable y el hambre que no cesa de allegar mas y mas riquezas; es a-
quel apetito que convertia para Midas el pan en metal y el vino en
piedra liquida... Avaricia es apego tal a las riquezas de la huaca,
que los convierte en idolo intocable. El codicioso puede no ser avaro,
antes puede ser gastador para buscar mé&s riqueza; pero el avaro es
tanto lo que ama su tesoro que sélo sirve a la codicia cuando sin arries-
gar lo propio es ayudado por otros” (86).

Para confrontar esto con la doctrina que al respecto expone
el Angel de las Escuelas, es preciso antes distinguir cémo considera
la ambicién, lo que hallamos al explicar si la avaricia es un pecado
especial. Se expresa asi: “...la avaricia es cierto pecado especial se-
gun que es el amor inmoderado de tener posesiones que se designan
con el nombre de dinero, del cual toma su nombre la avaricia. Y pues
el verbo tener (habendi) que parece pertenecer segun la primaria im-
posicién, a las posesiones de las cuales somos duefos totalmente, se
deriva o aplica a otras muchas cosas, como se dice tener el hombre
salud, mujer, vestidos, y otras semejantes... por consiguiente tam-
bién el nombre de avaricia se amplié a todo apetito inmoderado de te-
ner cualquier cosa, en cuyo sentido dice San Gregorio (hom. 16 in
Evang.) que “la avaricia no tiene solamente por objeto el dinero sino
también la ciencia y la elevacién cuando se ambiciona mas de lo jus-
to el engrandecimiento”. En este concepto la avaricia es un pecado es-
pecial...” (87).

Queda asi justificada la acepcién que el sefior Suarez dié a
la palabra ambicién, a saber: “vueltas que da el ambicioso en torno de
la altura que lo desvela”. Hablaba luego de la codicia como “ansia de
dinero y més dinero”. Y Santo Toméas dice: ““...la codicia tiene tres
acepciones: primera, segin que es apetito desordenado de riqueza, y
asi es pecado especial; segunda, en cuanto significa desordenado ape-
tito de cualquier bien temporal...; tercera, como cierta inclinacién de
la naturaleza corrompida a apetecer desordenadamente los bienes co-
rruptibles...” (88).

85) — o. c. T. III, pag. 478.

86) — El Suefio de la Choza, T. IX, pag. 277.
87) — II-II, q. 118, a. 2, c.

88) — I-II, q. 84, a. 1, c.
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Por Gltimo decia el autor de los Suefios: “avaricia es apego
tal a las riquezas de la huaca, que las convierte en idolo intocable”.
Es lo que el de Aquino expresa en estos términos: “Avaricia, que se
define “amor inmoderado de tener...” (89). A lo que inmediatamen-
te antecede esta explicaciéon: “... Los bienes exteriores empero, son
utiles para un fin... luego es necesario que el bien del hombre acer-
ca de éstos consista en cierta medida, en cuanto el hombre trata de
adquirir en cierta medida, las riquezas, cuales son necesarias a su vi-
da y a su condicién; y por esto en el exceso de esta medida consiste
el pecado, queriendo alguno adquirirlas o conservarlas sobre la debi-
da moderacién, lo cual pertenece a la razén de la avaricia...” (90).

Nétese la diferencia entre codicia y avaricia, comparando las
definiciones respectivas dadas por Santo Tomaés; la primera es sélo a-
petito inmoderado de tener riquezas u otros bienes; la segunda es a-
petito inmoderado de conservarlas sobre la debida moderacién. Es la
aclaracién final que nos hace el senor Suarez: “el codicioso puede no
ser avaro, antes puede ser gastador para buscar mas riqueza; pero el
avaro es tanto lo que ama su tesoro que sélo sirve a la codicia cuan-
do sin arriesgar lo propio, es ayudado por otros”.

Hablando mas especialmente de la codicia dice Luciano: “La
codicia nos vence a todos, a las autoridades que ya tienen pocas cuen-
tas con lo espiritual; a los potentados que no aspiran a otra cosa que
a acrecentar sus caudales, a los populares, cuyo anhelo es el dinero
que desean conseguir presto y de cualquier medio, y a varios estu-
diantes que con el libro bajo el brazo deliran con el paseo diplomético
y pecuniario” (91),

Y en otro lugar: “Atizar y reglamentar la codicia y la avari-
cia no habia cabido hasta ahora en ningin magin politico por destor-
nillado que fuese, porque la codicia no es ni siquiera pasién, sino vi-
cio empedernido, por lo cual no se escusa con el acto primo y si se
acrecienta con los anos, en lugar de mitigarse, al igual de las demas
pasiones. Extendiéndose semejante adefesio inhumano e irrepublica-
no, se apaga la lumbre para distinguir lo justo de lo injusto, que es lo
que se observa ahora cuando la popularidad desborda en favor de ma-
gistrados que han fundado sus propias exenciones aduaneras en el
decanato diplomatico; que como magistrados y a la vez como agentes
de negocios han ajustado empréstitos y pactado comisiones u honora-
rios, y que incurrieron en otros cargos de que apenas queda memoria
en actas secretas del parlamento” (92).

“No es ni siquiera pasién sino vicio empedernido”, bien se
justifica la dureza de esta expresion de Suéarez, si se tiene en cuenta
que “San Agustin entiende por codicia en general la de todos los bie-
nes, no en cuanto se toma especialmente por avaricia; pues la codicia
de cualesquiera bienes temporales es el veneno de la caridad, esto es,

) 89) — II-II, q. 118, a. 1, c.
-’ 90) — II-II, q. 118, a. 1, c.
91) — El Suefio de los Silvios, T. V, pag. 322.
> 92) — El Sueno de la Concordia, T. XII, pag. 60.
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en cuanto el hombre desprecia el bien divino por su apego al bien
temporal” (93).

Pero tanto en la cita anterior como en otras que a ella segui-
ran, habla el autor de los Suenos, juntamente de la avaricia y de la
codicia, lo que podemos explicar por la expresién usada por San A-
gustin y que acabo de anotar: “entiende por codicia en general, la de
todos los bienes, no en cuanto se toma especialmente por avaricia” que
es lo que encontramos también en las siguientes palabras de Santo
Tomas: “La codicia, ain en su concepto especial de avaricia o desor-
denado amor de riquezas, es la raiz de todos los pecados” (94). Luego
estd comprendida la avaricia en la codicia, la que tiene por lo mis-
mo, un sentido més amplio que aquelia.

Y unas citas més respecto de la codicia. Habla Luciano: “..la
codicia es una de las pasiones més universales y permanentes, y en
cierta manera pasién necesaria, merced a su correspondencia con las
necesidades del hombre; precisamente por eso debe ser dirigida por las
reglas de la moralidad y por los preceptos de la religién. Si asi no
fuera, se seguiria que a la violencia de cada pasién deberia adecuarse
la libertad que hubiera de acompafarla. También la ambicién es pa-
sién necesaria, porque sin ella no habria gobierno, pues no habria ve-
lo que tapara los ojos ante el martirio del poder; pero no por eso de-
bemos dar rienda suelta a los tiranos” (95).

Es la cita anterior decia Suéirez que “la codicia no es ni si-
quiera pasién sino vicio empedernido”, y ahora nos habla de ella “co-
mo una de las pasiones mdas universales y permanentes, y en cierta
manera necesaria”. Contradiccion? No, si tenemos en cuenta la expli-
cacién que él mismo da en seguida: “merced a su correspondencia con
las necesidades del hombre, precisamente por eso debe ser dirigida por
las reglas de la moralidad y de la religién”.

Explanando un poco tenemos: “...en cualesquiera cosas, en
que el bien consiste en la debida medida, es necesario que el mal pro-
venga del exceso o disminucién de aquella medida, y en todo lo que
existe por un fin el bien consiste en cierta medide, porque las ccsas
concernientes al fin deben ser proporcionadas a éste, como la medici-
na lo es a la salud, segiin se ve (Pol. L. 1, c. 4 y 8). Los bienes ex-
teriores empero, son utiles para un fin, como se ha dicho (q. 117, a.
3 y I-II, q. 2, a. 1). Luego es necesario que el bien del hombre acer-
ca de éstos consista en cierta medida, en cuanto el hombre trata de
adquirir en cierta medida las riquezas, cuales son necesarias a su vida
y a su condicidn; y por esto en el exceso de esta medida consiste el
pecado, queriendo alguno conseguirlas o conservarlas sobre la debida
moderacién...” (96).

Por tanto es necesaria la codicia de riquezas, pero como ad-
vierte Santo Tomas ‘“en cierta medida”, la cual es sefialada al hom-

| m——ci
AT
93) — II-II, q. 118, a. 5, ad 2. Zo %\2\

94) — I-II, q. 84, a. 1, conclusidn.
95) — El Sueno del Plebiscito, T. VI, pag. 103.
96) — II-II, q. 118, a. 1, c.
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bre como el mismo Sudarez lo advierte: “por la moralidad y la religién”.
Idea que recalca aiin méas en la siguiente cita en la que dice por Do-
nato: “Y como la codicia dice San Pablo que es la razén de todos los
males, se sigue que todos los males pueden venirnos no de esa causa,
si las ideas e impulsos espirituales no la refrenan por medio del cédigo
sagrado de Pio IX” (97).

Con relacién a la expresién del Apo6stol San Pablo consigna-
da en la cita anterior, hallamos el siguiente comentario en la Suma:
“... Estas interpretaciones aunque son verdaderas no parecen sin em-
bargo, ser conformes con la intencién del Apéstol, que dijo que la co-
dicia es la raiz de todos los pecados; porque manifiestamente habla alli
contra los que “queriendo hacerse ricos, caen en tentacién y en el la-
zo del diablo, por cuanto la raiz de todos los males es la codicia”, sien-
do por lo mismo evidente que habla de la codicia como apetito des-
ordenado de riquezas, y conforme a esto debe decirse que la codicia
segin que es un especial pecado, se dice raiz de todos los pecados, a
semejanza de la raiz de un arbol que presta alimento a todo el arbol;
porque vemos que por medio de las riquezas adquiere el hombre la
facultad de perpetrar cualquier pecado y de aplicar el deseo de cual-
quier pecado, dado que para tener cualesquiera bienes temporales pue-
de ser ayudado el hombre por el dinero, conforme a lo que se dice
(Eccl. 10, 19): “todas las cosas obedecen al dinero; y de aqui resuita
que la codicia de riquezas es la raiz de todos los pecados” (8%).

Pero al finalizar una de las citas anteriores del escritor co-
lombiano leimos: “... También la ambicién es pasién necesaria por-
que sin ella no habria gobierno”; el por qué aparece muy claro y es
lo que bellamente dice Suérez al agregar: “pues no habria velo que
tapara los ojos ante los martirios del poder; pero no por eso debemos
dar rienda suelta a los tiranos”.

Acerca de esto dice el Angel de las Escuelas: “... Que asi
como es muy bueno que alguno haga buen uso del poder en la gober-
naciéon de muchos, asi por el contrario es pésimo el abuso; de mancra
que el poder lo mismo se presta al mal que al bien” (99).

Es la distincién que Luciano nos ofrece en otra cita. “—Coro-
nel: La ambicién es condicion de la politica e impulso que honra al
ciudadano cuando lo inclina y sostiene en la carrera de los servicios
publicos, pudiendo asi considerarse como pasién ordenada y benéfica,
una vez que se funda en el mérito, concuerda con la vocaciéon y pro-
vee a las necesidades de la republica, puesto que no podia haber go-
bierno si no existiera esa aspiracién elevada y fecunda”.

3

“En este caso la ambicién es buena y ordenada, porque tiene
buena base y buen fin. Pero cuando esa aspiracién no busca el bien
comun, sino la satisfaccion de la soberbia, y cuando en vez de rendir-
se a la patria, pretende que la patria se le rinda, entonces es un vicio

97) — El Suefio del Syllabus, T. IX, pag. 316.
98) — I-II, q. 84, a. 1, c.
99) — I-II, q. 2, a. 4, ad 2.
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¥y un crimen porque la nacién es duefia del hombre y el hombre no es
duefio de la nacién”.

“Hay pues ambicién ordenada y ambicién desordenada. En
los Estados Unidos no hay conspiraciones ni guerras civiles porque las
aspiraciones o ambiciones de sus politicos jaméas los privan del amor
patrio ni del respeto a la ley; por grande que sea y que se sienta alli
un ciudadano, aunque sus planes no lleguen a granazdn, él sigue tra-
bajando como patriota. Pero del trépico para abajo la herencia colo-
nial, o seran las dificultades del suelo, o serd la falta de industria o
quién sabe qué sera, pero la verdad es que hay politicos que creyén-
dose sefiores de la tierra no hayan digno de sus admiraciones sino el
primer puesto, ni conciben para conseguirlo otro medio que la vio-
lencia” (100).

Como a la ambicién ordenada ya hice referencia, baste decir
algo sobre la ambicién desordenada, que como acabamos de leer, es
segun el sefior Sudrez algo que “no busca el bien comin sino la sa-
tisfaccién de la soberbia”.

De ésta se dice en la Suma: “...algunos dicen que la sober-
bia envuelve tres conceptos: “1° Segin que significa desordenado ape-

{3

tito de la propia excelencia...” Y méas adelante: “...el hombre se
ama a si mismo queriendo su propia excelencia, pues lo mismo es a-
marse que querer el bien para si...” (101). De donde se sigue que

el gobernante dominado por la ambiciéon desordenada, es arrastrado
por la soberbia a buscar propia excelencia y por consiguiente, a ol-
vidarse del bien comin, y aiin hasta “pretender que la patria se le
rinda”, como lo anotaba Suérez. Y en otro lugar dice el mismo Lu-
ciano: “Ah! la ambicién es el afecto méas ciego de cuantos pueden do-
minar el corazon del hombre, es la pasion que invierte las ideas, obs-
curece la razéon y da al través con los instintos de justicia y cari-
dad” (102).

La misma idea recalca en los siguientes términos por boca de
Donato: “Respecto de la frase “bien publico” o “bien comin”, muy
traida y muy llevada, anota la utopia que ella no cae de nuestros la-
bios pero que no por eso es bien interpretada u obedecida...” “—Jus-
tino: Cierto y certisimo es eso y profanacion urdida sistemdticamenic
por los ambiciosos desalmados en cuyo vocabulario “bien comdn” quie-
re decir “bien privado”, y “provecho general” lo que significa es “co-
dicia personal” y exaltacién del nimero uno, como suele llamarse el
yo. Si asi no fuera, los dineros publicos, en lugar de someterse in-
creiblemente a un régimen de gastos incesantes y sistematicos, serian
tratados por el método del ahorro sistematico también” (103).

Acerca de este punto, o sea, que el gobernante no puede bus-
car el bien particular, sino el comin de la colectividad cuyo mando
ejerce, se hablo bastante en el capitulo referente a la politica, aducien-

100) — El Sueno de la Locura, T. X, pag. 392-393.
101) — I-II, q. 84, a. 2, ¢. y ad 3.

102) — El Sueno de la Locura, T. X.

103) — El Sueno de Tomés Moro, T. XI, pag. 230.
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do la doctrina que en su Opusculo “De regimine principum” da el
Doctor Angélico sobre este punto.

Y en el mismo suefio citado antes encontramos lo siguiente
en boca de Donato: “Vean ahora lo que dice el Moro acerca de la ca-
ja de hierro o del “coffre fort”, que segin él, es el altar mayor del
género humano porque el tal cofre, con el tesoro que encierra, forma
un idolo de afecto e inspiraciones. De igual manera dice que el dine-
ro es el mévil universal y que por consiguiente es incompatible hasta
cierto punto con los deberes hacia la republica, por cuanto la avari-
cia y la codicia son enemigas de la equidad” (104).

Dos expresiones quiere analizar: “la caja de hierro ...es el
altar mayor del género humano”; y ésta: “...el dinero es el mévil u-
niversal y por consiguiente es incompatible hasta cierto punto con los
deberes hacia la republica, por cuanto la avaricia y la codicia son e-
nemigas de la equidad”. Pero antes quiero consignar aqui una cita
que trae Suarez respecto a la idea “género humano”, y que encaja
muy bien en el presente capitulo. Dice Luciano: “Humanidad lo que
significa es virtud de benevolencia; porque lo que atafie a la exten-
sién de la idea de hombre se expresa por género humano” (105).

Respecto de lo cual se lee en el de Aquino como respuesta a
una objecién: “... Macrobio parece haberse atenido a las dos partes
integrantes de la justicia a saber: separarse de lo malo, a lo que per-
tenece la inccencia; y hacer bien, a lo que pertenecen las otras seis;
de las cuales dos parecen pertenecer a los iguales, a saber, la amistad
en el trato exterior y la concordia en el interior; dos a los superiores
que son la piedad para con los padres y la religién con respecto a
Dios; y dos a los superiores que son la piedad para con los padres y
la religién con respecto a Dios; y dos a los inferiores, esto es, el a-
fecto en cuanto agradan los bienes de éstos, y la humanidad por la
que se les socorre en sus necesidades. Porque dice San Isidoro (Ethym.
L. 10, letra H) que se dice alguien humano “porque tiene para con
el hombre amor y afecto de compasién”; de donde se llama humani-
dad, por la que nos amparamos reciprocamente, y conforme a esto la
amistad se considera segiin que ordenadas relaciones exteriores, como
de ella trata Aristoteles (Ethic. L. 4, ¢. 12 o 14). Puede considerarse
también la amistad, segiin que su objeto propio es el afecto, tal como
es definido por el filésofo (Ethic., L. 8 y 9); y asi a la amistad perte-
nacen tres virtudes, a saber, la benevolencia, que aqui se llama afec-
to; la concordia y la beneficencia que se llama humanidad. Pero es-
tas las omitid Tulio, porque tienen poco de la razén de débito como
se ha dicho” (106).

Por tanto, si segin San Isidoro, como acabamos de anotar,
se dice alguno humano ‘“porque tiene para con el hombre amor y a-
fecto de compasién”; y més abajo se decia: “la benevolencia que a-

104) — El Sueno de Tomas Moro, T. XI, pag. 232.
105) — El Suefio de la Rebusca, T. X, pag. 245.
106) — II-II, q. 80, a. tinico, ad 2.
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qui se llama afecto”, se sigue que la humanidad es lo que para Sua-
rez era, o sea: virtud de benevolencia.

Referente a la segunda cita que antes anoté queria analizar
un poco, diré que es conclusién perfecta, si se tiene en cuenta lo que
respecto de la equidad anota el Angel de las Escuelas: “la epiqueya
es una virtud directiva de las leyes segin las exigencias de la justicia
y de la utilidad comuan” (107). Y como el avaro y el codicioso so6lo
buscan su bien propio, al allegar riquezas u otros bienes temporales,
(recuérdese lo dicho respecto de ambos términos por Santo Tomaés: “la
codicia, alin en su concepto especial de avaricia o desordenado amor
a las riquezas...”) no tendrd por lo mismo en cuenta ni la utilidad
ni el bien comin. L.uego mucha razén tenia el sefior Suirez para de-
cir: “la avaricia y la codicia son enemigas de la equidad”.

Para concluir el presente capitulo una tltima cita. “Luciano:
Afanarse el hombre por sus descendientes es obligatorio, pero en la
medida racional; porque si la codicia hubiera de dilatarse a todas las
generaciones futuras, usurparia la accién de la Providencia. En esto
se funda en parte la libertad de testar que pregona la sabiduria de los
Estados Unidos, porque a la vez que permite atender a los efectos na-
turales, abre la puerta a los enormes capitales para que atiendan a la
beneficencia” (108).

Dice Suarez: “afanarse el hombre por sus descendientes es o-

ligatorio, pero en la medida racional”. Asi lo ensefia Santo Tomas:
“...lo necesario es de dos modos: 1° Cuando algo no puede existir
si ello, y de tal necesario no debe darse limosna en absoluto, v. gr.
si alguno se hallase en tan extrema necesidad que solamente pudiera
sustentarse él, sus hijos y los suyos, pues el dar limosna de esto ne-
cesario es quitarse a si propio la vida y a los suyos... 22 Dicese ne-
cesario aquello sin lo cual no puede pasarse convenientemente la vi-
da segin la condicién y estado propio de la persona y de otras cuyo
cuidado le incumbe... Luego de este necesario es bueno dar limos-
na y ésta no es de precepto sino de consejo. Seria no obstante, des-
crdenado, si alguno se privase en tal cantidad de sus propios bienes pa-
ra darlos a otros que no pudiese con el resto pasar la vida con arreglo
a su propio estado y hacer frente a sus negocios, pues nadie debz vi-
vir inconvenientemente” (109).

Luego, tiene el hombre obligacion de afanarse por los suyos,
pero “en la medida racional”, afiade el sefior Suarez, y da la razén:
“porque si la codicia hubiera de dilatarse a todas las generaciones fu-
turas, usurparia la acciéon de la Providencia”. Es lo que encontramos
expuesto en el de Aquino en estos términos: “...hay algin tiempo
en el que se peca mortalmente omitiendo el dar limosna: de parte del
que la recibe cuando hay una necesidad manifiesta y urgente y por
el momento no hay quien la socorra; y con relacién al que da, cuando
tiene lo superfluo, que segin el estado presente no le es necesario,

107) — II-II, q. 120, a. 1, conclusién.
108) — El Sueno de la Concordia, T. XII, pag. 59.
109) — II-II, q. 23, a. 6, c.
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segin puede juzgarse con probabilidad. Ni es preciso que considere
todos los casos que puedan ocurrir en lo futuro, pues esto seria juz-
gar del mafiana, lo que el Senor prohibe (Mat. 6). Debe juzgarse
pues, acerca de lo necesario y lo superfluo segiin los sucesos que pro-
bable y comunmente ocurren” (110).

Y concluye asi Suarez: “En esto se funda en parte la libertad
de testar que progona la sabiduria de los Estados Unidos, porque a la
vez que permite atender a los efectos naturales, abre la puerta a los
enormes capitales para que atiendan a la beneficencia”. Acerca de es-
ta altima dice el Doctor Angélico: “...la beneficencia no implica otra
cosa que hacer bien a alguno, bien que puede ser considerado de dos
modos: 19 Segtn la razén comin de bien y esto pertenece a la razén
comun de la beneficencia, y es acto de amistad y por consiguiente de
caridad... Mas si el bien que uno hace a otro se considera bajo algu-
na razén especial de bien (afiade la nota adjunta: ‘“de bien debido lo
cual pertenece a la justicia, bajo la razén de lo indebido o gratuito,
lo cual pertenece a la liberalidad y asi en lo demés...), entonces la
beneficencia tendra una razén especial y pertenecera a alguna virtud
especial” (111). Por tanto, bien puede dar libertad el Estado para
quien dispone de bienes suficientes, después de “atender a los afec-
tos naturales... atienda a la beneficencia”, en expresiéon del sefior
Suarez.

Séamos providencia para nuestros hermanos, especialmente po-
bres y obreros, como ese Dios Padre en quien se fundamenta la fra-
ternidad, que encarna a su vez la caridad para con los necesitados.
Seremos asi prolongaciones de la Providencia divina, junto a los que
a una con nosotros, lo invocamos como Padre nuestro.

110) — II-II, a. 5, ad. 3.
111) — II-II, q. 31, a. 1, c.
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