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LA MATRIZ MONASTICA DEL LETRADO
EN EL OCCIDENTE LATINO (SIGLOS V-XIII)

El titulo dado a esta intervencién postula que habria habido un
tiempo propiamente “mondastico” en la génesis del letrado en el
Occidente latino durante la Edad Media. Mi propésito, de la mayor
banalidad para el especialista de la Edad Media occidental, no tiene
otra razén de ser que recordar las grandes lineas de una historia
bien conocida que se quiere confrontar aqui con otras formas de
“erudicién monastica” en el tiempo y en el espacio, centrando nues-
tra atencién en el hecho de saber si el término “erudicién” es el mas
adecuado vy, si es asi, en qué medida conviene su aplicacién al mo-
naquismo del occidente medieval. Esencialmente me enfocaré en el
desarrollo del monacato benedictino desde Benito de Nursia, “san
Benito” (480/490-550/560), hasta la gran reforma de la Iglesia de los
siglos XI'y XII y la emergencia de nuevas 6rdenes benedictinas (el
Cister), o de orientacién eremitica (los Cartujos), pasando por la
época carolingia y la eclosiéon del monacato que lleva la Iglesia de
Cluny (fundada en 910). Mi limite temporal, situado hacia el 1200,
esta dado por la emergencia de las 6rdenes mendicantes, dominicos
y franciscanos, cuya actividad erudita y pastoral se inserta plenamen-
te dentro del marco universitario. Me detendré, por lo tanto, en el
umbral del mundo de los “maestros”, ante la emergencia de aquellos
que Jacques Le Goff no dudé en calificar de “intelectuales”.!

El punto de partida de la investigacion se confunde, o puede
confundirse, con los origenes del monaquismo en el Occidente
latino, es decir, segiin Weber, el momento en el que “se borran las
esperas escatologicas” y en el curso del cual “el comunismo carisma-
tico bajo todas sus formas refluye y se inserta en el seno del mo-
nacato”.? Para justificar el punto de llegada, el siglo XIII, me sitto

! Jacques Le Goff, Les intellectuels au Moyen Age, Paris, Le Seuil, 1957 (Le Temps qui
Court).

2 Max Weber, Sociologie des religions, ediciéon y traduccion de J. P. Grossein, Paris, Galli-
mard, 1996 (Bibliothéque des Sciences Humaines), p. 290-291.
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bajo la autoridad de Pierre Hadot,® quien ha insistido en la per-
tinencia de un estudio del mundo de los “espirituales” en un tiem-
po largo, desde los padres de la Iglesia, como seria el caso de
Origenes —y de los primeros ascetas cristianos— hasta los monjes
de la Edad Media clasica, periodo en el cual la tradiciéon de los
ejercicios espirituales antiguos fue absorbida por la filosofia cris-
tiana —concebida como “sabiduria vivida”, “prosoché”, como la aten-
cién dada a si mismo para recolocar al hombre “en su ser verda-
dero, es decir, en su relacién con Dios”—, y las recomendaciones de
los maestros de la antigiiedad fueron reemplazadas por los man-
damientos, las reglas de vida evangélica y las palabras de los ancia-
nos, y vivificados por el canal monastico a lo largo de toda la alta
Edad Media. Para Hadot, la verdadera ruptura en esta tradicién
es contemporanea a la escolastica y al mundo de las universidades,
en el cual se establece una doble distincién: por una parte, entre
teologia y filosofia; por la otra, entre filosofia y espiritualidad, de
donde resulta una disyuncién entre la actividad tedrica y abstrac-
ta de los maestros profesionales y la “esfera mistica” de todos
aquellos, monjes, eremitas o devotos, que contintan la tradicién
de los ejercicios espirituales.

En las rapidas consideraciones que siguen haré mias, por otra
parte, dos propuestas de trabajo de la sociologia de las religiones
situadas en la tradicion de Max Weber:*

1) La articulacién carisma personal (monaquismo) / carisma de
funcién (clero), que tiene como consecuencia la reinterpreta-
cién de “la ascesis en el seno de una realizaciéon ‘profesional’
especifica al interior de la Iglesia”.

2) La necesidad de diferenciar claramente en materia de “ca-
risma” la Iglesia oriental y la Iglesia occidental. El Oriente
cristiano distingue, en la base, al religioso ignorante y casado
(pope) del monje asceta y sabio al cual esta reservado el acce-
so a la jerarquia episcopal. Con el papado, el Occidente asiste
al nacimiento, hacia el final del siglo VIII, de una verdadera
monarquia espiritual y ofrece el ejemplo de una integraciéon
del monacato en una organizacién burocratica en el seno de

? Pierre Hadot, Exercices spirituels et philosophie antique, Paris, Albin Michel, 2002 (Biblio-
theque de I'Evolution de 'Humanité), p. 305y ss.
* Weber, op. cit., p. 356y 258.
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la cual los monjes forman una “tropa disciplinada por una
‘obediencia’ especifica al servicio de un jefe de Iglesia mo-
nocratica”.

EL MONAQUISMO Y LAS LETRAS
Santa ignorancia e ideal del letrado

La paradoja quiere que el monje, prototipo del letrado, sea atraido
en un principio por la “santa ignorancia”, cuyo ejemplo estd dado, en
la historia de Occidente, por una serie de figuras femeninas, como
Maria Magdalena, la apéstol de los apostoles, la primera que tuvo
la revelacién aun cuando era la mas ignorante de los discipulos de
Cristo; o aun la vitula d’Ockham, la “pequena anciana” que es el
extremo opuesto del saber enciclopédico de los maestros y que, por
tanto, tiene razén frente todos. Con estas santas mujeres el monje
de Occidente justifica su propésito de ser, frente todos los demas, el
Unico en poseer la razén, y con ello evitar que la Iglesia se hunda;
él encarna una forma de “personalismo” cristiano, que es un aspec-
to capital de la eclesiologia medieval.® Como decia Louis Dumont,’
en el mundo del holismo, el “renunciante” personifica el valor de
este atomo sociolégico de base que es el individuo.

La “santa ignorancia” de aquel (o de aquella) que es directa-
mente iluminado (iluminada) por el Espiritu y que, en la l6gica de
los misticos, toma la “via corta” para acceder a Dios y regresar al
Uno, es contrarrestado por formas institucionalizadas de ensenan-
za de lo sagrado que suponen tomar la “via lenta” del letrado. Algun
elemento de la tension entre las dos “vias” subsiste en el alejamiento
que separa a lo largo de toda la Edad Media el ideal del eremita y
aquel del monje cenobita que vive su solitud en comunidad, como
los Cartujos, fundados por San Bruno al final del siglo XI, quienes
representan una forma original de compromiso, de respeto del ale-
jamiento en un marco que permanece comunitario. El problema

5 Peter von Moos, “Lindividu ou les limites de I'Institution eclesiale”, en B. Bedos-Rezak
y Dominique Togna-Prat (eds.), Lindividu au Moyen Age. Individuation et individualisation avant
la modernité, Paris, Aubier, 2005, p. 270-288.

6 Louis Dumont, Essais sur Uindividualisme. Une perspective antrhopologique sur Uidéologie
moderne, Paris, Le Seuil, 1991 (Point).
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que presentan estas dos vias es, en cierto modo, aquel de la viabili-
dad del ideal de solitud en el cristianismo. {Cémo estar a la vez solo
y en comunién? o, siguiendo la férmula de Pedro Damian (¢.1007-
1072), écomo el ermitano-sacerdote puede emplear la férmula: “Que
Dios sea con vosotros” si esta solo en su celda?

Para parafrasear el titulo de un clasico en materia de erudicién
benedictina,” el “deseo de Dios” pasa, en el Occidente medieval,
por “el amor a las letras”, las cuales son un propedéutico necesario
para unirse a la comunién de los santos y acceder a la visiéon directa
de Dios, un poco como si, en una religién del libro, el ideal de
realizacién personal que encarna el monje no pudiera hacerse mas
que caminando metédicamente en el universo de los signos escritos
portadores de la Revelaciéon. En estas condiciones, el monje es
necesariamente erudito porque el texto sagrado es la puerta de
acceso a la sabiduria divina. De aqui la importancia de la lectio divi-
na en el monacato benedictino, el cual coloca la meditacion solita-
ria de las Escrituras (Biblia, exégesis de los padres, homilias y vidas
de santos) y su practica comunitaria, en el marco de las horas, en
el centro de la vida conventual.

El monje de Occidente como transmisor y fultro de las letras antiguas

La valorizaciéon del monje letrado en la Edad Media obedece en
buena medida al destino mismo de las letras en el Occidente latino
tras la caida del imperio romano. Sobre el fondo de la helenizacién
(a partir del siglo 1I), y posteriormente mediante su insercién pro-
funda en la latinidad (esencialmente en los siglos IV y V), el cristia-
nismo se convierte, en tanto que religion del Estado romano (a fi-
nales del siglo IV) en un vehiculo esencial de la vida de las letras
antiguas y particularmente de su difusién mas alla del mundo ro-
mano, la cual se da al ritmo de los avances del proselitismo cristia-
no. En el momento en que, con la caida del imperio romano, el
Occidente latino se fragmenta y se atomiza, la Iglesia se convierte
en un polo activo de vida cultural: es el caso, por supuesto, de las
ciudades y de las grandes figuras de obispos letrados, como Ambro-
sio en Milan o Agustin en Hipona; es también el caso de las grandes

7 Jean Leclercq, Initiation aux auteurs monastiques du Moyen Age. Lamour des lettres et le
désir de Dieu, Paris, Le Cerf, 1957.
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comunidades monasticas, por ejemplo, Vivarium, en el sur de Ita-
lia, fundada por Casiodoro (¢. 485-c. 580) y que, en la reunién de
manuscritos y la traduccién de textos griegos y latinos, asume el
rol de un verdadero conservador antiguo.® En el extremo opuesto,
al noroeste de Europa, en un mundo tardiamente ganado para el
cristianismo y por él para las letras antiguas, los monjes insulares,
especialmente los irlandeses, aseguran un rol asombroso de preser-
vacion y retransmision de los escritos griegos, particularmente de
Platén y de los neoplaténicos cristianos. El problema que plantean
estos “conservatorios” antiguos, sobre todo si se trata de lugares
sagrados como los monasterios, consiste en saber ¢a qué textos se
refiere la herencia grecolatina, la Biblia y sus comentarios o los escri-
tos profanos? Pensemos en la zozobra de Jerénimo, este gran letra-
do latino que gana la tierra de Cristo en Palestina para dedicarse
s6lo a Dios y a sus ensenanzas traduciendo la Biblia en latin: “¢Soy
yo cristiano o ciceroniano?”

La escuela de los monjes

En estas condiciones, se comprende que cuando los soberanos ca-
rolingios emprendieron la restauracién de la soberania imperial
basandose en el antiguo recuerdo de Roma, se alimentaron de los
“clasicos” (César, Suetonio, una parte de Tito Livio) que buscaban
(ly encontraban!) en buena parte de las bibliotecas monasticas; asi,
la historia de las letras carolingias es, en primer lugar y ante todo,
aquella de los centros (bibliotecas y oficinas de escritura o scriptoria)
mondsticos.”

A las funciones “escriturarias” de las grandes comunidades de
monjes —que la politica religiosa de los soberanos carolingios (es-
pecialmente de Luis el Piadoso y sus sucesores) tiende a uniformar
mediante la adopcién generalizada del modelo benedictino— se
agrega el rol de centro de ensefianza, como lo sugiere el famoso
plano de la abadia de san Gall, que representa el monasterio ideal

8 Pierre Riché, Education el culture dans U'Occident barbare VI-VIIe siécles, Paris, Le Seuil,
1962, (Lunivers Historique).

9 M. P. Laffitte, C. Denoel y M. Besseyre, Tiésors carolingiens. Livres manuscrits de Charle-
magne & Charles le Chauve, Paris, Bibliothéque Nationale de France, 2007.
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de la reforma carolingia y que comprende una “escuela exterior”.!0
El calificativo “exterior” supone que la escuela acoge, ademas de
los “oblatos” o nifos confiados a sus cuidados para convertirse en
monjes, un namero variable de laicos provenientes de la alta o me-
diana aristocracia. Junto con la corte (Aix-la-Chapelle y los diferen-
tes palacios que frecuenta la soberania itinerante de los reyes y
emperadores carolingios), los monasterios se convierten en estruc-
turas sélidamente integradas en la gestién publica de formacién de
las elites!! que se inician en las primeras artes liberales reagrupadas
en el seno del trivium (gramatica, retérica, dialéctica), el quadriwium
(aritmética, geometria, musica, astronomia), quedando, salvo rari-
sima excepcién, como propiedad exclusiva de los letrados, es decir,
en mayor medida, de los monjes. De ello se desprende la impronta
marcadamente monastica de las letras divinas de los siglos IX y X,
especialmente de la exégesis y la teologia, cuya herencia pesa par-
ticularmente en la formacién de los clérigos en la época de la re-
forma de la Iglesia.'”

El capitulo de los trabajos de escritura de los monjes no debe
limitarse solamente a las producciones teéricas. En la eclosién do-
cumental contemporanea de la primera edad feudal (880-1050), los
escritos “practicos” de los monjes (reglas, libros de costumbres, car-
tularios) representan una contribucién considerable, ademas de que
conviene insistir en el hecho de que es en los monasterios donde se
forjan algunos de los engranajes de la burocracia eclesiastica roma-
na (cancilleria, cimara de cuentas).

EL MONAQUISMO EN EL SENO DE LA COMUNIDAD CRISTIANA

Este ultimo punto ilustra perfectamente la particularidad histérica
del monacato occidental: su integracién profunda en la vida de la
Iglesia al punto que ciertas comunidades mondsticas, directamente
vinculadas a Roma en virtud de la “exenciéon” y sustraidas del mar-
co diocesano, pudieron, como Cluny, concebirse como una repre-

10'M. M. Hildebrandt, The External School in Carolingian Society, Leyde, Brill, 1973 (Edu-
cation and Society in the Middle Ages and Renaissance).

! Regine Le Jan (ed.), Les élites et la culture au haut Moyen Age, Turnhout, Brépols (Colec-
cion Haut Moyen Age) (en prensa).

12 Gilbert Dahan, Lexégese chrétienne de la Bible dans I'Occident médiéval XII-XIVe siécle, Parfs,
Le Cerf, 1999 (Patrimoines Christianisme).
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sentacion de la Iglesia entera. Con una confusiéon semejante, es muy
importante subrayar que, en una sociedad que se define exclusiva-
mente como cristiana, Iglesia y sociedad son términos coextensivos
y que, repentinamente los monjes, a quienes la tradicién sitda en
los margenes de la sociedad, ocupan el lugar de guias, en el corazéon
mismo de la “fabrica social”. ¢Cémo dar cuenta de este fenémeno
y en qué medida es caracteristico de los “letrados”?

La excepcion mondstica

De hecho, los monjes de Occidente vienen de lejos. Son, de entrada,
actores aparte, en la medida en que como “laicos”, no estan inclui-
dos en los diferentes sistemas de grados o de érdenes (del portero
al sacerdote) que florecen en las diferentes iglesias de Occidente
antes de ser unificadas a partir de la época carolingia. Pero son
laicos excepcionales porque practican la comunidad de los bienes y
porque, en la ascesis y el desprecio del sexo, anticipan la condicién
de dngeles en el mas alla.

Un ejemplo particularmente revelador del lugar inferior larga-
mente ocupado por los monjes es proporcionado por la obra del
Pseudo-Dionisio el Aeropagita, un platénico cristiano sin duda ac-
tivo en Siria en los afios 480-500, cuyos escritos fueron traducidos
del griego al latin hacia el ano 800, particularmente las Jerarquias
celestes y las Jerarquias eclesidsticas, las cuales ofrecen un cuadro glo-
bal de clasificacién de los diferentes 6rdenes y funciones constitu-
tivos de la sociedad cristiana, pensada como homolégica a la es-
tructura del universo querido por Dios. En la concepcién
jerarquica dionisiana, el orden de los monjes esta situado en el
ultimo grado. Son por lo tanto ellos mismos quienes realizan la
union, en el seno de esta jerarquia, entre iniciadores e iniciados;
son ellos, ante todo, para el conjunto de los grados jerarquicos, la
viva encarnacién de la “perfecta filosofia” y, en cierta medida, los
iluminados por excelencia cuyo ejemplo deben seguir todos, cual-
quiera que sea su orden y su sitio."

13 Isabel de Andia (ed.), Denys ['Aeropagite et sa posterité en Orient et Occident, Paris, Etudes
Augustiniennes, 1997.
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“Monaquizacion” de la Iglesia y de la sociedad cristiana

En el momento en el que el pensamiento dionisiano es adoptado en
el Occidente latino, los monjes se encuentran ya en vias de supe-
rar el altimo grado de la jerarquia eclesidstica porque sistematica-
mente se convierten en sacerdotes. Este fenémeno capital de “sacer-
dotizacién” del monacato occidental es atestiguado desde el siglo VI,
pero estd especialmente bien documentado para la época carolin-
gia."" La adopcion del sacerdocio por los monjes generalmente se
relaciona con las necesidades del servicio a los muertos, particular-
mente las misas funerarias y la practica generalizada de las “misas
privadas” confiadas a los monjes porque su pureza de dngeles los
hace, seguin la creencia, particularmente eficaces cuando se trata de
sumar a los muertos ni demasiado buenos ni demasiado malos a la
comunidad de los santos. Es esto lo que explica que, a lo largo del
siglo IX, comience a representarse la sociedad cristiana bajo la forma
de tres 6rdenes con funciones complementarias (oracién, guerra,
produccién de bienes materiales). Los monjes-sacerdotes ocupan
naturalmente el primer orden al lado de los clérigos seculares for-
mados por los obispos. La confusién jerarquica que resulta de la
“sacerdotalizacién” del monacato explica, inversamente, la “monaqui-
zacion” de la Iglesia y de la sociedad occidentales. Es en los monas-
terios, en efecto, que los reformadores de los siglos XI y XII encuen-
tran los cuadros eclesidsticos necesarios para llevar a buen término su
empresa de inclusiéon de la sociedad en la Iglesia. A partir del mo-
mento en el que el papado reformador impone la practica del celi-
bato de los sacerdotes (concilio romano de 1059), es completamente
natural que se dirijan hacia el paraiso de los “puros”, identificados con
la virgen que son los monjes; son asi los “extremos” y los “margenes”,
como el “desierto” de los cartujos, los que proveen de “puros” el centro
romano en detrimento de los pastores ortodoxos.

Pero, en el marco de esta reflexiéon sobre “monaquismo y erudi-
cién”, toda la cuestién consiste en saber en qué medida los “puros”
que se imponen como cuadros de la Iglesia son necesariamente
letrados. La respuesta a esta pregunta compleja supone examinar

4 Angelus Haussling, Monchskonvent und Eucharistiefeier, Miinster, 1973 (Liturgiewissen-
schaftliche Quellen und Forschungen).
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el problema de las mediaciones eclesidsticas e interrogarse sobre el
lugar particular de los monjes-sacerdotes como mediadores entre
los dngeles y los hombres.

Por “mediaciones” hay que entender de entrada las mediaciones
sacramentales en una época en la cual estima que sélo los “puros”
pueden sacrificar en el altar porque la transformacién real de las
especies (el pany el vino) en cuerpo y sangre de Cristo no puede ser
realizada mas que por manos puras. En este sentido, las comunida-
des monasticas de los siglos XI y XII son verdaderas fabricas sociales
donde, en una perspectiva funeraria, se transmutan por el poder del
altar los bienes del més aca en riquezas para el mas alla.

Por “mediaciones” deben también comprenderse las diferentes
formas de “mediaciones escriturarias” que son tradicionalmente
propiedad exclusiva de los monjes hasta la época de las universida-
des, puesto que la aproximacién “mediata” al texto sagrado —en
el que la lengua y los diferentes “sentidos” no son accesibles a los
profanos— se realiza exclusivamente a través de la 6ptica de comen-
tarios autorizados;'® pero también aquello que puede calificarse de
“pastoral de las letras”, es decir, la gran fase polémica que acompa-
fna la instalacién de la institucién eclesial en Occidente en los siglos
XIy XII'y la emergencia contemporanea de una “sociedad de per-
secuci6n”!® mediante el rechazo de todo elemento extrano al cuerpo
sacramental de Cristo (herejes, judios y “paganos” o musulmanes).
Con anterioridad a que las propias 6rdenes mendicantes (dominicos
y franciscanos) sean enviadas por el papado hacia los frentes pione-
ros —interiores y exteriores— de la cristiandad, son los “letrados”
benedictinos, como el cluniacense Pedro el Venerable, quienes es-
criben para defender la Iglesia y quienes, al hacerlo, contribuyen a
definir los contornos de la sociedad cristiana, es decir, de la huma-
nidad.!” Las letras monasticas permiten asi la elaboracién de una
sociologia y de una antropologia del cristianismo.

15 Dahan, op. cit.

16 Robert I. Moore, The Formation of a Persecuting Society. Power and Deviance in Western
Europe 950-1250, Oxford, Blackwell, 1987 [La persécution. Sa formation en Europe Xe-Xille siécle,
trad. C. Malamoud, Paris, Les Belles Lettres, 1991 (Histoire)].

7 Dominique Iogna-Prat, Ordonner et exclure. Cluny et la societé chrétienne face a Uhérésie, au
Judaisme et a Ulslam (1000-1150), Paris, Aubier, 1998 (Coleccién Historique)



EL PAPEL DE LOS MONJES EN LA FORMACION
DE LA SOCIEDAD CRISTIANA (S. IX-XII)

En estas breves paginas estudiaré el papel que desempenaron los
monjes en los siglos XI y XII, centrindome en dos aspectos princi-
pales: 1) los rasgos de excepcion del monje medieval y 2) el proce-
so de “monaquizacién” de la Iglesia y de la sociedad cristiana.

En los textos anteriores se ha hecho alusién a dos aspectos com-
plementarios del problema: en primer término, la relacién privile-
giada de los monjes con las letras en tanto transmisores de la cul-
tura antigua hacia la cultura medieval y que hacen del monje la
figura del sabio por antonomasia, aspecto sobre el que volveré a
propésito de la pastoral doctrinal antiherética que impulsaron los
monjes en el periodo de reforma de la Iglesia o momento grego-
riano. En segundo lugar, la ejemplar funcionalidad de los monjes,
tema que ha sido abordado en el primer texto cuando se estudi6
el esquema de la percepcién del cosmos y de la sociedad heredada
del Pseudo-Dionisio —escritor tedlogo representante del neo-
platonismo cristiano que fue ampliamente difundido y comentado
a partir del momento en el que se tradujo al latin (principios del
s. IX)—. Tal esquema nos ha servido para localizar exactamente el
nivel que ocupaban los monjes en la jerarquia de tipo sociocésmica
del Pseudo-Dionisio, un nivel que se situaba entre la jerarquia ce-
leste y la jerarquia terrestre —eclesidstica— y que, si bien les conce-
dia la posicién mas humilde, en realidad los situaba en “lo mas alto
de lo mas bajo”. El punto de partida es sumamente interesante
puesto que, cuando se traduce la obra del Pseudo-Dionisio y se
comenta en el Occidente medieval (s. IX), inicia de forma paralela
en el ambiente benedictino una auténtica revolucién que consiste en
que los monjes no se sitan ya en el nivel mds humilde, sino que
comienzan a ocupar el nivel superior de la sociedad cristiana, y es
esta revolucién, a la vez eclesistica y socioldgica, la que estudiaré
en las siguientes paginas, iniciando con el problema de la excepcién
mondstica y analizando a continuacién el papel de la monaquizacién
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de la Iglesia y de la sociedad cristiana; ello nos va a permitir analizar
el papel de primer orden que desempefiaron los monjes durante
este periodo.

El problema de la excepcion mondstica

Debemos iniciar esta primera parte caracterizando lo que deno-
mino la “exencién monastica”: caracteres propios de este periodo
pero que poseen, por supuesto, una larga historia. Puede decirse
que desde el comienzo de la historia del monacato en el Occiden-
te latino (s. IV-s. V), el primer rasgo del monacato —quizas el mas
importante— es el de la comunidad de los bienes, es decir, la
existencia de un camulo compartido de bienes que debe hacerse
fructificar. Los monjes son pobres no por las circunstancias de la
vida, sino por voluntad propia. La paradoja del monacato medieval
consiste en que esos pobres son los mas ricos, es decir, que este
tipo de pobreza dedicada a Dios se convierte, a la larga, en un
fenémeno de tipo seforial.

El segundo rasgo de excepcién —mucho mas importante por
cuanto se magnifica en este periodo— es la relacién con el sexo, es
decir, la practica del ascetismo y de la ascesis y que se concretiza
mediante la identificacién de los monjes con dos figuras femeninas.
La primera de ellas, inventada por el Occidente medieval, es Maria
Magdalena, que representa una especie de camino espiritual —es
decir, el ideal de los monjes— y que indica el modo —la via— de
pasar de lo mas oscuro a lo més luminoso, imitando a la penitente
que se convirtié en la primera entre los apdstoles por su relacién con
Cristo. La segunda figura de identificacién es la virgen Marfa. Esta
identificacién nos permite entender cudl fue el papel de los monjes
en la formacién del culto de la virgen, una tradicién muy antigua que
en el siglo VIII enfrenté una crisis debido al surgimiento del adop-
cionismo, una corriente doctrinal que postulaba la idea segtn la cual
Cristo era hijo adoptivo del padre, lo que conferfa al primero una
naturaleza distinta y lo situaba en un nivel inferior. Este problema
cristologico tenia una relacién directa con la posiciéon de la virgen
como madre, lo cual a su vez estaba relacionado con la figura de
ésta como theotocos, es decir, con el problema de la maternidad de un
dios, hecho de gran importancia para el Occidente medieval.
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De esta suerte, entre los siglos VIII y IX, tanto desde el punto
de vista doctrinal como desde una perspectiva espiritual, se desa-
rroll6 un culto que tendria una importancia capital en el Occiden-
te latino y que seria el de la virgen. En este sentido, los monjes
desempefnaron un papel importantisimo porque se identificaron
con la virgen en el nivel del ascetismo personal, pues tenian a la
virgen como modelo y ellos mismos se asumian como virgenes y
consideraban que su excepcién dentro de la comunidad cristiana
—dentro de la sociedad cristiana— radicaba precisamente en el
hecho de que, siendo seguidores de la virgen, siendo virgenes ellos
mismos, poseian una dimensién humana que se situaba ya en el
nivel de los dngeles. Dicho de otro modo, gracias a esta imitacién
de la virgen y al tema del purismo virginal —que constituye el
rasgo primordial de los monjes durante este periodo—, éstos se
sittan entre dos niveles: el nivel de los hombres y el nivel de los
angeles; ello les confiere “algo” que ya no es humano. Los monjes
desarrollarian este tema a lo largo de los siglos X y XI y asi, por
ejemplo, al estudiar la biografia del abad Mayolo de Cluny (segun-
da mitad del s. X) —cuya Vida se redact6 en varias versiones a
principios del siglo XI— es posible constatar que el tema de la
pureza virginal tuvo una gran importancia en estos escritos, lo cual
me llevé a intitular el libro que elaboré sobre este abad como Agni
immaculati, puesto que es una imagen que utilizaron para presen-
tarse como verdaderos “corderos inmaculados”.

El tema de la pureza virginal de los monjes nos conduce nece-
sariamente a dos planteamientos de gran importancia que fueron
constantes a lo largo de estos siglos: ¢Qué es una sociedad?, <quién
tiene que guiar esta sociedad? Podemos decir que la Virgen Maria
se convirtié6 en un modelo mondstico, personal y comunitario, y
ello se materializ6 en la imagen de la virgen con el manto abierto
debajo del cual se sitiia la comunidad monastica. Nos referimos por
supuesto al tema de la mater misericordie —inventado por el abad
cluniacense Odo—, mediante el cual el conjunto comunitario que
es el monasterio —y otras comunidades medievales como el Cister
o, incluso, las propias ciudades— se identificaba con la virgen y se
colocaba bajo su proteccién encarnada en el manto. Esto represen-
ta un fenémeno sociolégico de gran interés, puesto que la Virgen
con su cuerpo “abierto” se identifica progresivamente con comuni-
dades o colectividades, a tal punto que se habla de “la virgen de tal
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lugar” o “la virgen de tal comunidad”. Hablamos entonces de una
identificacién comunitaria que se confunde con la comunidad cris-
tiana pero también con particularidades locales. Tal fenémeno nace
en el periodo que estudiamos.

El problema de la monaquizacion de la Iglesia
Yy de la sociedad cristiana

En este punto de la reflexion es necesario comentar tres problemas
histéricos de gran relevancia: 1) la confusién entre la figura del
monje y la del sacerdote que se impone a partir del siglo VIII y
que se desarrolla gradualmente en los siglos X, XI y XII; 2) la
identificacién del monacato con el primer orden de la sociedad
cristiana y, por ultimo, 3) la formacién durante este periodo de
una institucién eclesiastica con cuadros de origen monastico, es
decir, obispos, cardenales e incluso papas, que provienen del pu-
rismo virginal mondstico y que ocupan tal posicién precisamente
a causa de su purismo virginal.

La confusién entre monje y sacerdote es un elemento caracte-
ristico del Occidente latino que no conoce la Iglesia oriental. En
la historia cristiana el monje, el asceta, no es otra cosa que un lai-
co que escoge un camino de tipo mistico para alcanzar a Dios en
vida, pero su estatuto dentro del estamento eclesiastico que esta
en proceso de formacién es el de un laico. En el esquema del Pseu-
do-Dionisio al que hemos hecho alusién, la posicién humilde de
los monjes es basicamente una posicién de laicos.

El hecho de que los monjes puedan ser sacerdotes no es una
cosa obvia en la sociedad cristiana y es necesario interrogarse c6mo
sucedié. La respuesta se encuentra en el hecho de que la pastoral
funeraria del Occidente medieval se desarrollé de tal manera que
fue necesaria la presencia de sacerdotes, particularmente en aque-
llos asuntos relativos al culto de los muertos. Este es un tema muy
complejo porque hay que distinguir dos tradiciones: por una par-
te, una tradiciéon sabia, la de los Padres, representada por san
Agustin, quien afirmaba que los fieles podian honrar a los muertos
siguiendo la tradicién cultual de tipo romano, pagano (la pietas),
pero que no era un elemento propio del cristianismo y que no era
util; por la otra, precisamente la tradicién cultual de tipo latino
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que se impone sobre las ideas de los Padres, ya que los fieles im-
pusieron la necesidad de realizar las fiestas tradicionales como un
modo de mantener la solidaridad con los muertos. De esta suerte,
durante la alta Edad Media, en la practica littrgica y espiritual la
Iglesia tuvo que adaptarse y crear justificaciones doctrinales —que
no existian en los textos de los Padres— para integrar esta nece-
sidad practica de los fieles. Asi pues, en las comunidades cenobi-
ticas se inicié una tradicién de ayuda a los muertos, una suerte de
“especializaciéon” en la liturgia funeraria, de tal modo que en un
momento ain desconocido los fieles ya no sélo se conformaron
con rezar, sino que fue necesario implantar un tipo de ayuda “pa-
raddjica”: una misa para los difuntos. Y es paraddjica puesto que
la misa es el rito por definicién de la comunidad y lo que se de-
sarroll6 es el prototipo de la misa altomedieval: misas privadas
durante las cuales el sacerdote oficiaba completamente solo. La con-
secuencia de este proceso fue que, en funcién de la demanda de
misas de difuntos, se necesitaron cada vez mas sacerdotes en los
lugares donde era necesaria una pastoral funeraria, es decir en
los monasterios. Asi, a partir de los siglos VII y VIII, se inicié un
proceso de “sacerdotizacién” del monacato que conocemos muy
bien a partir del siglo IX, cuando las comunidades monasticas
produjeron libros especiales para los muertos, los necrologios,
gracias a los cuales podemos conocer a los difuntos y sus cualida-
des y determinar quién era sacerdote dentro de la comunidad
cenobitica. Gracias a los necrologios es posible medir este proceso
de sacerdotizacion y se sabe, por ejemplo, que en el monasterio de
Saint-Germain de Preés, en Paris, estudiado por Otto Gerhard
Oexle, mas o menos un tercio de la comunidad estaba conforma-
da por sacerdotes. Este serd un fenémeno de gran importancia en
sus consecuencias eclesiolégicas y sociolégicas.

El segundo punto que debe analizarse es la confusion entre los
monjes y los 6rdenes de la sociedad. Existe una divisién teérica de
la comunidad cristiana y de la sociedad cristiana, de tal suerte que
es posible ver como se articula la sociedad cristiana con el problema
de las funciones sociales. Basicamente, la distincién que existe en
el cristianismo a partir de mediados del siglo II es la distincién
entre sors y plebs. En los primeros afos después de Cristo no habia
mas que una, sors, es decir, “herederos” de Cristo. Cuando inicié la
formacién de una instituciéon con encargados de lo sagrado se hizo
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necesario distinguir entre el clero y los fieles, de tal suerte que, a
partir de la segunda mitad del siglo II, los herederos se identifica-
ron con el clero y la plebs se identificé con los fieles. Posteriormen-
te, durante la alta Edad Media, se crearon distintos modos de di-
ferenciacion dentro de la comunidad cristiana: los milites; los
mediocres; los potentes o —mucho mas importante, segin criterios
morales, de relacién distinta con el sexo: los “virgenes”, los que
nunca tuvieron relaciones sexuales—; los “continentes”, los que ha-
bian decidido renunciar a la vida sexual; y los coniugati, los casados.
Esta fue una divisién muy importante dentro de la comunidad y
fue desarrollada en tiempo de los padres y de Gregorio Magno,
quien fue una de las figuras mas importantes en esta elaboracién
tedrica acerca de la triparticién de los fieles.

En el siglo IX nacié otra distincién que no era una triparticién
de tipo moral, sino funcional: el esquema de los tres 6rdenes fun-
cionales, el cual fue un importante tema de debate en la década de
1970 asi como de un curso y de un libro de George Duby.! Gracias
a los trabajos de Dumezil y de otros especialistas en estudios indo-
europeos sabemos que existe un esquema de clasificacién social y
cultural segun el cual los pueblos de tradicién indoeuropea distin-
guen tres elementos en la clasificacién de las funciones sociales vy,
siendo la sociedad medieval occidental heredera de las tradiciones
germanas y latinas —indoeuropeas—, el tema de la clasificacién
tripartita adquiere una gran relevancia para la Edad Media. Duby
sostenia que el modelo tripartita no aparecia sino hasta el siglo XI,
por lo que era necesario saber como se habia transmitido el esquema
tripartita del mundo romano a la tradicién medieval si no existian
testimonios escritos antes del siglo XI. La mayoria de los autores
sostenia la hipdtesis segiin la cual la transmisiéon no se habia hecho
de forma culta, de manera escrita, sino de manera oral gracias a la
incorporacion a la sociedad cristiana de los diversos grupos germa-
nos, normandos y anglosajones.

Gracias al estudio de fuentes inéditas puede reconstruirse la
historia y explicar la formacién de este modelo de otra manera. Hoy
en dia sabemos que hubo una transmision sabia, culta, que se man-
tuvo sin interrupcién desde la historiografia latina de época repu-
blicana hasta la alta Edad Media, conservada gracias a los que po-

! Georges Duby, Les trois ordres ou Uimaginaire du féodalisme, Paris, Gallimard, 1978, 428 p.
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demos llamar “anticuarios”, como los propios monjes sabios. Uno
de estos anticuarios fue Isidoro de Sevilla, quien en el capitulo “De
Civibus” de sus Etimologias® recuerda que la clasificacion tedrica ro-
mana de la sociedad era el de senatores, equites 'y plebs. El problema
consiste en conocer como ocurrié la adaptacién de este esquema,
que es una herencia romana, es decir, pagana, a un mundo cristia-
no. Esta adaptacién fue producto de una reflexién realizada en
época carolingia acerca de lo que era la sociedad cristiana. La pri-
mera formulacién que conocemos se debe a uno de los maestros de
la escuela carolingia de Auxerre, el monje Haimo. Haimo, comen-
tando varias partes de los escritos de san Pablo, encuentra la palabra
“tribus” y comenta que “tribus” tiene que ver con los “tribunos”,
encargados de la sociedad romana, porque la sociedad romana es-
taba organizada en “tribus”, y cita a Isidoro, pero Haimo sefala que
en su propia época ese tipo de particiéon ya no era vigente porque
se vivia ya en un mundo cristiano y se ve obligado a buscar equiva-
lentes del particién, de suerte que los “senatores” son para €l los
sacerdotes; los “equites” son los “bellatores” y —en un mundo en el
que el 90% de la poblacién se dedica al campo— la plebs romana
equivale a los agricultores. De esta forma, Haimo de Auxerre logré
la cristianizacién del esquema indoeuropeo.

El problema que surge ahora consiste en averiguar qué relacién
tenian los monjes con este esquema. La cuestién es que un discipulo
de Haimo, Erico, conoce la obra de Juan Escoto Eurigena —quien
traduce y comenta al Pseudo-Dionisio— e intenta adaptar el esquema
que propone insertandolo en algo que podriamos llamar un “circulo
mistico de tipo pseudo-dionisiaco”, de tal suerte que para Erico el
primer orden se convierte en el tercero de la jerarquia celeste, sugi-
riendo asi la dindmica de una sociedad que intenta alcanzar el mas
alla. Pero lo importante no es esto, sino que para Erico no son los
sacerdotes los mds importantes, sino los monjes, puesto que tienen
todas las ventajas: son los més puros, encarnan un purismo de tipo
virginal y son, al mismo tiempo, sacerdotes: son, en una palabra, los
auténticos guias de la sociedad. De esta suerte, es posible apreciar
el nacimiento de una auténtica teoria acerca de la sociedad, puesto
que tras los maestros carolingios los cluniacenses adaptarian de nue-
vo el esquema proponiéndose como los guias de la sociedad.

2 Isidoro de Sevilla, Etimologias, Libro IX, cap. IV.
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En efecto, los monjes cluniacenses se consideraban como el orden
mads importante y representaban ellos mismos lo esencial de este
primer orden, es decir, la produccién sacramental se encontraba en
manos de quienes eran los mas puros. Es por ello que los cluniacen-
ses tienen una percepcion del sacrificio y de los sacramentos que esta
intimamente relacionada con el purismo que debe tener aquel que
sacrifica, pues, en esta tradicion, un sacerdote impuro no puede sa-
crificar, ya que desde el punto de vista doctrinal es imposible que lo
haga. Asi, segtin esta visién teérica de la sociedad cristiana, articula-
da en funciones complementarias, los mediadores son principalmen-
te los monjes, que son al mismo tiempo sacerdotes. En consecuencia,
y siguiendo esta teoria de los tres 6rdenes, los cluniacenses van a
desarrollar una visién teérica de la sociedad que se confunde con la
Iglesia, vision segun la cual los diferentes grados del Pseudo-Dionisio
poseen una coherencia a causa de la mediacién de un grado a otro.
Esa dinamica comunitaria y social es posible gracias a la mediacién
y a los mediadores, y los monjes se ven a si mismos como los me-
diadores principales, indispensables para la sociedad cristiana:
mediadores sacramentales y mediadores como transformadores de
los bienes de este mundo al mundo del mas alla.

Este punto nos lleva de nuevo al tema de la pastoral funeraria,
de capital importancia en este periodo. La mediacién principal
dentro de la comunidad cristiana es la mediacién que permite a los
vivos que van a morir alcanzar la comunidad de los santos. Ello
explica la importancia de la pastoral funeraria y la importancia de
los monjes dentro de las mediaciones de tipo funerario pues, como
es sabido, el dia de los muertos (2 de noviembre) —tan importante
en México— fue una invencién realizada a finales del siglo X o
principios del siglo XI por el abad de Cluny, Odil6n.

Uno de los testimonios mas importantes sobre esta mediacién
nos lo ofrece el necrologio de la abadia femenina de Marcigny, el
necrologio cluniacense mas antiguo que se conserva.’ Este necro-
logio presenta dos rasgos interesantes. En primer lugar, el libro
sigue la organizacién del calendario romano tradicional y en cada
dia, después de la cifra romana V1, v, 1V, 111, 11, viene la palabra ob,
obit (murid), y a continuacién se encuentran nombres “sueltos” o

¥ La comunidad de Marcigny-sur-Loire fue fundada en la segunda mitad del siglo X1
por el abad Hugo de Cluny y fue la primera fundacién femenina cluniacense.
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nombres “calificados”. Asi, por ejemplo, puede leerse “I1I obit Lu-
lielmus abbas”, al tiempo que espordadicamente se encuentran men-
ciones de tipo santimonial, es decir, que un nombre determinado
se refiere a una devota que era miembro de la comunidad del mo-
nasterio. El segundo rasgo del necrologio es que presenta dos ele-
mentos: los nombres, clasificados o no, y en la base del mismo
menciones sumamente interesantes. Asi puede leerse, por ejemplo,
en la primera parte superior, el nombre “Berquilis”, y bajo el nom-
bre la frase “amica nostra”. En este sentido, el documento distingue
a los miembros de la comunidad cluniacense —formada por una
densa red de abadias—, a las devotas santimoniales de la comunidad
de Marcigny que pertenecen a la comunidad y, en tercera instancia,
a los “amigos”.

Otro ejemplo nos lo ofrecen los libros de costumbres (costum-
brarios), los cuales tienen una gran importancia desde el punto de
vista de la necesaria adaptacion —por diversas razones histéricas—
del modelo de vida benedictino a las nuevas circunstancias, de tal
suerte que este tipo de libros responde a las nuevas necesidades
litdrgicas. Tenemos un ejemplar de libro de costumbres en el que
se conserva la liturgia funeraria cotidiana de Cluny, la cual esta
estrechamente relacionada con el libro de los muertos o necrologio.
Este libro de costumbres intitulado Liber tramitis fue redactado en
tiempos de Odilén y nos ofrece un ejemplo acerca de lo que es un
necrologio y de la forma en que se deben honrar a los muertos
segun su nivel. El subtitulo es interesante: “martirologio”. Esta con-
fusién entre necrologio y martirologio es tipicamente monastica,
puesto que los difuntos que se honran en la liturgia reciben la ayu-
da de los que rezan por ellos para que puedan integrarse en la
comunidad de los santos, de suerte tal que en el Liber tramitis se
confunden en realidad dos libros: el libro de los santos —el libro
cotidiano segun el cual se honra a los santos— y el libro de los
muertos “cotidianos”. Asimismo, la distincién que se hace en el
titulo entre “monac” y “amict” es sumamente interesante porque en
el necrologio se distinguen tres niveles de difuntos: 1) los monjes,
es decir, los miembros de la comunidad que vienen codificados como
monact nostri congregationis, es decir, miembros de la gran Iglesia
cluniacense (por ejemplo: Gerbertus nostre congregationis monacus); 2)
los “amigos”, que pueden ser civiles o eclesiasticos (por ejemplo:
depositio domini Conradi regis et Henrici ducis amict nostri) y 3) el nivel
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de los familiares, es decir, de los que, siendo humildes, sirvientes,
pertenecen a la familia cluniacense: ellos no tienen nombre y se
honran de manera colectiva.

Lo importante en este caso son los dos primeros niveles (mona-
ci nostri congregationis y amict), y lo son desde dos puntos de vista. En
primer término, porque es la concepciéon de la comunidad monas-
tica que se define como una comunidad de monjes vinculada a
“amigos” que toman parte de la vida cotidiana en tanto muertos
que la comunidad honra. Desde el punto de vista teérico podemos
decir que este tipo de monasterio, este tipo de congregacion, se ve
como una Iglesia en si misma, que integra también a los laicos que
honra, laicos que acoge cada dia cuando ayuda a los pobres que no
tienen nada que comer o los laicos de alto nivel social (principes o
reyes) que vienen a pasar unos dias en el monasterio y, finalmente,
a los laicos muertos. En otras palabras, puede decirse que el mo-
nasterio se concibe como un conjunto que equivale a la Iglesia, a
una pequena Iglesia (aunque en el caso de Cluny se considera como
la Iglesia en su totalidad), ya que coexisten en ella todos los tipos de
monacato: monacato masculino, monacato femenino —Marcigny—
e inclusive otros tipos de vida ascética, como el de los eremitas. En
este sentido, es importante sefialar que esta imagen de conjunto de
identificacién como pequena Iglesia puede realizarse principalmen-
te a causa de los “amigos” muertos.

El segundo aspecto nos lleva a interrogarnos acerca de cudl fue
el modo mas eficaz de control social de los monjes en ese periodo.
La respuesta no es otra sino el control social de los muertos, porque
unos dan la mediacién y los otros dan bienes materiales, pues
en este tipo de intercambio los que van a morir y desean adquirir en
Cluny o en cualquier de los otros monasterios cluniacenses una
memoria deben pagar por ello. Hay que imaginarse este sistema de
intercambio como una verdadera pompa econémica de enriqueci-
miento de las comunidades monasticas de esta época. El poder
ceremonial de Cluny o de los monasterios de tipo cluniacense de
aquel tiempo se halla principalmente en la pastoral funeral: los
muertos son los que permiten a los monjes adquirir el nivel econé-
mico que poseen y, por lo tanto, situarse en el mismo nivel que el
estamento nobiliario.

En conclusiéon puede afirmarse que la logica irradiante es la
légica de los monjes; cuando honran a los muertos existe la congre-
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gatio con los amigos y los familiares que se confunde con la Iglesia
que integra a los amigos que pagan. La asimilacién con la Iglesia se
hace de tal modo que en las costumbres littrgicas se distinguen tres
tipos de memoria funeraria: la de los monjes, la de los amigos (estas
dos primeras con nombre) y la memoria comin; memoria comun
que es de la Iglesia porque la légica es que esta congregaciéon se
confunde con toda la institucion.

Odilén fue el primero que decidié que esta memoria comun fue-
ra honrada el 2 de noviembre, de tal suerte que de Cluny la tradiciéon
se trasladé a Roma dos o tres décadas después, durante el pontifi-
cado de Le6n IX, aunque atn se desconoce el momento exacto.

Deseo concluir estas reflexiones abordando el tema del papel
doctrinal y el control social que tuvieron los monjes en la Edad Me-
dia: en tanto mediadores privilegiados desempefaron un papel casi
natural dentro de la Iglesia, puesto que en materia doctrinal el pro-
blema que tuvo la Iglesia entre los siglos XI y XII fue precisamente
el de la contestacién de este poder de mediacién clerical —que era
ante todo un poder de los monjes—. Asi, cuando a principios del
siglo XI se definen los herejes con la celebracién del famoso sinodo
de Arras, es cierto que los temas de discusiéon y de polémica son
temas tradicionales en la historia de la Iglesia, como, por ejemplo,
el problema del bautismo, o que pertenecian a la tradicién cristol6-
gica. Pero asistimos también al nacimiento de nuevos temas como el
de los lugares de culto, que no interesaba a los padres de la Iglesia
pero que adquiere una gran importancia en este momento.

Uno de los temas novedosos dentro de estas polémicas, y que
no habia generado discusién con anterioridad porque la doctrina
era contradictoria con la practica, es precisamente el tema de los
difuntos. A principios del siglo XI —y posteriormente a mediados
del siglo XII—, los herejes se preguntan por qué es necesario rezar
por los muertos y por qué es necesario oficiar misas por los difuntos
si los propios padres de la Iglesia sefialaban que eran practicas in-
utiles y ajenas al cristianismo. En este sentido, no deja de resultar
paradégico el hecho de que los propios herejes son mas ortodoxos
que los mismos polemistas gregorianos.

Esta situacién genera una légica segin la cual los monjes deben
contestar y responder las acusaciones heréticas. En la tradicién
polémica contra los heterodoxos que inicia en el siglo XI —y que
se prolonga a lo largo de los siglos— hay un momento previo de
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tipo monacal durante el cual se pueden distinguir dos tipos de
intervencién por parte de los monjes para proteger a la Iglesia: el
primer tipo es el del monacato benedictino tradicional; el segundo
es el del monacato renovado del Cister y que posee una gran rele-
vancia histérica puesto que va a transformarse en una intervencién
directa por parte de las 6rdenes mendicantes, es decir, de los mon-
jes que salen de los monasterios porque es necesario salir: la cris-
tiandad debe defenderse de sus enemigos interiores y para ello hay
que esgrimir la palabra. De esta suerte, Bernardo de Claraval des-
empena un papel netamente pastoral, puesto que sale del monas-
terio para hablar en defensa de la Iglesia. Es este modelo renovado
el que influye directamente en las 6rdenes controladas por Roma
como lo serdn la de los franciscanos y la de los dominicos; ambas
6rdenes de predicacion.

La légica de la polémica del monacato negro, benedictino, es de
otro tipo: se trabaja en defensa de la Iglesia dentro del propio ais-
lamiento como monjes sabios. Es la tradicion benedictina de Cluny,
pero serd también la de los cartujos: aislamiento, vida de meditacién,
vida de tipo mistico, pero sin dejar de servir a la comunidad. Y para
servir a la Iglesia, los monjes escriben tratados que proporcionan a
los obispos, que son quienes tienen que luchar contra el enemigo.
Es una légica doctrinal que surge de los monasterios tradicionales
benedictinos porque la lucha la emprenden ellos y es una lucha que
se establece en tres frentes: 1) el frente interior —lucha contra los
heterodoxos—; 2) el frente exterior —lucha contra los musulma-
nes—, y 3) el frente contra los judios, a la vez enemigos internos y
externos. La constitucién de lo que se llamo en el siglo XIII la “he-
rejia general”, la Iglesia como un castillo que tiene que defenderse,
que tiene que organizarse como una fortaleza frente a enemigos muy
potentes, es una imagen que, aunque antigua, se reorganiza en este
momento en tres sentidos —los herejes, los musulmanes y los ju-
dios—, y el esfuerzo doctrinal de los monjes benedictinos en este
periodo se centra en conformar lo que el abad de Cluny, Pedro el
Venerable, llamo en el siglo XII un armarium christianum, en su doble
significado de “biblioteca” y de “armas cristianas”.

Segun este planteamiento, si se quiere dar a los demas armas
para combatir a los enemigos, es necesario conocer, segin la l6gica
de la ratio, a las autoridades de los enemigos. Ello genera un es-
fuerzo intelectual muy importante en los medios monasticos, como
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lo atestiguan el conocimiento del Talmud —cuya primera traduc-
cion latina data de finales del siglo XI— entre los polemistas gre-
gorianos y los escritos tanto de Pero Alfonso, un judio convertido
al cristianismo, llamado Moisés, que escribe una fascinante Auto-
biografia en la que “Pedro” habla a “Moisés” —es decir, a si mis-
mo—, como de Pedro el Venerable, quien tiene a su disposicién
una traduccién del Talmud.

Asi pues, en el campo de las polémicas, el monacato benedicti-
no tradicional es responsable del paso a una lucha doctrinal sobre
la base del cuestionamiento de las autoridades de judios y musul-
manes y es corresponsable, al mismo tiempo, de la forma en que
Occidente mir6 a “los otros” en épocas posteriores. En pocas pa-
labras, puede afirmarse que nuestra tradicion sobre la forma de
mirar y percibir a “los otros” y la cadena de estereotipos que tiene
Occidente sobre los musulmanes y los judios se inici6 en este pe-
riodo y se alimenté de estos comentarios.
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