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RESUMEN

El presente articulo tiene, como objetivos principales, presentar un andlisis en
principio exegético de St 3,1-12, haciendo énfasis en cdmo, para el autor inspirado, el
refrenar la lengua implica verdadera sabiduria, una vera religio y una transformacién
de vida que nos convierte en speculum et reflexio Dei. Esto conducira a una reflexidon
sobre los peccata linguae en un ambito de aplicacién concreto: el educativo. Asi,
tomando como fuentes documentales de referencia una seleccion de escritos de San
José de Calasanz, el santo educador por excelencia, se hard hincapié en como el
silencio y la prudencia en el hablar convierte a los educadores cristianos, segun la
tradicion escolapia, en verdaderos cooperatores Veritatis.

PaLaBras cLave: pecados del habla; dominio de la lengua; cooperador de la Verdad;
educacion catdlica

ABSTRACT

The main objectives of this article are to present an exegetical and analysis of Jm
3:1-12, emphasizing how, for the inspired author, restraining the tongue implies true
wisdom, a vera religio and a life transformation that makes us speculum et reflexion
Dei. This will lead us to a reflection on peccata linguze in a specific field of application:
education. Thus, taking as reference documentary sources a selection of writings by
Saint Joseph Calasanz, the saint educator par excellence, emphasis will be placed on
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how silence and prudence in speaking make Christian educators, according to the
Piarist tradition, true cooperatores Veritatis.

Kevworbs: sins of speech; restraint of tongue; Truth co-operator; catholic education

Introduccion

Dia tras dia, en los ritos iniciales de la liturgia de la Santa Misa, se lleva a cabo el
acto penitencial que permite que el pueblo cristiano pueda celebrar los sagrados
Misterios con la dignidad debida. Asi, tanto en el Missale Romanum de San Pablo VI
como en el tridentino de San Pio V, la oracion del Confiteor pone en boca del penitente,
respectivamente, las siguientes expresiones: “quia peccdvi nimis cogitatione, verbo,
dpere et omissiéne”* y, en modo analogo, “quia peccdvi nimis cogitatione, verbo et
dpere”?. Por ende, al comienzo del sacrosanto sacrificio del altar, la Iglesia militante se
confiesa pecadora y pone, entre las causas de su pecar, a las palabras dichas. Esto es
algo propio de la tradicion litdrgica occidental, ya que se encuentra presente también
en otros ritos particulares. Por ejemplo, en el tradicional rito dominicano leemos una
oracion similar: “quia peccdvi nimis cogitatione, locutione, dpere, et omissione”*. Su
estructura, no asi la del texto completo del Confiteor, es casi idéntica a la empleada en
la forma actual del rito romano, pues aparece “locutione” en lugar de “verbo”. Empero,
ambas corresponden al mismo campo semantico e indican que se puede pecar con las
palabras, con lo dicho; en definitiva, con la lengua.

En este trabajo nos ocuparemos, entonces, de los peccata linguae —pecados de la
lengua—. Nuestro objetivo, aunque triple, puede tomarse mas bien como las tres aristas
de uno solo. En efecto, el primer interés estd puesto en analizar, via un ejercicio de
exégesis, la relevancia textual de los pecados cometidos por los actos de habla en la
carta de Santiago, especificamente en la pericopa St 3,1-12. Si bien éstos seran
nuestros versiculos de referencia, los ponderamos en funcién de la estructura de la
carta toda, para evitar el riesgo de descontextualizarlos y mutarlos de sentido. Tras el
andlisis exegético, y tomando como punto de partida las ideas centrales descubiertas
en St, propondremos una breve reflexién teoldgica que relacione el buen y prudente
uso del habla como speculum et reflexio Dei, i.e. como espejo y reflejo de Dios;
mediante esta categoria analitica, proponemos el establecimiento de un vinculo entre
el hablar y la nocién de inhabitacidon divina. En tercer y ultimo lugar, y estrechamente

1 MR2008, n. 4, 505.
2 MR1962, 216.
3 MOP, 140.
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ligado a los dos objetivos anteriores, aplicaremos nuestra categoria teoldgica propuesta
al campo concreto de la educacién. Dado que éste pudiera ser un tanto extenso e
inasible por su compleja realidad, nos centraremos en un caso histérico concreto: el de
San José de Calasanz, el primer gran santo catélico educador, canonizado por el papa
Clemente XllIl el 16 de julio de 1767 vy, casi dos siglos mas tarde, el 13 de agosto de
1948, declarado patrono universal de las escuelas cristianas en el mundo por Pio XII.
Para el cumplimiento de esta parte del trabajo emplearemos una seleccién de escritos
tomados de su extenso epistolario.

Exégesis de St 3,1-12

El texto de St 3 consta de un total de dieciocho versiculos. A partir de una lectura
global, podemos rapidamente dividirlo en dos conjuntos que, segin postulamos, no
son disjuntos ni mucho menos sin afinidad tematica. En efecto, el primero de ellos (vv.
1-12) habla sobre el cristiano y el dominio de su propia lengua. Por otro lado, el
segundo (vv. 13-18) versa sobre la verdadera sabiduria, a la que el autor inspirado
califica en el v. 17 como «pura»* (aQyvn)’, «pacifica» (€ipnvikn), «indulgente»
(ETTIEIKAG), «ddcil» (€0TTEIBAG), «llena de misericordia» (uEOTR €AéoUg) «de buenos
frutos»  (KopTTQV Ayabwyv), «imparcial»  (@dIGKPITOG) y  «sin  hipocresia»
(GvuttokpITOG), calificativos todos que podemos facilmente oponer a los discursos
insidiosos, tendenciosos e injuriosos.

Ahora bien, respecto a la estructura del primer grupo mencionado, es posible
reconocer tres ejes tematicos: consideraciones sobre el modo de hablar (vv. 1-2),
ejemplos analdgicos sobre el modo de hablar (vv. 3-8) e inconsistencia del modo de
hablar (vv. 9-12). Pero, épor qué el hagidgrafo lleva a cabo semejante insistencia en el
uso de los actos de habla por parte de los cristianos? La respuesta, a modo de premisa
o axioma fundamental para todo el texto de la carta, podemos hallarla ya en St
1,22-24:

22

22 TiveoBe Ot TroinTai Adyou Kai pr pévov Poned por obra la palabra y no os

akpoartai TrapaAoyifouevol Eautoug. 2 6T contentéis sélo con oirla, engafidndoos a
€ TIC Akpoatng Adyou £aTiv Kai ou vosotros mismos. 2 Si alguno se contenta
TT0INTAG, 0UTOC £0IKEV AVOPI KATAVOOTVTI con oir la palabra sin ponerla por obra, se
T0 TPdowTOV TAG Yevéoewg auTol év parece al que contemplaba sus rasgos en el
£00TITPW: ** KATEVONOEV YAP £AUTOV KOl espejo: ** efectivamente, se contempld,
ammeAnAuBey  Kkai  €UBEwG  ETTEAGBETO pero, en cuanto se dio media vuelta, se
o1r0i0g AV. olvidé de cémo era.

Es decir, Santiago pone especial insistencia en las obras; mas especificamente, en la
fe puesta en obras, dado que el objetivo de éstas es hacer visible a los demas la
realidad de la fe que vive en nuestro interior. Antes de continuar, cabe destacar que

* De ahora en mas, y salvo que se indique lo contrario, los textos biblicos en espafiol estdn tomados de:
Ubieta Lépez (2017).

> De ahora en mas, los textos biblicos griegos estan tomados de: Nestle & Alan (2012); Tamez & Trujillo
(2012).
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este texto no es Unico en su tipo, puesto que en el resto del Nuevo Testamento
encontramos alusién a la necesidad de las obras en, por ejemplo: Mt 7,24-27; Lc 8,21;
Rm 2,13; 1Jn 3,17-18. No obstante, y siguiendo la tesis de Robert Simons®, no se puede
olvidar que el propdsito principal del autor de la carta seria el de exhortar a los
cristianos a ser verdaderos hacedores de la palabra (cf. St 1,22)”. Y es precisamente
esta condicion la que arroja luz a la ética cristiana en lo que concierne al respeto
debido a los pobres (St 2,1-13) y las consecuentes advertencias a los ricos (St 4,13-5,6),
las advertencias contra las discordias en general (St 4,1-12) y, muy particularmente, la
intemperancia en el hablar y los peccata linguze (St 3,1-12). Esto ultimo cobra especial
importancia ya desde la perspectiva de su ubicacidn en el plan general de la carta,
dado que su primera alusién se hace en St 1,19 y luego, estrechamente unido a él, en
el St 1,26:

19

¥ "loTte, &deA@oOi pou ayatrnToi. €0Tw O Tenedlo presente, hermanos mios

mag avBpwtrog Tayug €ig 1O akodaoal,
Bpadug €ig 10 AaAfjoal, Bpadug €ig Opynv.

% Ef mic Ookel OpnokdC Eival, A
XaAlvaywy®v  yAWooav altold  GAAa
ATTaT@V Kapdiav auTtold, ToUTou pATaIog N

gueridos: Que cada uno sea diligente para
escuchar y tardo [para] hablar y para la ira.

% Sj alguno se cree religioso, pero no pone
freno a su lengua, se engafia a si mismo y su
religion es vana.

Bpnokeia.

El v. 26 pareciera adoptar una estructura afin a la de un silogismo. Esto es, si ser
verdaderamente religioso, segin el v. 27, es poseer una conducta recta —e
incontaminada respecto al mundo, lo que incluye al idéneo y ubicuo uso del hablar-y
al servicio de los mas débiles® —como viudas y huérfanos—, entonces tenemos que:

Todo X esreligioso

Algun X no pone freno asulengua

.. X no es[verdaderamente] religioso

Luego, el refrenar y moderar el hablar seria una condicién necesaria —incluso
podriamos decir que sine qua non— para ser una persona religiosa’, i.e. agradable a

® Cf. Simons (2014: passim).

7 Simons llega a esta conclusién mediante un analisis hermenéutico de tipo estadistico, tomando en
cuenta la frecuencia de repeticion de ciertos términos en el texto griego de St. De este modo, su
investigacion se distancia de otras que han pretendido ver en la carta la centralidad del tema de los
bienes materiales y la pobreza (Blomberg & Kamell, 2008) o de la integridad espiritual (Moo, 2000).

8 Expresiones de este tipo pueden rastrearse incluso en el Antiguo Testamento. A modo de ejemplos, cf.
Ex 22,21; Dt 27,19; Is 11,17; Jr 5,28.

° Debido a que, parafraseando a MacArthur (1998: 144), el mal uso de la lengua es sin dudas la forma
mas facil de pecar.
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Dios y merecedor de su gracia. Ahora bien y siguiendo a Mariam J. Kamell, esto podria
entenderse asi: si Dios es puro y misericordioso, y hablé con verdad y amor a su
pueblo, entonces sus auténticos seguidores deben —y pueden, movidos por la gracia—
actuar en modo andlogo™.

Antes de comenzar con la exégesis de St 3,1-12, detengdmonos un momento mas en
su relacién con el texto de la carta. De las diversas discusiones sobre la estructura del
contenido de St™, adscribimos a la propuesta de Jacqueline Assaél y Elian Cuvillier®?,
quienes dividen el texto inspirado en tres grandes partes —cf. tabla 1, ut infra—. Los
versiculos que competen a nuestro trabajo (i.e. 3,1-12) aparecen luego de una triple
dimensién inherente a la vida cristiana: la vida coram Deo y la vida coram Ecclesia et
mundo; ambas, separadas por los versiculos 1,26-27 que versan sobre la verdadera
religién —y a los que ya nos hemos referido—. Esta estructura pareciera seguir fielmente
el mandamiento dado por Cristo: “Amaras al Sefior, tu Dios, con todo tu corazén, con
toda tu alma y con toda tu mente. (...) Amards a tu préjimo como a ti mismo” (Mt
22,37.39)"2. A la luz de esta sentencia maxima, podemos entender lo indicado en St
2,12-13, que Mark E. Taylor y George H. Guthrie'* entienden como el enunciado central
del que se derivan y pueden entenderse las consideraciones sobre los peccata linguze:

2 olrwg AaAeite kai oUTw  TmoIEiTe WG dIA 2 Hablad y obrad tal como corresponde a
vouou éAeuBepiag uéAovteg kpiveaBal. los que han de ser juzgados por la ley que
N yOp KPioIg avéAeog TG un TToIRcavT nos hace libres. ® Porque quien no tuvo
EAEOG: KATOKAUXATAI EAEOG KPIOEWG. misericordia serad juzgado sin misericordia:

la misericordia se siente superior al juicio®.

1,1: Prescripcion epistolar.

1,2-25: La dimension individual de la fe (coram Deo).
Parte | (1,2-2,26): La
existencia en el espejo de la
Palabra. 2,1-26: La dimensiéon comunitaria de la fe (coram Ecclesia et
mundo).

1,26-27: Interfaz: de uno mismo a los demas (de vera religio).

10 cf. Kamell (2011: 287); ahondaremos en este argumento ut infra, en la seccién 3.

1 por mencionar sélo las mas importantes, cf. Dibelius (1976); Johnson (1996); Cheung (2003); Taylor
(2004); Varner (2011).

12 Cf. Assaél & Cuvillier (2014).

3 Que aparece explicitamente mencionada en St 2,8.

' Taylor & Guthire (2006: 693),

> Santiago volvera a referirse al tema del juicio en 3,1. La lectura de los versiculos aqui citados, en
particular el fragmento “quien no tuvo misericordia sera juzgado sin misericordia”, pueden entenderse
como en una suerte de inversidn o ‘espejo’ enunciativo: en 1,13, la misericordia es superior al juicio para
quienes actuaron con misericordia; en 3,1, los falsos maestros tendran un juicio mas severo, i.e. sin
misericordia, pues —podemos inferir— su mal uso de la lengua ha implicado que actuaron sin
misericordia.
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parte Il (3,1-56): La 3,1-12: El reino de la lengua perversa.

existencia frente al poder del  3,13-4,12: El reino del deseo y la soberbia.

pecado. 4,13-5,6: El reino de la suficiencia y la injusticia.

Parte Illl  (5,7-18): La 5,7-12: Elogio de la paciencia.

existencia en la dindmica de
la fe. 5,13-18: Elogio de la oracién.

5,19: Envio: poder salvador de la comunidn fraterna.

Tabla 1: Division del texto de St segun Assaél & Cuvillier (2014)

Hechas estas consideraciones preliminares, estamos ahora en condiciones de poder
comenzar con la exégesis de St 3,1-12 propiamente dicha.

Sobre la caida en el modo de hablar (vv. 1-2)

De ponderaciéon de las obras y los actos de habla a la luz de la «ley que nos hace
libres», que no es otra que la que Cristo nos ofrece mediante la participacién en la
filiacion divina®, el autor inspirado retoma en St 3,1-12 la cuestion de la lengua y el
habla como recta expresion de la auténtica fe.

En el v.1 comienza refiriéndose a los que, en las primitivas comunidades eclesiales,
se hacian autoproclamar «maestros» (didGokaAol), i.e. poseedores de algun
ministerio para la ensefianza y la predicacidon®®. Estas personas, en no pocas ocasiones,
ostentaban tal titulo como forma de auto vanagloria; mas aun, generaban dificultades
en la Iglesia naciente por dos motivos™. El primero de ellos, la posibilidad que existia
de difundir doctrinas heterodoxas. El segundo, sobre todo por parte de quienes
provenian del seno del judaismo, era la ensefianza farisaica que no tenia asidero
alguno en la propia vida —i.e. predicaban, pero no experimentaban lo que predicaban—,
lo que provocaba que los gentiles hablaran mal de Dios. Sin estar disociado de esto
mismo, solia ocurrir que los supuestos maestros de origen judio recalcaran tal
ascendencia en detrimento de los gentiles, como si fueran mas cristianos que estos
ultimos. Ante este panorama, St 3,1 hace énfasis en que habrd un “juicio (Kpipua) mas
severo”.

Detengamonos un momento en el término que Santiago usa: Kpipa. Su significado
general es el de “juicio, veredicto, decisidn, condenacidn, castigo, pleito”?. Es el mismo
que el evangelista San Juan pone en boca de Jesus en Jn 9,39: “(...) «Para un juicio
(kpina) he venido a este mundo: para los que no ven, vean; y los que ven, se vuelvan
ciegos»”. El campo semadntico pareciera ser afin al de la carta de Santiago: los

6 Assaél & Cuvillier (2010: 326-327).

7 Cf. Tuggi (1996: n. 1320B-2).

'8 por ende, una lectura correcta dejaria fuera de este versiculo a los constituidos como maestros por la
autoridad misma de Jesucristo (Ef 4,11) y que han sido capacitados para ello (2 Ti 2,2).

¥ Seguimos, en este punto, el argumento de Pérez Millos (2011: 64).

2 Tuggi (1996: n. 2917).
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presuntuosos —en particular, los falsos maestros y sus palabras falsas y perniciosas—
seran humillados. Mas aun, existe una concordancia con la siguiente sentencia del
Antiguo Testamento, proveniente del discurso de la sabiduria del libro de los
Proverbios: “Todos mis discursos son ecuanimes, ninguno es hipdcrita ni retorcido” (Pr
8,8). El término «ecudnime» podria traducirse también como «justo», dado que la
expresién original "X ha sido escrito en la Septuaginta como dikaloouvng (cf. LXX Pr
8,8)%, y éste ultimo se entiende como “justo, recto, integro y —mas aun— acepto ante
Dios”*. Por tanto, podemos sostener ahora que el “juicio mas severo” de los falsos
maestros consiste en su propia humillacién, ya que sus palabras no son aceptables ante
Dios.

En el seno de la Iglesia naciente, Santiago parece indicar, entonces, que los
predicadores son los primeros que tienen que evitar los pecados por el habla, en virtud
de la gran responsabilidad que tienen como transmisores de la palabra divina, y en
consonancia con el tercer evangelio sindptico: “A quien se le dio mucho, se le
reclamara mucho; y a quien se confié mucho, se le pedird mas” (Lc 12,48b). Ahora
bien, ello no implica en absoluto que el resto de los cristianos no deban cuidarse de lo
mismo, “pues todos caemos muchas veces” (St 3,2a). Aqui hay dos elementos dignos
de estacar. En primera instancia, Santiago habla de “todos” (GTTAVTEG), i.e. se incluye a
si mismo; luego, queda en evidencia que es consciente de su propia fragilidad humana.
Por otro lado, el término “caemos” (TTTaiouev) es una forma verbal que proviene de
TITaiw, cuya significacion mds abarcativa es “tropezar, equivocarse, cometer una
falta”??; entonces, se hace alusién a un equivoco o falta que conduce a una caida.

Ya en el v. 2b, quien refrena su lengua, i.e. quien “no cae al hablar”
(év AOyw ou TrTaiel), no es llamado como “justo” sino como “perfecto” (TEA€I0G)*. No
obstante, hay que alertar, siguiendo a las Escrituras mismas, que “perfecto” no es
sindbnimo de “impecable” ni mucho menos de “inmaculado”, pues a excepcién de
Jesucristo y de la Santisima Virgen Maria no hay nadie sin pecado en el mundo?. Pero,
équé caracteriza al hombre perfecto? Pues que “es capaz de refrenar todo su cuerpo”
(v. 2b). La perfeccién implica madurez humana y recta disciplina; el que controla su
lengua, es equilibrado y disciplinado y, por ende, no tiene dificultad en el dominio
propio en lo que respecta a las demads areas de su vida y ajusta ésta a lo que
corresponde a un cristiano fiel. En pocas palabras, el tener mesura en el habla es un
buen indicador del autocontrol en toda conducta.

Argumentacion analdgica sobre el dominio de la lengua (vv. 3-8)

En la pericopa compuesta por los vv. 3-8, el hagidgrafo hace uso de cinco figuras
(similes) sobre el lenguaje o la lengua. Si bien autores como Juan F. Morales Valencia

2L En todos los casos, los textos griegos del Antiguo Testamento estan tomados de: AAVV. (1884).

22 Tuggi (1996: n. 1342). Usos similares pueden hallarse, en: LXX Ex 18,21 (dikaioug = nny); LXX Pr 11,18
(SIkaiwy = NFTY); LXX Num 23,10 (SIKQiwV); entre otros.

2 Tuggi (1996: n. 4417). Cf. Rm 11,11; 5t 2,10; 2 P 1,10.

24 Cf. Tuggi (1996: n. 5046).

% Cf. 1R 8,46; Jb 4,17-19; Pr 20,9; Rm 3,9-18; 1 Jn 1,7-10.
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los han calificado como un recurso discursivo metaférico®®, aqui los tomaremos mas
bien como analogias. En efecto, de acuerdo con la tesis de Paul Ricceur”, toda
metdfora no es mas que una figura retérica en la que los sentidos figurativo y literal no
explicito crean juntos un sentido conjunto manifestado en la semejanza; mas aun, son
empleadas no como meros adornos discursivos sino como formas de argumentacién. Si
bien esto ultimo es cierto en los versiculos que aqui nos compete, nos es insoslayable
hacer notar que en ellos el sentido literal se hace explicito por la unidad tematica de
los mismos vv.3-8, por lo que los similes son mas bien analogias. Esto es, dos
elementos x e y participan de una relacién analdgica si se satisfacen una —o las dos— de
las siguientes condiciones:

a) x e y participan de propiedades objetivas varias (son iguales en algunos
aspectos), y/o b) existe una correspondencia entre las partes de x o las
propiedades de x y las de y. Si x e y son analogos, escribimos: x = y, y decimos
de cualquiera de los participes de la relacién que es un andlogo del otro.”®

Mas aun, si x = y, y se cumple a su vez que el elemento x se relaciona con una
propiedad p(x), y que el elemento y hace lo mismo con una propiedad p(y), entonces el
razonamiento analdgico se presenta como una proporcién del tipo x : p(x) :: y : p(y).

Teniendo en mente esta caracterizacidon de toda analogia, veremos cédmo se aplica a
los cuatro similes presentados por el autor inspirado del texto de St.

El primer simil es el freno (= XaAIVvOUG, v. 3): éste es en la boca del caballo lo que la
lengua es en el gobierno de la propia vida. La razén de semejanza analdgica esta dada
en el hecho de que el freno es colocado en los equinos para “que nos obedezcan,
[entonces] podremos dirigir todo su cuerpo”. Por tanto, quien controla su lengua,
controla también toda su conducta. Luego, si x; = freno, p(x;) = dominio del caballo, y =
lengua, p,(y) = gobierno de la propia vida, entonces se cumple que: x; : p(x;) :: y : pi(y).

El segundo simil es el timdn (= TTNOaAiou, v. 4): el timén es pequefio (= éAaxioTou,
lit. “pequefisimo”) en comparacion con las dimensiones del barco, y aun asi sirve para
que el piloto pueda dirigir su curso por las aguas. También la lengua es infima a
comparacién del cuerpo entero, y basta con saber dirigirla para hacer lo mismo con la
conducta. En consecuencia, si x, = timdn, p(x,) = direccidn del barco, y = lengua, p,(y) =
direccidon de la propia conducta, entonces: x, : p(x,) :: y : py(y).

El tercer simil es el fuego (= 0P, vv. 5b-6): aunque sea insignificante (= AAiKoVv, lit.
“tan pequeio”), puede llegar a destruir un bosque enorme; asi también la lengua, que
“puede contaminar todo el cuerpo y, encendida por la gehena, prender fuego a la
rueda de la vida desde sus comienzos” (v. 6), llegando a usar el sentido del habla para
calumniar, mentir, maldecir, insultar e incluso decir tonterias y alocuciones soeces. Por
tanto si x; = fuego, p(x;) = destruccién del bosque, y = lengua, p;(y) = destruccién de la
propia vida desde sus comienzos, entonces se comprueba que: x; : p(x;) :: y : ps(y). Por
otro, asi como la mas minima llama puede ser encendida por cualquier causa, Santiago

% Morales Valencia (2018: 17-18).
7 Ricoeur (2003: 61-66).
%8 Bunge (1975: 224).
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especifica aqui el motivo del encendido de la lengua: se trata de la ye€vvng (gehena),
que alude al infierno®. Ahondando en esta analogia, podriamos decir que, asi como el
fuego produce la muerte material del bosque, la lengua en su actuar infernal conlleva
la muerte espiritual de la persona®. Asi, resuenan en los versiculos aqui considerados
las palabras anteriores de St 1,13-15:

B unodeic treipalduevog AeyETw OTI ATTO

0e00 Teipaloual: 6 yap Bed¢ ATeEipacTOg
£0TIV KKV, TTEIpAdel O auTog oudéva. ™
€kaoTog Of TrelpaleTal UTTO TAG idiag
EmMBOupiag €€eAkOuEVOC Kai deAealdpEVOC:
5 gita { émBupia culapoloa TiKTEl
auaptiav, [ 8¢ auapTia aTToTeEAEoBEioa
atrokUel BavaTov.

¥ Que nadie, cuando sea probado, diga:
«Es Dios quien me prueba», porque Dios
ni es probado por el mal ni prueba a
nadie. * M43s bien cada uno es probado,
arrastrado y seducido por su propia
concupiscencia. Y una vez que la
concupiscencia ha concebido, da a luz al
pecado; y el pecado, una vez consumado,

engendra muerte®.

Mas aun, y continuando con la causa del encendido de la lengua, podemos
preguntarnos si la accion causativa del infierno es absoluta y determinante o si, por el
contrario, la lengua misma -y, claro estd, el hombre poseedor de ella— tiene también
parte activa. La escritura griega de St nos da la repuesta, en la oracion adjetiva “[y]
encendida por la gehena” (= kai @Aoyifouévn UTTO TAG yeévvng, v. 6; lit. “siendo
inflamada [= es inflamada] por la gehena [= el infierno]”). La forma verbal @Aoyifopévn
puede ser un participio pasivo o medio. Teniendo en cuenta la experticia del hagidégrafo
en el griego koiné, Adenilton de Aguiar argumenta que puede haber aqui una
ambigliedad de tipo intencional. Por tanto, el v. 6 indicaria que la lengua se inflama y
actua por el infierno, pero que también la lengua toma parte en esta situacién; asi, “la

lengua se convierte en un fuego que quema, se quemay es quemada”>?.

El ultimo simil corresponde a las fieras, aves, reptiles y criaturas marinas (= Onpiwv,
TETEIVAOV, EPTTETQV, £VaAiwy, vv. 7-8): en este caso la analogia comparativa es hecha
mas bien por via negativa. En efecto, todo el potencial peligro de las bestias salvajes ha
sido disminuido gracias a que fueron domados y/o domesticados. No obstante, la
lengua no ha sabido pasar por ese mismo proceso, por lo que continda siendo
peligrosa: “es un mal turbulento y esta llena de veneno letal” (v. 8). Luego, si x, = fieras,

2 Cf. Tuggi (1996: n. 1067). Otros usos de este vocablo se encuentran en: Mt 5,22.29-30; Mt 10,28; Mt
18,9; Mt 23,15.33; Mc 9,43-47; Lc 12,5. En palabras de Andrew Pitts (2015: 31): “Dado que Jesus general
contrasta a gehena con la vida en la era venidera (o [simplemente] la vida eterna), parece que El
consideraba que era un lugar de juicio escatoldgico, no sélo un valle fisico donde se quemaba la basura”.
La traduccién de la cita es nuestra.

30 Cf. Kamell (2011: 283).

31 Sobre el término BAvaTov entendido como “muerte espiritual”, cf. Tuggi (1996: n. 2288B-1). Ademés,
como bien recalca Paola Druille (2010: 140), para San Clemente de Alejandria, BGvaTtov es la
consecuencia del pecado original. Este tltimo, como es causante de la inclinacién humana al pecado,
entonces la muerte espiritual es la secuela de los pecados de los hombres, en consonancia con los
escritos paulinos: Rm 5,18-19; 6,23; 8,19.22.

32 De Aguiar (2015: 58).
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aves, reptiles y criaturas marinas, p(x,) = doma/domesticacion con anulacion del
peligro, y = lengua, p,(x) = control y anulacién del peligro, entonces: x, : p(x,) :: y :
-p.(y).2 Lo recién dicho encuentra relacién con la referencia al infierno como causa de
la inflamacién de la lengua, dado que en este caso sélo Dios es causa de la capacidad
de control de la lengua y, en consecuencia, de nuestras conductas. Por consiguiente, el
mal uso de la lengua es motivo de muerte espiritual, mientras que el buen uso lo es de
vida espiritual: “Porque la boca habla de lo que rebosa el corazén” (Mt 12,34).

Por ultimo, el énfasis final en -p,(y) es caracterizado en el v. 8 como “mal
turbulento” (= GKATAOTATOV KAKOV), cuya traduccidn mas literal es “mal inestable (o
inquieto)”*. La pericopa analdgica St 3,1-8 culmina, por ende, mostrando la gran
agonia de la existencia paradéjica del hombre: puede controlar las diversas fieras, los
caballos, los grandes barcos e incluso los incendios, pero le es imposible domar un
organo tan pequefio como la lengua. Con justa y acertada razén, el hagidgrafo
comenzaba afirmando que “todos caemos muchas veces” (v. 1).

Sobre la inconsistencia en el modo de hablar (vv. 9-12)

La existencia paraddjica del hombre recién referida lleva a que manifieste una gran
inconsistencia: con la misma lengua, somos capaces de bendecir a Dios y de maldecir a
los hombres, que fueron creados a imagen de Dios (v. 9). Hay, por tanto, una doble
contradiccidon. Primero a nivel operativo, porque “de una misma boca proceden la
bendicién (= e0Aoyia)* y la maldicidn (= kaT@pa)*®” (v. 10a), lo cual es claramente una
contradiccion légica. En segundo lugar, el nivel es ya dntico, pues se refiere a quienes
son objetos de la operatividad de la lengua: Dios y el hombre; pero, como éste es a
imagen de Aquel, si bendecimos/maldecimos al segundo, esto redunda en una
bendicion/maldicién hacia el Primero. Esto nos lleva a afirmar que, para el hagidgrafo,
la contradiccidon mas que ilégica es antinatural, dado que no hay nada en la naturaleza
que proceda asi. En este punto, el razonamiento se presenta a partir de una serie de
figuras metaféricas: una misma fuente de agua (= uATI ) TTNYN €K TAS aUTAG OTTAG, V.
11) no despide agua dulce y amarga a la vez; una higuera no produce aceitunas en
tanto que una vid no produce higos (cf. v. 12).

En el contexto de estas metaforas, enunciadas a partir del recurso discursivo de
preguntas retédricas, el autor inspirado es claro en su exhortacién: “Esto, hermanos
mios, no debe ser asi” (= oU xprj, adeAPoi pou, Tadra oUTwc yiveabai, v. 10b). Aqui
parece haber una referencia a las palabras de Jesus sobre los falsos profetas®” —o bien,
podriamos decir «falsos maestros», en comparacién con St 3,1—, segun las cuales todo

33 Recuérdese que el signo ~ significa “negacion”.

3 0 también: “mal inquieto” (De Aguiar, 2015: 59); “mal incontrolable” (Tamez & Trujillo, 2012: 864).
Otras traducciones similares, aunque no tan literales y que podemos encontrar en traducciones
castellanas catdlicas, son: “flagelo siempre activo” (Levoratti & Trusso, 2019: 1779); “latigo incansable”
(Ricciardi & Hurault, 1972: 344).

35 Cf. Tuggi (1996: n. 2127).

%8 Cf. Tuggi (1996: n. 2671).

7 ¢f. Mt 7, 15-20.
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arbol se conoce por sus frutos, pues el arbol bueno da frutos buenos y el drbol malo,
frutos malos, mientras que lo contrario es inadmisiblemente contradictorio. Por tanto,
“todo arbol que no da buen fruto es cortado y arrojado al fuego” (Mt 7,19).

El uso de la lengua como speculum et reflexio Dei

En esta seccidn propondremos, sin pretensiones de exhaustividad, una breve
reflexién teoldgica sobre St 3,1-12. Para comenzar, recordemos las siguientes palabras
fundamentales de St 2,8:

8 gi pévtol vopov TeAeiTe BaATIAIKOV KATO 8 Por lo tanto, si ustedes cumplen la Ley por

TNV Ypa®nv, Ayarrioeic 1oV mAnoiov oou excelencia que estd en la Escritura: Amards

WS 0€QUTOV, KOAQG TTOIETTE. a tu préjimo como a ti mismo, proceden
bien.

Siguiendo lo expuesto en la seccidn anterior, la Ley a la que el hagidgrafo hace
referencia es la traida por Cristo y que nos hace libres mediante la participacion en la
filiacion divina. Es decir que, dada Su unién con todo el género humano a partir de la
unién hipostatica, abre las puertas de la naturaleza humana caida por el pecado
original y sus derivados —i.e. los pecados personales actuales—, que es lo mismo que
decir la apertura hacia la unién con Dios mismo. Y esto es fruto de la accién divinay la
acogida de la gracia santificante; en otras palabras, de lo que suele llamarse como
inhabitacion®®, i.e. del proceso de divinizacién del hombre* en el que subyace la idea
central de la asimilacién de Dios (Opoiwaig T® Oe®). Este no es un concepto teoldgico
absolutamente nuevo ni contempordneamente novedoso, dado que ha estado muy
presente ya en los Padres de la Iglesia. Asi, San Ireneo de Lyon escribia: “El Verbo se ha
hecho hombre, para que el hombre llegue a ser hijo de Dios”*°. De esta manera, es
posible para el hombre su participacidon en la divinidad y, en consecuencia, actuar en
modo acorde con tal participacidon®’. Es en este contexto que resuenan sin ambages las
palabras de Ap 21,5: “Entonces, el que estd sentado en el trono dijo: «Voy a hacer
nuevas todas las cosas»” (= Kai €TTev 0 kKaBAueVOC &TTi TM Bpovw, 180U Kaivel oIl
TAavra).

Ahora bien, cabe hacer aqui una aclaraciéon acerca de la participacién de la
racionalidad y la voluntad humanas en el proceso de inhabitacién. Si, en la seccién
anterior, hemos indicado que para el autor inspirado de St la lengua es inflamada por el
infierno pero que, a su vez, también tiene parte activa en esa inflamacién, podriamos
preguntarnos analogamente si la inteligencia y la voluntad quedan al margen de la
inhabitaciéon y del ethos (F]Gog) del comportamiento cristiano. El papa San Juan Pablo
I, en su enciclica Veritatis Splendor, del 6 de agosto de 1993, nos da la respuesta:

% Cf. De Letter S.J. (1958); Royo Martin O.P. (1963: 329-338); Kasper (2013: 355).

39 Cf. Mira (2015).

%0 San Ireneo de Lyon, Adv. Heer., lll, 19, 1, apud Mateo-Seco (1991/2: 454).

“l Garcfa (1985: 128). Para un andlisis teolégico mas profundo sobre esta cuestién, cf. Becker Galmez
(2018).
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La verdadera autonomia moral del hombre no significa en absoluto el rechazo,
sino la aceptacion de la ley moral, del mandato de Dios: «Dios impuso al hombre
este mandamiento...» (Gn 2,16). La libertad del hombre y la ley de Dios se
encuentran y estdn llamadas a compenetrarse entre si, en el sentido de la libre
obediencia del hombre a Dios y de la gratuita benevolencia de Dios al hombre.*

Mas aun, la vida moral del hombre surge de una actitud que busca la voluntad
divina, por lo que se hace necesaria la participacion de la inteligencia y la voluntad
humanas. La acogida de la inhabitacidn, en consecuencia, cuenta con la libertad del
cristiano. San Juan Pablo Il se refiere a esto como teonomia participada:

(...) porque la libre obediencia del hombre a la ley de Dios implica efectivamente
que la razén y la voluntad humana participan de la sabiduria y de la providencia de
Dios. (...) Por tanto, la ley debe considerarse como una expresién de la sabiduria
divina. Sometiéndose a ella, la libertad se somete a la verdad de la creacidn. Por
esto conviene reconocer en la libertad de la persona humana la imagen y cercania
de Dios, que estd «presente en todos» (cf. Ef4,6) (...)*

Pero, écomo rastrear en el texto de St el proceso dinamico de incorporacion a Dios,
de la inhabitacion misma? Comencemos trayendo a colacién un fragmento de la
reciente carta Placuit Deo, del 1 de marzo de 2018, que la Congregacion para la
Doctrina de la Fe emitid y envid a los obispos de todo el orbe catdlico sobre algunos
aspectos de la salvacién cristiana. A la vez que recuerda que la salvaciéon viene de Cristo
y su unién con El, que no es un mero sentimiento individualista y que el lugar en el que
recibimos la salvacién es la Iglesia, el documento magisterial romano afirma que:

Cristo (...) para abrirnos la puerta de la salvacién, se ha convertido El mismo en el
camino (...) Ademas, este camino no es un camino meramente interno, al margen
de nuestras relaciones con los demas y con el mundo creado. (...) En resumen,
Cristo es Salvador porque ha asumido nuestra humanidad integral y vivié una vida
humana plena, en comunién con el Padre y con los hermanos. La salvacién
consiste en incorporarnos a nosotros mismos en su vida, recibiendo su Espiritu (cf.
1 Jn 4,13). Asi se convirtio «en cierto modo, en el principio de toda gracia segun la
humanidad»**. El es, al mismo tiempo, el Salvador y la Salvacién.*

Toda la carta de Santiago es, recordando lo argliido sobre su estructura a comienzos
de la seccién 2, una suerte de exhortacidn sapiencial programatica para adentrarnos en
la vida en Cristo. Assaél y Cuvillier imaginan a St como una arquitectura tridimensional,
cuya predicacidn pretende que los cristianos a los que va dirigida atraviese todas sus
habitaciones y compartimentos*. Como podemos ver en la figura 1, los pilares que
sostienen el edificio entero son la sabiduria (St 3,13-18), la humildad (St 4,6-7) y la
misericordia (St 5,9-11). Entretanto, la linea de fuerza que une a los arcos del techo no
es otro mas que Cristo, el Ldogos encarnado; a la base de tales arcos, las vigas
transversales conformadas por la fe y las obras coronan los pilares. De este modo, la

*25an Juan Pablo Il, VS, n. 41, § 1. Las italicas corresponden al texto original.
“3San Juan Pablo I, VS, n. 41, § 2.

“ Santo Toméas de Aquino, Quaestio de veritate, q. 29, a. 5, co.

%5 Congregacién para la Doctrina de la Fe, PD, n. 11.

% Assaél & Cuvillier (2014: 21-23).
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realidad de la fe manifestada en las obras nos une a Jesus, pero lo hace sobre las ya
aludidas sabiduria, humildad y misericordia como si de un todo organico se tratase.

Verbe :'Jo:.rc-s.l
,;m

Humilite

Miséricorde
i

‘-\“\

o~

Prescrit (seuwil)

Figura 1: Representacidn arquitectdnica tridimensional de la estructura de St*/

La vera religio, que es aquella vivida tanto coram Deo como coram Ecclesia et
mundo, esta representada en la parte del edificio donde las personas estan juntas, en
comunidad. En cambio, las personas de pie, solas, se encuentran junto al muro del
pecado —el pecado original y los pecados actuales, segln divisamos en la figura—. Entre
unos y otros hay un foco de luz —ndtese que estd dispuesta justo antes del comienzo de
St 3—, que nosotros interpretamos aqui como un espejo de dos caras. Una de ellas, la
gue mira al muro del pecado, estd en tinieblas, por lo que le es imposible reflejar nada.
La otra, la que apunta hacia la comunidad, despide una luz brillante que provoca que
quien se mire, pueda verse perfectamente reflejado. No obstante, este espejo no
funciona como el descrito en St 1,23-24, ya que la cara iluminada es la ley de Cristo que
trae la verdadera felicidad y libertad, y quien conoce a ambas, aunque caiga muchas
veces, con la ayuda de la gracia santificante podra recordar su propio reflejo, que es el
reflejo de Jesus haciéndose presente en la propia vida a causa de la inhabitacién.

Asi las cosas, las advertencias arrojadas por el hagidégrafo en St 3,1-12, recogidas por
quienes quieran y consigan verse en la cara iluminada del espejo, redundan en la
inhabitacién de la Sabiduria “que viene de lo alto” (St 3,17), cuya principal
consecuencia la encontramos en el versiculo siguiente: “Los que procuran la paz
siembran en paz frutos de justicia” (= KapTTog 6¢ dikalooUvNg €V €ipAvn OTTEipETAl

* Tomada de: Assaél & Cuvillier (2014: 22).
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1O TroloUaIv €iprivny, v. 18). Por consiguiente, la justicia es el fruto del creyente en
Cristo y, luego, es el fruto de Cristo en el creyente®.

Sin lugar a dudas, la primera manifestacion de la justicia reside en el recto uso de la
lengua. Bien empleada, siembra relaciones justas y previene las injustas y nocivas. El
mismo papa Francisco se ha referido a esto hace pocos afios atrds, en su audiencia
general del 14 de noviembre de 2018, al hablar del «terrorismo de la lengua». Segun el
pontifice, la lengua maliciosa mata tanto como un cuchillo, por lo que el chismoso y el
que habla mal de su préjimo puede ser tenido como un «terrorista»*. Frente a esta
situacidn, el remedio estd siempre en hablar con la verdad, a la que entiende de la
siguiente manera:

La verdad encuentra su plena realizacion en la persona misma de Jesus (cf. Jn
14,6), en su modo de vivir y de morir, fruto de su relacién con el Padre. Esta
existencia como hijos de Dios, El, resucitado, nos la da también a nosotros
enviando al Espiritu Santo, que es Espiritu de verdad, que atestigua a nuestro
corazén que Dios es nuestro Padre (cf. Rm 8,16).

En cada acto suyo, los hombres, las personas, afirman o niegan esta verdad. Desde
las pequefias situaciones cotidianas a las elecciones mas comprometidas. Pero es
la misma ldgica, siempre: la que los padres y los abuelos nos ensefian cuando nos
dicen que no digamos mentiras.*

Por tanto, segun Francisco, la vida del hombre en la verdad es la que vive sus dias
segun la vida de Cristo, que es la plena y absoluta Verdad. Este es el mismo argumento
que subyace en toda la carta de Santiago, aunque con un matiz diferente, puesto que
en St no hay mencidn explicita al concepto de «inclinacidn al bien», pero si de «el
hombre que vence la inclinacién al mal», i.e. que encamina su inteligencia y su
voluntad contra la natural inclinacién al pecado®. Por ello, el argumento analégico
presente en St 3,1-12 puede entenderse como una suerte de exhortacién a vencer tal
inclinacién. En consecuencia, el hombre que consigue este cometido es como el que
consigue ver a Cristo en su reflejo de la cara iluminada del espejo descrita unos
parrafos mas arriba. Asi, el recto y ubicuo uso de la lengua es, propiamente hablando,
como un speculum et reflexio Dei, i.e. un «espejo y reflejo de Dios». O, lo que es lo
mismo, quien no se deja caer ante el «terrorismo de la lengua», ante la lengua
inflamada por la gehena, permite que los demas vean a Cristo reflejado en él.

El ejercicio del habla en tanto speculum et reflexio Dei evidencia, en ultima
instancia, que la vida de la fe, manifestada en las obras, se despliega y apoya en los
pilares de la sabiduria, la humildad y la misericordia. En efecto, la vera religio vivida
coram Deo, et coram Ecclesia et mundo significa que el hombre es ddcil a Cristo, que
actla con misericordia hacia los demas a la vez que experimenta en él Su misericordia;
en definitiva, que no se alza como juez del préjimo. Asi se puede leer en St 4,11-12, a

8 Cf. Rm 5,1-2; Rm 6,12-14; 1 Co 1,30-31.
9 Cf. Francisco (2018: § 2).

*® Francisco (2018: §§ 3-4).

> Marcus (1982: passim).
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modo de colofon de las exhortaciones emitidas con anterioridad en St 1,19, 1,26,

2,12-13y 3,1-12:

MR kaToAoAgiTe GANAAwY, adeAoi: O
KaTOAOAGV — &deApol H  Kpivwv 1OV
adeA@OV aUTol KataAaAel vépou Kai
Kpivel vopov: & 8¢ vOHOV KPIiVEIS, OUK €1
TTOINTAG VOUOU GAAA KPITAC. 12 €i¢ 0TIV [6]
VOUOBETNG Kai KPITAG, O OuvaAuevog
o®oal kai AmmoAécal: oU 8¢ TiC &, O
Kpivwyv TOV TTAnCiov.

1 Hermanos, no habléis mal unos de otros.
El que habla mal de un hermano o juzga a
su hermano, habla mal de la Ley y juzga a la
Ley; y si juzgas a la Ley, ya no eres un
cumplidor de la Ley, sino un juez. ** Uno
solo es legislador y juez, el que puede salvar
o perder. En cambio tu, équién eres para
juzgar al préjimo?

Si recordamos la pericopa St 3,1-12, el hagiégrafo comenzaba haciendo referencia a
los autopretendidos —o falsos— maestros; luego, sus exhortaciones parecian estar
dirigidas a todos los cristianos, tanto los de sus tiempos pretéritos como a los de
nuestra contemporaneidad. Entre los cristianos de hoy, las palabras de Santiago deben
seguir vivas, segun lo hemos referenciado mediante la alusion a las consideraciones del
papa Francisco. Pero, ahora, équé hay de los maestros? O, mejor dicho, équé hay de los
gue cumplen funciones de maestros y tareas de ensefianza en los ambientes
educativos catdélicos? Teniendo en cuenta este interrogante, en la seccion siguiente
analizaremos las implicancias educativas de los peccata linguae desde la obra de uno de
los santos catdlicos mas reconocidos en el ambito de la educacién, a saber, el espafiol
San José de Calasanz. Las exhortaciones presentes en sus cartas, segin postulamos,
interpelan a los educadores catélicos del presente tiempo.

Algunas implicancias educativas en las cartas de San José de Calasanz

San José de Calasanz (1557-1648) nacié en la localidad espafiola de Peralta de la Sal
y falleci6 en Roma. En esta ultima ciudad fundé la Orden de los Clérigos Regulares
Pobres de la Madre de Dios de las Escuelas Pias, i.e. la orden de los popularmente
conocidos como sacerdotes «escolapios»®’. Aunque no dejé como legado ningun
escrito teoldgico propiamente dicho, su abultado epistolario, compuesto, entre otros,
por cartas y memoriales, arrojan luz y claridad sobre su propio estilo
pedagdgico-educativo durante el periodo de la conformacidn, consolidacion y gobierno
de las Escuelas Pias, mas aun teniendo en cuenta que tal estilo ha sido tejido “con los
hilos de su experiencia personal, otras pedagogias y el deseo de dar una respuesta a la

realidad de la infancia necesitada de Roma”>3.

> La bibliografia sobre la vida del santo espafiol es abundante. A modo de ejemplo, cf. Giner Guerri
(1985); Giner Guerri (1992); Faubell (1993); Fabregas & Olivar (2002); Rodriguez Espejo Sch.P. (2013).
> AAVV. (2019: 3).
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En efecto, seglin se puede leer en el Memorial al cardenal Tonti para pedir la
elevaciéon a Orden Religiosa,”® de mayo de 1621, Calasanz considera a la accién
educativa como:

(...) un remedio eficacisimo, preventivo y curativo del mal, inductivo e iluminativo
para el bien de todos los jovencitos de cualquier condiciéon; y al mismo tiempo, de
todos los hombres —que primero pasan por esa edad— por medio de las letras y de
la religiosidad, de las buenas costumbres y de la buena educacién, del
conocimiento de Dios y del mundo.”

En este sentido, la educacidén escolapia se caracteriza por formar a los alumnos
como hombres virtuosos en Pietas et Litterae, i.e. en «Piedad y Letras». Con esta
referencia implicita a la virtud, resuena en Calasanz los ecos de la concepcidn tomista
de la educacién. Para el Aquinate, ésta es como una segunda generacién®®, ya que
viene a completar a la procreacion y crianza de los padres, y tiende a llevarla hacia un
estado de perfeccidon conforme a la propia naturaleza humana. Por tanto, se trata de la
conduccién y promocion de la prole —i.e. de nifios y jévenes— hasta el estado perfecto
del hombre en cuanto hombre, y esto es el status virtutis.>’ Su fin, en consecuencia, es
la conformacién de hdabitos operativos buenos y perfectibles, i.e. la virtud, que hace
bueno tanto al hombre como a su obra®®. En este sentido, el Catecismo de la Iglesia
Catodlica nos recuerda que la virtud es, para el hombre, una disposicién libre, habitual y
firme de hacer el bien, encaminado hacia ello todas las propias fuerzas sensibles y
espirituales®®. Mas aun, “el objetivo de una vida virtuosa consiste en llegar a ser
semejantes a Dios”®. Y, segin la pluma de San José de Calasanz, tal objetivo se llega
mediante un doble camino: iluminacién e induccién para el bien, y prevencién y
curacion del mal®.

Segun lo anterior, el educador escolapio es un idéneo cooperator Veritatis, i.e. un
«cooperador de la Verdad», en tanto que pasante de Cristo Maestro y cuya meta final

> Sin lugar a dudas, éste es el escrito mas importante de Calasanz, dado que en él justifica al cardenal de
la curia romana Miguel Angel Tonti (1566-1622) —que obtuvo el capelo cardenalicio por parte del papa
Pablo V en el consistorio del 24 de noviembre de 1608- la necesidad de las Escuelas Pias como Orden
religiosa. Esto debe entenderse en el contexto histdrico del momento, dado que segun las disposiciones
del IV Concilio de Letran (1215) por aquel entonces vigentes, habia quedado prohibida la ereccion de
nuevas ordenes a fin de evitar una posible proliferacion anarquica de érdenes innecesarias.

> San José de Calasanz, 0074.1, 05/1621; cop. (nc;integr) de memorial en AGSP., RC. n. 69. Traduccidn
de: OOmnia IX, p. 303.

*® De acuerdo con sus propias palabras: “Sicut pater te genuit corporaliter, etiam magister genuit te
spiritualiter (Santo Tomas de Aquino, Sermo puer Jesus, pars 3).

3" Santo Tomas de Aquino, In IV Sent., d. 26, q. 1, a. 1 in c. Cf. Pio XI, DIM, n. 17. Para mas detalles sobre
la educacién en virtud segun el Aquinate, cf. Martinez (2015).

*8 Santo Tomas de Aquino, STh, I-1l, q. 56, a. 3.

>3 CIC, n. 1803.

% San Gregorio de Nisa, De Beatitudinibus, oratio 1: PG 44, 1200, C.

% Para mas detalles, cf. Escuelas Pias de Argentina (2020: 18-19).
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es formar nifios y jovenes santos y sabios a imagen de EI®%. Esto implica, segln el santo
espafol, el reconocimiento de Dios como causa eficiente primera de toda acciéon
educativa: “Porque las obras que hacemos nosotros, si son buenas, las hace Dios como
causa eficiente por nuestro intermedio”®. Luego, dada esta condicidn de causalidad, el
maestro debe ser virtuoso para permitir que Dios resplandezca y se refleje en su
mente, sus actos y su corazén. Retomando la categoria esgrimida en la seccidn anterior,
la persona toda del educador debe conducirse como un speculum et reflexio Dei. Y esto
no se consigue si la accién educativa no tiene lugar en un ambiente propicio con las
exigencias del Evangelio. Parafraseando a los sucesores argentinos de Calasanz, toda
idonea cooperacién requiere de un educador virtuoso que se hace pasante de Cristo
Maestro y que, dentro de la comunidad eclesial representada por la escuela, puede ser
capaz de generar para otros —y con otros, claro estda— un ambiente inspirador que
motive experiencias emancipadoras —de la ignorancia y del pecado— sostenidas en una
doctrina sélida segun la fe de la Iglesia®.

Acorde con el razonamiento del autor de la carta de Santiago, podemos afirmar que
la mesura y rectitud en el hablar de los maestros es condicién esencial y necesaria para
conseguir el ambiente inspirador segun el Evangelio. El mismo San José de Calasanz se
ha referido a esto en varias de sus cartas. Asi, por ejemplo, en una de ellas, del afio
1641y dirigida al P. Bernardino Chiocchetti de Napoles, sentencia con preclara claridad:
“No me parece posible satisfacer a las lenguas que suelen hablar mal; procuremos
nosotros no hacer el mal y digan los extrafios lo que les parezca”®. Afirmacién
semejante se puede hallar también en las 60 sentencias espirituales (ca. 1640) a él
atribuidas:

28. Gudrdese el religioso de tener la voz de Jacob y las manos de Esau.

29. La lengua del religioso es trompeta del pensamiento y del corazdn.

82 Cf. Escuelas Pias de Argentina (2020: 48-49). En este sentido, un aspecto digno a resaltar es la
centralidad otorgada al alumno en su proceso formativo, con lo que el maestro no es mas que un
colaborador. Este es un aspecto que el mismo para Francisco ha destacado cuando, el 27 de noviembre
de 2016, envidé un mensaje al R. P. José Aguado Cuesta Sch.P., prepdsito general de los padres escolapios,
en ocasién del aio jubilar calasancio que celebré los 400 afios del nacimiento de la Orden y los 250 afios
de la canonizacion de Calasanz. En palabras del pontifice: “Hoy mas que nunca necesitamos una
pedagogia evangelizadora que sea capaz de cambiar el corazén y la realidad en sintonia con el Reino de
Dios, haciendo a las personas protagonistas y participes del proceso. La educacidén cristiana,
especialmente entre los mds pobres y alli donde la Buena Nueva tiene poco espacio o toca
marginalmente la vida, es un medio privilegiado para lograr este objetivo. (...) La educacion abre la
posibilidad de comprender y acoger la presencia de Dios en el corazon de cada ser humano, desde la mas
tierna infancia, haciendo uso del conocimiento humano (las «letras») y divino (la «piedad»). Sdlo la
coherencia de una vida basada en este amor les hard fecundos y les colmara de hijos” (Francisco, 2016: §
7). Las itdlicas son nuestras.

8 San José de Calasanz, 2650: carta a Melchiorre Alacchi, 20/12/1636; orig. (ho;integr) de carta en BN
Palermo (Coll. IX. E. 20) f. 191. Traduccién de: OOmnia V, p. 445.

8% Cf. Escuelas Pias de Argentina (2020: 24).

% San José de Calasanz, 3700: carta a Bernardino Chiocchetti, 10/08/1641; minuta (nc;integr) de carta en
AGSP., RC. n. 13, 49, 06, p. 79. Traduccién de: OOmnia VI, p. 261. Las italicas son nuestras.
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30. Los ejemplos de los religiosos son la muerte o la vida de los seglares.®®

Aqui, Calasanz es claro en lo que respecta al habito del habla de sus religiosos: una
mala accion y conducta puede ser causa de muerte espiritual para los nifios y jovenes a
su cargo; en otras palabras, los escolapios deben dar el ejemplo en todo momento,
para que los escolares vean en ellos el reflejo y las palabras de Cristo. Todavia mds, los
peccata linguae pueden afectar a la Orden misma. El santo espafiol supo referirse a este
fendmeno en una carta enviada al P. Giuseppe Fedele de Napoles, el 4 de septiembre
de 1638; entre otras cosas, denuncia que un hermano no ordenado habia estado
hablando mal de otro, acusandolo tendenciosamente de tener la salud disminuida por
una afeccién de sifilis, con lo cual, en ultima instancia, queria decir que no llevaba una
vida sexual acorde con su condicidn de clérigo:

Y me dicen ademds que el hermano José del Angel Custodio tiene una lengua
mezquina, y ha divulgado que el mal de dicho hermano Esteban era el «mal
francés»®’; lo cual, aunque sea cierto, no debe publicarse, ya que es un deshonor,
no sélo de la persona, sino también de la Orden. Es necesario castigarlo por su
conducta.®®

El llamamiento a una buena conducta, a la mesura en el hablar y al castigo debido
nos hace recordar a St 1,26, en el que el silogismo estructural denunciaba que vana es
la religion del que no refrena su lengua. En la cita anterior, la situacion es bastante
préxima: el hermano José, que hablé mal del hermano Esteban, se deshonré a si
mismo y a la Orden; luego, su condicién de religioso escolapio no pareciera ser
auténtica.

El tépico del castigo como justa retribucidn por el peccatum linguae es mencionado
también en otras cartas. En ellas es tomado mas bien como un remedio, en
consonancia con el principio calasancio de prevencién y curacién del mal. Por esta
razén, aparecen castigos tales como el mandato de guardar silencio y la realizacién de
ejercicios espirituales en retiro, la cual implica también el silencio:

En cuanto al hermano Ludovico, de Trati, la primera vez que hable sin autorizacion
en la recreacion, que esté ocho dias sin hablar en ella; y si no lo observa, quitesele
cada vez el vino, porque siendo tan soberbio no puede ser mds que un ignorante;
deberia hacer su trabajo, y ser buen siervo de Dios, sin obsesionarse con los
demas, porque, si no, estard siempre fuera del camino. Y si lo considera tozudo,
mdndele hacer los ejercicios en retiro, y asi guardard la lengua, porque aquella
palabra necia merece un gran castigo (...)%.

La indicacién del silencio como remedio, ademas de como castigo, es notable en dos
cartas mas. En la primera, datada el 10 de mayo de 1631, Calasanz se dirige al P.

% San José de Calasanz, 3235.2, afi0 16407?; cop (nc;integr) de espirituales en AGSP. Traduccién de:
OOmnia X, p. 393.

%7 Asi era como se conocia, tanto en ltalia como en Espafia, a la sifilis.

% San José de Calasanz, 2933: carta a Giuseppe Fedele, 04/09/1638; orig. (f;integr) en AGSP., RC. n. 06,
205. Traduccion de: OOmnia VI, p. 145. Las itdlicas son nuestras.

% San José de Calasanz, 2255: carta a Jacopo Graziani, 05/08/1634; orig. (o;integr) en AGSP.,, RC., n. 05,
333. Traduccidn de: OOmnia V, p. 100. Las italicas son nuestras.
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Melchor de Todos los Santos Alacchi, de Venecia; en este documento, es digno de
destacar la mencion del «enemigo infernal», que recuerda a la gehena como causa de
inflamacién de la lengua segun St 3,6:

(...) le conviene estar muy sobre aviso, no sélo al actuar, sino al hablar, y sepa que
quien obra bien y habla bien supera todas [las] contradicciones y persecuciones
que el enemigo infernal le busca; en cambio, es muy dificil que quien habla mucho
no tropiece, y quiza en dafio del préjimo y también de si mismo; por eso, es muy
sabio el que sabe poner freno a la propia lengua.”

El simil del freno de St 3,3 aparece aqui, aunque sin mediacién de metafora alguna.
En la epistola calasancia, el discurso no necesita de figuras como la del caballo para
indicar que sabio es aquel que conoce bien cuando y como hablar, y cuando dejar de
hacerlo. Ademas, la mencién del «enemigo infernal» lo indica como causa de
contradicciones y persecuciones. En este pasaje recobra vigor también la carta de
Santiago, mas especificamente St 1,13-15, cuando el autor inspirado escribe que no es
Dios la causa de las pruebas, sino la concupiscencia (€TmOupiag), vocablo griego éste
que puede traducirse también como “anhelo, deseo, codicia, lascivia, pasién”’’. Y todas
estas pasiones desordenadas pueden llevar, entre otras, a la intemperancia en el
hablar.

La segunda carta calasancia que alude al silencio corresponde a la enviada al P.
Santiago Bandoni, de la ciudad italiana de Frascati, el 12 de julio de 1632. Aqui hay una
expresidon que pareciera tomada directamente de St 1,26 y que esta en referencia al
que no pone freno a la lengua: “su religién es vana” (ToUuTou pdTalog ) Bpnokeia). Las
palabras salidas de la pluma de Calasanz rezan:

(...) Dira al P. Francisco, dado que debiera tener paciencia por haberlo ejercitado
ya un poco, que procure para el futuro ser un poco mds paciente; y lo serd si
guarda un poco mds el silencio, pues sé que habla demasiado y el religioso que no
sabe refrenar su lengua convierte en vana su religion’®, es decir pierde la finalidad
por la que ha entrado en religidon, que es la de conseguir la perfeccion. Por lo
tanto, V. R. ponga todos los medios para que en casa se observe el silencio por
todos, ordenando que fuera de las clases o no se hable o se hable en voz baja. Y
fuera de la casa hablese solamente con aquellos con quienes sea necesario hablar,
pero con las menos palabras posibles, pues asi obtendrdn mayores frutos para si'y
para el préjimo. Procure, pues, que como han dado mal ejemplo a los de la casa,
los dos den publica muestra de reconciliacion con verdadera caridad y reparen esa
falta de caridad, lo que serd para mi de gran consuelo.”

La abundancia de palabras insidiosas, malintencionadas o pueriles impiden, segun el
santo fundador de los escolapios, tanto alcanzar la perfeccion —i.e. el status virtutis—
como obtener buenos frutos. En ultima instancia, esto significa que forma parte de la

7® San José de Calasanz, 1617: carta a Melchor Alacchi, 10/05/1631; orig. (o;integr) en BN Palermo (Coll.
IX. E. 20) f. 031. Traduccién de: OOmnia IV, 28. Las italicas son nuestras.

7L Tuggi (1996: n. 1939).

"2 En el original italiano: “fa vana la sua religione”.

73 san José de Calasanz, 1830: carta a Santiago Bandoni, 12/07/1632; orig. (o;integr) en Budapest (Scol.).
Traduccion de: OOmnia IV, p. 205. Las italicas son nuestras.
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idénea cooperacion de la Verdad en el ambito educativo el recto discernimiento entre
buenos y malos actos de habla. Para Calasanz, los primeros corresponden al «lenguaje
de Dios»; los segundos, al «lenguaje del demonio»:

«Se dice que es lenguaje de Dios, cuando entre los religiosos se trata de
mortificacién, de humildad, de observancia de las Reglas y de desprecio del
mundo y sus vanidades y grandeza, y de estima de las cosas divinas y eternas.

Se dice igualmente que es lenguaje del demonio el hablar de relajacién, de
pasatiempos, de placeres, de la propia estima, de acusaciones, de murmuraciones
y de la defensa de las propias culpas».

Donde hay el primer lenguaje, reina Dios, y donde hay el segundo reina el
demonio.”

Como colofén a esta seccidn, y de acuerdo con lo analizado en las cartas
seleccionadas de San José de Calasanz, podemos afirmar que la vida entera del
educador escolapio es la causa instrumental de su accién educativa; mas aun, para que
la causa eficiente primera —i.e. Dios— pueda actuar, corresponde que el maestro se
conduzca siempre como speculum et reflexio Dei. En esta concepcion, al igual que en el
texto de St, el recto y ubicuo uso de la lengua es fundamental para no desviarse del
buen camino —ni para hacer desviar a los nifios y jévenes—, como asi también para ser
verdaderamente religioso.

En nuestro contexto educativo actual, y dado que no hemos entrado en detalle en
las especificidades pedagdgicas de la tradicion escolapia, podemos generalizar lo aqui
argliido y extenderlo tanto a educadores religiosos como laicos, ya sean escolapios o
no. Asi pues, iqué podemos hacer derivar del necesario cuidado ante los peccata
linguae en el contexto educativo? Parafraseando al sacerdote escolapio Jesus Maria
Lecea Sch.P., diremos que la misidn de ser idoneos cooperadores de la Verdad es una
misién social, eclesial y pastoral que puede realizarse bien desde la exclusividad de una
experiencia personal de vida empapada de actitudes evangélicas”. Entre ellas, al
mismo nivel que la pobreza, la humildad, la sabiduria, la paciencia y la caridad, se
encuentra en modo indiscutido la prudencia y el control en el hablar.

Conclusiones

A lo largo de las paginas de este trabajo hemos realizado, como tres etapas de un
todo univoco, un recorrido exegético, teoldgico y reflexivo-educativo sobre los pecados
del habla y cdmo el hecho de refrenar la lengua implica verdadera sabiduria, una vera
religio y una transformacién personal que, gracias a la inhabitacién divina, nos
transforma en speculum et reflexio Dei. Asi como Santiago comenzaba el capitulo 3 de
su carta haciendo alusion a los falsos maestros y predicadores, nosotros hemos
conducido el analisis exegético-teoldgico hacia su aplicacion en el dmbito educativo. En
particular, hacia la importancia de la prudencia en el hablar y del silencio por parte de

4 San José de Calasanz, 2923: carta a Gio. Domenico Romani, 14/08/1638; orig. (f;integr) en Firenze,
Arch. Prov., Lettere BGC, f. 11. Traduccion de: OOmnia VI, 134.
75 Cf. Lecea Sch.P. (2005: 27).
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aquellos que, cumpliendo la misiéon pastoral-eclesial de educar a nifios y jovenes, se
precien de ser lo que la tradicidon escolapia denomina idéneos cooperatores Veritatis.
San José de Calasanz, uno de los santos mas autorizados en lo que respecta a la
educacién, se ha referido a este tema en su vasto epistolario; nosotros, aqui, hemos
querido emplear sus palabras para ilustrar lo que deberia ser el modo de vida de todo
pasante de Cristo Maestro: “yo ya no vivo, pero Cristo vive en mi” (Ga 2,20).
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