POBREZA

I. Sagrada Escritura
II. Teologia

Y. Sagrada Escritura

1. AT. Como todos los bienes terrenos, también la riqueza es altamente
estimada en el AT en virtud de su optimismo vital. En la historia de los
patriarcas, la posesién de bienes terrenos se considera un — signo de Ia ben-
dicién de Dios (Gn 24,35). En los primeros tiempos existe la conviccidn
inquebrantable de que la posesién de bienes terrenos demuestra el favor
(~> gracia) de la voluntad rectora de Dios.
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a} Después de la conguista de Palestina surge una situacién nueva:
termina la vida némada, reemplazada por la vida sedentaria agricola. La tierra
prometida (—> promesa) es el don gracioso de Dios. Cada tribu, mds aiin, todo
israelita, debe recibir su porcién (Jos 13ss). Pero esta propiedad se ve alterada
por el proceso de «cananeizaciény, La posesién de la tierra comienza a acu-
mularse en manos de unos pocos. Algunos labradores independientes quedan
reducidos a jornaleros o caen en la esclavitud por deudas. Este rebajamiento
social lleva consigo la pobreza y la miseria. Un capitalismo sin escriipulos y
una explotacién sin conciencia llevan a penosas situaciones sociales. En la
dura critica de los —> profetas mis antiguos (Amds, Oseas, Isaias, Miqueas)
se fustigan los abusos y se asegura la proteccién especial de Yahvé a los
oprimidos y a los reducidos a la miseria. E1 — juicio de Dios serd el castigo
de esta alteracién de su voluntad (Am 2,6ss; 4,1ss; 8,4ss). Yahvé vendrd
en auxilio de aquellos cuyo derecho fue quebrantado por um juez terreno:
«Juzgatd con —> justicia a los débiles y fallard rectamente por los pobres del
pais» (Is 11,4). Mds alin, en algunos pasajes casi parece que los pobres se
identifican con el pueblo de Dios —pero sin que esta idea sea predominante—-
(Is 14,32; cf. 3,15; 10,2). El fundamento de la protesta profética no es una
ética social, sino el antiguo derecho de Dios (cf. Is 22,1ss). El pobre es aqui,
ante todo, el oprimido y socialmente empequefiecido y menospreciado. Esto
concuerda con la formacién verbal: la palabra «pobre» (*¥) significa en si
un estado en que se hallan disminuidos la capacidad y el poder, y conside-
rablemente mermada la estimacién (H. Birkeland, Awni und Anaw in den
Psalmen, Oslo 1932, 7s), lo cual puede manifestarse por una posicién social
inferior (opresién), por la pobreza material u otra necesidad. Una valoracién
religiosa de la pobreza sélo se encuentra en Sofonias entre los profetas ante-
riores al destierro: Dios alejard a los fanfarrones orgullosos y altivos al esta-
blecer su — salvacién. «Yo dejaré en medio de ti un pueblo pobre (%9} e in-
digente (?7), y el resto de — Israel buscari proteccién en el nombre de
Yahvé» (Sof 3,11-13). Estas dos palabras se aproximan al significado de
«humilde» (13¥) y «justo» (P°33), y estdn en oposicién a «orgulloso» e «im-
pio» (cf. Sal 37).

b) La legislacion de Israel muestra la influencia de las palabras de los
profetas. Ya en el Libro de la alianza se exige al juez que no falsee el derecho
del pobre (Ex 23,6). El pobre debe participar también de los frutos del afio
sabdtico (Ex 23,11). El Deuteronomio contiene numerosas leyes sobre los
pobres, las cuales se remontan al tiempo de la peregrinacién por el desierto
v son de una notable elevacién moral. Algunas son normas de proteccién;
otras, exhortaciones a la beneficencia. La aspiracién ideal del Deuteronomio,
cuya realizacién quedé muy lejos en la prictica, viene expresada en las si-
guientes palabras: «No habrd pobres en ti, pues Yahvé te otorgard la ben-
dicién en la tierra...» (Dt 15,4). Los diezmos de cada tercer afio se distri-
buirdn entre los que carecen de propiedad (los levitas) v los necesitados (los
extranjeros que habiten en Israel, los huérfanos y las viudas; Dt 14,28s). El
pobre debe recibir también los beneficios de la remisién de las deudas al final
de cada afio sabdtico (Dt 15,1-6). La prenda de un pobre en garantfa de un
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préstamo no debe retenerse ni siquiera una sola noche (Dt 24,12s). Al jor-
nalero necesitado debe pagirsele su salario en el mismo dia (Dt 24,14s;
cf. 24,17-22). La afirmacién general: «Nunca faltardn pobres en la tierra»
(opuesta a Dt 15,4), podria explicarse por las experiencias de la época de
los reyes. Las disposiciones de la Ley de Santidad (— santidad, I) siguen los
mismos derroteros (Lv 19,10; 23,22).

¢} La constante recriminacién de los profetas desde Amds hasta Eze-
quiel indica que Israel no habia logrado establecer en sus relaciones sociales
un orden digno de Dios. Unicamente la devastacién violenta y el destierro
originaron en este aspecto un cambio pasajero, que no fue plenamente eficaz.
El pueblo como tal es misero y pobre, y sélo de Dios debe esperar el alivio
de sus males. Incluso Jerusalén es «la abatida» (Is 54,11), pero vive en la
—> esperanza: «Pues Yahvé consuela a su pueblo y se compadece de sus
desdichados» (Is 49,13) y lleva «la buena nueva» a los pobres (Is 61,1). En
esta época se hermana con el concepto de pobreza el de —» humildad y se
convierte entonces en una peculiar imagen de la piedad, La pobreza y la
verdadera piedad se relacionan ahora internamente (Sal 10,17; 22,27; 34,3;
86,1s). De esta nueva actitud nacieron muchos salmos de confianza y de
suplica; en ellos contindan influyendo motivos tradicionales mds antiguos
del salmo cultual, donde Dios apatece como protector especial de los pobres.
En la literatura sapiencial no se conserva esta elevacién de miras, y la po-
breza es menospreciada con frecuencia {junto a otros motivos) como conse-
cuencia de las propias culpas (Prov 6,6-11; 28,19).

Asi, pues, en el AT encontramos, por una parte, la valoracién espontinea
de la riqueza como bendicién de Dios y de la pobreza como carga y castigo;
pero, pot otra, la pobreza aparece también, en discordancia con la anterior
consideracién, como un ideal religiosamente profundo de la vida, No se llega
a lograr el equilibrio, porque €l AT no hallé nunca una solucién definitiva
al problema del —» mal y del — dolor, En los cfrculos mds elevados de los
discipulos de los profetas (cantos del Siervo de Yahvé, especialmente Is 52,
13-53) y en los altos vuelos poéticos del Libro de Job se tantea de cerca
este problema, pero sin que se ratifiquen existencialmente de una manera
amplia (judafsmo tardio, rabinismo} estas soluciones de la superacién del
dolor por medio de la —> expiacién sustitutiva (Sietvo de Yahvé; — susti-
tucién) o mediante el reconocimiento radical de la majestad de Dios (Job).
Sélo por medio de la — fe en una —> vida ulterior a la — muerte puede
hallarse una solucién definitiva al problema de la — retribucién y del equi-
librio entre el pobre y el rico.

2. NT. Los rasgos fundamentales de la imagen de la pobreza en el
AT pasan al NT: la posesién de bienes y de la tierra se considera primera-
mente como algo positivo que pertenece a la realizacién de la existencia
humana. El pobre e indigente se mueve al borde de la muerte (Sal 35; 49;
73). Pero el reinado de Dios (— teino de Dios) con el nuevo cielo y la tierra
nueva ofrecerd también, con la plenitud de la vida, las riquezas de Dios (Ap
21s) v la «posesién de la tierra», la cual se promete a los bondadosos (Mt
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3,5). También el «derecho» de los pobres y el deber de socorrer a los nece-
sitados son mantenidos por el NT, y su ejercicio se considera siempre como
la piedra de toque de la verdadera pertenencia al pueblo de Dios (Mt 6,1-4;
Lc 14,12-14; 16,19-31) y como la norma decisiva en el —> juicio venidero
(Mt 25,31-48). Finalmente, el NT propone también la pobreza como una
forma de la — existencia religiosa (2°13¥) y la eleva a su grado mds alto con
la exigencia de renuncia a toda propiedad dirigida a los discipulos y con la
actitud critica contra la riqueza. Los bienes espirituales tienen primacia sobre
los terrenos v alcanzan su expresién mds clara en los dones del reino de Dios
(cf. Mt 5,3-12). El sentido espiritual més profundo de la pobreza se manifiesta
en la Jocura de la cruz, que es la verdadera sabiduria de Dios (1 Cor 1,18;
2,5).

A pesar de su enlace con el AT, —> Jesucristo sitiia la relacién con la po-
breza y con la posesidn de bienes terrenos en una nueva categoria. Sélo te-
niendo en cuenta el mensaje y la realidad del reino de Dios, que lo domina
todo, se comprenden y se contemplan en su verdadera perspectiva las afir-
maciones de Jesiis, El reino de Dios ha de realizarse, en definitiva, por el
mandato del amor, desligado de todas las trabas terrenas y enraizado en el
— amor de] mismo Dios: «Sed misericordiosos, como vuestro Padre es mise-
ricordioso» (Lc 6,36).

a}) En las bienaventuranzas, el reino de Dios se attibuye a los pobres,
los hambrientos y los que lloran (L¢ 6,20s). Son los mismos a quienes se
anuncia el mensaje evangélico (Lc 4,18; cf. Mt 11,5): los materialmente ne-
cesitados que aceptan su suerte con sencillez ante Dios, de quien esperan
toda — salvacién. Lo mismo significa también la expresién paralela de Mateo:
«Bienaventurados los pobres de espiritu» (Mt 3,3). Como los pequefios {Mt
11,25} y los nifios (Mc 10,13-16), ellos estdn especialmente dispuestos para
el reino de Dios, porque no ponen sus esperanzas en los bienes terrenos.
Jestis no condena en principio la riqueza, pero describe con vivos colores los
peligros que entrafia para la salvacién eterna. Cuando las riguezas obstacu-
lizan el servicio incondicional de Dios, deben abandonarse radicalmente (en-
sefianzas sobre el acertado atesoramiento: Mt 6,19-21; palabras sobre el
servicio al dios de la riqueza: Mt 6,24; Lc 16,13; metéfora del camello y del
ojo de la aguja: Mc 10,25). La exclusividad de la eleccién entre la riqueza
y Dios representa algo nuevo vista desde el AT y el judaismo tardio, e implica
la — revelacién radical de las exigencias de la soberanfa de Dios en el NT.

b) Para su — imitacion en sentido mds estricto, Jests exige de sus dis-
cipulos la plena renuncia a la posesién de los bienes terrenos, al menos en la
forma de un desprendimiento interior: «Todo aquel de vosotros que no
renuncie a todos sus bienes, no puede ser mi discipulo» (Lc 14,33). La re-
nuncia a la propiedad no se funda en motivos ascéticos, sino en el servicio
total al reino de Dios: la — libertad que da esta renuncia debe capacitar a los
discipulos para una entrega plena a la obra del reino de Dios. Los discipulos
se separan realmente de su casa, de su familia v de toda propiedad, y com-
parten la pobreza, incluso material, del Maestro (Mc 1,16-20; Mt 8,19s;
Lc 22,35). Después de Pentecostés, las normas dadas por Jestis son aplicadas
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en parte, en forma de interpretacién, a las condiciones de la —> Iglesia pri-
mitiva (Mc 6,6-13; Lc 10,1-12; Mt 10). Los ~> apdstoles y los profetas re-
ciben de las comunidades el sustento necesatio durante sus viajes; —> Pablo
constituye en esto una excepcion (cf. 1 Tes 2,5.9; 1 Cor 9,4-14).

c}) La teprobaciéon fundamental de la propiedad no es ensefiada por
Jestis ni practicada por la primitiva comunidad cristiana (contra el llamado
«comunismo cristiano»). El «consejo» de dar todos sus bienes a los pobres
y seguirle que Jesds dirige al joven rico debe entenderse como un consejo
individual para la salvacién, pero no como un camino mds perfecto en opo-
sicién a los mandamientos: la pregunta se referia a la consecucién de la «vida
eterna», que es obligatoria para todos (cf. Mc 10,17-22; Mt 19,16-22). Co-
nocemos igualmente algunos ejemplos de renuncia generosa, peto completa-
mente voluntaria, a los bienes en la primitiva comunidad de Jerusalén (Hch 4,
36-5,11). Con la descripcién de Hch 2,44-47 y 4,32-35, ligeramente tefiida
de idealismo, contrasta claramente el realismo de Hch 6,1-6, donde se nos
informa sobre los principios de una asistencia regular a los pobres. Con
Dt 15,11 se enlazan las palabras: «Porque a los pobres siempre los tenéis
entre vosotros» (Mc 14,7), las cuales encomiendan sencillamente los indi-
gentes a la caridad de los cristianos.

d) En la parénesis apostdlica se considera natural que los hermanos,
que son todos una sola cosa en Cristo (G4l 3,28), no toleren que haya entre
ellos ningdn necesitado (1 Cor 12,16). Un signo de la — unidad existente
entre las comunidades formadas por cristianos convertidos del paganismo v
la necesitada comunidad matriz de Jerusalén son las colectas que promueve
Pablo (Rom 15,26-28; Gdl 2,10; 2 Cor 8s). Sin embargo, el tema de la po-
breza no se destaca en la literatura epistolar, con excepcién de la epistola
de Santiago, marcadamente hostil a los ricos (Sant 5,1-6; 2,5-7). En la co-
munidad neotestamentaria de salvacién, la verdadera entrega a Dios vy el
seguimiento de Jestis se plasman en el servicio de los hermanos necesitados
(Mt 25,31-46). Todos los bienes tetrenos apatecen, en tGltimo término, como
relativos y triviales a la luz del nuevo «ser en Cristos, la realidad graciosa
de Ia salvacién en el bautizado (=—» bautismo). El reconocimiento de la ver-
dadera —> sabidurfa de la cruz de Cristo (1 Cor 1,18-2,5) v la coexistencia
graciosa con el Sefior crucificado y tresucitado (2 Cor 4,7-18) conceden la
posibilidad de vivir la pobreza como una riqueza completa. Pablo explica
esta profundisima plenitud de sentido con las siguientes palabras: «Como
pobres, aunque enrigueciendo a muchos; como no teniendo nada, aunque lo
poseemos todo» (2 Cor 6,10).
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VW. TRILLING

II. Teologia

1. El concepto de pobreza. 1.a pobreza no debe concebirse como un con-
cepto abstracto que tiene siempre y en todas partes una validez inmutable,
Como la riqueza, también la pobreza es una dimensidn en cierto modo rela-
tiva, que debe relacionarse con las condiciones cambiantes del tipo ordinario
de vida econémico-social de las diferentes épocas y pueblos. Cuando el tipo
ordinario de vida en unas determinadas circunstancias sociales es muy ele-
vado, un moderado bienestar puede considerarse pobreza. La pobreza extrema
compatible con la vida coincide con el minimo vital. La pobreza absoluta, la
falta de todos los medios para la conservacién de la vida, lleva a la muerte.
Entre ambos extremos de pobreza compatible con la vida caben muchos gra-
dos de pobreza efectiva. Pero siempre va ligado con la pobreza cierto grado
de carencia de aquellos bienes de que puede disponer el hombre como objeto
de propiedad, placer, consumo o medio de trabajo (—> propiedad). A ella se
afiaden también la inseguridad econémica y la disminucién de la influencia
social, las cuales deben medirse por el grado de pobreza efectiva. Todos estos
datos hay que tenetlos en cuenta como limitaciones en la definicién relativa
de la pobreza.

2. Fundamento y especies de la pobreza. El fundamento ltimo del
hecho de la pobreza es el — pecado. Su existencia es una prueba de que
este — mundo «estd sometido al mal» y espera su perfeccién en el — reino
de Dios. (Hay que guardarse de considerar toda situacién de pobreza como
un signo de culpas personales, aunque hay casos de pobreza debidos a las
propias culpas). Por esta razén, la pobreza existird hasta la definitiva reno-
vacién del mundo, aunque seguramente en formas variables.

Sin embargo, esto no significa que deba abandonarse la lucha contra la
pobreza sociolégica (hay también una pobreza voluntaria por motivos reli-
giosos). La justicia social (— justicia, 1I} v la caridad (— amor) tienen el
deber de eliminar en lo posible la pobreza mediante la reforma de las estruc-
turas sociales y un acertado sistema de previsién social. Todo cristiano tiene
también la obligacién moral de socorrer con sus propios medios a los necesi-
tados. También el pobre estd obligado, por su responsabilidad ante el bien
comin, a procurar la superacién de su pobreza mediante la diligencia v su
parsimonia, sobre todo si dicha pobreza es culpable.
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a) Lo importante en la pobreza iuculpable es arrostrarla con la debida
rectitud moral, no caer en la pérdida de la fe 0 en la desesperacién y no
rebelarse violentamente contra la propia suerte. La Sagrada Escritura promete
también la bendicién a la pobreza, pero al pobre que la acepta libremente,
no al que suspira dvidamente por las riquezas. «No es un mal la pobreza,
sino la aversién a la pobreza» (Juan Criséstomo, Hom. Mt., 90,3). Ya los
Santos Padres defendieron la opinién «de que ni la pobreza ni la riqueza son
un bien en si, sino que todo depende de la disposicién del alma» (Juan Cri-
séstomo, Hom. Phil., 3,5). No puede negarse la vigencia de la bienaventu-
ranza proclamada por el Sefior (Mt 5,3); sin embargo, «no todos los pobres
'son bienaventurados. Pues la pobreza es un concepto indeterminado. Puede
haber pobres buenos y malos» (Ambrosio, Expos. Ev. Le. V). Aunque la
pobreza v la riqueza son en si indiferentes y la condicién moral de ambas
depende de la disposicién del alma (—> corazén), debe reconocerse que la
pobreza real lleva mds ficilmente que la riqueza a la debida actitud frente
a Dios (L.eén Magno, Serm., 95,2).

b)Y La pobreza voluntaria por motivos religiosos, a) Formas. La po-
breza voluntaria no ha surgido solamente en el cristianismo, sino que es
propia del entusiasmo religioso de la mayor parte de las — religiones (por
ejemplo, el budismo)., En Ja pobreza por motivos religiosos dentro del ctis-
tianismo deben distinguirse cuatro formas principales: 1) La pobreza abrazada
por los ermitafios solitarios (anacoretas). Histéricamente, no siempre €s po-
sible conocer con claridad los motivos Gltimos de esta forma de pobreza, que
se ha dado con frecuencia, ya que se trata de una forma de vida individual
cuyo sentido no queda corroborado por la tradicién de una institucién. 2) Po-
breza individual! junto a propiedad comunitaria. Los individuos renuncian a
los bienes terrenos, pero la comunidad que los agrupa es propietaria de bie-
nes. En esta forma influye especialmente el ejemplo de la primitiva comu-
nidad apostélica, cuyas lineas de concordancia con Qumrin no pueden ex-
cluirse. 3) Pobreza individual y comunitaria. Tanto los individuos como la
~» comunidad que ellos componen renuncian a los bienes terrenos, La vida
y las ensefianzas de Cristo —sobre todo sus normas para la misién— dan
a esta forma su fundamento interno. 4) La pobreza de espiritu. El hombre
se desprende internamente del mundo por medio de la pobreza de espiritu.
Esta forma viene exigida por el Sermén de la Montafia y por las lineas fun-
damentales de la Sagrada Escritura. De igual modo que esta disposicién
informa la actitud externa frente a las cosas, deberd vivificar incluso la po-
breza externa.

B) Historia de la pobreza por motivos religiosos. A la luz de la idea
de que el reino de Dios crea una nueva comunidad entre los hombres, la
primitiva comunidad cristiana no considerd la posesién de los bienes terrenos
como una propiedad en su sentido absoluto, sino como la concesién de unos
bienes en administracién. Se pensé en una equitativa igualacién y se socorrid
a los pobres con la venta de los bienes. Esta actitud mantuvo su eficacia du-
rante larpo tiempo y se la encuentra en Origenes, Gregorio el Taumaturgo,
Cipriano v Marcién. En Hermas puede reconocerse otra consideracion: el
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hombre no puede renunciar a todos los bienes, porque necesita algunos para
la obligatoria conservacién de su vida. Por este motivo se exige para una recta
actitud cristiana la pobreza de espiritu.

Al intensificarse el ascetismo cristiano (— ascética), cobra mayor relieve
la pobreza, aunque se refiere mds bien al individuo y no se orienta a la co-
munidad como en la primitiva Iglesia. El estado de — virginidad, que apa-
recié desde los primeros tiempos, no exigia en un principio la pobreza. Sin
embargo, ya Justino sentaba claramente que la riqueza y la ascética son ene-
migas. Clemente de Alejandria ahonda en el significado de la pobreza con la
siguiente observacién: la pobreza de espiritu exige esencialmente el amor a
Dios y al préjimo, el cual es decisivo para los cristianos. En cambio, Cipriano
todavia considera importante la pobreza externa: «Cuanto mds rico se es en
bienes terrenos, tanto mds pobre es uno ante Dios» (Op. et Eleem., 13).
Pero esto no debe entenderse como una norma automdtica segiin la cual lo
externo setfa la dnica medida vélida de lo interior. Afirmaciones semejantes
a la de Cipriano se encuentran en Origenes y Tertuliano.

Los anacoretas (—> monacato) sacan las consecuencias de la doctrina ela-
borada hasta entonces sobre la pobreza como una posibilidad cristiana. Para
ellos, la renuncia a los bienes terrenos es una parte esencial de la dwétatic
(renuncia al mundo). Su pobreza apunta marcadamente a la perfeccién del
individuo y toma a veces inauditas y desatinadas formas de sobriedad. Pero,
como e] anacoreta vive de su propio trabajo, posee un minimo de disponi-
bilidades formadas por los utensilios y materiales necesarios para el trabajo.

La pobreza total y la carencia absoluta de propiedad del individuo surge
cuando, con Pacomio, la comunidad mondstica se hace cargo de la propiedad
y de la administracién del material de trabajo y de los productos. El indi-
viduo se despoja realmente de todo. Por ello recibe de la comunidad, que
tiene bienes sélidos, los medios que aseguran su existencia. Por esta razén
se deberfa hablar propiamente de «pobreza en la seguridad», la cual plantea
muchos problemas sobre la pobreza efectiva. Esta forma se hizo normativa
para ]a inmensa mayorfa de las comunidades mondsticas. También la adoptd
Basilio, quien destaca de tal modo la pobreza del individuo frente a la comu-
nidad poseedora, que queda prohibido el uso de la palabra «mio», admitién-
dose s6lo en la prdctica la palabra «nuestro». Para justificar esta prictica,
Basilio se refiere a la primitiva comunidad apostélica (Hch 4,32). Pero sefiala
también un fundamento teolégico méds profundo, al considerarla no solamente
como ejercicio ascético, sino como expresion de la —> esperanza cristiana.
En esta linea le sigue Juan Criséstomo, quien no sélo ve en la pobreza una
forma de vida mondstica, sino que la recomienda a todos los cristianos. Bajo
el emperador Justiniano I, la pobreza voluntaria obtuvo la correspondiente
regulacién juridica con valor publico,

El monacato basiliano tuvo épocas en que la prictica de la pobreza quedé
muy mitigada, pero experimenté constantemente una renovacién del rigor
de la pobreza, siendo la méis importante la realizada en la reforma de Teodoro
Estudita. Su forma de pobreza fue aceptada en Rusia por el llamado «mo-
nasterio rupestre» de Kiev, desde donde se extendié ampliamente. Sergio
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de Radonesh atajé en su reforma la disminucién del rigor en la prictica de la
pobreza que se introdujo en los siglos X1 al x1v. Pero parece que sélo en
contadas ocasiones alcanzé el monacato ruso la plena pobreza personal exi-
gida en su regla basiliana.

En virtud de su concepcién dualista del universo, segin la cual todo lo
material es malo, los gndsticos (—> gnosis) y los maniqueos llegaron a reprobar
como pecaminosa toda propiedad, incluso la comin. Una actitud semejante
mantuvieron los montanistas y los novacianos, y probablemente también los
apostdlicos v los euquitas. Los circunceliones intentaron imponer por la fuerza
a toda la lglesia la pobreza radical. El entusiasmo de estos grupos por la
pobreza, nacido de sus convicciones religiosas erréneas, se hizo inofensivo en
gran parte gracias a la pobreza de los ascetas y los monjes que permanecian
en la ortodoxia.

El Occidente comenzd por adoptar sin cambio alguno la prictica de la
pobreza desarrollada en Oriente, bien en la forma anacorética (Vita Antonii,
de Atanasio), bien en la cenobitica, sobre todo de Basilio. La linea tradicional
cenobitica se refleja en Jlas siguientes obras, las cuales ejercieron un notable
influjo en la practica occidental de la pobreza: Vita S. Martini, de Sulpicio
Severo; De civitate Dei, de Agustin; Liber regulae pastoralis, de Gregorio
Magno; De iunstitutis coenobiorum, de Juan Casiano. En relacién con la vida
cenobitica, Agustin profundizé la idea de que la comunidad de vida exige
del individuo la renuncia a toda posesién privada. Ya en el afio 411 intentd,
junto con su comunidad de clérigos, renunciar al disfrute de los bienes ecle-
sidsticos y vivir exclusivamente de las limosnas de los fieles. El ensayo fracasé
por la oposicién del pueblo. Por lo demds, su forma de pobreza se ajusté al
ejemplo de la primitiva comunidad cristiana.

La regla benedictina no aporta nuevos motivos ni formas de pobreza.
Ni siquiera emplea la palabra «pobreza». Las reformas de Cluny, Gorze v
Hirsau sdlo encarecieron la pobreza del individuo dentro del marco de la
amdtatis, v dejaron que la comunidad conservara la propiedad. En cambio,
los cartujos limitaron la propiedad comiin con la prohibicién de toda posesion,
a excepcién de los monasterios, y con la renuncia a los diezmos y donativos.
Semejante es el comienzo de los cistercienses. Pero, después de la renuncia
a la percepcién de los diezmos, con la propia administracién de los bienes
existentes se incrementd considerablemente con el tiempo una segura propie-
dad comtin,

Los cartujos y los cistercienses se encuentran ya en el umbral del gran
movimiento religioso de los siglos x1 al X111, en el cual la idea de la pobreza
voluntaria alcanza a circulos amplisimos, incluso del pueblo, e induce a un
nuevo estilo de pobreza. La pobreza se concibe como el camino de la — imi-
tacion especial de Cristo y los apéstoles. Los premonstratenses y muchos otros
se llaman a si mismos «pobres de Cristo». «Seguir desnudos a Cristo desnudo
en la cruz» (Roberto de Arbrissel) es el motive que repiten con frecuencia.
No obstante, la mayoria de los grupos de predicadores ambulantes formados
sobre ]a base de una pobreza completa acabaron adoptando la propiedad
comin tradicional, En el movimiento religioso de aquella época a favor de
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la pobreza se encuentran también los valdenses, los albigenses y los cétaros.
Con ellos reaparecié gran parte del dualismo gndstico-maniqueo, si bien los
citaros se mostraron pronto muy satisfechos de la propiedad. Entre los val-
denses arraigé con mayor fuerza la exigencia radical de que toda la Iglesia
debia ser pobre para ser verdadera — Iglesia. A este dmbito pertenece tam-
bién la proclama de Joaquin de Fiore de que la futura Iglesia del Espiritu
serfa pobre,

El movimiento herético en favor de la pobteza fue atajado sobre todo
por Domingo de Guzmién y Francisco de Asis, en quienes el nuevo estilo de
la pobreza encontrd su expresién ortodoxa. Francisco considera obligatoria la
pobreza tanto para los individuos como para toda su orden. Pero no ve en
la pobreza sélo una actitud frente a las cosas materiales. La define como «una
vida sin propiedad» y la relaciona con la sencillez espiritual ante el hecho
de que todas las criaturas, incluso el hombre con todas sus facultades, son
propiedad de Dios (— creacién). La — mistica subsiguiente se halla fuerte-
mente influida por esta idea. Francisco abraza la pobreza como un camino
especial de imitacién de Cristo y llega a la idea de las bodas misticas con la
pobreza. Ve la pobreza total en relacién con la venida del reino de Dios y la
considera como expresién de la esperanza en el Sefior que actia en todas las
cosas. Y porque la vida sin propiedad implica también la renuncia a even-
tuales exigencias de salario, la pobreza franciscana se hace mendicante:
«diempre que se nos negd el salario, recurrimos a la mesa del Sefior pidiendo
limosna de puerta en puerta» (Testamento de san Francisco). La tesis de que
Cristo vivié con los apdstoles en pobreza completa y sin ninguna propiedad,
que sostenian los cfrculos franciscanos, fue condenada por el papa Juan XXII
al comenzar el siglo x1v, porque entrafiaba la consecuencia de que todo cris-
tiano debia ser pobre en vista de que el ejemplo de Cristo era una obligacién
para todos. También el intento de regular canénicamente la realizacién ascé-
tica de la vida sin propiedad origind dificultades (— teologia franciscana).

Todas las demds formas de pobreza practicadas en las érdenes religiosas
se reducen a alguna de las establecidas anteriormente. Ignacio de Loyola
combiné dos formas de pobreza, pues prohibié que la orden fundada por él
poseyera bienes permanentes, pero hizo una excepcién en favor de los co-
legios. |

La Iglesia evangélica rechaza, por su catrdcter de voto, la pobreza volun-
taria institucional. Pero admite la posibilidad de que se abrace la pobreza
voluntaria como forma de vida. La diaconia admite la renuncia del individuo
a sus bienes en favor de los pobres. Un esbozo de pobreza institucional den-
tro de la propiedad comiin aparece en el siglo xviir con la comunidad de
Herrnhut (Zinzendorf). También «la comunidad franciscana evangélica», bajo
la direccién de F. Heiler, admite la pobreza. Antepone la pobreza de espi-
ritu, pero exige también limitaciones esenciales de la propiedad.

3. Sentido eclesioldgico de la pobreza. los cédnones 569, 582 y 594
del vigente CIC ofrecen las disposiciones fundamentales sobre la pobreza
de los religiosos. El voto solemne tiene por consecuencia candnica —aunque
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sin efectos en el 4mbito del derecho civil— la incapacidad del individuo para
poseer y adquirir, Los votos simples dejan intactos normalmente la mera
propiedad y el derecho de adquirir, pero privan de la administracién y del
usufructo. Lo que el religioso adquiere o gana con su trabajo pertenece a la
orden o al convento. Es aconsejable que antes de los votos se disponga testa-
mentariamente de los bienes eventuales; para hacerlo después se requietre la
autorizacién pontificia.

La practica de la pobreza y el alcance del voto de pobreza son diferentes
en cada orden religiosa. Su regulacién normativa se encuentra en las propias
reglas y constituciones, Los franciscanos son los que llegan mds lejos: la re-
nuncia a la propiedad comiin cuyos beneficios asegurarfan el sustento y la
renuncia a la dote. La propiedad de los bienes de la orden franciscana est4
en manos de la Santa Sede,

Las determinaciones candnicas del voto de pobreza son necesarias, pero
no revelan el dltimo sentido eclesial del voto. El hecho de que el religioso
se hace personalmente libre y adquiere mayor seguridad espiritual por medio
del voto de pobreza constituye solamente un aspecto. Mds importante para
el sentido eclesial del voto es el hecho de que el voto de pobreza representa
la misién de dar — testimonio entre los fieles de que Dios concede a los
hombres la — gracia, de que pasa la figura de este mundo y viene el reino
de Dios. La pobreza se convierte asi en esperanza viva. La pobreza hace sefia-
ladamente visible el cardcter escatolégico de la Iglesia. La actitud frente al
mundo exigida a todos debe ser realizada especialmente por la pobreza en
las érdenes religiosas. Lo que hay de carismitico y entusiasta en la Iglesia
que aguarda al Sefior debe hacerse permanente en la pobreza.

La equiparacién, frecuentemente propuesta, entre la dependencia en el
uso de las cosas y la pobteza convierte a esta Gltima en una virtud aneja a la
~> obediencia. Pero debe mantenerse su valor como manifestacién indepen-
diente. Tampoco deberia considerarse la pobreza solamente como una aspi-
racién del individuo, sino referitla a la comunidad; asi aparecerdn los dife-
rentes estilos religiosos de pobreza. Actualmente se tiende a lograr una espi-
ritualizacidn y a luchar contra la pobreza efectiva empleando todos los medios
de trabajo cristianamente legitimos. Pero todo esto no puede alcanzarse con
medios puramente legales, aunque la legislacién debe contribuir a su conse-
cucién. Son también necesarias la conviccién y la —> decisién personales y
conscientes de la responsabilidad, para que la pobreza no pierda su cardcter
de signo, tan importante para la esencia de la Iglesia,
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