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CULTURA Y VIDA CRISTIANA. Iniciacion a los autores monasticos medioevales. Por D. Jean Leclercq, Ediciones
Sigueme, Salamanca, 1965.

Siendo esta obra, como indica el subtitulo, una introduccion a la lectura de los escritores mondsticos antiguos, la
palabra “cultura” empleada en la traduccion castellana, realizada por dos beneméritos monjes de Poblet, debe
entenderse preferentemente en sentido de cultura literaria, que es lo que expresamente indica el texto original cuya
traduccion literal seria “el amor de las letras y el deseo de Dios”, ya que “letras” designa ante todo la poesia, la
elocuencia, la historia, el arte epistolar, y en general la ciencia y arte de la palabra hablada o escrita. La expresion de
“desear a Dios” sefalar la principal caracteristica de esa cultura: su orientacion mistica, es decir, su independencia
de todo moévil que no sea la union directa con el Sefior, “marcada por un deseo intenso, una continua tension
escatologica”.

La obra estd constituida por “una serie de elecciones dadas a monjes jovenes en el instituto de estudios mondsticos
de San Anselmo, en Roma, durante el invierno 1955-1956”. Y esos jovenes discipulos tuvieron la inspirada idea de
incitar al maestro a que publicara sus lecciones; con lo cual, inmensamente dilatado el ambito de la catedra, todos
los monjes que tanto nos interesamos por conocer cuanto atafie a nuestros origenes y a nuestra evolucion en vista de
preparar un futuro que sea actualizado y auténtico amanecer de un ayer prodigo en saber y santidad, podemos
beneficiarnos comodamente de tan doctas ensefianzas.

Para que no creamos que por ser lecciones académicas necesariamente tienen que sernos abstrusas, se apresura el
autor a aclararnos que “es una obre de iniciacién; no se dirige, por tanto, a especialistas, a estudiosos ya
informados.” Y el tnico deseo de estas paginas, nos termina diciendo en la introduccion, es el de aguijonear el
deseo de leer a los autores monasticos”.

Consta la obra de tres partes: La formacion de la cultura monastica. Las fuentes de la cultura monastica. Los frutos
de la cultura monastica.

En torno a este esquema tan espontaneo y translicido va acumulando el autor una inmensa riqueza de datos
reunidos con naturalidad y concierto, y aglutinados con reflexiones y conclusiones de uno que habla con autoridad.

En la primera parte nos presenta la conversion de san Benito -renuncia a los estudios en parte realizados, para
buscar s6lo a Dios- como la norma comun de los monjes de la antigiiedad. “Docta ignorancia” cuya actividad
fundamental es la “lectio divina” y la mente en la literatura. De modo que paraddjicamente, aunque se abandonen
los estudios en busca de Dios, esta busqueda exige alguna cultura literaria; y entonces “sigue siendo verdad que
para San Benito, como para todos los legisladores monasticos de su tiempo, el monje debe poseer el conocimiento
de las letras y una cierta erudicion doctrinal”.

Hallar el equilibrio adecuado entre estudio y vida divina ha sido y sigue siendo el gran problema del orden
monastico.

Al influjo que la conversion de san Benito tuvo en el que las letras fueran uno de los elementos de la cultura
monastica, hay que afiadir la influencia decisiva de san Gregorio el Grande en que esa cultura se impregnara de
sentido escatologico. Este gran monje, informador de la espiritualidad de la edad media, que a pesar de su inmensa
actividad administrativa llevo siempre en su alma la nostalgia de la vida de oracion retirada; este pontifice doliente -
“su enfermedad es uno de los grandes acontecimientos de la historia de la espiritualidad”- que experimenta en su
cuerpo el peso de lo mortal, nos ha ensefiado la “compuncion”, pinchazo de Dios, que despierta el deseo del cielo.



San Gregorio, “doctor del deseo”, tiene su Iéxico henchido de vocablos que expresan tendencia a la “sublimacion”.
Y “el medioevo mondstico no cesé de reflexionar sobre esa doctrina”.

Siendo la lengua el simbolo de una cultura e indice de su nivel, el desarrollo del latin, lengua de la cultura
monastica medioeval, nos mostrard el alcance y caracteristicas de dicha cultura. Ahora bien, el latin de la edad
media nacid y creci6 en relacion con las necesidades religiosas, junto al altar, como un elemento mas del culto. San
Beda y san Bonifacio fueron gramaticos. Pablo Diacono y Alcuino, realizadores de la restauraciéon carolingia,
llevaron al latin medioeval a una calidad no inferior a la de los humanistas del siglo 16. Ellos y tantos otros como
Notgero y Esmaragdo redescubrieron y asimilaron la herencia literaria de la antigliedad y la amalgamaron con la
tradicion biblica y patristica. “Si encontramos en ellos (en los poetas paganos) algo util, comentaba Rabano Mauro,
lo convertimos a nuestra dogma”.

En la segunda parte, -“Las fuentes de la cultura monéstica”- luego de dedicar varias paginas insistiendo sobre lo
que constituye la orientacion dominante de la cultura monastica -“la devocidn al cielo”- en cuyos simbolos y temas
aplicaron predileccion los monjes medioevales sus dotes literarias, nos habla de las fuentes de dicha cultura, que
reduce a tres: la sagrada Escritura, la tradicion patristica y la literatura clasica.

Respecto a la sagrada Escritura nos enteramos, por una parte, del sistema de lectura de aquellos monjes -un rumiar-
y sus curiosas consecuencias, como la reminiscencia, la digresion literaria, la viveza de imaginacidn; y por otra, del
valor religioso de la Biblia que alimentaba en ellos el deseo escatologico. Esto ultimo explica, prescindiendo de
otras explicaciones fundadas en la sicologia de las profundidades, el porqué tuvieron los monjes tanta aficion al
Cantar de los cantares, poema-programa de la busqueda de Dios.

Del acerbo doctrinal patristico los monjes se sintieron cautivados, como por afinidad animica y comunién de
ideales, especialmente por los escritos monasticos y biblicos de los Padres orientales, cuyo “antiguo fervor”, segun
el anhelo de Guillermo de Saint-Thierry, supieron implantar en las nieblas del frio Occidente. El gran leido y
meditado fue Origenes. Asimismo fue muy vasta la herencia que recibieron los Padres latinos, en particular de san
Ambrosio, san Jerénimo y san Agustin. De los Padres asimilaron los monjes, no so6lo la doctrina, sino también el
mismo vocabulario que resultaria arcano si no se conociera su fuente. Asi: “theoria” equivale a “contemplacion”;
“theorica studia” no son estudios teoricos, sino “amor de la oracion”; y “filosofar” quiere decir “ser monje”. Es
decir que ha habido una real continuidad entre la era patristica y la cultura mondastica medieval; continuidad basada,
no en un conocimiento libresco, sino en una vivencia auténtica, y que hizo que la cultura monastica tuviera
fisonomia propia: la de ser una cultura patristica.

Los clésicos latinos -“entusiasmo de unos, escandalo de otros, y ocupacion de todos”- fueron leidos y estudiados
generalmente por los monjes en su juventud, o a lo largo de sus vidas, con el concepto optimista de que cuanto de
bueno y hermoso dijeron los paganos pertenecia a los cristianos. Se consiguié “liberar la conciencia de maestros y
discipulos acerca de los autores paganos y desarrollar en todos el entusiasmo y la facultad de admiracion”.
Admiracién contrapesada luego, es verdad, por cierta desconfianza por lo que esas obras podian contener a veces
de obsceno y de mitoldgico. A pesar de lo cual un monje podia recibir a un Tito Livio como lectura de cuaresma...
Tal cultura cléasica influy6 desde luego profundamente en las obras de arte de los monjes, enriquecidas ademas con
los aportes de una arqueologia estudiada e investigada con pasion en viajes, excursiones, museos y colecciones; en
sus escritos, en los que ademas de citar consciente o inconscientemente a los autores, transfundieron la misma
técnica de los clasicos: la ficcion literaria; y, en fin, en la misma personalidad de esos monjes que, siendo como son,
digamoslo asi, “primitivos letrados” experimentan reacciones sicolégicas no interferidas y las expresan con
extraordinarias galas de exageracion literaria, como es el caso de hombres tan de Dios como san Bernardo y Pedro
el Venerable. Otras de las consecuencias de la cultura clésica ha sido la irreprimible necesidad de componer versos,
el sentido del humor, -preciosa cualidad del espiritual-, y humanismo tan equilibrado de los escritores monasticos.

Los frutos de la cultura mondstica: obras literarias, obras teologicas, el aporte a la liturgia



En cuanto a las obras literarias los monjes han preferido escribir sobre hechos y experiencias mas bien que sobre
ideas.

Han sido grandes cultores de la historia, que han manejado con sentido critico, aunque, como es obvio, no de
acuerdo a los métodos de hoy. Tenian, eso si, de la historia, una idea diversa de la nuestra. Fueron de los
lamentables casos de pura invencién o de falsificacion, tratdndose de escritos hagiograficos “ no se proponian
historias veridicas, sino proponer una doctrina moral, la cual es siempre verdadera”.

“Es necesario para comprenderlos, adoptar sus puntos de vista. Tendremos, entonces, que la leyenda, en cierto
sentido, es mas verdadera que la historia, pues nos transmite otro aspecto de la misma verdad, el que pertenece al
ideal mas bien que a sus realizaciones pasajeras”.

“El sermon es, en la literatura monadstica, el género mas cultivado”. Dos veces al dia tenia lugar el “sermén” en Las
abadias: por la mafana, en el claustro, antes del trabajo ; y por la tarde, al final del mismo, debajo de un arbol, o en
otro lugar en que todos pudieran sentarse en torno al superior. Frecuentemente los sermones pronunciados en esas
circunstancias nos llegaron sé6lo en forma de “sentencias”: textos tomados al vuelo, o bosquejos, y estan llenas de
buen sentido monastico.

“Esas ‘sententiae’ del monaquismo medioeval recuerdan muy de cerca los ‘verba seniorum’ del monaquismo
antiguo, se parecen a ellos, y son efectivamente su continuacion”. Con esos sermones no hay que confundir los que
se redactaron sin haber sido pronunciados: unos no tienen ninguna relacion con la predicacion real, y pueden
reducirse al género epistolar; otros son sermones escritos para ser leidos ante una comunidad, como esas cuatro
homilias de san Bernardo sobre el “Missus est”, “obra maestra de la elocuencia cristiana”. Los sermones se
escribian de acuerdo a las normas retoricas -artificiosas- de la época, y cabe entonces preguntarse “qué queda (en
ellos) de espontaneo, de vivo, de sincero?. ;Hay que renunciar a leerlos? No. So6lo se necesita saberlos leer. Cuando
se consiente, como lo ha hecho el autor, con las exigencias de la retorica, ésta no hace mas que aumentar su
belleza”.

“La carta fue también un género literario muy del gusto de los monjes. Esta manera de conversar por escrito se
conciliaba con el silencio regular, la estabilidad y la clausura”. “No se comprenderian verdaderamente los medios
monaésticos, su vida intensa, su sicologia, si no se tuviera en cuenta la literatura epistolar”. Largas cartas, o esquelas
en recortes de pergamino, “cartas de vocaciéon”, cartas de exhortacion, de recomendacidon, de negocios, cartas
doctrinales, personales... Magnifico testimonio del elevado rango que la amistad ocupaba en la vida de los monjes.
“Asi, la literatura es el reflejo de lo que hay de méas profundo en el alma monastica”.

Cincuenta paginas dedica el autor a la teologia monastica: su existencia; su puesto en la unidad de la teologia; sus
caracteristicas, que son: Tradicionalismo, recelo de la dialéctica, vitalismo.

“Esa insistencia de los autores monadsticos en la experiencia, a la que debe elevarse su conocimiento de fe, acaba por
caracterizar su método teologico. Como se ve, si se distingue del método escoléstico, no difiere de €l en cuanto a lo
esencial. De ahi que poner en claro el método monastico no sea lanzar la sombra del descrédito sobre el método
escolastico”. Y concluye el autor: “No hay, no puede haber, dentro de la unidad de la Iglesia, mas que una teologia.
Hablar de dos teologias es solo destacar que tal grupo de pensadores cristianos pone de relieve tal aspecto del Gnico
misterio de salvacion, alguno de los componentes de la reflexion cristiana. Desde este punto de vista, los dos
métodos que, por contraste, han sido caracterizados aqui, no son mas que dos aspectos complementarios del método
teoldgico. Después de haber mostrado los monjes que la oracion y la humildad son las condiciones necesarias de
todo conocimiento religioso que quiera ser una teologia vivida, una teologia para la vida, pueden entregarse, tanto
como otros a la especulacion, y no han dejado de hacerlo”. “Las dos teologias tienen en comun el beber en las
fuentes cristianas, y apelar a la razon. La teologia escolastica ha recurrido mas a los filésofos, la teologia monastica
prefiere, en general, la autoridad de la Escritura y de los Padres. Pero las fuentes fundamentales, de una y otra parte,
son las mismas”. “Lo que caracteriza al pensamiento monastico es el recurso a la experiencia. La teologia
escolastica hace abstraccion de ella”. “La teologia mondstica es, en cierta manera, una teologia espiritual que



completa a la teologia especulativa”. “Es ese plus, ese ‘sursum’, en el cual la teologia especulativa tiende a
superarse a si misma para convertirse en lo que san Bernardo llama un conocimiento integral de Dios: “integre
cognoscere ”. “Esto proporciona a la teologia monastica, al mismo tiempo que sus limites, su valor permanente”.
Por eso “la teologia mondstica no pertenece al pasado, como tampoco la de los Padres. No es un estudio acabado; su
papel no ha terminado”.

La liturgia. Los monjes medioevales no han escrito muchos tratados practicos o eruditos sobre la liturgia, por la
sencilla razéon de que esos tratados solo hacen falta cuando la liturgia estd en decadencia y hay que esforzarse por
restaurarla.

En donde los monjes hicieron derroches de laboriosidad, arte e ingenio ha sido en el rubro de los textos empleados
en el culto mismo: prosas, metros, tropos, secuencias, motetes, y sobre todo himnos; de estos se conservan 42.000.
“No tendriamos una idea exacta de la vida que llevaban los monjes, como tampoco de su actividad literaria, si
perdiéramos de vista el lugar que esas composiciones han tenido en su empleo del tiempo y en sus preocupaciones.
A estos textos les han profesado carifio”. “El ‘Alma Redemptoris Mater’, el ‘Veni Creator’, y otras joyas de nuestra
liturgia actual, han nacido de esa intensa necesidad que experimentaron los monjes de la edad media de rimar para
Dios”.

La gramatica, la métrica, el canto, la musica especulativa, todo estuvo al servicio de la “devocion”. “El culto, desde
tiempo de san Benito, habia sido la finalidad de la cultura”. “En la liturgia la gramatica se elevaba al nivel
escatologico, al tomar parte en la alabanza eterna que los monjes, asociados a los Angeles, comenzaban a dar a Dios
en el coro de su abadia, y continuarian en el cielo. En la liturgia se concilian perfectamente el gusto por las letras y
el deseo de Dios”.

Termina la obra con un epilogo en el que el autor plantea, para mantener, dice, el cardcter de “ensayo” de su
estudio, dos problemas relacionados con la literatura y la vida mistica.

En las ultimas fronteras de la literatura se abre el campo de las realidades divinas inefables...



