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RESUMEN

Se ofrece una relectura de la experiencia fundacional lasaliana partiendo de una revision
del contexto espiritual de la Francia del siglo XVII. Lutero, Barré y Bérulle ayudan a
revisar las concepciones de la vida religiosa en su momento. Ademas la irrupcion de los
votos en la comunidad lasaliana puede leerse desde la necesidad de ser fieles al proyecto
evangélico original. La dindmica vivida por el Instituto en camino a su reconocimiento
juridico y eclesiastico permite adelantar algunas hipdtesis sobre la dificultad de entender
una vida religiosa abierta al mundo desde la teologia de la época.
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Introduccion

Una de las cuestiones mas decisivas a la vez que intrigantes en los origenes lasalianos es la del
reconocimiento canonico y civil de la Sociedad de las Escuelas Cristianas. Y lo entendemos
enseguida si lo comparamos con el de la comunidad de Roland. A su muerte, el joven Juan
Bautista necesité menos de un afio para conseguirlo®. En cambio él moriria sin que su propia
institucion lo hubiera alcanzado, casi cuarenta afios después.

¢Qué pasd como para que no se cerrara antes la configuracion publica de la Sociedad de las
Escuelas Cristianas? ¢Pudo haber algo méas que la atencién imprescindible a lo diario, que iba
haciendo posponer el reconocimiento de la institucion? ;O es que no les importaba? ;Como se
llegd entonces a la Bula? ;Y qué significo el final de todo, entre enero y agosto de 1725 (fecha
de la Asamblea General para recibir el documento y configurarse en consecuencia)?

L El proceso se dio entre 1682 y 1684. Nicolas Roland habfa establecido, sobre la base aportada por dos miembros
de las primerisimas Hermanas de la Comunidad del P. Barré en Ruén, las Hermanas del Nifio Jesus. Era candnigo
teologal de Reims y amigo y director espiritual de Juan Bautista de La Salle. A su temprana muerte confié a su
amigo y dirigido la responsabilidad del negocio que él no habia podido concluir. El arzobispo Le Tellier acepté a la
nueva institucion que sometia sus votos a su autoridad.



Revista Digital de Investigacion Lasaliana — Revue numérique de Recherche Lasallienne — Digital Journal of Lasallian Research (13) 2016: 1-28

Ademas, por lo que sabemos, el proceso habia comenzado con un objetivo mucho més modesto,
tanto que se puede decir que llevo a los solicitantes mucho mas lejos de lo que habian previsto.
En efecto, inicialmente, lo que buscaban era su capacitacion para adquirir como Institucién o
como Sociedad la finca de San Yon. No desdefiaban desde luego el reconocimiento integral de la
institucion, pero sobre todo no querfan verse privados de San Yon si faltara el H. Tomés?, que
desde la muerte del otro firmante, H. Bartolomé, era el Gnico nombre inscrito como propietario.
Igualmente querian verse reconocidos en su capacidad institucional de alguna otra operacién
semejante en otro lugar cuando fuera necesaria. Por eso podemos decir que en primera instancia
su necesidad era mas econémica que canodnica.

Seguramente eran conscientes de que tarde o temprano necesitarian mas que el mero
reconocimiento de su capacidad de propietarios, pero de momento no pretendian més, a lo que
parece®. Por eso entendemos su alegria al encontrarse finalmente con un desenlace mucho més
satisfactorio. Tal alegria, sin embargo, no resuelve nuestras preguntas: por qué aquella Sociedad
espero tanto tiempo para conseguirlo y si el haberlo conseguido le supuso algo importante.

De ningln modo se trata de una cuestion retorica, puramente especulativa. Con lo acontecido en
aquellos afos, desde el comienzo de las negociaciones hasta el Capitulo General de 1725, se
completé un disefio institucional que habia de afectar a miles de Hermanos a lo largo de
trescientos afios. Esto ya es algo muy importante si consideramos el tema mirando hacia atras, la
historia vivida. Pero si lo hacemos mirando hacia adelante, si miramos ahora mismo, en 2016, la
historia por vivir, la cuestion es todavia mucho mas decisiva. ¢Qué significa respecto del futuro
lasaliano aquel proceso que su Fundador no quiso completar y que se completd de un modo que
tal vez él no habia previsto? ¢Hasta qué punto lo alli establecido sigue rigiendo el futuro posible
de una Institucién en un mundo ya absolutamente distinto de sus origenes?*

Conocimiento e interés

Recordando el conocido tema de las relaciones entre el Conocimiento y el Interés, encontramos
en todo esto algo muy significativo. Ante todo, que casi todos los datos contenidos en esta
reflexién eran conocidos, aunque no se pretendia nada de su posible relacion y quedaban
autonomos, independientes. Si ahora mismo los relacionamos es porque esperamos de ello algo
respecto del presente o del futuro. Segln interese el presente, asi se investigan pasado y futuro.
Es el discurso del conocimiento y el interés, es decir, de lo que sabemos y de los motivos para
saberlo.

Z Habfan firmado la adquisicién de la propiedad los Hermanos Bartolomé, superior, y Tomas, administrador. El
Superior habia muerto en 1719.

¥ Seguimos en este tema a Maurice Hermans en los volimenes 2 y 11 de los Cahiers lasalliens: Frére Maurice-
Auguste, Les vaeux des Fréres des Ecoles Chrétiennes avant la bulle de Benoit XIII, Cahiers lasalliens, 2, Rome,
1960, 143 p.; y L Institut des Freéres des Ecoles chrétiennes d la recherche de son statut canonique: des origines
(1679) a la bulle de Benoit X111 (1725), Cahiers lasalliens, 11, Rome, 1962, 416 p.

*En la antesala de estas reflexiones es imprescindible hacer un alto para tomar conciencia del volumen del cambio,
de la distancia histérica entre aquel XVII francés de los origenes lasalianos y los dias de hoy. Sin ese cuidado, la
presunta investigacion deja de serlo porque carecemos de perspectiva y caemos necesariamente en el anacronismo
de proyectar presente sobre pasado o pasado sobre presente sin ningln discernimiento. Los tiempos son tan
radicalmente nuevos que en nuestra investigacién necesitamos atender tanto a los acontecimientos como a su
espiritu, en un equilibrio muy delicado. Sin él se hace imposible la relacion entre el pasado y el futuro.
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Y es lo que nos lleva a otro tema, mas reciente: el de que el conocimiento forma parte de lo
conocido, o el hecho de que el investigador pertenece en cierto sentido al &mbito que investiga.
Siempre, en el fondo, resulta que si preguntamos por el pasado es al menos desde una idea del
presente. Y estaremos de acuerdo en que no hay ‘ideas del presente’ sin ‘ideas sobre la
esperanza’, es decir, sobre el futuro. Total: que preguntar por lo que ocurri6 es a la vez preguntar
por lo que puede ocurrir. Mas exactamente, sobre lo que nos puede ocurrir. Por eso en estas
paginas no hablamos solamente del pasado, aunque lo parezca. Nuestra voluntad es comprender
algo del futuro posible.

Claro que desde ahi nos encontramos ante otra cosa, ya no perteneciente a la investigacion. Es la
posible transformacion del conocimiento en llamada o invitacion al compromiso. Porque fue esto
altimo y no el conocimiento de su presente lo que llevd a nuestros personajes a quedar en la
historia que vamos a recordar.

1. El proceso de la Bulay la posible novedad de su resultado

Segun el esquema cronologico de Maurice Hermans, el proceso comenzo en la primavera de
1722 y acab6 en enero de 1725°, si bien la operacion estaba ya cerrada para noviembre de 1724,
a falta de la dltima firma del Papa. En el camino debieron superarse dos obstaculos principales:
la definicion del caracter ‘religioso’ de la comunidad lasaliana y la aceptacion de su institucion
por parte de la autoridad civil. La primera definicidn parecia ser funcion de los votos; la segunda
era asunto del Rey, fuente del derecho, y del Parlamento de Normandia, su registrador.

A lo largo de aquellos tres o cuatro afios de negociacion romana los Hermanos aceptaron la
propuesta de incluir los votos tradicionales en su solicitud. Esto modificaba su practica de los
treinta anteriores, pero se lo habian sugerido y ellos entendieron que de ese modo les seria mas
facil su reconocimiento. Con ello creian cerrar la primera cuestion. Desgraciadamente el asunto
quedd detenido durante casi dos afios hasta que el nuevo Rey concedid en setiembre de 1724 el
reconocimiento ‘civil’ que se le proponia.

Parecia que sin él no avanzaria tampoco el proceso eclesidstico, de modo que debieron
interrumpir o reorientar el proceso. Antes, bajo la Regencia, no habia interés en reconocer
ninguna institucion nueva del tipo de la lasaliana. Para la Administracion les bastaba su relacion
habitual con parroquias, didcesis o fundadores®. Lo que importaba era sostener cada escuela; no
habia por qué sostener una red de escuelas. La segunda cuestion quedaba asi bloqueada y, con
ella, tambiéen la primera. Sin embargo, a la muerte de Felipe de Orleans y con la entrada del
joven Luis XV, los Hermanos consiguieron lo que pretendian como institucion civill.

Con ello casi acab6 todo. Dos meses mas tarde y con el dictamen favorable de la Congregacion
del Concilio, se completd el proceso. De ese modo quedo también asumida la novedad en el
disefio de los votos, que venia de dos afios atras. Blain, abusando claramente de los datos en su
interpretacion de los hechos, concluye asi:

> ¢f. Fr. Maurice-Auguste, L Institut des Fréres..., Cahiers lasalliens 11, 284-289.
® En Roma esta perspectiva fue subrayada con eficacia por De Tencin, jefe del negociado. Sobre su persona y su
lugar en todo el proceso, ver mas abajo, n. 52.
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El Fundador siempre habia deseado tres cosas para el bien y la perfeccion de su Instituto: la
primera, que llegara a ser orden religiosa; la segunda, que su Regla fuese aprobada tal como
estaba, sin afiadiduras ni recortes; la tercera, que no fuese unida a ninguna otra orden antigua ya
aprobada’.

Estos deseos se cumplieron a la letra, sin ninguna gestion por parte de los Hermanos, y sin que ni
siquiera hubieran pensado en ello. Un afio antes de la expedicion de la Bula les habian
comunicado desde Roma que la Santa Sede negaria la aprobacion de sus Reglas si no estaban
dispuestos a hacer los tres votos de religion. La Regla s6lo hablaba del voto de obediencia, pero
todos tenian en su corazén lo que sabian que su padre guardaba en el suyo, que era el piadoso
deseo de afiadir al voto de obediencia los de pobreza y castidad. Varios, incluso, los habian hecho
en particular. Por eso, encantados de que la divina Providencia les ofreciera tal posibilidad,
corrieron presurosos ante el yugo que se les ofrecia, y presentaron con gozo su cuello a las
agradables cadenas que les estaban preparando. Esta santa disposicion llevé a los Hermanos al
término de sus deseos. Sus Reglas quedaron aprobadas tal como el sefior de La Salle las habia
dejado, sin afiadidura ni recorte, sin cambios y sin ningln otro complemento de otras Reglas. Este
Gltimo articulo era importante, y el santo varén habia temido que fuese rechazado. Y con mucha
razén lo temio, pues no se podia asociar su Regla a ninguna otra, que no fuera de naturaleza
distinta, y que por consiguiente se cambiase la forma, en lugar de establecerla, y que de ese modo
se hubiera causado su ruina.”®

La ultima parte de la cita contiene probablemente lo fundamental del acontecimiento: para la
Comunidad de los Hermanos, como para su bidgrafo, no hay ninguna novedad fundamental en lo
sucedido. No aprecian, segn Blain, ninguna diferencia importante entre tener aquellos votos y
no tenerlos. Y sin embargo, la habia y mucha, como sabemos y comentaremos a continuacion, de
modo que en este asunto hay dos puntos de interés: uno es (1) el documento y su aceptacion,
entre Roma y el Parlamento de Normandia, y otro (2) la actitud de los Hermanos al recibirlo.
Una cosa es lo que ocurre y otra la percepcion de lo que ocurre. De las dos, en este comentario
subrayamos la segunda (la primera ha sido bien estudiada y nos referiremos a ella una y otra
Vez).

Asi, reconociendo el papel de la Bula (1), sefialamos que fue mucho mas decisiva su
comprension (2) por parte de sus destinatarios. Para ellos la Bula era el reconocimiento y la
continuacion de cuanto habian ido viviendo desde hacia cuarenta afios. Sin embargo, como
Blain, estaban equivocados. Y asi, equivocandose en su interpretacién, se deshaturalizaba todo el
proceso Y el significado de la Bula (aunque mas para tiempos posteriores que para los suyos).

Era nueva su configuracion civil, que como tal empezaba a existir a partir de todo esto. Pero lo
era también su configuracion candnica. Desde el punto de vista civil ahora ya podian actuar
como cuerpo institucional, es decir, podian adquirir bienes y recibir donaciones, por ejemplo.
Podian inscribir su nombre de comunidad en la puerta de la escuela y podian ser llamados como
institucion ante los tribunales. Para la ley civil eran ya una institucion reconocida, publica. Esto

" Veremos mas abajo, al evocar a Vicente de Paul y sobre todo a Barré, una posible interpretacion de esta ‘tercera
cosa’ segun la cual la Gltima afirmacion de Blain podria no estar tan descaminada.

® Blain, J.B., La vie de M. Jean-Baptiste de La Salle, Instituteur des Fréres des Ecoles Chrétiennes, Rouen 1733, 2
vols. La primera edicion no lleva nombre de autor. La cita, en 2, 191; en la ed. castellana de J.M. Valladolid, p.
818s.
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era realmente nuevo. Pero en lo candnico lo era todavia méas: ahora se definian por semejanza
con las instituciones religiosas, es decir, por los votos, cosa que nunca habia ocurrido. La
novedad profunda estaba en que, asi como los votos les definian desde el punto de vista
canonico, llegaban también a definirles como sociedad civil, por cuanto los votos estaban
reconocidos por la ley civil®. Se trataba de algo que seguramente superaba sus expectativas, pero
sobre todo modificaba su configuracion institucional.

Resultaba que aquellos votos les estaban redefiniendo tanto en lo candnico como en lo civil. Y
aquellos votos representaban un camino que ellos no habian recorrido hasta entonces. En su
conjunto, una gran novedad.

Y es precisamente esa modificacion la que nos ayuda a entender la dificultad del Sefior de La
Salle ante el reconocimiento institucional de su obra. Podemos imaginar, por un lado, que tal vez
temia que su reconocimiento desnaturalizara su proyecto; y por otro que tal vez tampoco veia a
qué modelo ajustarse'®.Enseguida se aprecia que el problema podia no estar en el reconocimiento
de la institucion sino en su configuracion. Frente a la autorizacion y tal vez por encima de ella
estaba la definicion de aquella Sociedad de las Escuelas Cristianas.

2. Laidea de lavida religiosa

Medio siglo antes de estos acontecimientos, como otros autores a lo largo del siglo XVII, un
sacerdote del Seminario de Saint-Nicolas du Chardonnet, Matthieu Beuvelet (1622?-1657), habia
publicado varios volimenes de Meditaciones™. Era el sucesor de Adrien Bourdoise, fundador del
establecimiento, y por tanto persona con cierto crédito y responsabilidad. Por eso sus
Meditaciones merecerian atencién en la Iglesia de Francia. Por su origen, estaban destinadas a
los miembros de su comunidad sacerdotal, aunque pronto se fueron ampliando a todo el pueblo
cristiano. El Sefior de La Salle las conocid, como el resto de su obra, como hizo ver Yves Poutet
en su magnifico trabajo sobre el siglo XV11 y los origenes lasalianos.*?

Poutet sefiala, en concreto, la influencia de este autor en el Fundador lasaliano en cuanto a su
aprecio por la vocacion sacerdotal, que era un tema frecuente en aquellos tiempos de reforma del
clero. Y afiade que debid usar la obra o tenerla en cuenta en la serie de Meditaciones sobre los
domingos y fiestas que él compuso para los Hermanos.

° Se hara draméticamente evidente cuando en los dias de la Revolucién, 1792, la Asamblea correspondiente
suprima... los votos. A nosotros nos puede parecer chocante, incomprensible. Sin embargo, la supresion de los votos
era lo que facultaba a los legisladores para suprimir la institucién que los hacia, que gracias a ellos era un organismo
social o publico. Como es légico, en 1904, la segunda vez que la comunidad lasaliana es suprimida en Francia, el
proceso serd muy otro.

1% Ver, un poco mas arriba, nota 7, y més adelante, en las referencias a Barré.

1 El sefior de La Salle se retiré a este Seminario en los Gltimos dias de su vida, 1717, y alli habria quedado si los
Hermanos no le hubieran requerido de vuelta a San Yon, cinco meses después.

12 cf. Poutet, Y., Le XVlle siécle et les Origines lasalliennes, tome |, Période rémoise, Rennes, 1970, 785, p. 203-
209. El texto completo de las tres volimenes de las Méditations de Beuvelet, en http://babel.hathitrust.org/
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No cabe duda de que conoci6 la obra (aunque no la persona)™. Y por lo mismo no cabe tampoco
de que conocid el siguiente modo de comparar las instituciones del sacerdocio y de la vida 6
religiosa, lleno de sugerencias para nosotros en nuestras preguntas sobre el sentido de la Bula:

Considerad la diferencia que hay entre estos dos estados. La primera es que el de los religiosos es
propiamente un estado de penitencia y el de los eclesiasticos es un estado de perfeccion;
perfeccion que aparece en la santidad y en la estabilidad de este estado y en la consagracion que
se hace de los ministros que estan destinados a él. lgualmente, en los primeros tiempos de la
Iglesia la penitencia publica era un impedimento para entrar en el clero, aunque después de la
penitencia se hubiera llevado una vida santa: asi fue en los monasterios, que siempre han sido
asilos para los mas grandes pecadores y a donde incluso eran relegados los eclesiasticos
desordenados. La segunda es que el primer y principal fin de los religiosos no consiste
propiamente mas que en pensar en la propia salvacion; y si con todo procuran la de los deméas no
es sino por delegacion y por motivo de caridad: pero los eclesiasticos no son tanto para si mismos
como para los demas: asi deben decir con nuestro Sefior cuando se santifican: Pro eis sanctifico
meipsum. Joan xvii, 19. Y con san Pablo: Non quaerens quod mihi utile est, sed quod multis. |
Cor x, 233. Porque estan obligados a esto por justicia y por deber.

Juzgad pues en consecuencia: ved cual de los dos estados, considerados en si mismos, es el mejor
y el mas excelente. En uno, al destinar Dios a una persona al estado eclesiastico, le obliga al
mismo tiempo a la perfeccion por la consagracion que hace; en el otro al contrario la obligacion
no viene més que de la voluntad del que se obliga.*

Poutet cita la segunda parte del primer parrafo y omite la primera: se entiende que lo haga asi
porque pretende mostrar el aprecio de Beuvelet por la vocacion sacerdotal™ y su posible influjo
sobre la conciencia ministerial del Sefior de La Salle, no otra cosa. Pero la primera parte del texto
citado, con su peregrina interpretacion de la historia del monacato y de los primeros tiempos de
la Iglesia, nos llena de dudas sobre la validez de sus conclusiones al comparar los dos estados.

No entramos, l6gicamente, en esa comparacion en si misma.'® Si, en cambio, en la definicién de
la vida religiosa que da por supuesta: algo centrado en la santificacion personal (incluso sobre

3 M. Beuvelet (1622-1657) era tio materno de N. Roland, el canénigo de Reims, amigo y director espiritual de La
Salle.

A continuacion, punto siguiente de la misma Meditacion, concluye asi: “Considerad qué consecuencia o mas bien
qué confusion debemos sacar de ello. ;Ddnde estan ahora los eclesiasticos que viven como religiosos? ¢Ddnde se
prueba, para entrar en el estado eclesidstico como se prueba para entrar en un monasterio? ;Donde esta el desprecio
de los placeres y de los honores entre los eclesiasticos? ;Quién de entre nosotros piensa en esa perfeccion a la que
estamos obligados? No sin razén nos Illamamos seculares, porque vivimos como seculares y no creemos estar
obligados a otra cosa que ellos; y de todas sus formas, si os fijais bien, no hay ninguna en la que la vida esté tan
alejada de su fin y de su instituto como en la de los eclesiasticos.” O.c., vol 2, med 7.

15 ¢f. Poutet, Y., 0.c., 204, nota.

18 Antes que Beuvelet, Bérulle, en las primeras lineas del Reglamento del Oratorio de JesUs, institucion que él
fundaba en 1611, escribia: “La primera Orden en la Iglesia, Orden esencial y absolutamente necesaria para ella es el
Sacerdocio, que fue instituido inmediatamente no por santos ni angeles sino por el mismo Hijo de Dios, el cual la
instituy6 sobre si mismo, es decir, sobre el modelo y el estado del sacerdocio, como un ejemplo y érgano del
sacerdocio en la tierra. No la instituyd para nada menos que para difundir su espiritu y para dar su cuerpo a su
Iglesia al morir. La instituy6 el dltimo dia de su vida, como queriendo revivir por ella cuando muere sobre la tierra,
dejando en la tierra una semilla divina que debe hacerle revivir en ella cuando va a morir por ella. La instituyé
consagrando los sacerdotes a su Padre por una uncién y consagracion mas intimas que la de los reyes, la de los
profetas, 0 la de los religiosos, que se hace solamente por sus votos y por su propia uncién y no por ninguna
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todo, en la penitencia por los propios pecados), y que excluye por definicion el compromiso
apostolico o el interés por la comunidad cristiana. La tesis de Beuvelet es muy clara, tanto en el
primero como en el segundo parrafos.’’Y al formularla debe estar mostrando un estado de
opinion o sensibilidad relativamente extendido sobre el tema. Si tenemos ademas en cuenta que
estas meditaciones seguirian editandose en la segunda mitad del XIX y todavia en la primera del
XX, caeremos en la cuenta de algo mucho mas grave: la larga vida de un estado de opinion
habitual en la Iglesia para el que la accidn apostélica no corresponde a lo que hoy Ilamamos la
vida consagrada. Y, si la vida consagrada se define por los votos religiosos...

Ante el espiritu de aquellas meditaciones, se entiende enseguida la dificultad del Sefior de La
Salle ante el tema, que es lo que nos preocupa en esta reflexion.'®

Beuvelet, decimos. En un orden de cosas muy otro hay que situar a la persona y la obra de san
Vicente de Paul, a quien el Sefior de La Salle tampoco pudo conocer (murié en 1660, un afio
después del texto que citamos a continuacion). De una de sus Ultimas Conferencias a las Hijas de
la Caridad extraemos estos dos parrafos:

Bien, mis queridas hermanas, vosotras no sois religiosas de nombre, pero tenéis que serlo en
realidad y tenéis mas obligacion de perfeccionaros que ellas. Pero si se presentase entre vosotras
algln espiritu enredador e idélatra que dijese: «Tendriais que ser religiosas; eso seria mucho
mejor», entonces, hijas mias, la Compafiia estaria para la extremauncion. Tened miedo, hijas

operacion divina del Hijo de Dios sobre ellos, como la de los sacerdotes.” Citamos por la edicion de Migne, Paris,
1856. Reproduce, ordena y amplia la edicion de F. Bourgoing en Les Oeuvres de I’Eminentissime et Réverendissime
Pierre Cardinal de Bérulle, Paris 1644. Toda la obra, en https://books.google.

" Hay una coincidencia temporal curiosa: la edicién de Beuvelet por la que se suele citar estas Meditaciones es de
1664, Paris; pues bien: dos afios antes Rancé finalmente se habia recluido en La Trapa, su abadia comendataria,
encaminando asi decididamente su conversién. Con toda seguridad las ideas de Beuvelet estaban perfectamente
establecidas antes de la conversion de Rancé y, conociéndola o no, le habria servido de argumento. Pero la historia
del reformador de La Trapa no es ni la primera ni la Gnica en este caso: son muchas las que unen fidelidad a Dios y
penitencia, por la sencilla razon de que casi siempre se intenta reformar personas o instituciones, y en lo que hay que
corregir, necesariamente, aparecen el pecado y la penitencia. La reforma monastica, al menos la francesa del XVIlI,
estd marcada por la conciencia de la infidelidad y por lo mismo da lugar a ser interpretada como camino penitencial.
Era méas, mucho mas, pero no era féacil verlo. Lo que seguramente si veia Beuvelet era, por ejemplo, la curiosa
situacion del Monasterio de la Visitacion de Paris que habian fundado S. Francisco de Sales y la Santa Chantal: el
convento de las monjas de la Visitacion tenia como adjunto el de Santa Magdalena, dedicado a mujeres arrepentidas
de su vida anterior. Veinte afios después de la instalacién de las Monjas salesas encontramos a cuatro de ellas como
superioras y directoras del monasterio adjunto: recién fundadas y establecidas en Paris, ellas aportaban un plus de
espiritu en aquel clima de reforma conventual. Hoy no nos es tan facil imaginar estas situaciones, pero entonces no
debian ser tan excepcionales.

8 Un ejemplo, una referencia, que el sefior de La Salle tuvo que conocer: Benito de Canfield, en su Régle de
Perfection.... La influencia del capuchino inglés afincado en Francia fue muy grande a lo largo de todo el siglo.
Tuvo la gran virtud de codificar un método de vida interior, facil de entender y muy en relacion con la vida diaria. El
Sefior de La Salle tuvo que conocer cualquiera de sus muchas ediciones, en especial aquellas que se hicieron a
finales del XVII después de haber estado incluido unos pocos afios en el indice (por su aparente proximidad a los
temas molinistas y quietistas). Pues bien: ya desde mediados del siglo (Canfield habia muerto en 1610) aparece en
las ediciones de su obra la cronica de su vida, doble: de la mano de un bidgrafo la cronica propiamente dicha y de la
suya propia el relato de su conversion del puritanismo al catolicismo y su entrada en la vida religiosa. Este Gltimo y
su presentacion de la vida religiosa daban la raz6n a quien quisiera considerarla como algo centrado en el interior de
la comunidad, sin ninguna referencia apostdlica. EI Fundador debié apreciarle como autor espiritual, pero
necesariamente le provocaria perplejidad en cuanto a la viabilidad de su modelo de vida religiosa para los Hermanos
de las escuelas.
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mias, y si todavia estais con vida impedidlo; llorad, gemid, decidselo al superior. Pues quien dice
religiosa dice enclaustrada, y vosotras ten€is que ir por todas partes. Por eso, hijas mias, aunque
no estéis encerradas, sin embargo es menester que seais tan virtuosas y mas que las hijas de Santa
Maria. ¢Y por qué? Porgue ellas estan encerradas. Aun cuando una religiosa quisiera hacer algun
mal, encontraria la reja cerrada; no puede hacerlo, porque se le ha quitado la ocasién. Pero no hay
nadie que se mueva entre el mundo como las hijas de la Caridad y que encuentre tantas ocasiones
como vosotras, hijas mias. Por eso es muy importante que sedis mas virtuosas que las religiosas.
Y si hay un grado de perfeccion para las personas que viven en religion, se necesitan dos para las
hijas de la Caridad, puesto que corréis un gran riesgo de perderos si no sois virtuosas, si por
ejemplo os dejéis llevar desgraciadamente por el amor al dinero a tomar lo que es de los pobres.

He aqui el segundo articulo™: Consideraran que no pertenecen a una religion, ya que ese estado
no va bien con las ocupaciones de su vocacion. Sin embargo, como estan mas expuestas a las
ocasiones de pecado que las religiosas obligadas a la clausura, no teniendo mas monasterio que
las casas de los enfermos y aquella en que reside la superiora, ni mas celda que un cuarto de
alquiler, ni mas capilla que la iglesia parroquial, ni mas claustro que las calles de la ciudad, ni
mas encierro gue la obediencia, no teniendo que ir mas que a casa de los enfermos o a los lugares
necesarios para su servicio, ni mas rejas que el temor de Dios, ni mas velo que la santa modestia,
y como no han hecho ninguna otra profesidn para asegurar su vocacion mas que una confianza
continua en la divina Providencia por la ofrenda que le han hecho de todo cuanto ellas son y por
el servicio que le prestan en la persona de los pobres, por todas estas razones tienen que tener
tanta 0 mas virtud que si hubieran profesado en una orden religiosa. Por eso procuraran portarse
en todos esos lugares al menos con tanto recato, recogimiento y edificacién, como las verdaderas
religiosas en su convento. Para llegar a ello es menester que se afanen en la adquisicion de las
virtudes que les ordena su reglamento, especialmente en una profunda humildad, una perfecta
obediencia y un gran despego de las criaturas, y que tomen todas las precauciones para conservar
perfectamente la castidad de cuerpo y de corazon.”®

Son textos bastante conocidos, magnificos por su contundencia y su realismo. Merece la pena
releerlos en paralelo con las anteriores meditaciones. Entre los dos pintan el contexto de la
época, en lo religioso y en lo social, y nos llevan ya a la puerta de casi todo lo que planteamos en
este comentario.

Pues bien: el Sefior de La Salle tuvo que conocer las instituciones vicencianas: la Sociedad de la
Mision, por su proximidad al Oratorio de Bérulle y al San Sulpicio de Olier y Tronson; y las
Hijas de la Caridad, por su presencia entre los pobres. En ambos casos tuvo que conocer la
perplejidad del Sefior de Paul ante el tipo de vinculo que identificara sus obras y sus dudas entre
la formula religiosa y la secular, entre la separacion del mundo y el servicio al Evangelio y a los
Pobres. Y tuvo que conocer las formulas imaginadas en las comunidades vicencianas para
solucionarlo, en concreto en lo relativo a los votos y la comunidad.

19 «Segundo articulo’: porque pasa a comentar el segundo articulo de las Reglas que confeccionaron Luisa de
Marillac y Vicente de Paul con las primeras Hijas de la Caridad. Se utiliza también en sus charlas de formacion, que
es de donde estd tomada toda la cita. VVer nota siguiente.

2 Conferencias a las Hijas de la Caridad, 111, 24.08.59.Hay diversas ediciones de las obras completas del santo. La
referencia que citamos estd en wuna de las paginas oficiales de las comunidades vicencianas:
http://somos.vicencianos.org/
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Sin embargo, cuando lo pensamos mejor, nos encontramos con algo sumamente irénico y
significativo: en ese esfuerzo o en esa busqueda de un estatuto nuevo, podria ocurrir que todos
estuvieran de acuerdo con las afirmaciones de Beuvelet en cuanto a la definicion heredada de la
vida religiosa. Todos podian estar de acuerdo en que la vida religiosa era ante todo un estado o
institucion de intimidad, hacia dentro. Y asi, aunque no aceptaran el peregrino discurso de la
penitencia, de Beuvelet, podian concordar en que se trataba de un modo de vida destinado sobre
todo a la santificacion de cada uno y que a ese efecto se habian establecido los votos: para hacer
imposible o dificil cualquier otro modelo de vida. Por eso no les servia.

Los dos santos, sin embargo, debian pensar en que la vida religiosa bien podia ser otra cosa. Lo
vemos, sin ir mas lejos, en el maravilloso bloque de las Conferencias de san Vicente a las Hijas
de la Caridad y en las reflexiones que La Salle dejo en su Coleccion de tratados breves y en
diversos lugares de sus Meditaciones. Por eso podemos afirmar que para ellos la vida religiosa
debia ser diferente, si bien se trataba de algo que no parecia existir en su tiempo o que al menos
era muy dificil que existiera en aquella sociedad y en aquella Iglesia. En ese contexto,
I6gicamente, para La Salle no tenia mucho sentido preocuparse por ningn reconocimiento, ni
candnico ni civil: en ninguno de los dos ambitos habia un lugar o un antecedente en el que
pudieran estar. Tal vez el reconocimiento supondria desnaturalizar el proyecto.

El problema no era reconocer nada sino constituir algo que pudiera ser reconocido. Otra vez, la
definicidn por encima de la autorizacién: lo que se necesitaba era dar con una férmula propia, no
reconocer en la comunidad lasaliana cualquier otra de las conocidas (y tal vez se referia a esto
Blain en la ‘tercera cosa’ que el Fundador queria evitar, segin se expresa en su comentario ante
la Bula que hemos citado mas arriba).

3. Laradicalidad de las formulas del Padre Barré

Desde este contexto es forzoso aceptar que con la Bula aparece en la comunidad lasaliana algo
que no habia existido antes. Y podemos fundamentarlo mejor todavia con la evocacion de
alguien a quien La Salle si conocid y de quien ademas recibi6 luces definitivas en su camino: el
Padre Barré.?*Su parentesco espiritual, si podemos hablar asi, era mucho mas cercano.

Nicolas Barré murié en 1688, cuando el proyecto lasaliano tenia seis afios como mucho. Sin
embargo en ese periodo se echaron bases institucionales que le sostendrian hasta los dias de la
Bula. En esos seis afios La Salle y Barré pudieron encontrarse tres o cuatro veces, entre Paris y
Ruan, amén de cruzarse alguna correspondencia. Ambos caminos pudieron hacerse directamente,
entre ellos dos, o con la mediacion de Roland o de Nyel. EIl hecho es que los contactos y el
influjo se dieron, como deducimos por el interés de Barré en ver a los Hermanos de La Salle

*! Nicolas Barré (Amiens, 1621 — Paris, 1686) fue un religioso francés, de la comunidad franciscana establecida por
San Francisco de Paula, los llamados ‘minimos’. Profundamente creyente y conectado con la sociedad de su tiempo,
profesor de teologia, destacd como director espiritual y animador de comunidades para la formacion de las clases
populares. Fue beatificado en 1999. Sus Oeuvres Complétes estan publicadas en Paris, Cerf, en 1994. Existe también
en espafiol, Obras Completas, traduccion de la edicion francesa y publicada por su comunidad, 1997. Excelente, la
biografia que le consagra Brigitte Fleurez, en su momento Superiora General de su comunidad, con el titulo
Marcheur dans la nuit, Paris, 1992 (y merece sefialarse la presentacion de esta edicion original por Michel
Sauvage); existen traducciones de esta obra en espafiol, italiano e inglés.
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encontrarse con los suyos en Paris y por el sentimiento de La Salle ante el fallecimiento del
minimo.

Por eso en los medios lasalianos ha sido cosa conocida y familiar el recuerdo de la orientacion de
Barré desde un principio, tanto en la propuesta de que Juan Bautista viviera con los maestros
como en el tema de no aplicar su herencia a la fundacion de sus escuelas®®. De ese modo quedaba
claramente delimitado el alcance de la maxima y juego de palabras de Barré: si vous fondez, vous
fondrez (si usted funda, se hundird)?. Pero hay en su orientacién otra dimensién, no tan conocida
y sin embargo definitiva en la configuracion de la primera comunidad lasaliana: la teologia de la
consagracion o el conocimiento de la historia de la vida religiosa, de Barre.

Es cosa sabida que el subrayado en la Providencia como Unica fundacién apunta al tema de la fe
en Dios. Para Barré era sobre todo la fe en el Dios que llama la que ha de sostener tanto a las
personas como a la institucion de las escuelas de caridad. Para él otra fundamentacion podia ser
un obstéculo a la fe. Sus palabras son muy claras:

El espiritu del Instituto saca su fuerza del desinterés, del amor a la pobreza, del puro deseo de
servir a la salvacion del prdjimo, con un abandono para si en la divina Providencia, esto es lo que
hace fuertes las vocaciones de las jovenes y las mantiene en un fervor estable y continuo. Por el
contrario, desde el momento que hubiere algln tipo de instalacion y garantias materiales para el
porvenir, se veria, como en otras partes, venir jovenes que no tienen de qué subsistir, y para salir
de la necesidad. No cesarian de mostrar mucho celo, y ocultarian tan bien su intencién que ya no
se podria distinguir las verdaderas vocaciones de las falsas e interesadas. Al dejar de ser puras las
intenciones de las maestras, el fervor por el trabajo y por la misién perecerian pronto, y no se
veria ya esta abundancia de gracias celestiales que ha hecho hasta el presente florecer las Escuelas
caritativas del Santo Nifio Jests.*

Son palabras claras, directas, llenas de fuerza. No hace falta comentarlo, salvo tal vez para
sefialar la proximidad de esta orientacion con lo que en los medios lasalianos se ha llamado el
Voto heroico, 1691, cuando el Sefior de La Salle y dos Hermanos se unen, secretamente, para
mantenerse en la obra hasta el fin, aunque no quedaran mas que ellos tres y tuvieran que vivir de
limosna...

A su luz, sin embargo, empezamos a adivinar algo nuevo en este parrafo de los Estatutos de
Barré:

Viviran en comunidad, sin hacer votos ni guardar clausura, bajo la guia del superior o de la
superiora, a los cuales estaran obligados a obedecer por puro y santo amor, y con la resolucion de
permanecer en unién de espiritu, de corazén y de mision, con todos los miembros de estas
Escuelas caritativas, donde nadie sera admitido, ni recibido, sin tener estas santas disposiciones.25

%2 |os tres primeros biégrafos lo expresaron asi y asi quedé limitada la comprension del tema. Cfr., por los tres,
Blain, o.c., I, 190.

% “Dijo infinidad de veces a diversas personas: ‘No quiero ninguna fundacién’. Amenazaba incluso a las Hermanas
del Instituto en estos términos: ‘Si fundais, os fundiréis’”. Obras Completas, ed. esp., Razones para no fundar, 6., p.
155.

*0.c., 4, p. 155.

% 0.c., Estatutos y reglamentos, 5, p. 172s.
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Es muy claro: ni votos ni clausura. Lo habiamos visto en el sefior De Paul, pero Barré aporta una
perspectiva que no habiamos encontrado en los textos vicencianos (si bien su autor debia
necesariamente conocer, no como textos, sino como orientacién institucional). En efecto, si estos
dos parrafos — el abandono en la Providencia y el rechazo de los votos - vienen del mismo
espiritu, han de guardar alguna relacién entre si. Pero ¢cudl? Porque podemos entender que la
fundamentacion en el dinero puede hacer olvidar la fe en la Providencia, pero ¢y los votos? ;Qué
relacion hay entre los votos, la confianza en la Providencia y la dedicacion a la escuela de los
Pobres?

Aunque las hermanas maestras no hacen votos de obediencia, de pobreza y de castidad, y no
deben nunca hacerlos, a fin de que lo que es querido por el bien publico no degenere en bien
particular, encerrandose en un claustro 0 monasterio, como ha sucedido muy a menudo en la
Iglesia, sin embargo, habréa que aplicar tanta exactitud, rigor, castigo y exclusion efectiva de la
comunidad, como si, en efecto, las hermanas hubieran pronunciado solemnemente estos tres votos
y hubiesen faltado a sus compromisos.?®

Aqui hay algo nuevo, aqui si. Para Barré, religioso él mismo, la vida religiosa es un obstéculo al
compromiso apostélico. Al menos, puede serlo?’.

En una férmula clara y muy fuerte sefiala que, por obra de los votos, un bien publico puede
reducirse a un bien particular. A su juicio la vida religiosa est4 concebida para el provecho
personal del religioso, no para el bien de la Iglesia o de la sociedad. Y no lo inventa él: lo
encuentra en algo que ‘ha sucedido muy a menudo en la Iglesia’. Por eso, si los votos definen ese
estado religioso, se sigue que los votos son obstaculo al compromiso. Los votos actdan en la
reduccion de lo pablico a personal, de lo social a lo privado.

Barré no explicita estas conclusiones, pero no necesita hacerlo. VVéase, por ejemplo:

Cuando una maestra de las Escuelas caritativas tenga la tentacion de retirarse de su empleo, para
entrar en una casa religiosa, que tenga cuidado con lo que tiene que hacer. Abandona un estado
mas evangélico, de mas dependencia, mas penoso, mas pobre, mas despreciado en el mundo, por
otro mas comodo, mas honroso, pero que sélo le es util a ella.

Se convierte en Raquel, esposa estéril en la religion, en lugar de lo que era, una Lia
maravillosamente fecunda. En el empleo de las Escuelas caritativas sufre dolores de parto, pero
tiene la ventaja de dar a su esposo un gran nimero de hijos.

Al quererse encerrar en un monasterio, se parece a un soldado cobarde, que quiere estar siempre
en el cuartel y no entrar nunca en campafia. Abandona la guerra espiritual a la que se habia

% 0.c., Articulos secretos 4°, p. 242

%" Es llamativo que Barré va mucho mas alla que otras comunidades semejantes que él ciertamente conocia, como
por ejemplo las Hijas de la Cruz, de Mme. Villeneuve (en el entorno de S. Nicol&s du Chardonnet y la Visitacion de
Paris), y las Hermanas del Nifio Jesus, de N. Roland (en Reims, iniciadas por dos discipulas de Barré): estas dos
comunidades, como algunas mas, creyeron escapar de la clausura y los votos solemnes aceptando votos simples y
afiadiendo el voto de estabilidad, pero con ello no resolvian el problema de su identidad. Barré lo sabia bien y se
daba cuenta de que la diferencia entre solemnes y simples no suprimia la significacion de los votos. El crefa que en
ellos estaba el problema de estas instituciones. Claro que para muchos de sus contemporaneos se trataba de una
postura tan radical como insostenible...
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comprometido por Dios y JesUs, para descansar y vivir a su gusto, en un lugar seguro, sin
esforzarse por los intereses y la gloria de su rey.

Es una tentacion que hard vacilar a algunas de las Maestras, de querer retirarse de su empleo y
ejercer la caridad hacia el pr6jimo, bajo el pretexto de trabajar en su propia perfeccion. Incluso se
les ocurrird que tienen que amar a Dios, y amarlo perfectamente, antes que hacerle amar. Gran
equivocacion. Gran error...%

De nuevo, formulaciones radicales. Y el tema es suficientemente central en su proyecto, como
para haberlo compartido con el Sefior de La Salle, con la misma radicalidad.

Desde el punto de vista de la teologia de los ministerios, estamos en las antipodas de Beuvelet.
Las expresiones de Barré dificilmente pueden ser mas fuertes: comodidad, esterilidad, cobardia,
pretexto. Es cierto que no se parte de cero, es decir, que no estamos ante un discurso general de
la vocacion cristiana. En este caso la referencia esta en alguien que ha recibido ya una vocacién y
la deja por otra. Porque Barré no habla pensando en alguien que esté libre, que puede hacer una
cosa u otra. El apunta a quien en algiin momento cree haber sido llamado para la vocacion de la
comunidad de la escuela cristiana. Habla de un cambio entre una comunidad de un tipo y otra de
otro. Por eso podemos esperar desequilibrios y comparaciones... Todo esto es cierto, pero aun asi
es dificil comprender la violencia de sus expresiones.

Hay en ellas, aparentemente al menos, una grave desconsideracion de la que Ilamamos vida
contemplativa o incluso de la vida religiosa a secas. Aunque esto ya es hablar desde nuestro
presente, con un grave riesgo de anacronismo, se diria que para Barré no existe el valor
silencioso o pasivo del signo que es la vida religiosa. Ciertamente la expresion misma ‘signo del
reino’ o signo de otro orden de cosas es criatura de nuestros tiempos. Pero su significado, no.
Barré tenia que conocer y vivir esa funcion primordial de la consagracion religiosa y sentirse a si
mismo como habitado con un maés alld que se hace visible aqui mismo a través de una
comunidad de semejantes. Tenia que conocer esto y sin embargo su modo de expresarse no lo da
a entender.

El discurso de Barré nos da un excelente ejemplo de la incompatibilidad entre vida religiosa y
compromiso apostolico. Al menos como expresion de la teologia de su tiempo, esto es lo que nos
esta diciendo. A sus ojos la vida religiosa tiene un sentido y la vida apostolica otro. No tiene
nada en contra del espiritu de los votos, como se ve en los parrafos citados. Pero lo tiene todo
contra un estado de vida que se defina desde esos votos, no desde su espiritu. Asi nos deja, desde
el corazon del XVII francés, un testimonio indiscutible de lo que durante varios siglos va a ser la
asignatura pendiente de la vida consagrada.

A nosotros, en este momento, nos importa tomar nota de esta dificultad. De ese modo ponemos a
sus palabras un trasfondo de implicaciones mucho mayores que los de puntos de vista meramente
personales. A nosotros esto nos obliga a entender de un modo mucho mas matizado lo que Barré
pudo proponer a La Salle. De él recibié el joven Fundador al menos estas tres indicaciones: no a
‘fundar’ las instituciones, no a los votos, no al reconocimiento como institucion. Lo recordamos

% 0.c., Méximas, p. 122s. Estos pérrafos nos permiten detectar un acuerdo completo con la interpretacién de
Beuvelet, referida en la n. 10: es doctrina comdn, en este momento, que la vida religiosa no tiene ningln objetivo
exterior a ella misma.
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porque retratan la situacion de la Sociedad de las Escuelas Cristianas antes de comenzar el
proceso que acabaria en la Bula: dependen de los contratos con los fundadores locales, no tienen
votos y tampoco existencia legal.

Mas: al abrir el proceso de la Bula no pretenden cambiar nada de estas tres bases. La sombra del
P. Barré es alargada, ciertamente. Y, a partir de estos textos, conocemos bien la raiz de esta
situacion.

4. Barré, Bérulle y Lutero

Con esto, como se ve, nos hemos ido mucho mas lejos de la simple anécdota de las diferencias
de criterios y las implicaciones del posibilismo en el nacimiento de las nuevas instituciones. Es
que hay algo més, de gran importancia, y nos atrevemos a proponerlo amparados en una
expresion de Bérulle: “...en la antigua Iglesia, cuando no habia ninguna religion y todos los
cristianos eran religiosos; no como ahora, que hay cantidad de religiones y menos religiosos.”?

Bérulle habla en este momento con apasionamiento, concluyendo la primera parte de sus
discursos sobre Las Grandezas de Jesus, con un afiadido sobre el sentido del voto que habia
propuesto de Servicio o esclavitud respecto de Jesus o de la Virgen Maria. No viene al caso
evocarlo con detalle® y nos basta recordar que el tema le habfa costado grandes problemas con
las Carmelitas y con el mundo eclesiastico en general, de modo que al explicarlo se apasiona y
tal vez en ese apasionamiento se permite emplear esta formula, feliz pero necesitada de matices:
en sus principios no habia ‘religiones’ y la Iglesia era mucho mas religiosa. Estamos en 1625,
por ejemplo, y el Cardenal Bérulle disfruta de una vision privilegiada de Francia y Europa. Sabe
de qué habla.

Dejando al margen la circunstancia puntual y la coyuntura social de Bérulle, en nuestro caso nos
basta recibir su mensaje claro: hoy hay muchas instituciones de vida consagrada y no todas ni
mucho menos son de gente verdaderamente religiosa. Pierden, a su juicio, mucho tiempo y
mucha fe debatiendo el sentido del voto que él propone de servicio a Jesus y esforzandose por
situarlo junto a los votos de la triada habitual, cuando se trata de otra cosa. Es sefial de que no
entienden ni lo uno ni lo otro. Pobreza, castidad y obediencia estan en un ambito, mientras que el
Voto de esclavitud o de entrega absoluta a Jesus esta en otro. Unos se refieren al mundo de lo
atil, de lo organizativo tal vez; el otro esta en la raiz o en la fundamentacion de todo lo demas,
englobéandolo todo.

2 Ver en Discours de I’Estat et Grandeurs de Jésus, en el apéndice al bloque de los doce primeros discursos; ed. de
Migne, Paris, 1856, sobre la de F. Bourgoing en Les Oeuvres de..., 1644. La cita, en la p. 399 de esta edicidn.

% Bérulle habia intervenido decisivamente en la introduccién de las Carmelitas Reformadas en Francia. Fue
nombrado consultor o director de sus conventos junto con otros dos directores, Gallement y Duval, pero pronto fue
asumiendo un papel principal en dicho ministerio. No quiso dejarlo ni siquiera cuando los Carmelitas llegaron a su
vez a Francia, con lo cual se gan6 su animosidad, que se afiadiria a la de determinados doctores de La Sorbona,
también contrarios a su papel preponderante en estos asuntos. En su labor de direccion espiritual de las Carmelitas,
siguiendo en esto una idea que tal vez habia conocido en su viaje a Espafia para traer a las monjas, quiso introducir
el Voto de Esclavitud o de sometimiento absoluto, referido tanto a Jesis como a Maria. Hubo quien lo acepto y
quien, no. Las tensiones fueron muy fuertes y una de las relaciones de Bérulle que se rompieron a cuenta de ello fue
la que mantenia con Mme. Acarie, ahora ya Sor Maria de la Encarnacion, conversa en el Carmelo. Y seguramente
tampoco fue ajeno a esto su distanciamiento con Vicente de Paul. Si lo propuso en su propia comunidad, la
Institucion del Oratorio francés. Todo esto esta en el contexto de la cita de la nota anterior.
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Con su referencia a los primeros tiempos de la Iglesia, el Cardenal quiere decir que, sobre la base 14

de los votos habituales, las instituciones han perdido su sentido religioso, porque ya no son
capaces de entender la relacion entre sus votos y su consagracion. Para ellas los votos son de
hecho un obstaculo en su identidad. Son solamente una cadena que cierra un refugio y permite
abstraerse de una relacién falsa con la sociedad y con la Iglesia. No se atreve a expresarlo con
esa fuerza, pero la pasion de sus comentarios doctrinales y sus alusiones personales en el
Discurso sobre los Estados de JesUs... nos permite deducirlo sin ninguna dificultad. Se lo esta
diciendo su propia experiencia con el Carmelo en Francia y con la Sorbona a propdsito del VVoto
de esclavitud o de entrega a Jesus.

Y lo entendemos si recordamos la expresion que hemos recogido del P. Barré:

...a fin de que lo que es querido por el bien publico no degenere en bien particular, encerrandose
en un claustro o monasterio, como ha sucedido muy a menudo en la Iglesia...

¢De donde viene ese ‘como ha sucedido muy a menudo en la Iglesia’? Y ;(por qué podemos
relacionar estas dos referencias, Bérulle y Barré, siendo asi que les separan sesenta afios (1623 y
1685°%%)?

Aqui es donde quisiéramos insertar un elemento nuevo, que normalmente no aparece en estos
discursos: el eco de la reforma monaéstica, de Lutero. A su luz todo lo relativo a la vida religiosa
en Francia en el XVII, todo lo relativo a sus tratadistas y todo lo relativo a sus fundadores, todo,
cobra un sentido mucho mas hondo y claro. Se trata de la relacion entre los votos y la fe:
justamente el discurso de Barré y seguramente el que subyace a las expresiones de Bérulle.

Veamos: en la década de 1620, cuando Bérulle escribe su gran obra, todo el contexto, el debate y
la expresion citada nos recuerdan que hace un siglo Lutero habia publicado su Juicio sobre los
votos monasticos. Aquel texto, al mostrar su vacio de sentido, habia contribuido
especialisimamente a la desaparicion de la vida monéstica en los paises 0 zonas protestantes. Fue
en febrero de 1522. Si media Europa durante esos cien afios habia perdido sus monasterios, no
habia sido a causa del escrito del reformador: aquel tratado en realidad estaba levantando acta del
vacio de gran parte de las instituciones monasticas. Los hechos o la situacién estaban probando
sus razonamientos, estruendosamente en la Europa del norte y silenciosamente en la del sur.*

Francia estaba en el sur. Alli los razonamientos del Reformador habian quedado en suspenso por
dos razones al menos. La primera, clarisima, por las implicaciones sociales y econémicas del
orden monastico establecido. EI orden monastico, como hemos recordado, era mucho mas que
una institucion religiosa: era un sistema de administracion del territorio, de modo que
modificarlo iba mucho mas alla de los limites fisicos de los claustros. En esas condiciones, mejor
esperar.

%! |_a fecha del texto de Barré, en Nicolés Barré, Obras Completas, ed. espafiola 1977, p. 231.

% para Michel Dupuy, en su Introduccién al volumen de las Obras Completas de Barré, es muy claro que Lutero
constituye una referencia comun para entender a Bérulle y Barré en estos temas. En su p. 11 recoge también él la
expresion de Bérulle que hemos citado y la sitda en la referencia global al reformador. Recogiendo varios otros
nombres de la época, Dupuy pretende, con razdn, ayudar a situar toda la obra de Barré.
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La segunda razon es especificamente francesa y se llama las Guerras de Religion. Ocurrieron 15

entre 1560 y 1590 y ensangrentaron toda Francia. La empobrecieron y envilecieron todo
discurso, politico o religioso. Enfrentaron a unos con otros y mezclaron de modo indigno lo
politico y lo religioso, de modo que en realidad lo religioso era el pretexto en las luchas de poder
a medida que se agotaba el futuro de la dinastia Valois (catélicos, la Liga) y se abria el paso para
la de los Borbones (partido hugonote). No eran tiempos para tomar en serio ninguna palabra
cristiana. Por eso ni siquiera Trento entr6 en el pais cristianisimo. De nuevo: en cuanto a la
reforma monéstica, mejor esperar.

Asi estamos en 1610, por ejemplo. Y nos encontramos con el circulo de Mme. Acarie. Y con
Canfield, Beaucousin, Marillac, Duval y Bérulle, todos ellos comprometidos con la reforma de la
Iglesia, cuarenta afios después de Trento. Hemos de imaginar que el Cardenal conoce el texto del
Reformador, sea en su version original latina, sea en alguna de las traducciones francesas que se
difundieron ya para mediados del siglo XVI. Logicamente, habida cuenta de su beligerancia en
estos temas>>, no hemos de esperar que lo cite o que muestre conocerlo. EI, como casi todos los
de su circulo, viene de los medios ‘ligueurs’®*, es decir, catélicos militantes. No puede decir que
acepta ningin punto de vista que salga de la estricta ortodoxia politica de la Liga. Pero podemos
pensar que es desde ese conocimiento y el clima que de él se deriva desde donde se permite usar
la expresion de que la Unica Orden cristiana es la del sacerdocio. La unica o al menos la
principal.*®

En el Oratorio y en instituciones semejantes este tema sera doctrina habitual durante el s. XVII
(recordemos, simplemente, al citado Beuvelet), de modo que no podemos alejarlo de la actitud
de autores como Vicente de Paul y Nicolds Barré respecto de los votos en sus nuevas
comunidades. También ellos tuvieron que conocerlo, sencillamente por su participacion en los
movimientos de opinidn y sensibilidades de su sociedad: Vicente de Paul, desde su proximidad a
la Administracién del Reino, y Barré desde su militancia apostolica, su relacion con personajes
de la vanguardia social y su magisterio teoldgico. Es ldgico que también ellos, sin poder decirlo,
expresen su aceptacion de la critica de Lutero sobre la suplantacion de la fe y la consagracion

% Raz6n de sus graves tensiones con el otro célebre Cardenal, Richelieu, que sin desdefiar lo teolégico se orientaba
mas desde lo politico.

% La Liga agrupé a las distintas facciones politicas de confesién catélica. Su identidad, pues, era sobre todo
coyuntural: por un lado se constituia en contra de la faccion protestante (‘hugonote’) y por otro pretendia llegar al
trono de Francia, si se extinguia la dinastia reinante. La llamada ‘Noche de san Bartolomé’ (23-24 de agosto de
1572), matanza de sus adversarios, y ejemplo del modo de tratarse unos y otros, fue promovida por la Liga con el
consentimiento de la reina madre.

%5 Asi comienza el Reglamento que é estableci6 para la Congregacion del Oratorio: “La primera Orden en la Iglesia,
Orden esencial y absolutamente necesaria para ella, es el Sacerdocio, que fue instituido inmediatamente no por
santos ni angeles sino por el mismo Hijo de Dios, el cual la instituy6 sobre si mismo, es decir, sobre el modelo y el
estado del sacerdocio, como un ejemplo y 6rgano del sacerdocio en la tierra. No la instituy6 para nada menos que
para difundir su espiritu y para dar su cuerpo a su lglesia al morir. La instituy6 el Gltimo dia de su vida, como
queriendo revivir por ella cuando muere sobre la tierra, dejando en la tierra una semilla divina que debe hacerle
revivir en ella cuando va a morir por ella. La instituyé consagrando los sacerdotes a su Padre por una uncién y
consagracion mas intimas que la de los reyes, la de los profetas, o la de los religiosos, que se hace solamente por sus
votos y por su propia uncién y no por ninguna operacion divina del Hijo de Dios sobre ellos, como la de los
sacerdotes.” Ver el texto completo en la edicién de Migne en 1856, cols. 1623-1628. Este y otros textos de caracter
interno del Oratorio no se publicaron en las ediciones preparadas por Bourgoing en 1644, 1656, 1657 y 1665.
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dentro de las practicas habituales de los monasterios de la época®. Ni siquiera necesitan o tal vez
ni pueden citarlo, porque lo han hecho suyo al asumirlo en su propia actitud espiritual, en su
modo de vivir la fe. No pueden, por eso, permitirse en sus nuevas comunidades ningun riesgo
semejante a los denunciados hacia més de un siglo.

Tienen que estar de acuerdo con el razonamiento fundamental de Lutero:

...nuestro principio, la palabra de Pablo en Romanos: ‘todo lo que no viene de la fe es pecado’.
De donde deducimos que los votos monasticos son pecado si no vienen de la fe. Y desde luego no
vienen de la fe si son perpetuos, obligatorios y no libres (sin posibilidad tanto de seguirse como
de dejarse)...

...los votos monasticos hechos y observados fuera de la fe son pecado y por lo mismo invalidos,
condenables, revocables y han de suprimirse o bien han de renovarse y observarse de otro modo...

Preguntemos ahora a todos estos adeptos a los votos bajo qué criterio hacen los votos y les
encontraras poseidos de la impia opinién segun la cual la gracia del bautismo queda anulada y que
se trata de salvarse en una como segunda tabla, la de la penitencia, de modo que en su modo de
vida marcado por los votos han de buscar no sélo hacerse buenos y destruir los pecados sino
también hacer mas abundante penitencia ya hacerse mejores que los demas Cristianos...

...porque ensefian que nos justificamos y salvamos por las obras y se apartan de la fe cuando
entienden su obediencia, pobreza y castidad no sélo como caminos ciertos para la salvacion sino
ademas mejores y mas perfectos que los de los demas fieles, lo cual es una mentira evidente y
claray error y pecado contra la fe.*’

Los cuatro parrafitos de Lutero pertenecen al bloque del segundo de sus cinco argumentos para
rechazar los votos monasticos: se oponen a la fe®,

5. Ladisciplinay el sentido, en la vida religiosa

Las afirmaciones mismas de Lutero necesitan matices y contexto, que aqui no tienen lugar. Sin
embargo, a partir de estas mismas breves lineas ya podemos interpretar el término ‘voto’
contextualizandolo en el modo de vivirse en los siglos XV-XVII. A su luz evocaremos y
entenderemos la terrible realidad de las encomiendas, es decir, el total abandono de la vida
monéstica por parte de la Iglesia, que confia solo en la propia vitalidad de las Ordenes para
superar el caos supuesto por la inexistencia de abadesas y abades residentes.

% Es una situacion tipica del enredo entre lo teoldgico y lo politico, de aquellos dias. Desde Carlos V hasta Enrique
IV, que en Francia se prolongaria hasta la Revocacién del Edicto de Nantes, en 1686. En esas condiciones, mientras
sea posible, es mejor callarse que entrar en debate. Y valga el recuerdo de Claude Séguenot, oratoriano, autor de
libros sobre espiritualidad, que se atrevié hacia 1636 a expresar su opinion sobre la inutilidad de los votos en una
traduccion, con comentarios, del De Virginitate de san Agustin: rapidamente compartié el destino de Saint-Cyran
es0s mismos dias, en la carcel (Séguenot en La Bastilla y Saint-Cyran en Vincennes), de donde no saldrian hasta la
muerte del Cardenal, seis o siete afios después.

3" Lutero, Martin, De Votis monasticis Martini Lutheri iudicium, texto compuesto entre octubre y noviembre de
1521 en Wartburg y publicado por primera vez en Wittenberg en febrero de 1522. Las citas van por la traduccién de
la obra publicada de Bilbao, Univ. Deusto, 2008. En esa edicion corresponden a las pp. 81, 85, 91 y 99.

% Los otros cuatro argumentos son: los votos se oponen a la Palabra de Dios; a la Libertad evangélica; a los
Mandamientos de Dios; y a la Razén Monastica.
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Las encomiendas eclesiasticas: algo que conocemos Yy nos resulta casi inimaginable, desde el
punto de vista teologico. Puesto que los monasterios, como las didcesis, eran administradores de
territorio, eran también destino entre otras cosas de las rentas de esos territorios. Asi el
monasterio, como la didcesis, cumplia dos funciones: administrar un sector de la sociedad y
permitir al rey adjudicar las rentas correspondientes como premio o reconocimiento de personas
de quienes recibia algln servicio. Esto segundo era la encomienda. Evidentemente, ninguna de
estas dos funciones tiene nada que ver con la fe cristiana. Son sencillamente la herencia de un
tiempo histérico anterior. En concreto, en el XVII francés esto suponia que alguien podia ser
abad o abadesa o titular de una didcesis y no pasar casi nunca por su diocesis 0 su monasterio. En
el caso de los monasterios ni siquiera el ser protestante era obstaculo insuperable en este camino
de beneficios econdmicos.

Es facil imaginar qué podian significar Reforma o Contrarreforma o votos religiosos, en esas
condiciones.

Todo venia, como sabemos, de la época medieval europea.

Desde los lejanos siglos IX y X por lo menos, los monasterios habian asumido un cometido en el
que nadie habia pensado en el nacimiento de este tipo de vida. Su objetivo o su sentido estaban
en el testimonio del mas alla de Dios y en su servicio a la evangelizacion. Primero fue lo primero
y la evangelizacion vino enseguida después: no habia dificultad en unir las dos cosas. Asi puede
decirse que los monjes fueron los grandes evangelizadores de la naciente Europa.

Pero muy pronto, de la mano de ese cometido evangelizador y precisamente orientados por el
sentido de la Encarnacion de Dios, los monjes y su sociedad aprendieron que con la
evangelizacion iba el orden social. Asi fueron ellos los inventores o difusores de un modo de
trabajar la tierra y tal vez incluso la garantia de un modo de organizar la convivencia social. Ellos
aportaron las bases o el trasfondo para los distintos momentos culturales y artisticos, como lo
fueron para la colonizacion de los territorios de Europa.

Esto supuso que junto con la evangelizacion los monjes estaban asumiendo una labor de
ordenamiento social que fue mucho mas que oportunismo. En realidad era desde su
contemplacion del misterio de Dios desde donde vivian una comprension distinta del mundo.
Fue, como los historiadores hacen notar, la gran paradoja de la creatividad social de aquellas
gentes que parecian renunciar a la sociedad. Desde aquellos lejanos tiempos estaban pues
viviendo una alianza fecundisima entre renuncia y compromiso, anuncio del mas alla y fe en el
aqui mismo.

Con el paso del tiempo, sin embargo, la primera unidad de donde todo nacia se fue
desintegrando. Solo dos o tres siglos despues de las reformas monaésticas de la alta edad media,
los monasterios estaban de hecho cumpliendo un cometido social que ya no era el suyo: habia
desaparecido su valor de signo de Dios para disolverse en centro de orden en los recursos de la
sociedad. Del testimonio de la fe aquellas comunidades habian pasado a la eficacia
administrativa. Logicamente en esa situacion de vacio institucional la disciplina debia relajarse.

17
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Faltaba el sentido profundo, de modo que el orden diario debia dejar de existir. Entonces
aparecieron los votos.

Los votos, tal como los conocian en el XVII francés, eran herencia de una situacion eclesiastica y
social de vacio. Eran una especie de salvaguarda imposible del sentido: si no lo habia, los votos
eran un absurdo. Su Unica posibilidad estaba en sustituir el sentido por la disciplina, la fe en Dios
por las obras. Del ministerio evangelizador pasabamos a la clausura.

No fue una situacion exclusiva de los monasterios, como sabemos. Toda la Iglesia de Europa
estaba impregnada del vicio de estas sustituciones. Asi determinadas devociones o practicas
ascéticas habian ocupado el lugar del Evangelio o de la liturgia. Todo se definia por su presunta
eficacia ante el tribunal de Dios, que era entendido como un lugar donde se contrapesaban los
méritos de los sacrificios y la recompensa celestial. Cuanto mas se hiciera, mas necesariamente
se llegaria a la salvacion definitiva. Por eso en muchos ambitos cristianos la fe o la gracia se
sustituyen por las obras o los ritos.

En esa circunstancia los votos son un asunto disciplinar, ni siquiera canénico y desde luego no
teoldgico. Es asi desde Bonifacio VIII hasta Trento. La vida monastica se habia ido quedando
desprovista de mision y estaba ademas encadenada a una funcion social puramente organizativa
del territorio y de su economia. Como en buena parte la estructura de las didcesis, también los
monasterios habian pasado a servir al orden social y casi s6lo garantizaban un modo de
rentabilizar los recursos del territorio.

Asi, la reforma de los monasterios debia consistir solamente en restaurar el orden anterior, es
decir, en distinguir el aspecto Encomienda y el aspecto Contemplacién. Con el primero no se
luchaba sino que se aceptaba y se lo separaba de la vida de la comunidad. Era asunto de la
Administracion social. Con el segundo, en cambio, se luchaba duramente aunque siempre para
restaurar los origenes.

La reforma monastica francesa del s. XVII, asi, no mira al futuro ni tampoco al presente, sino
solo al pasado. No toca sus definiciones. Solo trata de realizarlas o cumplirlas. Por eso los dos o
tres siglos pasados desde la imposicidn de los votos monasticos no contienen una invitacion a
considerarlos desde el futuro, desde lo que pueden ser en la nueva Iglesia. En el fondo no
guardan tampoco ninguna relacion con el presente, de modo que los problemas de los pobres y
de la evangelizacion de Francia, por ejemplo, no son asunto suyo. Asi entendemos que ni
Bérulle, ni Vicente de Paul, ni Barré esperen novedades de la reforma monastica.

En esas condiciones, aparte de su valor civil, sélo queda para los votos la funcion de regular la
austeridad o la penitencia, siempre que sus mismas comunidades quieran aceptarlo, claro esta. Y
en la Francia del XVII normalmente no quieren. Por eso, sumandolo todo, Bérulle, san Vicente*

% En el caso de san Vicente la postura no parece siempre tan clara. El siempre insisti6, a veces contra el parecer de
la mayoria de su comunidad de la Misidn, en la introduccién de los votos. Sin embargo, no queria, y asi constd en la
definitiva aprobacidn romana, que tales votos supusieran estado religioso. Entre otras muchas, cfr., por ejemplo, su
Biografia por José Maria Roman, en:

http://www.basilicalamilagrosa.es/materiales/LIBROS/san_vicente de paul roman, p.179-189.
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y Barré no quieren saber nada de los votos ni de la vida que definen.** Los votos son o deben
volver a ser lo que habian sido. Lo que ellos pretenden es otra cosa.

Estan buscando un modo nuevo de compromiso con la evangelizacion y sienten que no les sirve
la estructura de la vida religiosa que han heredado. Desgraciadamente la urgencia de la tarea
acabara haciendo aceptar una falsa formula de conciliacién que encontraremos en distintas
instituciones a lo largo de los siglos XV1I-XIX: reducir los votos a utilidad.

Sin comprenderlo del todo en realidad lo que estaban haciendo era no solo buscar la
reevangelizacion de su sociedad, sino ademas redefinir la teologia de la consagracion. Lo que
habia funcionado con la evangelizacion y la colonizacion de Europa no funcionaba ahora ante los
desafios de la Modernizacion. La vida consagrada estaba mostrando su incapacidad para asumir
el compromiso apostolico.

Para ello se requeria, o con ello venia, un modelo nuevo de Iglesia. Es lo que habia bajo el
discurso de la evangelizacion, los votos y los pobres, en el siglo XVII francés.

6. Lafundamentacion evangélica

En ese contexto, el mensaje que de La Salle recibe cuando se encuentra con Barré no tiene
fisuras y ahora lo entendemos mejor: todo ha de fundarse en la fe en la Providencia. Por eso, ni
en los fondos propios, ni en el reconocimiento legal... ni en los votos.

No es tarea facil. Y mucho menos si uno ha comprometido en ella su propia vida. Bernard, el
biografo de los principios, pone en su boca esta oracion, en la que podemos ver un nuevo alcance
a la luz de todo lo anterior:

Dios mio, no sé si hay que fundar o no. No me corresponde a mi establecer comunidades ni
conocer la manera de establecerlas. A vos, Dios mio, el saberlo y el hacerlo, del modo que os
plazca. No me atrevo a fundar porque no sé vuestra voluntad ni [si] debo contribuir a fundar
nuestras casas. Si vos las fundais, quedaran bien fundadas; ni no las fundais, quedaran sin
fundacion. Os pido, mi Dios, que me hagais conocer vuestra voluntad en este proyecto.*

(Esta obra ofrece abundante bibliografia sobre la persona y la obra de Monsieur Vincent. El asunto de los votos es
mucho maés claro respecto de las Hijas de la Caridad, como sabemos, aunque también en este caso haga falta
matizar.

%0 Como un ejemplo o tipo de esta mentalidad, conocemos de estos dias de finales del XVII un texto de Bossuet
dirigido a las religiosas de Saint-Cyr, definiendo la vida religiosa. Tiene dos partes: la primera sobre la consagracion
misma y la segunda sobre los votos. La primera se centra en declarar la miseria de este mundo y la bondad de su
renuncia y la vida monastica. La segunda recorre uno a uno los votos de la triada y encuentra en cada uno de ellos
consideraciones en si mismas muy pertinentes. Todo ello no quita para que nos deje la impresién, primero, de que
todo es negativo o muy dificil y que por tanto hay que sacrificarse por encima de todo; después aparece la sensacion
de que la vida apostolica no tiene nada que ver con lo que estamos leyendo: la sociedad o incluso la Iglesia son
realidades sin relacion con la vida religiosa. Véase el texto en Oeuvres de messire Jacques-Bénigne Bossuet, tomo 8,
Paris, 1778, Sermon sur I’Etat religieux, préché devant les religieuses de Sant-Cyr, pp. 325-349. Como tantos otros,
se puede usar la edicion original en Google-books.

* Bernard, Conduite admirable..., ms., p.59. La cita es traduccién literal. Para una edicién completa, ver la obra
monumental de J. M. Valladolid, Las cuatro primeras biografias de san Juan Bautista de La Salle, Madrid, 2010,
4.vols. El texto citado, en tomo 1, p. 171. El texto francés dice ‘s’il faut fonder ou...’: Valladolid traduce ‘sostener’,
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No podia ser de otra manera. De La Salle estaba concibiendo una estructura nueva en la sociedad 20

y en la Iglesia: una red de comunidades, celibes, seculares, al servicio de las escuelas béasicas de
los Pobres en la ciudad. Buscando para ella la misma autonomia que Bérulle y san Vicente para
sus obras respecto de las estructuras diocesanas o parroquiales, pero esta vez sin sacerdotes en su
interior. Comunidades, laicales y asociadas: ante semejante horizonte vital s6lo podia contar con
la fe.

Posiblemente, como ocurre siempre en la historia, tres o cuatro siglos después seamos mas
capaces que incluso el mismo sefior de La Salle, de interpretar lo que estaba ocurriendo.
Seguramente nosotros vemos mejor que €él el alcance estructural o institucional de la criatura que
estaba naciendo. Es l6gico que, después de la travesia de un siglo, entre su primera fundacién y
la debacle de la Revolucién, cuando les vemos renacer y esta vez de la mano de la
Administracion, estemos en mejores condiciones que él y ellos para entender lo que estaba
pasando. Eran la vanguardia de un cambio fundamental en la animacién de la sociedad. Se
estaban adelantando o proponiendo los modelos de las nuevas sociedades.

Ellos no podian verlo de manera semejante. Sus espectadores sobre todo, es decir, aquellos que
les veian desde fuera de la institucion, no podian entender el alcance de una estructura semejante.
Dedicada a la educacion de los pobres, avanzaba el estado de cosas en que la caridad pasaba ya a
ser derecho. En ella un grupo de laicos pasaba a ser ‘religion’. Y se presentaba como a la vez
dependiente e independiente respecto de las estructuras eclesiasticas locales. No era facil de
entender ni de aceptar y esto hacia de ellos algo muy fragil. Pero si, ademas, se trataba de una
institucidn no reconocida por la autoridad eclesiastica o civil, resultaba de una fragilidad enorme:
en cuanto tal institucion no podia recibir ninguna garantia, ni legal ni econdémica.

Todo era tan precario desde el punto de vista social que sélo desde la fe en la voluntad de Dios
podia sostenerse. ElI Fundador, cuando en medio de los durisimos diez afios de pleitos en San
Sulpicio, evocaba ante su comunidad el comentario de Gamaliel (“si es obra de Dios...”), sabia
de qué estaba hablando®. Asumia una debilidad casi insoportable y no queria o tal vez no podia
modificar el orden de las cosas. Era algo entre Dios y él.

Entre Dios y él: si cuidamos de leer todo esto no s6lo desde el punto de vista institucional sino
ademas desde el itinerario personal del sefior de La Salle, lo entendemos mucho mejor. No se
trata, en efecto, de un discurso tedrico, relativo a la naturaleza de una organizacion, exterior, con
un cometido social. Lo es, desde luego. Pero es, ademas, el camino que el Fundador descubre
para si mismo: él cree que Dios le ha llamado no a fundar nada, ni a orientar a los demas en
nada, como si lo de las demés y lo suyo propio fueran dos cosas distintas. No. El cree que Dios le
llama a vivir de un modo determinado su relacion con El. Y ese modo determinado se caracteriza

y es correcto. Por subrayar la literalidad y por haberlo usado en otras paginas de esta reflexion, mantenemos el
castellano ‘fundar’.

%2 |a frase, tal como la imagina Blain: “si esta obra es de Dios, ¢quién podré destruirla? Y si Dios no es su principio,
yo consiento en que se arruine. Yo mismo trabajaria con nuestros enemigos en su destruccion si creyera que no es
Dios su autor, 0 que El no quisiera su progreso...”. La vie...: el discurso completo, en el tomo 2, p. 33. Ver en J.M.
Valladolid, o.c., tomo 2, p. 620, de quien es la version castellana. En relacién con la coyuntura que motivo estas
expresiones, es del todo recomendable la lectura de Y. Poutet, o.c., en su vol. 2, p. 83-121, narracion pormenorizada
y critica, ademas de sobrecogedora.
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por la fe. Cree que Dios le ha puesto en este mundo para que viva buscandole y encontrdndole
mas alla de los convencionalismos o de lo que se esperaba de una persona como él. Por eso
decimos que cuando encuentra la palabra de Barré no es solamente el Fundador quien la recibe,
sino la persona, Juan Bautista.*®

Hacia falta que también los demas lo entendieran asi y lo asumieran como cosa también suya,
porque de otro modo el proyecto no tendria futuro. Algo habia en €l que le hacia a la vez
distinguir su camino personal en la vida y el de su obra, pero a la vez sentia que iban juntos.
Sentia que su propio camino iba mas alld de los limites de su propia vida, como si Dios le
propusiera una fecundidad sorprendente.

Necesitaba hacer que su fe personal se convirtiera en estructura institucional. Es lo que toda su
vida trat6 de conseguir. Debia ayudar a los demas a encontrar otro sistema vertebral, de garantia
semejante al de los votos. Tenia que ser algo excepcional, capaz de albergar con garantias
semejante fe.

En su férmula, la consistencia empezaba, I6gicamente, por la experiencia profesional. La puerta
inicial de la fe estaba en lo gratificante de la experiencia docente que compartian. Asi muy
pronto aprendieron a relacionar la realidad de Dios con su experiencia de estar juntos en un
proyecto educativo que les iba identificando. Era su experiencia de Dios, de aquel Dios
encarnado que en términos excelsos ensefiaron Bérulle y sobre todo sus continuadores, Condren
y Olier. Era también el que el Sefior de Paul habia ensefiado a Francia a ver en los Pobres. Y era
el que Barré y la comunidad sulpiciana hacian, ademas, alma de su organizacion.

Muy pronto aquella experiencia que identificaba a la comunidad se fue mostrando como el rostro
del plan salvador de Dios. Para ellos era signo en el tiempo de un plan eterno que daba sentido a
la vida de aquellos maestros de aquellas escuelas populares. De La Salle se empefid en
fundamentar su obra, su asociacion de comunidades locales, en el mundo de Dios mas alla y mas
adentro de este mundo de los hombres. Les ensefio a ver la realidad de miseria que normalmente
envolvia sus escuelas como la llamada del misterio de Dios. Ellos acababan descubriéndolo al
dedicarse a organizar severa y enérgicamente su didactica, su economia y su convivencia.

Era como un constante proceso de retroalimentacion, como un circulo virtuoso. Se partia de la
aceptacion de la posibilidad de Dios entendido mas bien desde una especie de mistica abstracta o
impersonal. Poco a poco aquel Dios trascendental o superador de todo cobraba color humano a
través del rostro de Jesls visto en los nifios y en el propio corazon del maestro. La mistica
abstracta (por emplear los téerminos de cien afos antes) se iba haciendo cristiana desde la
identificacion con Jesus, que llamaba a diario y se ofrecia a diario.

*% Es la gran aportacion de los estudios de Michel Sauvage y Miguel Campos, con su subrayado en los momentos
clave del itinerario del Fundador, las palabras fuertes o encrucijadas que va superando a lo largo de su peripecia
vital. No se trata de los grandes momentos de la configuracién de una institucion naciente, sino sobre todo de los
grandes momentos de una vida, los grandes desafios de una persona en su bisqueda del sentido de su vida. Véase,
de ambos autores conjuntamente, Annoncer I’Evangile aux Pauvres, Beauchesne, Paris, 1977 (hay ediciones en
inglés y espafiol); pero muy en particular, de Miguel Campos, en su gran trabajo L Itineraire évangelique de saint
Jean-Baptiste de La Salle..., en los nUmeros 45 y 46 de los Cahiers lasalliens. En el primero de estos dos volimenes
se presenta expresamente la comprension del itinerario del Fundador desde el prisma de las “palabras-fuerza™: p. 77-
89.
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Poco a poco, siempre poco a poco, al compartir esa fe en Jesus que hacia del maestro un Ministro
suyo, se iba construyendo la coherencia interior de un grupo. Asi pasaba de grupo a comunidad
y se definia desde la vocacién comun. Era el primer gran salto. Después venia el otro: la
necesidad de servir y de crecer les ensefio que aquellos pequefios nucleos locales necesitaban
hacerse razonablemente auténomos y funcionar asociados, es decir, en red**. El salto, ahora, iba
desde la comunidad a la ‘asociacion’. Asi fueron viendo el definitivo rostro de la comunidad que,
esta vez, trascendia lo local y se hacia universal, al menos potencialmente.

Entonces ya, si, entonces alcanzaban a ver que en el Plan de Dios estaban ellos, justamente como
comunidad de proyecto, como Sociedad de las Escuelas Cristianas, que también se llamaban asi.
Y entonces su disefio acabd de cerrarse en un circulo perfecto al ofrecer a su pueblo el verdadero
Signo del Reino: el de una institucion hecha de red de comunidades que, decian, habia sido asi
querido por Dios desde siempre y para siempre.*

7. De los votos a la comunidad

Ya eran Signo, ya eran religiosos. Y de esa manera eran definitivamente estables: todo estribaba
en vivir su comunidad para la misién, en respuesta a una misma Ilamada de Dios que ocupaba
toda su vida.

Lo que nos ayuda a entender todo este discurso es que para finales del XVII, culminando una
dindmica de cambio que habia estallado en los dias de la Reforma y habia dado lugar a la
aparicion de nuevas formas de vida religiosa ya no definidas desde los votos sino desde la

* Muchos afios antes Bérulle lo habia dejado bien claro y es bueno recordarlo para ayudar a entender qué habia de
cabezoneria y qué de fidelidad y realismo en la insistencia de los primeros lasalianos en su voto de Asociacion. La
Asociacién era lo que Bérulle proponia para garantizar la calidad del servicio de su Congregacion del Oratorio
respecto de las didcesis de Francia. No emplea el término, pero si construye desde el concepto: “Como no queremos
hacer nada en las didcesis sino por obediencia a los prelados en cuanto a las funciones eclesiasticas, igualmente es
necesario que la Congregacion no esté sujeta a los prelados en sus instituciones, porque seria uniforme en diversos
lugares donde diversos prelados la querrian formar cada uno segln sus planes, ni en una misma didcesis bajo
diversos prelados”. Correspondence du Cardinal Pierre de Bérulle, ed. de Jean Dagens, Paris Desclée, 1937, vol. 1,
p. 132s; es la carta n. 64, 16 de agosto de 1611, dirigida a M. de Sulfour, a Roma, para la aprobacion del Oratorio.

* También ahora, aportacion de la tesis de Miguel Campos con su interpretacion del Itinerario del sefior de la Salle
y las Meditaciones para el Retiro: buscando una fundamentacion evangélica para la vida religiosa, encuentra un
camino de fidelidad que se va haciendo compartido en torno a una mision. En ese proceso las MR suponen la
teorizacion o la fundamentacion teoldgica de lo vivido. No aportan, ni el itinerario ni las MR, una palabra del todo
explicita relacionando Evangelio y nuevas formas de Consagracion religiosa. Pero si dejan muy claro que la
fundamentacion pasa por la fidelidad compartida y por la mision como parte de la misién del Padre (empleando en
este ultimo caso el término ‘misién’ en el sentido estrictamente beruliano, al que seguramente era muy sensible el
Sefior de La Salle). Tal vez el trabajo mismo, monumental, de este autor no acaba de apreciar lo que aporta y asi se
expresa al calificar de modestas sus aportaciones: pero de ningin modo lo son, por cuanto sefialan una via nueva,
una realidad a la que no llevan los votos ni cualquier otra reglamentacion, sino la fe en la relacion con Dios y con un
quehacer concreto. Esto, vivido de un modo determinado, es la fundamentacion que M. Campos buscaba y acaba
proponiendo. Ver en Obras completas las Conclusiones tanto de su primera parte (CL 45, 329-358) como la general
de la obra (CL 46, 357-389).
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misién, comunidades como la lasaliana estaban anticipando un modelo de futuro®. Ahora se
definirian desde la comunidad que comparte la fe al servicio de la mision.

Por eso no necesitaban votos. Al menos no en cuanto cosa publica, reconocida, obligatoria o
prescrita.

Su Instituto existe, su jerarquia interior es fuerte y coherente, su gobierno eficiente y flexible. Le
vienen sujetos conquistados a lo que parece por la misma abnegacion de sus humildes y
generosos antecesores: una vez en la casa, los recién llegados ocupan un lugar que les distingue
apenas de sus mayores; entre ellos las Reglas establecen una fraternidad que no tiene en cuenta
mAas que su pertenencia al mismo cuerpo; y ésta se define por una simple formalidad de admision,
sin otro compromiso. ‘Hermanos’ no solamente en virtud de la apelacién que se dan todos los
discipulos del Sefior De La Salle reciben la misma formacion, aseguran las mismas prestaciones,
estan obligados a deberes comunes. Algunos se ligaran de un modo especial: a plazo fijo 0 a
perpetuidad, haran voto de asociacion, de estabilidad, de obediencia. Afadiendo asi a sus
obligaciones personales, estos ‘profesos’ seran, para el cuerpo entero, otros tantos puntos de
apoyo, otros tantos factores de cohesion mas fuerte.*’

Hay votos, si. Y puede interpretarse que, aunque no sean cosa de todos, estan ahi definiendo a
todos. Ahora bien: cuando esta comunidad incipiente habla de votos no se esta refiriendo a la
triada que después se ha hecho clasica: pobreza, castidad y obediencia. Es otra cosa. Sus ‘votos’
no son penitenciales ni de renuncia a nada. Son la expresion de su pertenencia a Dios en la
escuela de los Pobres.

Hubo y hay quien al leer ‘obediencia’ lee a la vez los otros dos votos de la triada, pero se
equivocard hoy como entonces, porque el alcance del término es otro. ‘Obediencia’, aqui,
significa ‘comunidad’, como se ve por su vecindad con el resto de los compromisos lasalianos de
la primera hora. No hace falta detenerse mucho en el tema para caer en la cuenta de que
asociacion, estabilidad y obediencia son tres aspectos o dimensiones de una misma realidad:
expresan el compromiso que se vive respecto de un cuerpo de carécter local y territorial.*® Los
Hermanos de las escuelas viven su compromiso con un grupo cercano, comunidad y equipo de

“ Mucho antes, cien afios antes, Ana de Xainctonge (1567-1621), estableciendo las Ursulinas de Dole, decia
expresandose contra la clausura y los votos solemnes para su comunidad: “La Compafiia que quiero establecer no
tiene nada en comun con las sociedades existentes, porque ninguna de ellas tiene el objetivo que yo me propongo...
Yo quiero una compaiiia educadora y no una sociedad contemplativa”; y a la vez: “lo que yo quiero hacer no es una
asamblea de maestras de escuela sino una compaiiia de virgenes cristianas entregadas (‘vouées’) a la vida religiosa
para la instruccion de la juventud”. Como observa Y. Poutet, de quien estan tomadas las dos citas, como unir los
dos propdsitos? Y esto era en los veinte primeros afios del XVII. Cien afios después la comunidad lasaliana se
debatia con el mismo problema, aunque en su caso se trataba de varones, diferencia que facilitaba mucho las cosas
en cuanto a la clausura y la solemnidad de los votos. Pero el problema era el mismo. Ver los textos en Y. Poutet,
Originalité et influence de saint Jean-Baptiste de La Salle, Cahiers lasalliens, 43, p. 27 y 28.

*" Frére Maurice-Auguste, Les voeux... CL 2, 104.

*® Es interesante recordar como evocaba E. Maillefer la asamblea, retiro y profesién de 1886. En este parrafo puede
verse su concepto de los votos —que ahora mismo no nos interesa- y su vision del propésito, objetivo, o sentido de
aquella propuesta: ‘vivir en comunidad’. “...Afadié que hasta alli habian estado como fluctuando e indeterminados
en su estado; que les rogaba que considerasen si no seria més conveniente a su debilidad, y para quitar a los menos
perfectos todo pretexto de volver al mundo, comprometerse con algln voto a vivir en comunidad de acuerdo con las
Reglas que estaban en uso entre ellos...” La vie de..., manuscrito de 1723, p. 41. La version es de J.M. Valladolid,
en el citado primer tomo de Las cuatro primeras..., p.316.
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trabajo. Y no estan limitados sino todo lo contrario por el hecho de que esos grupos de trabajo se
animen en red, es decir, se intercambien personas, se multipliquen, se organicen, se constituyan
en cuanto asociacion de grupos locales.

Sus compromisos ‘votales’ se centran en ello: su red de grupos locales necesita de personas que
tengan conciencia de pertenecer y que se mantengan establemente en ella, hasta el compromiso
definitivo de su vida. Esos son sus votos*. Por eso no tienen ningun reparo en unir a ellos otro
mas, también chocante desde el punto de vista de la convencionalidad de la triada: el de educar
gratuitamente a los Pobres.

Son votos, ciertamente, y caracterizan al grupo en cuanto a su espiritu. Son votos de mision, no
de sacrificio, de penitencia, de coercion. No son todos ni la mayoria los que los han profesado.
Pero en la misién, fuente y destino de los votos, si que estan todos.

Sus votos, su espiritu, expresan la fe que constituye su comunidad. Por eso, tal como se presenta
desde sus origenes, el Instituto:

...no prefigura de ningin modo la forma candnica de estado de perfeccion hoy conocida como
instituto secular: la insistencia sobre la separacion del siglo y el habito distintivo, la trasposicién
en nuestro caso de todas las obligaciones tradicionales en materia de vida comun, no dejan lugar a
ninguna duda en este tema. Por otra parte si propone a sus hijos el ideal de la plena perfeccion, si
se apropia para ello de las lecciones de los maestros del monacato, si reproduce en muchas de sus
instituciones las formas empleadas entre las Ordenes religiosas centralizadas, el Sefior de La Salle
no emprende nada, a lo que nosotros conocemos, que deba hacer valer, para él o para sus
Hermanos, una pretension a la calidad juridica de religiosos. Y finalmente, si se tiene en cuenta la
evolucion del derecho desde hace tres siglos, encontramos méas bien en el Instituto de los
Hermanos tal como existe desde 1694 al menos, tal como se mantiene todavia a la muerte de su
Fundador, la figura juridica de la sociedad de vida comdn sin votos publicos. Pero sigue siendo
imposible decidir si el santo consideraba o no hacer reconocer formalmente por la Iglesia, en
calidad de votos publicos, los compromisos introducidos entre los suyos.*

A partir de lo que reflexionamos en este comentario no vemos tan imposible imaginar la
respuesta como cuando Maurice Hermans escribié estas lineas, hace sesenta afios. Vemos,
ademas, que hubo un salto entre el objetivo y el resultado en aquel proceso de dos o tres afios que
concluyo con la Bula y que él estudié de modo ejemplar.

* La Regla de san Benito, al hablar del compromiso que han de expresar los novicios cuando vayan a ser admitidos
en la comunidad monastica, se expresa asi: “El que va a ser admitido prometa en el oratorio delante (‘coram’) de
todos estabilidad, conversion de costumbres y obediencia delante (‘coram’) de Dios y sus santos, de modo que, si
alguna vez se comporta de otro modo, sepa que serd condenado por aquel de quien se burle. De esta promesa
redactard un documento en el nombre de los santos cuyas reliquias estén alli en el del abad presente. Lo escribira de
su pufio y letra. Si no sabe escribir, lo escribira otro a quien se lo haya pedido y el novicio hard un signo y con sus
propias manos lo pondra sobre el altar.” Regula Benedicti 58, 17-20. Realmente no hace falta ninguna explicacién
para establecer la correcta relacion entre compromiso y comunidad, o entre voto y compromiso. En ambos sentidos
se trata de la fe que se comparte y se expresa en un gesto ante la comunidad y Dios. No de otra cosa.

%0 Frére Maurice-Auguste, L Institut des Fréres..., p. 298.
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Como ¢l nos ayudd a entender, sin la intervencion del mas inexperto de los funcionarios
romanos™* -aquel Joseph Digne que probablemente fue quien recomend§ la introduccién de los
tres votos para facilitar el reconocimiento-, sin él y sin su huella en nuestra historia,
probablemente el reconocimiento se habria conseguido igual. Pero sin aquellos votos. Son las
ironias de la vida.

Los Hermanos, en efecto, se apresuraron a modificar su solicitud incluyendo los votos como
Digne les indicaba. Pero aguella modificacion no dio resultado en si misma: por obra del
encargado de negocios, De Tencin®?, todo se detuvo a la espera de un reconocimiento civil que
no llegaba y que ademas la autoridad civil no estimaba necesario. Cuando cambid el régimen con
el advenimiento del nuevo rey, lleg6 también el reconocimiento. Y con él, dos meses después, el
de Roma, de setiembre a noviembre. Pero entre las modificaciones de Digne y la aceptacion del
joven rey habian pasado casi dos afios, es decir, de lo uno no se sigui6 lo otro.

Los Hermanos pretendian ante todo el reconocimiento civil porque necesitaban ser capaces de
adquirir bienes (la casa de San Yon, en concreto). Pero ese reconocimiento —las Lettres Patentes,
del Rey o del Parlamento- no les llegaria si no presentaban previamente ante la autoridad civil
alglin reconocimiento canonico. Por eso acuden a Roma y se apresuran a modificar su solicitud
incluyendo el tema de los votos. Sin embargo, al bloquearse la negociacion por parte de la
autoridad civil, no sirven de nada las modificaciones que estaban dispuestos a aceptar. Cuando
finalmente consiguen la aceptacion real no se debe a que ya tengan la candnica (que no la tienen)
sino a que los informes que llegan a la Corte les son positivos. Entonces aparecen las Lettres
Patentes, 28 de setiembre de 1724. Y con ellas en la mano vuelven a Roma, donde habia
quedado su solicitud, modificada casi dos afios antes.

Asi resultaba que lo que Blain presenta como dos procesos paralelos e independientes acababa
configurandose en uno solo, en el que cada una de las dos lineas sostiene a la otra. Por esto
decimos, sin darle caracter decisivo o probado, que tal vez sin la modificacion de los votos el
resultado final habria sido el mismo. Tal vez. De un modo o de otro, la Sociedad de las Escuelas
Cristianas habria llegado al registro de sociedades (si podemos emplear este término)™. Ellos, de
todos modos, se convocaron a Capitulo General llenos de gozo y dispuestos a enfrentar un
tiempo nuevo.

Era agosto de aquel afio de 1725 y concluia el itinerario de los Origenes.

51 | a calificacion es de Maurice-Auguste: Cahiers..., 2, 110; y Cahiers..., 11, 152.

%2 Pierre Guérin de Tencin, diplomatico ante la Santa Sede, en este momento sacerdote (mas tarde obispo y
cardenal), parece haber actuado a lo largo de toda su carrera mas como politico que como eclesiastico. Su postura
fue crucial en la dilacién de todo el proceso. Para él, a lo que se ve, no era cuestion de unos votos u otros, sino de lo
establecido en la administracion francesa del momento, la Regencia. cf. Maurice-Auguste, O.c., Cahiers..., 11, p.
239-244. Veinte afios antes que Maurice (1938, Paris), en el segundo volumen de su Histoire générale de I’Institut
des Freres des Ecoles Chrétiennes, G. Rigault habia sido mas caustico en su apreciacion del papel de De Tencin.
Cfr. O.c., 80-82.

*% En realidad, segun la narracioén de Blain (o.c., 2, 185-188), estaban ya en él a partir de la emision y el registro de
las Lettres Patentes, al margen del negociado romano. El problema de la propiedad de San Yon, ocasion de todo el
proceso, estaba solucionado sin los votos.
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8. Epilogo: frenos para retener a las personas
No era lo mismo, de todos modos, empezar de un modo u otro aquel nuevo tiempo.

El cambio cultural, social o incluso histérico que se estaba gestando desde hacia ya un siglo
acabaria manifestandose en cincuenta afios. Para finales del XVIII seria ya evidente el orden
nuevo que poco a poco se habia ido abriendo paso. En lo que respecta a los Hermanos la
novedad consistiria en el cambio de la naturaleza profunda de su servicio a los Pobres por la
escuela: en un siglo lo que habia nacido como un servicio de Caridad y Evangelizacion se habia
convertiria en Derecho y orden social.

Esto suponia que la fundamentacion de las instituciones dedicadas a este servicio iba a pasar de
lo candnico a lo funcionarial, de la Iglesia a la organizacién de la sociedad. Y entonces se veria
la insuficiencia de una pertenencia institucional medida en su expresion candnica, es decir, en los
votos. De no entenderlo —y la comprension canodnica de los votos no lo facilitaba nada-, la
situacion se haria dificil y hasta imposible.

Tarde o temprano se haria evidente la incompatibilidad entre aquella comprension de los votos y
el compromiso apostdlico, como habia anticipado Barré y habia presentido Ana de Xainctonge,
Vicente de Paul, Francisco de Sales, Juana de Lestonnac y Mary Ward, entre otros. Se veria que
no podia nadie presentarse ante su sociedad con la pretension de formar a sus nuevos miembros y
a la vez ‘profesar’ su distancia y su renuncia a ella. No eran compatibles unos votos basados en
el desprecio del mundo con el compromiso por los Pobres de este mundo.

Se requeriria una definicion igualmente nueva de la consagracion, de modo que el centro de
gravedad pasara de la renuncia al testimonio, de la ascética a la comunidad. Pero esto, que era
precisamente lo pretendido por Barré y De La Salle, habia quedado casi definitivamente
olvidado.

Asi, sesenta y cinco afos después, encontramos estos parrafos en los Archivos lasalianos que
citamos a modo de epilogo:

Estos votos perpetuos, aunque simples, son un medio necesario a los Hermanos para sostener y
propagar su Instituto, cuya conservacion es deseada por todos sus miembros. Sin votos no podrian
ni contar con sus miembros ni en consecuencia obligarse a proporcionarlos para ningun lugar; no
podrian siquiera tenerlos, porque nadie querria un estado que no presentara ninguna perspectiva ni
recurso asegurado, en caso de vejez y de enfermedad; sin votos por tanto no podrian conservarse.
Votos anuales producirian en ellos el mismo efecto que la absoluta falta de votos.

Algunas comunidades, tanto de sacerdotes como de religiosas, parecen, es verdad, sostenerse con
votos anuales; pero la diferencia en este caso entre hombres y mujeres, entre sacerdotes y simples

> Consecuencia de la Bula, la comunidad lasaliana debi6 retocar su Regla. Era l6gico que aparecieran entonces los
votos en ella como no habian aparecido antes. Pero lo méas decisivo fue el nuevo Prefacio que alguien le compuso a
base de textos mas o menos juridicos, mas 0 menos canoénicos subrayando la lectura de los votos justamente
contraria a lo pretendido hasta entonces. Y alli habia de durar dos siglos y medio. Para hacerse una idea, cfr. el
primer volumen del trabajo de M. Campos sobre L’ltineraire évangelique..., en el momento final de sus
conclusiones, pp. 352-358.
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hermanos, es sensible. Una mujer, en una cierta edad, no puede tener ninguna pretensién en el
mundo; un hombre con talentos las tiene siempre. Un sacerdote no necesita de los votos para 27
unirse a una casa que, con el trabajo, le ofrece al menos ciertas satisfacciones; un hermano
necesita de este freno para ser retenido en un estado en el gue no encuentra nada que no sea
penoso y avasallante.>

Es un documento de 43 péginas titulado Idée Générale de I'Institut des Fréres des Ecoles
Chrétiennes. Lo escriben los Hermanos para argumentar frente a la Asamblea de la Revolucion
que pretende suprimir los votos religiosos. Es de 1790 y se concibié para ser presentado desde
los distintos lugares de la geografia lasaliana.

Dos afios después la Revolucidn suprimid los votos y el Instituto desaparecio oficialmente.

No podemos saber qué habria ocurrido si su configuracién hubiera sido otra®®. Es al menos
posible que en ese caso el Instituto habria prestado méas atencidn a propuestas como la de Pierre-
Joseph de Cloriviere, el jesuita (ex jesuita en esos dias) que en visperas de la Revolucion estaba
organizando alguna forma de vida consagrada secular, como luego estableceria otras ya no
seculares o colaborarfa en la restauracién de la Compafifa.>”

En lo que quedaba de la comunidad lasaliana, los Superiores conocieron su proyecto, como
sabemos por la correspondencia del H. Salomén, Secretario general®. Pero ésta si que es otra
historia.

A nosotros, en esta reflexion, en este contexto, nos interesa sefialar que el encuentro Barré-La
Salle es uno de los que marcan la transformacion de las instituciones de la vida consagrada.

5 Idée générale de !'Institut des Freres des Ecoles Chrétiennes, Angers, 1790, p. 3. Ver en AMG. Puede
encontrarse también en Google books.

% Con fecha de 1 de enero de 1785, el H. Agathon hizo llegar a todas las comunidades un conjunto de dos Cartas
Circulares sobre la naturaleza de los votos de los Hermanos y la de su Comunidad. Algunos Hermanos, segun dice
el Superior, preocupados por lo que iba ocurriendo, habian acudido a La Sorbona, buscando el parecer de algin
te6logo sobre la naturaleza de sus votos, su dispensa y su caréacter religioso. El Superior, entonces, envia a las
Comunidades un conjunto amplio (320 paginas, en 8°), con dos textos sobre la naturaleza de los votos lasalianos: la
primera circular, el primer documento, se dedica a los de Estabilidad y Ensefiar gratuitamente a los Pobres; la
segunda, a los otros tres. La Conclusién, comun para las dos, es que si bien no se trata de votos solemnes, si de
religiosos, con las consecuencias que esto tenga sobre la dispensa de tales votos. Su conjunto es mucho mas
equilibrado o matizado de lo que podria pensarse del texto de la Idée générale... De todos modos, sigue siendo
verdad que todo estriba en la triada, ‘los tres votos sustanciales de la perfeccion evangélica’. La preocupacion
fundamental, de todos modos, tanto de los Hermanos como del Superior, es la de la posibilidad y los efectos de la
dispensa: asi, la segunda carta (sobre la triada) no aporta nada sobre el sentido de la Institucion que la profesa; la
primera (sobre los dos votos ‘propios’), en cambio, es un discurso sobre el sentido del proyecto lasaliano.
Desgraciadamente queda ahogado por el conjunto.

% Jesuita bretdn (1735-1820), se exilia en 1762 cuando el Parlamento de Paris expulsa a los jesuitas de Francia.
Cuando el papa Clemente XIV suprime la Compafiia, vuelve a Francia como sacerdote secular. A partir de 1790
trata de fundar y acaba estableciendo dos instituciones religiosas seculares, los Padres de Corazon de Jesus y las
Hijas del Corazon de Jesus. Supera los riesgos de la Revolucion pero mas tarde es encarcelado bajo Napoledn.
Cuando se restablece la orden jesuita en 1814 recibe el encargo de su reorganizacién en Francia.

*% En la coleccién de sus Cartas tal como hoy la conocemos, aparece por primera vez el 21 de agosto de 1791, en la
carta n. 100. Le encontramos de nuevo el 25.11.91 (n. 102), 22.1.92 (n. 106), 18.3.92 (n. 107), 22.3.92 (n. 108) y
finalmente 31.5.92 (n. 104 y 98). Es un conjunto que serd publicado proximamente. Se puede consultar en los
Archivos lasalianos de Roma (ACG) y de Lyon.
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Porque no se trataba solamente de apelar a la fe y a la fidelidad para reconstituir lo que se
encontraba sin demasiado sentido. Este episodio nos propone con total claridad que el problema
estaba en el disefio institucional mas que en la calidad de las personas.

Asi, en esta reflexion han aparecido, silenciosamente, todas las instituciones fundadas por
Bérulle, San Vicente de Paul y Olier: todas ellas se pretenden ‘congregaciones’, pero ya no
aceptan la forma institucional derivada de los votos religiosos. Lo que fundan es algo basado no
en los votos sino en la misién. Y, como prueba de la dificil compatibilidad entre una cosa y otra,
todas ellas se sienten profundamente perplejas ante los votos que han de hacerse en su interior.

Otro ejemplo, mas conocido y mucho mas sangrante de esta misma situacion, es el acontecido en
las instituciones femeninas de San Francisco de Sales, Santa Juana de Lestonnac, Anne de
Xainctonge y Mary Ward, entre otras: en todas ellas la autoridad eclesiastica acabé imponiendo
la clausura sobre la secularidad en la mision, en un gesto que supondria varios siglos de retraso
para dichas instituciones y para todas las deméas que en adelante buscarian la falsa salida de los
votos simples o el de estabilidad.

Habrian de pasar varios siglos hasta que entendiéramos que lo constitutivo de la vida consagrada
no son los votos sino el signo de una comunidad especifica. Mientras tanto la historia quedaria
sembrada de sintomas de perplejidad con una constante a la vez triste y esperanzadora: la vida de
las nuevas instituciones estaba mucho més alld de su propio vocabulario, hasta llegar casi
siempre a contradecirlo.
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