La Ciudad De Dios San Agustin

LIBRO DECIMOCUARTO EL DESORDEN DE LAS PASIONES, PENA DEL
PECADO

CAPITULO PRIMERO

Por la desobediencia del primer hombre, todos caerian en la eternidad de la segunda
muerte, si la gracia de Dios no librase a muchos Dijimos ya en los libros precedentes como
Dios, para unir en sociedad a los hombres, no s6lo con la semejanza de la naturaleza, sino
también para estrecharlos en una nueva unién y concordia con el vinculo de la paz por
medio de cierto parentesco, quiso criarlos y propagarlos de un solo hombre; y cémo ningtn
individuo del linaje humano muriera si los dos primeros, creados por Dios, el uno de la
nada y el otro del primero, no lo merecieran por su desobediencia; los cuales cometieron
un pecado tan enorme, que con el se empeord la humana naturaleza, trascendiendo hasta
sus mds remotos descendientes la dura pena del pecado y la necesidad irreparable de la
muerte, la cual, con su despético dominio, de tal suerte se apoderé de los corazones
humanos, que el justo y condigno rigor de la pena llevara a todos como despeiados a la
muerte segunda, sin fin ni término, si de ella no libertara a algunos la inmerecida gracia de
Dios.

De donde ha resultado que, no obstante el haber tantas y tan dilatadas gentes y naciones
esparcidas por todo el orbe, con diferentes leyes y costumbres, con diversidad de idiomas,
armas y trajes, con todo no haya habido més que dos clases de sociedades, a quienes,
conforme a nuestras santas Escrituras, con justa causa podemos llamar dos ciudades: la
una, de los hombres que desean vivir segin la carne, y la otra, de los que desean vivir
seglin el espiritu, cada una en su paz respectiva, y que cuando consiguen lo que apetecen
viven en peculiar paz.

CAPITULO II

El vivir segin la carne se debe entender no sélo de los vicios del cuerpo, sino también de
los del alma Conviene, pues, examinar en primer lugar qué es vivir segin la carne y qué
segliin el espiritu; porque cualquiera que por vez primera oyese estas proposiciones,
desconociendo o no penetrando cdmo se expresa la Sagrada Escritura, podria imaginar que
los fil6sofos, epictreos son los que viven segun la carne, dado que colocan el sumo bien y
la bienaventuranza humana en la fruicién del deleite corporal, asi como todos aquellos que
en cierto modo han opinado que el bien corporal es el sumo bien del hombre, como el
alucinado vulgo de los filésofos que, sin seguir doctrina alguna, o sin filosofar de esta
manera, estando incli- nados a la sensualidad, no saben gustar sino de los deleites que
reciben por los sentidos corporales; y que los estoicos, que colocan el sumo bien en el
alma, son los que viven segun el espiritu, puesto que el alma humana no es otra cosa que
un espiritu.

Sin embargo, atendiendo el comun lenguaje de las sagradas letras, es cierto que unos y
otros viven segun la carne, porque llama carne no s6lo al cuerpo del animal terreno y
mortal, como cuando dice: “No toda carne es de una misma especie; diferente es la carne
del hombre y la de las bestias; y diferente la de las aves y la de los peces”, sino que usa con
diversidad de la significacion de este nombre; y entre estos distintos modos de hablar,
muchas veces también al mismo hombre, esto es, a la naturaleza humana, suele llamar
carne, tomando, conforme al estilo retérico, el todo por la parte, como cuando dice: “No
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hay carne alguna que se justifique por las obras de la ley.” ;Qué quiso dar aqui a entender
sino ningin hombre? Lo cual, con mayor claridad lo dice después. “Ningtin hombre se
justificard por la ley”; y escribiendo a los gdlatas, les dice: “Sabiendo que ningin hombre
puede” justificarse por las obras de la ley.” Conforme a esta doctrina se entiende aquella
expresion del sagrado cronista: “El Verbo eterno se hizo carne”, esto es, hombre; la cual,
como no la comprendieron bien algunos, imaginaron que Jesucristo no tuvo alma humana,
porque asi como el todo se toma por la parte en el sagrado Evangelio, cuando dice la
Magdalena: “Han llevado de aqui a mi Sefior, y no sé dénde le han puesto”, hablando
solamente de la carne de Jesucristo, la que, después de sepultada, pensaba la habian sacado
de la sepultura, asi también por la parte se entiende el todo, y diciendo la carne se entiende
el hombre, como en los lugares que arriba hemos alegado.

De modo que dando la Sagrada Escritura a la carne diversas significaciones, las cuales
seria largo buscar y referir, para que podamos deducir qué cosa sea vivir segin la carne (lo
cual, sin duda, es malo, aunque no sea mala la misma naturaleza de la carne), examinemos
con particular cuidado aquel lugar de la Epistola de San Pablo a los Galatas: “Las obras de
la carne son bien notorias y conocidas; como son los adulterios, fornicaciones,
inmundicias, lujurias, idolatrias, hechicerias, enemistades, contiendas, celos, iras,
disensiones, herejias, envidias, embriagueces, glotonerias Y otros vicios semejantes, sobre
los cuales os advierto, como ya os tengo dicho, que los que cometen semejantes maldades
no conseguirdn el reino de los cielos.” Todo este lugar del Apdstol, considerado con la
madurez y atencién correspondiente para el negocio presente, podrd resolvernos esta
cuestion: qué es el vivir segun la carne.

Porque entre las obras de la carne que dijo eran notorias, y refiriéndolas, las condend, no
s6lo hallamos las que pertenecen al deleite de la carne, como son las fornicaciones,
inmundicias, disoluciones, embriagueces y glotonerias, sino también aquellas con que se
manifiestan los vicios del dnimo, que son ajenos al deleite carnal; porque ;quién hay que
ignore que la idolatria, las hechicerias, las enemistades, rivalidades, celos, iras,
disensiones, herejias y envidias, son vicios del espiritu mds que de la carne? Puesto que
puede suceder que por la idolatria o por error de alguna secta se abstenga uno de los
deleites carnales, sin embargo, aun entonces se comprende, por el testimonio del Apdstol,
que vive el hombre segin la carne, aunque parezca que modera y refrena los apetitos de la
carne. ;Quién no tiene la enemistad en el alma? ;Quién de su enemigo o de quien piensa
que es su enemigo dice: mala carne, sino mds bien, mal d4nimo tienes contra mi?
Finalmente, asi como al oir carnalidades nadie dudaria atribuirlas a la carne, asi, al oir
animosidades, las atribuird al espiritu; ;por qué, pues, a estas cosas y a otras tales “el
doctor de las gentes en la fe y la verdad” las llama obras de la carne, sino porque, conforme
al modo de hablar con que se significa el todo por la parte, quiere que por la carne
entendamos el mismo hombre?

CAPITULO III

La causa del pecado provino del alma y no de la carne, y la corrupcién que heredamos del
pecado no es pecado, sino pena Si alguno dijere que en la mala vida la carne es la causa de
todos los vicios, porque asi vive el alma que estd pegada a la carne, sin duda que no
advierte bien ni pone los ojos en toda la naturaleza humana; porque aunque es indudable
“que el cuerpo corruptible agrava y deprime el alma”, el mismo Apdstol, tratando de este
cuerpo corruptible, habia dicho: “Aunque este nuestro hombre exterior se corrompa, sin
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embargo -afiade-, sabemos que si ésta nuestra morada terrena en que vivimos se deshiciese,
tenemos por la merced de Dios otra no temporal ni hecha por mano de artifice, sino eterna
en los cielos; ésta es por la que también suspiramos, deseando vernos y abrigarnos en
aquella nuestra mansion celestial, esto es, deseando vestirnos de la inmortalidad e
incorruptibilidad, lo cual conseguiremos si no nos hallaremos desnudos, sino vestidos de
Cristo; porque entretanto que vivimos en esta morada suspiramos con el peso de la carne,
pues no gustariamos despojarnos del cuerpo, sino vestirnos sobre €l de aquella gloria
celestial, de manera que la vida eterna embebiese y consumiese, no el cuerpo, sino la
corrupciéon Y mortalidad.” Asi pues, nos agrava y oprime el cuerpo corruptible; pero
sabiendo que la causa de este pesar no es la naturaleza o la substancia del cuerpo, sino su
corrupcion, no querriamos despojarnos del cuerpo, sino llegar con €l a la inmortalidad. Y
aunque entonces serd también cuerpo, como no ha de ser corruptible, no agravard. Por eso
ahora agrava y oprime el alma el cuerpo corruptible, “y esta morada nuestra de tierra no
deja alentar al espiritu con el peso de tantos pensamientos y cuidados”.

Los que creen, pues, que todas las molestias, afanes y males del alma le han sucedido y
provenido del cuerpo, se equivocan sobremanera, porque aunque Virgilio, en aquellos
famosos versos donde dice: “Tienen estas almas en su origen un vigor de fuego y una raza
y descendencia del cielo, en cuanto no las fatiga y abruma el dafioso cuerpo y las embotan
los terrenos y mortales miembros”, parece que nos declara con toda evidencia la sentencia
de Platén, y, queriendo darnos a entender que todas las cuatro perturbaciones, agitaciones o
pasiones del alma tan conocidas: el deseo, el temor, la alegria y la tristeza, que son como
fuentes y manantiales de todos los vicios y pecados, suceden y provienen del cuerpo, anada
y diga: “De este terreno peso les proviene el dolerse, desear, temer, gozarse, ni de la
I6brega y oscura cércel en que estdn pueden o contemplar su ser o soltarse”’; con todo, muy
disonante y distinto es lo que sostiene y nos ensefia la fe; porque la corrupcién del cuerpo,
que es la que agrava el alma, no es causa, sino pena del primer pecado; y no fue la carne
corruptible la que hizo pecadora al alma, sino, al contrario, el alma pecadora hizo a la
carne que fuese corruptible.

Y aunque de la corrupcion de la carne proceden algunos estimulos de los vicios y los
mismos apetitos viciosos, sin embargo, no todos los vicios de nuestra mala vida deben
atribuirse a la carne para no eximir de todos ellos al demonio, que no estd vestido de carne
mortal, pues aunque no podamos llamar con verdad al principe de las tinieblas fornicador o
borracho u otro dicterio semejante alusivo al deleite carnal, aunque sea secreto instigador y
autor de semejantes pecados, con todo, es sobremanera soberbio y envidioso; el cual vicio
de tal modo se apoder6 de su vano espiritu, que por €l se halla condenado al eterno
tormento en los 16bregos calabozos de este aire tenebroso. Y estos vicios, que son los
principales que tiene el demonio, los atribuye el Apdstol a la carne, de la cual es cierto que
no participa el demonio, porque dice que las enemistades, contiendas, celos, iras y envidias
son obras de la carne, de todos los cuales vicios la fuente y cabeza es la soberbia, que, sin
carne, reina en el demonio ;Qué enemigo tienen mayor que €l los santos? ;Quién hay
contra ellos mds solicito, mds animoso, mds contrario y envidioso? Y teniendo todas estas
deformes cualidades sin estar vestido de la carne, ;cémo pueden ser obras de la carne sino
porque son obras del hombre, a quien, como dije, llama carne? Pues no por tener carne
(que no tiene el demonio), sino por vivir conforme a si propio, esto es, segun el hombre, se
hizo el hombre semejante al demonio, el cual también quiso vivir conforme a si propio
“cuando no perseverd en la verdad” para hablar mentira, movido, no de Dios, sino de si
propio, que no sélo es mentiroso, sino padre de la mentira. El fue el primero que mintid,
por él principi6 el pecado y por él tuvo su origen la mentira.
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CAPITULO IV

(Qué es vivir segliin el hombre y vivir segiin Dios? Cuando vive el hombre segin el
hombre y no segin Dios, es semejante al demonio; porque ni el dngel debid vivir segun el
angel, sino segun Dios, para que perseverara en la verdad y hablara verdad, que es fruto
propio de Dios y no mentira, que es de su propia cosecha; por cuanto aun del hombre, dice
el mismo Apodstol en otro lugar: “Si con mi mentira campea mds y sale mds ilustre y tersa
la verdad de Dios”, a la mentira la llamo mia y a la verdad de Dios.

Por eso, cuando vive el hombre segin la verdad, no vive conforme a si mismo, sino seguin
Dios; porque el Sefior es el que dijo: “Yo soy la verdad”, y cuando vive conforme a si
mismo, esto es, segin el hombre y no segin Dios, sin duda que vive segtn la mentira, no
porque el mismo hombre sea mentira, pues Dios, que es autor y criador del hombre, ni es
autor ni criador de la mentira, sino porque de tal suerte cri6 Dios recto al hombre, que
viviese no conforme a si mismo, sino conforme al que le crid, esto es, para que hiciese no
su voluntad, sino la de su Criador, que el no vivir en el mismo estado en que fue criado
para que viviese es la mentira, porque quiere ser bienaventurado aun no viviendo de modo
que lo pueda ser; ;y qué cosa hay mas falsa y mentirosa que esta voluntad? Asi, pues, no
fuera de propésito puede decirse que todo pecado es mentira, porque no se forma el pecado
sino con aquella voluntad con que queremos que nos suceda bien o con que no queremos
que nos suceda mal; luego mentira es lo que, haciéndose para que nos vaya mejor, por ellos
nos va peor. /Y de donde proviene esto sino de que s6lo le puede venir el bien al hombre
de Dios, a quien, pecando, desampara, y no de si mismo, a quien siguiendo peca?

Asi como insinuamos que de aqui procedieron dos ciudades entre si diferentes y contrarias,
porque los unos vivian segin la carne y los otros segun el espiritu, del mismo modo
podemos también decir que los unos viven segun el hombre y los otros segtin Dios, porque
claramente dice San Pablo: “Y supuesto que hay entre vosotros emulaciones y contiendas,
[acaso no sois carnales y vivis seguin el hombre? Luego lo que es vivir segin el hombre,
eso es carnal, pues por la carne, tomada como parte del hombre, se entiende el hombre.”
Poco antes habia llamado animales a los hombres, a quienes después llama carnales,
diciendo: “Asi como ningin hombre sabe los secretos del corazén humano, si no es el
espiritu del hombre que esta en €l, asi los de Dios ninguno los sabe si no es el espiritu de
Dios, y nosotros no hemos recibido el espiritu de este mundo, sino el espiritu que procede
de Dios para conocer las mercedes y gracias que Dios nos ha hecho, las cuales, como las
conocemos, asi las predicamos no con palabras artificiosas y acomodadas a la sabiduria
humana, sino con las que hemos aprendido del espiritu, declarando los misterios
espirituales con términos y palabras espirituales, porque el hombre animal no entiende ni
admite las cosas del espiritu de Dios, teniendo por necedad cuando se aparta de lo que su
sentido alcanza.”

Y a estos tales, esto es, a los carnales, dice poco después: “Y yo, hermanos, no os pude
hablar como a espirituales, sino como a carnales”; lo cual se entiende igualmente segtin la
misma manera de hablar, esto es, tomando el todo por la parte, porque por el alma y por la
carne, no son partes del hombre, se puede significar el todo, que es el hombre, y asi no es
otra cosa el hombre animal que el hombre carnal, sino que lo uno y lo otro es una misma
cosa, esto es, el hombre que vive segin el hombre; asi como tampoco se entiende otra cosa
que hombres cuando se, dice: “Ninguna carne se justificard por las obras de la ley”, o
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cuando dice: “Setenta y cinco almas bajaron con Jacob a Egipto”, porque en estos lugares
por ninguna carne se entiende ningin hombre, y por setenta y cinco almas se entienden
setenta y cinco hombres. Lo que dijo: “No con palabras artificiosamente compuestas y
acomodadas a la humana sabiduria”, pudo decirse también a la carnal sabiduria; asi como
lo que dijo: “Vivis segtin el hombre”, pudo decirse segtn la carne; y mas se declard esto
cuando afiadié: “Porque diciendo unos: yo soy de Pablo, y otros: yo soy de Apolo, ;acaso
no manifestdis que sois hombres?” Lo que antes dijo: Sois animales y sois carnales, mds
clara y expresamente lo dice aqui: Sois hombres, es decir, vivis segin el hombre y no
seglin Dios, que si segun €l vivieseis, seriais dioses.

CAPITULO V

Aunque es mads tolerable la opinién de los platénicos que la de los maniqueos sobre la
naturaleza del cuerpo y del alma, con todo, también aquellos son reprobados, porque las
causas de los vicios las atribuyen a la naturaleza de la carne En nuestros vicios y pecados
no hay motivo para que acusemos con ofensa e injuria del Criador a la naturaleza de la
carne, la cual en su orden y especies es buena; pero el vivir segun el bien criado, dejando el
bien, que es su Criador, no es bueno, ya elija uno vivir segun la carne, o seguin el alma, o
segtn todo el hombre que consta de alma y carne, que es por donde le po- demos llamar
también con sé6lo el nombre del alma y con sélo el nombre de la carne. Porque el que
estima como sumo bien a la naturaleza del alma y acusa como mala a la naturaleza de la
carne, sin duda que carnalmente ama al alma y que carnalmente aborrece a la carne; pues
lo que siente, lo siente con vanidad humana y no con verdad divina. Y aunque los
platénicos no procedan con tanto error como los maniqueos, aborreciendo los cuerpos
terrenos como a naturaleza mala, supuesto que atribuyen todos los elementos de que este
mundo visible y material estd compuesto, y todas sus cualidades a Dios como a su
verdadero artifice, con todo, opinan que las almas de tal suerte son afectadas por los
miembros terrenos y mortales, que de aqui les proceden los afectos de los deseos y
temores, de la alegria y de la tristeza, en cuyas cuatro perturbaciones, como las llama
Cicerdn, o pasiones, como muchos, palabra por palabra, lo interpretan del griego, consiste
todo el vicio de la vida humana; lo cual, si es cierto, ;por qué en Virgilio se admira Eneas
de esta opinién oyendo en el infierno a su padre que las almas habian de volver a sus
cuerpos, y exclamando: “;Oh padre mio! ;Es posible que hemos de creer que algunas de
estas almas han de subir desde aqui a ver el cielo, y que han de volver a encerrarse en la
estrecha concavidad de los cuerpos? ;Qué deseo tan horrible y abominable es éste que
tienen de vivir los miserables?”” ;Por ventura, este tan de- testable deseo aun permanece en
aquella tan celebrada pureza de las almas, heredado de los terrenos e inmortales miembros?
(Acaso dice que no estdn ya limpias y purgadas de todas estas pestes corpdéreas cuando
otra vez principian a querer volver a los cuerpos? De donde se infiere que aunque fuera
cierto lo que es totalmente falso, el que sea una alternativa sin cesar la purificacion y
profanacion de las almas que van y vuelven, con todo, no puede decirse con verdad que
todos los movimientos malos y viciosos de las almas nacen y provienen de los cuerpos
terrenos, supuesto que, segun ellos (como el famoso poeta lo dice), es tanta verdad que
aquel horrible deseo no procede del cuerpo, de modo que al alma que estd ya purificada de
toda pestilencia y contagio corporal, y fuera de todo lo que es cuerpo, la puede compeler y
forzar a que vuelva al cuerpo; y asi también, por confesion de ellos, el alma no sélo se
altera y turba movida de la carne, de manera que desee, tema, se alegre y entristezca, sino
que también de suyo y de si propia puede moverse con estas pasiones.
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CAPITULO VI De la naturaleza de la voluntad humana, segun la cual las pasiones del
alma vienen a ser o malas o buenas Lo que importa es qué tal sea la voluntad del hombre,
porque si es mala, estos movimientos seran malos, y si es buena, no sélo seran inculpables,
sino dignos de elogio, puesto que en todos ellos hay voluntad, o, por mejor decir, todos
ellos no son otra cosa que voluntades; porque ;qué otra cosa es el deseo y alegria sino una
voluntad conforme con las cosas que queremos? ;Y qué es el miedo y la tristeza sino una
voluntad disconforme a las cosas que no queremos? Pero, cuando nos conformamos
deseando las cosas que queremos, se llama deseo, y cuando nos conformamos gozando de
los objetos, que nos son mds agradables y apetecibles, se llama alegria, y asimismo cuando
nos es menos conforme y huimos de lo que no queremos que nos acontezca, tal voluntad se
llama miedo, y cuando nos conformamos y huimos de lo que con nuestra voluntad nos
sucede, tal voluntad es tristeza, y sin duda alguna que, segtn la variedad de las cosas que
se desean o aborrecen, asi como se paga de ellas u ofende la voluntad del hombre, asi se
muda, y convierte en estos o aquellos afectos, por lo que el hombre que vive segin Dios y
no segun el hombre, es necesario que sea amigo de lo bueno, de donde se sigue que,
aborrezca lo malo; y porque ninguno naturalmente es malo, sino que es malo por su culpa
y vicio, el que vive seglin Dios debe aborrecer de todo corazén a los malos, de suerte que
ni por el vicio aborrezca al hombre, ni ame el vicio por el hombre, sino que aborrezca al
vicio y ame al hombre, porque, quitando el vicio, resultard que todo deba amarse y nada
aborrecerse.

CAPITULO VII Que el amor y dileccion indiferentemente se usa en la Sagrada Escritura
en bueno y mal sentido Porque todo el que quiere amar a Dios, y no segin el hombre, sino
segliin Dios, amar al préjimo como a si mismo, sin duda por este amor se llama de buena
voluntad, la cual en la Escritura suele llamarse ordinariamente caridad, aunque también se
la denomina amor, porque hasta el Apdstol dice “que debe ser amador o amigo de lo bueno
aquel que él manda elegir para gobernar el pueblo”, y el mismo Sefor, preguntando y
diciendo al apdstol San Pedro: “; Me quieres mds que a éstos?”, respondié: “Sefior, td sabes
que te amo.” En otra ocasion le pregunté no si le amaba, sino si le queria Pedro, quien
respondid otra vez: “Sefior, ti sabes lo que te amo”’; pero en la tercera pregunta tampoco
dice el Salvador “;me quieres”, sino “;me amas?”; donde, prosiguiendo el evangelista,
dice “que se entristecié Pedro porque tercera vez le pregunto si le amaba”. Habiendo dicho
el Sefior, no tres veces, sino una, “;me amas?”’, y dos veces “;me quieres?”, se da a
entender claramente que cuando asimismo decia el Sefior: “;Me quieres?”, no decia otra
cosa que “;me amas?”’ Pero San Pedro no mudé la palabra de su interior sentimiento, que
era una misma, sino que tercera vez respondid: “Sefior, ti lo sabes todo, tu sabes que te
amo.” He dicho esto porque algunos piensan que una cosa es la dileccion o caridad, y otra
el amor, pues dicen que la dileccién debe tomarse en buen sentido y el amor en malo; sin
embargo, es innegable que ni los autores profanos han usado de esta distincion, y, asi,
adviertan los fil6sofos si ponen diferencia en esta expresion, o como la ponen, en atencion
a que sus libros con bastante claridad nos insindan como estiman y aprecian el amor en
buena parte, y para con el mismo Dios; sin embargo, fue necesario manifestar como las
Escrituras de nuestra santa religion, cuya autoridad anteponemos a otra cualquiera
literatura o ciencia, no constituyen diferencia entre el amor y la dileccién o caridad, porque
ya hemos demostrado cémo también el amor se dice en buen sentido. Mas porque ninguno
imagine que el amor se dice en buena y en mala parte, y que la dileccién no, sino en buena,
advierta lo que dice el real Profeta: “Quien pone su dilecciéon o carifio en la iniquidad,
aborrece a su alma”; y el apdstol San Juan: “Si alguno pusiere su corazén y dileccién en el
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mundo, en este tal no hay dileccion y caridad de Dios.” Y ved aqui en un mismo lu- gar la
dileccién en bueno y en mal sentido. Que el amor se tome en malo, porque en bueno ya lo
hemos demostrado, lean lo que dice la Sagrada Escritura: “Serdn entonces los hombres
amigos y apasionados de si mismos y amadores del dinero.” De modo que la voluntad recta
es buen amor, y la voluntad perversa mal amor, el amor, pues, que desea tener lo que ama,
es codicia, y el que lo tiene ya y goza de ello, alegria; el amor que huye de lo que le es
contrario, es temor, y si lo que le es contrario le sucede, sintiéndolo, es tristeza; y asi, estas
cualidades son malas si el amor es malo, y buenas si es bueno. Pero probemos, y
comprobémoslo con las sagradas letras. El Apdstol dice: “Desea morir y hallarse con
Cristo”, y mas acomodadamente: “Desed mi alma grandemente en todo tiempo, aficionarse
a tus preceptos y mandamientos, y el amor de la sabiduria nos conduce al reino eterno.”
Pero cominmente hemos convenido en que al decir codicia o concupiscencia, si no
anadimos de qué es la codicia o la concupiscencia, no se pueda tomar sino en mala parte.
La alegria en el salmo se toma en buena parte: “Alegraos en el Sefior y regocijaos los
justos”: “Diste alegria a mi corazén”; y: “Me llenards de alegria con tu presencia..” El
temor se toma en buen sentido en el Apostol, donde dice: “Entended a lo que toca a vuestra
salvacién con temor y temblor”; y: “No te engrias y ensoberbezcas; sino teme”; y: “Temo
no suceda que, como la serpiente con su astucia embaucé y engaiié a Eva asi se profanen
vuestras potencias interiores y se desvien de la castidad y pureza que se debe a Cristo.”
Pero acerca de la tristeza, a la que llama Cicerén aegritudo, y Virgilio dolor, donde dice
dolent, gaudentque, duélense, y se alegran (sin embargo, yo tuve por mds conveniente
llamarla tristeza, porque la aegritudo o el dolor mas ordinariamente se dice de los cuerpos)
es mds dificultosa la duda sobre si puede entenderse en buen sentido.

CAPITULO VIII

De las tres perturbaciones o pasiones que quieren los estoicos que se hallen en el 4nimo del
sabio, excepto el dolor o la tristeza, lo cual no debe admitir o sentir la virtud del 4nimo De
las que los griegos llaman eupathias, y nosotros podemos decir pasiones buenas, y Cicerén
en el idioma latino llamd constancias, los estoicos no quisieron que hubiese en el 4&nimo del
sabio mds que tres en lugar de tres pasiones, por el deseo, voluntad; por la alegria, gozo;
por el temor, cautela; pero en lugar del dolor (a que nosotros, por huir de la ambigiiedad,
qui- simos llamar tristeza) dicen que no puede haber objeto alguno en el dnimo del sabio;
porque la voluntad apetece y desea lo bueno, lo que hace el sabio; el gozo es del bien
conseguido, lo cual dondequiera alcanza el sabio; la cautela evitar el mal, lo que debe
obviar el sabio. Pero la tristeza, porque es del mal que ya sucedid, son de opinién los
estoicos que ningin mal puede traer al sabio y dicen que en lugar de ella no puede haber
otra igual en su dnimo; asi les parece que; fuera del sabio, no hay quien quiera, goce y se
guarde, y que el necio no hace sino desear, alegrarse, temer y entristecerse; y que aquellas
tres son constancias y estas cuatro perturbaciones, segin Cicerén, y, segin muchos,
pasiones. En griego, aquellas tres, como insinué, se llaman eupathias, y estas cuatro,
pathias.

Buscando yo con la mayor diligencia que pude si este lenguaje cuadraba con el de la
Sagrada Escritura, hallé lo que dice el profeta: “No se gozan los impios, dice el Sefior”,
como que los impios pueden mdas alegrarse que gozarse de los males, porque el gozo
propiamente es de los buenos y piadosos. Asimismo en el Evangelio se lee: “Todo lo que
queréis que os hagan los hombres, eso mismo haréis vosotros con ellos”, y parece que lo
dice porque ninguno puede querer algin objeto mal o torpemente, sino desearlo.
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Finalmente, algunos intérpretes por el estilo comin de hablar afiadieron todo lo bueno, y
asi interpretaron: “Todo el bien que queréis que os hagan a vosotros los hombres”’; porque
les parecié que era necesario excusar que ninguno quiera que los hombres le hagan
acciones inhonestas e indebidas, y por callar las torpes, a lo menos los banquetes excesivos
y superfluos, en los cuales, haciendo el hombre lo mismo, le parezca que cumplird con este
precepto.

Pero en el Evangelio citado en idioma griego, de donde se tradujo al latino, no se lee lo
bueno, sino: “Todo lo que queréis que hagan con vosotros los hombres, eso mismo haréis
vosotros con ellos”; imagino que lo dice asi, porque cuando dijo, queréis, ya quiso
entender lo bueno, porque no dice cupitis, lo, que desedis; sin embargo, no siempre
debemos estrechar nuestro lenguaje con estas propiedades, aunque algunas veces debemos
usar de ellas; y cuando las leemos en aquellos de cuya autoridad no es licito desviarnos,
entonces se deben entender. cuando el buen sentido no pueda hallar otro significado, cémo
son las autoridades que hemos alegado, asi de los profetas como, del Evangelio. Porque
(quién ignora que los impios se regocijan y alegran? Sin embargo, dice el Sefior que no se
gozan los impios; ;y por qué, sino porque cuando este verbo gaudere o gozarse se pone
propiamente y en su peculiar sentido significa otra cosa? Asimismo, ;quién puede negar
que estd bien mandado que lo que deseamos que otros hagan con nosotros, €s0 mismo
hagamos nosotros con ellos, para que no nos demos unos a otros deleites y gustos torpes?
Y, con todo, es precepto muy saludable y verdadero: “Todo lo que queréis que hagan los
hombres, con vosotros, eso mismo haréis vosotros con ellos.” Y esto ;por qué, sino porque
en este lugar la voluntad se usa en sentido propio, sin que se pueda tomar en mala parte?
Pero ;no dirfamos en el lenguaje mds comun que usamos: “No querdis mentir toda
mentira”, si no hubiese también voluntad mala, de cuya malicia se diferencia aquella
voluntad que nos anunciaron y predicaron los dngeles, diciendo: “Paz en la tierra a los
hom- bres de buena voluntad”, porque inutilmente se dice de buena, si no puede ser sino
buena? ;Y qué alabanza hubiera hecho el Apdstol de la caridad, al decir: “No se alegra del
pecado” si no se alegra con €l la malicia? Pues hasta en los autores profanos se halla esta
diferencia de palabras, porque Cicerén, famoso orador, dijo: “Deseo, padres conscritos, ser
clemente”; habiendo puesto este, verbo cupio en bien, ;quién hay tan poco erudito que no
piensa que mejor debia decir volo que cupio? Y en Terencio, un joven libertino llevado de
su deshonesto apetito, dice: “Nada quiero sino a Filomena”; y que esta voluntad era
deshonesta, bastantemente lo manifiesta la respuesta que alli da un criado anciano, porque
dice a su amo: “;Cudnto mejor te fuera buscar un medio para desechar ese temor de tu
corazdén, que hablar expresiones con que en vano vayas encendiendo mds y més el voraz
fuego de tu apetito?” Y que lo que es gaudium o gozo lo hayan también descrito en mal
sentido, lo manifiesta aquel verso de Virgilio, donde con suma brevedad compendi6 estas
cuatro perturbaciones: “De este terreno peso les proviene dolerse, desear, temer, gozar.”
Dijo también el mismo poeta: “Los malos gozos del alma”, por los ilicitos placeres.

Por lo tanto, los buenos y los malos quieren, se guardan, temen y gozan; y, por decir lo
mismo con otras palabras, los buenos y los malos desean, temen y se alegran; pero los unos
bien y los otros mal, segin que es buena o mala su voluntad. Y aun la tristeza, en cuyo
lugar dicen los estoicos que no se puede hallar cosa alguna en el alma del sabio, se halla
usada en buena parte, y principalmente entre los nuestros; porque el Apdstol elogia a los
corintios de que se hubiesen entristecido segtin Dios. Pero dird alguno acaso que el Apdstol
les dio el parabién de que se hubiesen acongojado haciendo penitencia, y semejante tristeza
no la puede haber sino en los que pecaron; porque dice asi: “Veo que aquella carta, aunque
s6lo por algin tiempo, os entristecid; pero ahora me lisonjeo y lleno de placer, no porque
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os habéis acongojado, sino porque os habéis entristecido para hacer penitencia; pues 0s
habéis contristado segtiin Dios, de manera que por mi no os ha venido ningin dafio o
detrimento, porque la tristeza que es segin Dios, causa en el hombre para su salud
espiritual una penitencia y arrepentimiento inarrepentible; pero la tristeza del mundo
motiva la muerte, porque ya veis, como esto mismo que es entristecerse segiin Dios, cuinta
solicitud y cuidado pone en nosotros.”

Y conforme a esta doctrina pueden los estoicos responder por su parte que la tristeza
parece muy util para que se duelan y arrepientan de su pecado, y que en el 4&nimo del sabio
no puede haber causa, porque no hay pecado cuyo arrepentimiento le cause tristeza, ni
puede existir algin otro mal cuya pasion y dolor le contriste; porque aun de Alcibiades
refieren (si no me engafia la memoria en el nombre de la persona) que creyendo era
bienaventurado oyendo los discursos e instrucciones de Sdcrates, que le manifestaron era
miserable por ser necio e ignorante, se cuenta que lloré. Asi que la necedad fue aqui la
causa propia de esta inttil e importante tristeza con que el hombre se duele de no ser lo que
debe ser; mas los estoicos dicen que no el necio, sino el sabio, es incapaz de tristeza.

CAPITULO IX

De las perturbaciones del dnimo, cuyas afecciones son rectas en el de los justos Pero a
estos filésofos, respecto a la cuestién sobre, las perturbaciones del animo, ya les,
respondimos cumplidamente en el libro IX de esta obra, manifestando cémo ellos
disputaban, no tanto sobre las cosas como sobre las palabras, mostrandose mas aficionados
a disputar y porfiar ridiculamente que a investigar la raiz de la verdad; pero entre nosotros
(conforme a lo que dicta la Sagrada Escritura y la doctrina sana), los ciudadanos de la
ciudad santa de Dios, que en la peregrinacion de la vida mortal viven segtin Dios, éstos,
digo, temen, desean, se duelen y alegran. Y por cuanto su amor o voluntad es recta e
irreprensible, todas estas afecciones las poseen también rectas, temen el castigo eterno,
duélense verdaderamente por lo que sufren: “Porque ellos aqui entre si mismos gimen y
suspiran, para que se verifique en ellos la adopcidn, esperando la redencion e inmortalidad
de su cuerpo, alégranse por la esperanza”, “porque se cumplird ciertamente lo que esta
escrito en caracteres indelebles, que la muerte quedard absorbida y vencida por el triunfo y
victoria de Jesucristo”.

Asimismo temen pecar y ofender a la Majestad Divina; desean perseverar en la gracia,
duélense de los pecados cometidos y se alegran de las buenas obras; pues para que teman
el caer en la culpa les dice el Salvador: “Que crecerd tanto la iniquidad, que se entibiara la
caridad de muchos”; y para que deseen perseverar, les dice: “El que perseverase hasta el
fin, se salvara.” Para que se duelan de los pecados, les advierte San Juan: “Si dijésemos
que no tenemos pecado, nosotros mismos nos alucinamos y engafnamos, y no hay verdad
en nosotros.” Para que se llenen de gozo por las buenas obras, les certifica San Pablo: “Que
ama Dios al que da lo que da con alegria y de buena voluntad”; y asimismo, seglin son
débiles o fuertes, temen o apetecen las tentaciones; porque, para temerias, oyen: “Si alguno
-dice el Apostol- cayere en algin crimen, vosotros, los que sois més espirituales, mirad por
€él, procurando levantarle con espiritu de mansedumbre, considerando cada uno en si
mismo que puede también precipitarse en el abismo del pecado”; y para desearias, oyen
que dice un varén fuerte de la Ciudad de Dios, esto es, el real profeta David: “Pruébame,
Sefior, y tiéntame, abrasa y consume mis entrafias y mi corazon.” Para que se duelan en
ellas advierten cémo llora amargamente San Pedro; para que se alegren de ellas, escuchan,
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como dice Santiago: “Estimad por sumo contento cuando os vieseis afligidos de varias
tentaciones.”

Y no sélo por si propios se mueven con estos afectos, sino también por las personas que
desean eficazmente se salven y temen se pierdan, sienten entrafiablemente si se pierden y
se alegran sobremanera si se salvan, porque tienen puestos los ojos en aquel santo y fuerte
varén que se gloria en sus dolores y aflicciones (para citar nosotros que hemos venido a la
Iglesia de Jesucristo de en medio de los gentiles a aquel que es doctor de las gentes en la fe
y la verdad, que trabajé mds que todos sus compaiieros los apdstoles y con mds epistolas
instruy6 al pueblo de Dios, no sélo a los que tenia presentes, sino también a los que preveia
que habian de venir), porque tenian, digo, puestos los ojos en aquel San Pablo, campedn y
atleta de Jesucristo, ensefiado e instruido por el mismo Salvador, ungido por El, crucificado
con El, glorioso y triunfante en El; a quien en el teatro de este mundo, donde vino a ser
“espectaculo de los dngeles y de los hombres”, miramos con satisfaccién y con los ojos de
la fe, luchando el gran combate, “corriendo en busca de la palma y gloria de la soberana
vocaciéon y caminando siempre adelante”, viéndole cémo “se alegra con los alegres y llora
con los que lloran”, “cémo fuera padece persecuciones y dentro temores”, deseando
“apartarse ya de su cuerpo y hallarse con Cristo” con ansia de ver “a los romanos por tener
algtn fruto en ellos como en las demds gentes”, “estimulando a los corintios y temiendo
con el mismo celo que no les engafien y desvien sus almas de la fe y pureza que deben a
Cristo, teniendo “una gran tristeza y continuo dolor de corazén por los israelitas”, porque
«ignorando la justicia de Dios y queriendo establecer la suya, no estaban sujetos a la
justicia de Dios”, y no s6lo manifestando su dolor, sino “también sus ldgrimas por algunos
que habian pecado y no habian hecho penitencia de sus deshonestidades y fornicaciones”.

Si estos movimientos y afectos que proceden del amor del bien y de una caridad santa se
deben llamar vicios, permitamos asimismo que a los verdaderos vicios los llamen virtudes;
pero siguiendo estas afecciones a la buena y recta razén, cuando se aplican donde
conviene, ;quién se atreverd a llamarlas en este caso flaquezas o pasiones viciosas? Por lo
cual el mismo Sefior, queriendo pasar la vida humana en forma y figura de siervo, pero sin
tener pecado, usé también de ellas cuando le parecié conveniente, porque de ningiin modo
en el que tenia verdadero cuerpo de hombre y verdadera alma de hombre era falso el afecto
humano.

Cuando se refiere del Redentor en el Evangelio “que se entristecid con enojo por la dureza
del corazon de los judios”, y cuando dijo: “Me alegro por causa de vosotros, para que
creais”, cuando habiendo de resucitar a Lazaro llord, cuando desed comer la Pascua con
sus discipulos, cuando acerciandose su pasién estuvo triste su alma hasta la muerte, sin
duda que esto no se refiere con mentira; pero el Sefior, por cumplir seguramente con el
misterio de la Encarnacién, admitié estos movimientos y extrafias impresiones con 4nimo
humano cuando quiso; asi como cuando fue su divina voluntad se hizo hombre. Por eso no
puede negarse que, aun cuando tengamos estos afectos rectos, y segin Dios, son de esta
vida y no de la futura que esperamos, y muchas veces nos rendimos a ellos, aunque contra
nuestra voluntad. Asi que, en algunas ocasiones, aunque nos movamos no con pasion
culpable, sino con amor y caridad loable; aun cuando no queremos, lloramos. Los tenemos,
pues, por flaqueza de la condicién humana, pero no los tuvo asi Cristo Sefior nuestro, cuya
flaqueza estuvo también en su mano y omnipotencia. Pero entre tanto que conducimos con
nosotros mismos la humana debilidad de la vida mortal, si carecemos totalmente de
afectos, por el mismo hecho es prueba de que vivimos bien; porque el Apdstol reprendia y
abominaba de algunos, diciendo de ellos que no tenian afecto.
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También culp6 el real profeta a aquellos de quienes dijo: “Esperé quien me hiciera
compaiiia en mi tristeza, y no hubo uno solo.” Porque no dolerse del todo mientras vivimos
en la mortal miseria, como lo manifesté también uno de los filésofos de este siglo: “No
puede acontecer sino que el dnimo esté dominado de fiera crueldad y el cuerpo de
insensibilidad.” Por lo cual, aquella que en griego se llama apatia, y si pudiese ser en latin
se dirfa impasibilidad (porque sucede en el d&nimo y no en el cuerpo), si la hemos de
entender por vivir sin los afectos y pasiones que se rebelan contra la razén y perturban el
alma, sin duda que es buena y que principalmente debe desearse; pero tampoco se halla
ésta en la vida actual, porque no son de cua- lesquiera, sino de los muy piadosos, justos y
santos aquellas palabras: “Si dijéremos que no tenemos pecado, a nosotros mismos nos
engafiamos, y no se halla verdad en nosotros.” Habrd, por consiguiente, apatia o
impasibilidad cuando no haya pecado en el hombre; pero al presente bastante bien se vive
si se vive sin pecado que sea grave; y el que piensa que vive sin pecado, lo que consigue es
no carecer de pecado, sino mds bien no alcanzar perdén. Y si ha de decirse apatia o
impasibilidad cuando totalmente en el 4nimo no puede haber algin afecto, ;quién no dira
que esta insensibilidad es peor que todos los vicios? Por eso, sin que sea absurdo, puede
decirse que en la perfecta bienaventuranza no ha de haber estimulo o vestigio de temor o
de tristeza; pero que no haya de haber en la celestial patria amor y alegria, ;quién lo puede
decir sino el que estuviere del todo ajeno de la verdad? Mas si es apatia o impasibilidad no
tener miedo alguno que nos espante, ni dolor que nos aflija, la debemos huir en esta vida, si
queremos vivir rectamente, esto es, segin Dios; y sélo en la bienaventurada la podemos
esperar.

Porque el temor de quien dice el apdstol San Juan: “En la caridad no hay temor, antes la
caridad perfecta echa fuera el temor, porque va acompaifiado de pena y de tristeza, y el que
teme no ha llegado a la perfeccion de la caridad”, no es ciertamente de la calidad de aquel
con que temia el Apdstol San Pablo que los corintios fuesen seducidos y engafiados con
alguna infernal astucia, porque este temor no sélo le hay en la caridad, sino que sélo le hay
en la caridad. El temor que no se halla en la caridad es aquel del que dijo el mismo apdstol
San Pablo: “No habéis vuelto a recibir espiritu de servidumbre y temor.” El temor casto y
santo “que permanece en los siglos de los siglos”, si es que ha de existir también en el otro
siglo (porque como puede entenderse de otra manera que permanece en los siglos de los
siglos), no es temor que nos refrena y aparta del mal que puede acontecer, sino que
persevera en el bien que no puede perderse, porque donde hay amor inmutable del bien
conseguido, sin duda, si puede decirse asi, seguro estd el temor de que ha de guardarse del
mal.

Con el nombre de temor casto se nos significa aquella voluntad con que seréd necesario que
no queramos ya pecar, y que nos guardemos de pecado, no porque temamos que nuestra
flaqueza nos induzca al pecado, sino por la tranquilidad con que la caridad evitaréd el
pecado, y no ha de haber temor de ninguna especie en aquella cierta seguridad de los
perpetuos y bienaventurados gozos y alegrias. Asi se dijo: El temor casto y santo “que
permanece perdurable en los siglos de los siglos”, como se dijo: “La paciencia de los
pobres no perecera eternamente”, porque la paciencia no ha de ser eterna, supuesto que no
es necesaria sino donde se hayan de padecer trabajos, mientras que serd eterna la felicidad
adonde se llega por la tolerancia. Por eso se dijo que el temor santo permanece y dura por
los siglos de los siglos, porque permanecerd aquello adonde nos conduce el mismo temor.
Y siendo esto cierto, ya que hemos de vivir una vida recta e irreprensible para llegar con
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ella a la bienaventuranza, todos estos afectos los tiene rectos la vida justificada, y la
perversa, perversos.

La vida bienaventurada y la que seré eterna tendrd amor y gozo no sélo recto, sino también
cierto, y no tendrd temor ni dolor, por donde se deja entender y se nos descubre con toda
evidencia cudles deben ser en esta peregrinacion los ciudadanos de la Ciudad de Dios, que
viven segun el espiritu y no segun la carne, esto es, segin Dios y no segtn el hombre, y
cudles serdn en aquella inmortalidad adonde caminan, porque la ciudad, esto es, la
sociedad de los impios que viven segin el hombre y no segiin Dios, y que en el mismo
culto falso y en el desprecio del verdadero Dios siguen las doctrinas de los hombres o de
los demonios, padece los combates de estos perversos afectos como malignas
enfermedades y turbaciones del dnimo, y si hay algunos ciudadanos en ella que parece
templan y moderan semejantes movimientos, la arrogante impiedad los ensoberbece de
manera que por lo mismo es en ellos mayor la vanidad, cuanto son menores los dolores. Y
si algunos, con una vanidad tanto mds intensa cuanto mds rara, han pretendido y deseado
que ningun afecto los levante ni engrandezca, y que ninguno los abata y humille, més bien
con esto han venido a perder toda humanidad que llegado a conseguir la verdadera
tranquilidad, pues no porque alguna materia esté dura, estd recta, o lo que esta insensible
estd sano.

CAPITULO X

Si es creible que los primeros hombres en el Paraiso, antes que pecaran, no sintieron pasion
o perturbacién alguna Muy a propdsito se pregunta si el primer hombre o las primeras
personas (porque entre dos fue la unién del matrimonio) tenian estos afectos y pasiones en
el cuerpo animal antes del pecado, cuales no los hemos de tener en el cuerpo espiritual
después de purificado y consumado todo pecado; que si los tenfan, ;cémo eran tan
bienaventurados en aquel famoso sitio de bien- aventuranza, esto es, en el Paraiso? ;Y
quién absolutamente se puede llamar bienaventurado que sienta temor o dolor? ;Y de qué
podian temerse o dolerse aquellos hombres colmados de tantos bienes, donde ni temian a la
muerte, ni alguna mala disposicion del cuerpo, ni les faltaba cosa que pudiese alcanzar la
buena voluntad, ni tenfan cosa que ofendiese a la carne o al espiritu del hombre en aquella
dichosa vida? Habia en ellos amor imperturbable para con Dios, y entre si los casados
guardaban fiel y sinceramente el matrimonio, y de este amor resultaba inexplicable gozo,
sin faltarles cosa alguna de las que amaban y deseaban para gozarlo. Habia una apacible y
tranquila aversion al pecado, con cuya perseverancia por ningin otro extremo les
sobrevenia mal alguno que les entristeciese jAcaso dird alguno que deseaban tomar el
arbol cuya fruta les estaba prohibido comer, pero temian morir y, segtn esto, ya el deseo,
ya el miedo, inquietaba a aquellos espiritus en aquel delicioso jardin? Librenos Dios de
imaginar que hubiera cosa semejante donde no habia género de pecado; porque no deja de
ser pecado desear lo que prohibe la ley de Dios, y abstenerse de ello por temor de la pena y
no por amor a la justicia.

Dios nos libre, digo, que antes de haber pecado alguno cometiesen ya el de hacer con el
arbol de la fruta prohibida lo que de la mujer dice el Sefior: “Que el que mira a la mujer
para desearla, ya peca con ello en su corazon.” Asi pues, tan felices fueron los primeros
hombres sin padecer perturbacion alguna de dnimo y sin sufrir incomodidad alguna en el
cuerpo, tan dichosa fuera la sociedad humana si ni ellos cometieran el mal que traspasaron.
a sus descendientes, ni alguno de sus sucesores cometiese pecado alguno por donde
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mereciera ser condenado; permaneciendo esta felicidad hasta que por aquella bendicién de
Dios: “Creced y multiplicaos” se llenara el nimero de los santos predestinados y
consiguieran otra mayor, cual se les dio a los bienaventurados dngeles, donde tuvieran
seguridad cierta de que ninguno habia de pecar ni a habia de morir; y fuera tal la vida de
los santos sin haber sabido qué cosa era trabajo o dolor ni muerte, cual serd después la
experiencia de todas estas cosas en la incorrupciéon e inmortalidad de los cuerpos, luego
que hubieren resucitado los muertos.

CAPITULO XI

De la caida del primer hombre, en quien cri6 Dios buena la naturaleza, y viciada no la
pudo reparar sino su autor Porque Dios prevé y sabe todas las cosas, por eso no pudo
ignorar que el hombre también habia de pecar, y como el Sefior lo previé y dispuso,
debemos hablar de la Ciudad Santa segtin su presciencia y no segun lo que no pudo llegar a
nuestra noticia, afirmar que no estuvo en la prevision de Dios. Porque de ningin modo
pudo el hombre con su pecado perturbar el divino consejo, como obligando a Dios a mudar
lo que habia determinado, habiendo previsto Dios, con su presciencia lo uno y lo otro, esto
es, cudn malo, habia de ser el hombre a quien crié bueno, y lo bueno que adn asi habia de
hacer de €l. Pues aunque se dice que muda Dios lo que una vez tenia determinado (y asi la
Sagrada Escritura metaféricamente dice que Dios se arrepiente), dicese de lo que el
hombre esperaba, o segin la disposicion y orden de las cosas naturales, y no conforme a lo
que Dios todopoderoso supo que habia que hacer.

Formd, pues, Dios, como lo insindan las sagradas letras, al hombre recto y, por
consiguiente, de buena voluntad, porque no fuera recto si no tuviera buena voluntad, y asi
la buena voluntad es obra de Dios, porque con ella cri6 Dios al hombre; pero la mala
voluntad primera, que precedié en el hombre a todas las obras malas, antes fue un
apartamiento o abandono de la obra de Dios que obra alguna positiva, y fueron malas estas
obras de la mala voluntad porque las hizo el hombre conforme a si propio, y no seguin
Dios, de suerte que la voluntad fuese como un arbol malo que produjo malos frutos, o, si se
quiere, como el mismo hombre de mala voluntad. Aunque esta mala voluntad no sea
conforme a la naturaleza, sino contra la naturaleza, porque es vicio, con todo, es de la
naturaleza del vicio, el cual no puede existir sino en la naturaleza, es decir, en aquella que
fue criada de la nada, no en la que engendr6 el Criador de si mismo, como engendré al
Verbo por quien fueron criadas todas las cosas.

Pues aunque formé Dios al hombre del polvo de la tierra, la misma tierra y toda la materia
y maquina terrena la cri6 absolutamente de la nada, y criando el alma de la nada la
infundié en el cuerpo cuando hizo al hombre. Y en tanto grado aventajan los bienes a los
males, que aunque los males se permitan para manifestar cémo puede también usar bien de
ellos la providente justicia del Criador, sin embargo pueden hallarse los bienes sin los
males, como es el mismo verdadero y sumo Dios y como son sobre este calignoso aire las
criaturas celestiales e invisibles; pero los males no se pueden hallar sin los bienes, porque
las naturalezas en que se hallan, en cuanto son naturalezas, son, sin duda, buenas. Quitase
el mal no quitando la naturaleza o alguna parte suya, sino corrigiendo y sanando la viciada
y depravada. El albedrio de la voluntad es verdaderamente libre cuando no sirve a los
vicios y pecados; tal nos le dio Dios, que en perdiéndole por nuestro propio pecado no le
podemos volver a recobrar sino de mano del que nos le pudo dar. Y asi dice la misma
verdad: “Si os librare el Hijo, entonces seréis verdaderamente libres”, que es lo mismo que
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si se dijera: “Si el hijo de Dios os salvare, entonces seréis ciertamente salvos, porque es
Salvador por el mismo motivo que es Libertador.” Vivia, pues, el hombre segtin Dios en el
Paraiso corporal y espiritual, porque el Paraiso no era corporal por los bienes del cuerpo ni
espiritual por los del espiritu, sino espiritual para que se gozara por los sentidos interiores,
y corporal para que se gozara por los exteriores. Era verdaderamente lo uno y lo otro por lo
uno y por lo otro, hasta que aquel dngel soberbio y, por, consiguiente, envidioso por su
soberbia, convirtiéndose en dios a si propio, y con arrogancia casi tirdnica, deseando mas
tener subditos que serlo, cay6 del Paraiso espiritual (de cuya caida y la de sus compaiieros,
que de é4ngeles de Dios se hicieron dngeles suyos, bastantemente traté, segin mi
posibilidad, en los libros XI y XII de esta obra), y deseando con astucia apoderarse del
hombre a quien, porque perseveraba en su estado, habiendo él caido del suyo, tenia
envidia, escogio a la ser- piente en el Paraiso corporal, donde con aquellas dos personas,
hombre y mujer, vivian también los demds animales terrestres sujetos y pacificos sin hacer
dafio alguno; escogid, digo, a la serpiente, animal escurridizo que se mueve con torcidos
rodeos, acomodado a su designio para poder hablar por ella, y habiéndola rendido por la
presencia angélica y por la naturaleza mds excelente con astucia espiritual y diabdlica, y
usando de ella como instrumento, cautelosamente comenzé a platicar con la mujer,
empezando por la parte inferior de aquella humana compaiiia, para de lance en lance llegar
al todo, juzgando que el varén no era tan crédulo y que no podia ser engafiado sino
cediendo y dejandose llevar del error del otro.

Asi como Aar6n no consintié con el engaflado pueblo en la construccién del idolo siendo
€l engafado, sino que cedid y se dejo llevar forzado; ni es creible que Salomén con error
pensase que tenia obligacion de servir a los idolos, sino que le compelieron a ejecutar
semejantes sacrilegios los halagos y caricias de las mujeres, asi se debe creer que Adan
creyd a su mujer, como cree uno a otro, el hombre a los hombres, el marido a su mujer,
para quebrantar la ley de Dios, no engafiado y persuadido de que le decia verdad, sino por
condescendencia con ella, obedeciéndola por el amor que la tenia. Porque no en vano dijo
el Apéstol: “Adan no fue engafiado, la mujer fue la engafiada”, porque ella tomé como
verdadero lo que le dijo la serpiente, y él no quiso apartarse de su tnica consorte ni en la
participacion del pecado.

Mas no por eso fue menos reo y culpable, sino que, sabiéndolo y viéndolo, pecd; y asi no
dice el apdstol no pecd, sino no fue engafiado, porque ya manifiesta seguramente que peco
cuando dice: “Por un hombre entr6 el pecado en el mundo”; y poco después mas
claramente: “A semejanza del pecado de Adan.” Por engafiados quiso, pues, se entendiesen
aquellos que piensan que lo que hacen no es pecado; pero Adan lo supo, porque, de no
saberlo, ;como seria verdad que Adidn no fue engafiado?; aunque como no tenia
experiencia del divino rigor y severidad, pudo engafiarse en pensar y creer que el pecado
era venial; y asi por este camino, aunque no fue engafiado en lo que la mujer lo fue, se
engafid en como habia de tomar y juzgar Dios la excusa que habia de dar, diciendo: “La
mujer que me diste por compaiiera; ella me dio y comi.” ;Para qué, pues, nos cansamos y
alargamos en esto? Verdad es que ambos no fueron engafiados, pero ambos pecaron, y por
ello quedaron presos y enredados en los lazos del demonio.

CAPITULO XII

De la calidad del primer pecado que cometié el hombre Si alguno dudase por qué la
naturaleza humana no se muda con los otros pecados como se mud6 con el pecado de
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aquellos dos primeros hombres, quedando sujeta a la corrupcién que vemos y sentimos, y
por ella a la muerte, turbdndose y padeciendo tanto nimero de afectos tan poderosos y
entre si tan contrarios, de todo lo cual no sinti6 ella nada en el Paraiso antes del pecado,
aunque estuviese en cuerpo animal; si alguno dudase, repito, y viere en esto dificultad, no
por eso debe pensar que fue ligera y pequefia aquella culpa porque se hizo en cosa de
comida, que no era mala ni dafiosa, sino en cuanto era prohibida; pues no criara Dios cosa
mala ni la plantara en aquel lugar de tanta felicidad, sino que en el mandamiento les
encargd y encomendd Dios la obediencia, virtud que en la criatura racional es en cierto
modo madre y custodia de todas las virtudes, porque crid Dios a la criatura racional de
manera que le es ttil e importante el estar sujeta y muy pernicioso hacer su propia voluntad
y no la del que la cri6. Asi que este precepto y mandamiento de no comer de un solo
género de comida donde habia tanta abundancia de otras cosas, mandamiento tan facil y
ligero de guardar tan breve y compendioso para tenerle en la memoria, principalmente
cuando aun el apetito no contradecia a la voluntad, lo cual se sigui6 después en pena de la
infraccion del precepto, con tanta mayor injusticia se violé y quebrantd, con cuanta mayor
facilidad y observancia se pudo guardar.

CAPITULO XIII

En el pecado de Adan, a la mala obra precedié la mala voluntad Antes empezaron a ser
malos en secreto que viniesen a caer en aquella manifiesta desobediencia, porque no
llegaron a ejecutar aquel horrendo pecado “si no precediera mala voluntad”. Y el principio
de la mala voluntad, ;qué pudo ser sino la soberbia? Porque “la cabeza y fuente de todos
los pecados es la soberbia”. ;Y qué es la soberbia sino una ambicidén y apetito de perversa
grandeza? Porque es maligna altaneria querer el alma en algin modo hacerse y ser
principio de si misma, dejando el principio con quien debe estar unida. Esto sucede cuando
uno se complace demasiado a si mismo, y complacese a si mismo de esta manera cuando
declina y deja aquel bien inmutable que debié agradarle més que ella a si misma. Esta
declinaciéon y defecto es espontdneo y voluntario, porque si la voluntad permaneciera
estable en el amor del bien superior inmutable, que era el que la alumbraba para que
viviese y la encendia para que amase, no se desviara de alli para agradarse a si misma, ni se
quedara sin luz, a oscuras, ni sin amor helada; de manera que ni Eva creyera que la decia
verdad la serpiente, ni Addn antepusiera al precepto de Dios el gusto de su esposa, ni
imaginara que soOlo pecaba venialmente si a la compafiera inseparable de su vida la
acompaiiaba también en el pecado.

Asi que no hicieron la obra mala, esto es, aquella trasgresiéon y pecado comiendo del
manjar prohibido, sino siendo ya malos; aquella fruta era mala porque provenia del drbol
malo, y el drbol hizose malo contra naturam; porque si no es por vicio de la voluntad, el
cual es contra el buen orden de la Naturaleza, no se hiciera malo; que el depravarse y
estragarse con el vicio, no sucede sino en la naturaleza formada en la nada. Asi pues, el ser
naturaleza lo tiene por ser criatura de Dios, y el degenerar y declinar de Aquel que la hizo,
porque fue hecha de la nada. Pero tampoco de tal manera degener6 el hombre que del todo
fuese nada, sino que, inclindndose a si mismo, vino a ser menos de lo que era cuando
estaba unido con Aquel que es Sumo en su esencia. Por esto, dejar a Dios y pretender ser
en si mismo, esto es, agradarse y complacerse de si mismo, no es ser nada; sino, acercarse
a la nada; por lo cual la Sagrada Escritura llama por otro nombre a los soberios, “gente que
se agrada y paga de si», porque bueno es tener el corazén levantado o elevado, pero no a si
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propio, que es efecto de la soberbia, sino a Dios, que lo es de la obediencia, la cual no se
halla sino en los humildes.

Tiene la humildad cierta cualidad que con modo admirable levanta el corazén, y tiene,
cierto atributo la soberbia que deprime y abate el corazén, y aunque parece casi
contradictorio que la soberbia esté debajo y la humildad encima, sin embargo, la santa
humildad, como se sujeta al superior, y no hay otra cosa mas superior que Dios, ensalza y
eleva al que hace subdito de Dios; pero la altivez que hay en el vicio, por el mismo hecho
de rehusar la sujecion y subordinacion, cae de aquel que no tiene sobre si superior, y por lo
mismo, viene a ser inferior, sucediendo lo que dice la Sagrada Escritura: “Los abatiste
cuando iban subiendo y ensalzdndose”; y no dijo cuando estaban ya elevados y ensalzados,
de modo que primero estuviesen ensalzados y después los derribase y abatiese, sino que
cuando iban subiendo, entonces los abatié y derribd; porque el mismo acto de subir y
ensalzarse es comenzar a abatirse, por lo cual al presente en la Ciudad de Dios y a la
Ciudad de Dios que anda pere- grinando en este siglo se recomienda principalmente la
humildad que en su Rey, Cristo, singularmente se celebra; porque el vicio de la soberbia,
contrario a esta virtud, nos manifiestan las sagradas letras que domina y reina
principalmente en su cruel enemigo, el demonio.

Verdaderamente es ésta una notable diferencia con que se distingue y conoce la una y la
otra Ciudad de que vamos hablando, es a saber, la compafiia de los hombres santos y
piadosos y la de los impios y pecadores, cada una con los dngeles que la pertenecen, en
quienes precedid por una parte el amor de Dios y por otra el amor de si mismo. Asi que el
demonio no sorprendiera al hombre en un pecado tan manifiesto, haciendo lo que Dios
habia prohibido se hiciese si no hubiera él empezado a agradarse y a complacerse de si
mismo. Porque de aqui nacié el complacerse en lo que le dijeron: “Seréis como dioses”, lo
cual pudieron ser mejor estando conformes y unidos con el sumo y verdadero principio por
la obediencia, que no haciéndose ellos principio suyo por la soberbia, porque los dioses
criados no son dioses por virtud propia, sino por participacién del verdadero Dios. Cuando
el hombre apetece mds, es menos, y queriendo ser bastante para si mismo decliné de aquel
que era verdaderamente bastante para €l El mal de agradarse a si mismo y complacerse el
hombre, como si él fuera la luz, apartidndole de aquella luz que, si quisiera, también haria
luz al hombre; aquel mal, digo, precedi6 en secreto para que se siguiera este mal que se
cometié en publico; porque es verdad lo que dice la Escritura: “Que antes que caiga se
sube y eleva el corazdn, y antes que llegue a alcanzar la gloria se humilla y abate.” La
caida en secreto precede a la caida en publico, no pensando que aquélla es caida; porque
(quién imagina que la exaltacion es caida, hallandose ya el defecto y caida al desamparar
al Excelso? ;Y quién no advertird que es caida el traspasar evidentemente el mandato? Por
eso Dios prohibi6 un hecho que, una vez cometido, no se pudiese excusar ni defender con
ninguna imaginacion de justicia, y por eso me atrevo a decir que es de importancia para los
soberbios el caer en un pecado publico y manifiesto, para que se desagraden de si mismos
los que, por agradarse y pagarse de si, incurrieron en el mds enorme reato. Mds util e
importante le fue a Pedro el desagradarse de si cuando lloré que el agradarse y pagarse de
si cuando presumid, y esto es lo mismo que dice el santo real profeta: “Cargalos, Sefior, de
confusién e ignominia para que busquen tu nombre”, esto es, para que tu les agrades y se
paguen de ti buscando tu nombre, los que buscando el suyo se agradaron y pagaron de si.

CAPITULO XIV

Pégina 385 de 704



La Ciudad De Dios San Agustin

La soberbia de la transgresion fue peor que la misma transgresion Peor es y mas detestable
la soberbia cuando hasta en los pecados manifiestos se pretende la acogida de la excusa,
como sucedio en aquellos primeros hombres, entre quienes dijo la mujer: “La serpiente. me
engaiid y comi”’; y el hombre: “La mujer que me diste, ésa me dio del fruto del arbol y
comi.” De ninguna manera se acuerdan en este caso de pedir perdén; por ningin motivo
piden el remedio y la medicina, porque aunque éstos no niegan, como Cain, el pecado que
cometieron, no obstante, la soberbia procura cargar a otro la culpa que ella misma tiene: la
soberbia de la mujer a la serpiente y la soberbia del hombre a la mujer. Pero més verdadera
es la acusacion que no la excusa, cuando manifiestamente quebrantaron el divino precepto,
porque no dejaron de pecar porque lo hiciera la mujer a persuasion de la serpiente y el
hombre a instancias de la mujer, como si pudiera haber alguna cosa que se debiera creer o
anteponer a Dios.

CAPITULO XV

De la justa paga que recibieron los primeros hombres por su desobediencia Porque no
atendieron al mandato de Dios, que los habia criado y habia hecho a su imagen y
semejanza, que los habia designado por superiores y sefiores de los demds animales, los
habia colocado en el Paraiso, les habia dado salud y abundancia de todas las cosas, que no
les cargé de preceptos numerosos, graves y dificultosos, sino que les dio uno solo, y ése
compendioso y levisimo, para conservar la obediencia y la subordinacién con que les
advertia que él era Sefior de aquella criatura a quien estaba bien una libre servidumbre,
fueron justamente condenados; condenados de tal modo, que el hombre, que si observara
puntualmente el mandamiento fuera espiritual aun en la carne, fuese carnal hasta en el
espiritu; y pues con su soberbia se habia agradado y pagado de si, por justicia de Dios
fuese entregado a si mismo para que no estuviese, como habia pretendido, en omnimoda,
absoluta e independiente potestad, sino que, desavenido igualmente consigo mismo,
sufriese debajo de aquel con quien se habia avenido pecando una dura y miserable
esclavitud, en lugar de la libertad que buscé; muriendo voluntariamente en el espiritu, y
debiendo de morir contra su voluntad en el cuerpo; y desertor de la vida eterna, fuera
condenado a la muerte eterna, si no le libertase la gracia.

Y el que piensa que semejante condenacion es excesiva o injusta, sin duda no sabe medir
ni tantear la gravedad de la malicia que hubo en el pecado, donde habia tanta facilidad en
no pecar; porque asi como, no sin razon, se celebra por grande la obediencia de Abraham,
porque en sacrificar a su hijo le mandaron una accién dificultosisima, asi también en el
Paraiso tanto mayor fue la desobediencia cuanto mas féacil era lo que se les mandaba. Y asi
como la obediencia del segundo Addn es mads celebrada y digna de perpetuarse en los
faustos y anales del mundo, porque fue obediente hasta la muerte, asi la desobediencia del
primero fue mds abominable, porque fue desobedecida hasta la muerte. Porque cuando hay
impuesta rigurosa pena a la desobediencia, y lo que manda el Criador es facil en la
ejecucion, ;/quién podrd encarecer bastantemente cudn grave maldad sea no obedecer en un
precepto tan obvio y a un mandamiento de tan soberana potestad y so pena tan horrible? Y,
en efecto, por decirlo en breves palabras, en la pena y castigo de aquel pecado, ;con qué
castigaron o pagaron la desobediencia sino con la desobediencia? ;Pues qué cosa es la
miseria del hombre sino padecer contra si mismo la desobediencia de si mismo, y que ya
que no quiso lo que pudo, quiera lo que no puede? Porque aunque en el Paraiso, antes de
pecar, no podia todas las cosas, con todo, lo que no podia no lo queria, y por eso podia
todo lo que queria; pero ahora, como vemos en su descendencia y lo insinda la Sagrada
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Escritura, “el hombre se ha vuelto semejante a la vanidad”; pues ;quién podrd referir
cuanta inmensidad de cosas quiere que no puede, entretanto que él mismo a si propio no se
obedece, esto es, no obedece a la voluntad, el &nimo, ni la carne, que es inferior al &nimo?
Porque, a pesar suyo, muchas veces el dnimo se turba y la carne se duele, envejece y
muere, y todo lo demds que padecemos no lo sufriéramos contra nuestra voluntad, si
nuestra naturaleza obedeciese completamente a nuestra voluntad; pero, a la verdad, padece
algunas cosas la carne que no la dejan servir. ;Qué importa en lo que esto consiste con tal
que por la justicia de Dios, que es el Sefior, a quien siendo sus sibditos no quisieron servir,
nuestra carne, que fue nuestra subdita, no sirviéndonos, nos sea molesta? Bien que,
nosotros, no sirviendo a Dios, pudimos hacernos molestos a nosotros y no a El; porque no
tiene el Sefior necesidad de nuestro servicio como nosotros del de nuestro cuerpo, y asi es
nuestra pena lo que recibimos, no suya; y los dolores que se llaman de la carne, del alma
son, aunque en la carne y por la carne. Porque la carne ;de qué se duele por si sola? ;Qué
desea? Cuando decimos que desea o se duele la carne, o es el mismo hombre, como
anteriormente dijimos, o alguna parte del alma que excita la pasién carnal, la cual, si es
aspera, causa dolor; si suave, deleite; pero el dolor de la carne s6lo es una ofensa del alma
que procede de la carne, y cierto desavenimiento de su pasion o apetito; como el dolor del
alma que llamamos tristeza es un desavenimiento de las cosas que nos suceden contra
nuestra voluntad.

A la tristeza las mds veces precede el miedo, el cual también estd en el alma, y no en la
carne; pero al dolor de la carne no le precede un miedo de la carne que antes del dolor se
sienta en la carne. Al deleite le precede el apetito que se siente en la carne, como un deseo
suyo, por ejemplo, el hambre y la sed, y el que en los miembros vergonzosos mas
comuinmente se llama libido, siendo éste un vocablo general para designar todos los
apetitos. Porque aun la ira, dijeron los 4nti- guos que no era otra cosa que libido, o un
apetito de venganza, aunque a veces también el hombre se enfada y enoja con las cosas
inanimadas, donde no hay razén alguna de venganza, de manera que de enojo y coélera,
porque no escribe bien la pluma, la rompe y arroja. Sin embargo, también esto, aunque
menos razonable, es apetito de venganza, y no sé qué, por llamarle asi, como sombra de
retribucion; que los que mal hacen, mal padezcan. Asi pues, hay apetito de venganza qye
se llama ira; hay apetito o codicia de poseer, que se llama avaricia; hay apetito o deseo,
como quiera, de vencer, que se llama pertinacia; hay apetito y ansia de gloriarse o jactarse,
que se llama jactancia; hay muchos y varios apetitos que en idioma latino se dicen
libidines, que algunos de ellos tienen asimismo sus voces propias, y otros no las tienen;
porque ;quién podrd facilmente decir como se llama el apetito de dominio y sefiorio, del
cual, no obstante, nos muestra y testifica la funesta experiencia de las guerras civiles, que
es muy poderoso y seflor absoluto de los corazones y almas de los tiranos?

CAPITULO XVI

De la malicia del apetito, que en latin se llama “libido”, cuyo nombre, aunque cuadre a
muchos vicios propiamente, se atribuye a los movimientos torpes, y deshonestos del
cuerpo Aunque los apetitos de muchas cosas lldmanse en latin libidines, cuando se escribe
solo libido, sin decir a qué pdasion se refiere, casi siempre se entiende el apetito carnal;
apetito que no so6lo se apodera del cuerpo en lo exterior, sino también en lo interior, y
conmueve de tal modo a todo el hombre juntando y mezclando al efecto del &nimo con el
deseo de la carne, que resulta el mayor de los deleites del cuerpo; de suerte que cuando se
llega a su fin, se embota la agudeza y vigilia del entendimiento.
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CAPITULO XVII

De la desnudez de los primeros hombres y de como, después que pecaron, les parecio torpe
y vergonzosa Con razén nos avergonzamos de este apetito y con razén también los
miembros que, por decirlo asi, lo alientan o refrenan no del todo a nuestro albedrio, se
llaman vergonzosos; lo cual no fueron antes de que pecara el hombre. Porque, como dice la
Escritura, “estaban desnudos y no se avergonzaban”; no porque dejasen de ver su
desnudez, sino porque ésta no era alin vergonzosa; porque la carne ni movia el deseo
contra la razén, ni en manera alguna con su desobediencia daba en rostro al hombre
acusandole de la suya. No crié Dios ciegos a los primeros hombres, como piensa el necio
vulgo, porque Adén vio los animales a quienes puso los nombres, y de Eva dice el
Evangelio: “Vio la mujer que era buena la fruta del arbol y agradable a la vista.” Tenian,
pues, los ojos abiertos, pero no atendian y miraban de manera que conociesen lo que la
gracia les encubria, cuando sus miembros ignoraban lo que es desobedecer a la voluntad.
Al faltar esta gracia, para que la desobediencia fuese castigada con pena reciproca, hallose
en el movimiento del, cuerpo una desvergonzada novedad, que convirtié en indecente la
desnudez y los dejé avergonzados y confusos. De aqui que, después que quebrantaron al
descubierto mandamiento de Dios, diga de ellos la Es- critura: “Y se abrieron los ojos de
entrambos, y conocieron que estaban desnudos y entrelazaron hojas de higuera y se
hicieron sendos cefidores. Abriéronse, dice, los 0jos de entrambos, no para ver, porque
también antes veian, sino para discernir y conocer el bien que habian perdido y el mal en
que habian caido.

De aqui que el arbol que daba este conocimiento a los que comian su fruto contra la
prohibiciéon del mandamiento tomase el nombre de drbol de la ciencia del bien y del mal;
porque con la experiencia de los trabajos que se padecen en la enfermedad apréciase mejor
el gusto de la salud. Conocieron, pues, que estaban desnudos, estindolo, en efecto, de
aquella gracia que era la que hacia que ninguna desnudez del cuerpo (porque la ley del
pecado no repugnaba a su espiritu) los avergonzase y confundiese. Conocieron, pues, lo
que, por fortuna suya, hubieran ignorado si, siendo siempre fieles y obedientes a Dios, no
hubieran cometido un pecado que les forzé a tocar y sentir por experiencia el dafio que
causan la infidelidad y la desobediencia. Confusos, pues, y avergonzados por la
desobediencia de su carne, testigo y pena de la suya propia, acomodaron unas hojas de
higuera en la forma que algunos traductores latinos llaman campestria, esto es, succintoria,
o cefiidores, para cubrirse con ellos.

Prefiero la palabra campestria, que es latina, y significa calzén, vestido corto que usaban
los jovenes que se ejercitaban luchando en el campo, cubriendo sus cinturas, y de aqui que
a los asi ataviados les llame el vulgo, campestratos. Asi pues, lo que en pena de la culpa de
desobediencia movia el apetito desobediente contra el fuero de la voluntad, cubrialo con
empacho de vergiienza. De aqui que todas las gentes, por descender de aquel tronco, tan
cuidadosamente acostumbran a cubrirse de suerte que algunos barbaros ni aun en los bafios
se desnudan.

CAPITULO XVIII
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Pudor que acompafia al acto de la generacién En el acto mismo de la generacién -y no
hablo sélo de ciertas uniones carnales que buscan la obscuridad para escapar a la justicia
humana, sino también del uso de prostitutas, que la ciudad terrena, al dar su aprobacion, lo
ha hecho licito-, aun en este caso permitido e impune, la libido huye la luz y las miradas.
Los mismos lupanares tienen por rubor natural una cdmara obscura, y asi vemos que ha
sido mas fécil a la impureza eximirse de la prohibicién de la ley que a la desvergiienza
cerrar el paso al pudor.

Los deshonestos llaman deshonestas a sus acciones, y, siendo amadores de ellas, no se
atreven a ser ostensores. Y ;qué diré del concubito conyugal, que, segin la ley de las
Tablas matrimoniales, tiene por objeto la procreacion de los hijos? ;No se busca también
para él, aunque es licito y honesto, un lugar secreto y retirado? Y antes de que el esposo
comience su juego de caricias, /no echa fuera a todos cuantos alguna necesidad permitia su
presencia, a los sirvientes y, a los mismos para- ninfos? Es verdad que el mayor maestro de
la elocuencia romana -como alguien le llama- dice que las cosas bien hechas buscan la luz,
es decir, aman ser conocidas; pero esta accion recta apetece ser conocida de una manera
muy rara, avergonzdndose de ser vista. ;Quién ignora lo que hacen los esposos entre si con
vistas a la procreacién de los hijos y cudl es el objeto de celebrar las bodas con tanta
pomposidad? Y, sin embargo, en el acto mismo de la generacién no permiten que sean
testigos ni los hijos, si tienen ya algunos. El conocimiento de esta accidn recta ama de tal
manera la luz de los &nimos, que rehuye la de los ojos. Y ;de donde nace esto sino de que
lo naturalmente honesto va del brazo, aunque por pena con lo vergonzoso?

CAPITULO XIX

Los impulsos de la ira y de la liviandad se mueven tan viciosamente, que es necesario para
moderarlos el freno de la razén Los fil6sofos que se acercaron més a la verdad confesaron
que la ira y el apetito sensual eran dos partes viciosas del alma, porque se mueven tan
turbadamente y sin orden, aun en las cosas que la razén no prohibe, que tienen necesidad
del gobierno de la razén, la cual siendo, segin dicen, la tercera parte del alma, estd puesta
en lugar preeminente para regir a aquellas dos partes, a fin de que, mandando la razén y
obedeciendo la ira y la liviandad, pueda conservar el hombre en todas las partes de su alma
la justicia. Las citadas partes, pues que, segun dichos filésofos, aun en el hombre sabio y
templado son viciosas, para que la razén las refrene y desvie, apartdndolas de las cosas a
que injustamente se mueven o las suelte para las que permite y concede la ley de la
sabiduria, como es la ira para ejercer el justo castigo, y el apetito sexual para la
propagacion de la especie humana; las citadas partes, repito, no eran viciosas en el Paraiso
antes del pecado, porque no se inclinaban a cosa contraria a la recta voluntad que exigiera
contenerlas con el freno de la recta razon.

El moverse ahora de modo que los que viven honesta, justa y santamente las gobiernan a
veces con facilidad, y otras con dificultad las repriman y refrenen, no es, sin duda, salud
propia de la naturaleza, sino enfermedad que procede de la culpa. Si los actos que
provienen de la ira y de los demas afectos (consistan en palabras o en obras) no procura la
vergiienza encubrirlos y esconderlos, como hace con los qué proceden del apetito sensual,
débese a que los miembros del cuerpo que se emplean en la ejecuciéon de aquellos no
dependen en sus movimientos de las pasiones, sino de la voluntad, que es quien los
domina. Porque el que enojado y con célera dice alguna palabra ofensiva o hiere a otro, no
pudiera hacer tales cosas si la voluntad no moviera la lengua o las manos, miembros a
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quienes también mueve la voluntad, aun cuando no haya ira o célera alguna. Pero respecto
de la pasion carnal, de tal manera estd apoderado de ellos el apetito sensual, que sélo
obedecen a la excitacion de éste, sea espontdnea o estimulada. Esto es lo que da vergiienza
y lo que ruboriza a quien lo ve, y por ello prefiere el hombre, cuando se enoja injustamente
con otro, que le miren cuantos quieran, a que le vea alguno cuando, conforme a la razén,
condesciende con la pasién de la carne.

CAPITULO XX

De la vanisima torpeza de los cinicos La antedicha razén no la tuvieron presente los
filésofos caninos, es decir, los cinicos, al defender la opinion bestial encaminada a suprimir
el pudor. El pudor natural, sin embargo, ha podido mds que esta opinién. Porque aun
cuando han escrito que hizo Didégenes con arrogancia, gloridndose de ello y pensando que
seria su secta mds famosa si quedara arraigada en la memoria de las gentes esta famosa
desvergiienza suya, con todo, después desistieron de esto los cinicos, y mds pudo en ellos
la vergiienza y el respeto que mutuamente se deben los hombres, que el error y el disparate
con que los hombres afectaban ser semejantes a los perros. Ahora también vemos, filésofos
cinicos, porque lo son todos los que no sélo visten el palio, sino llevan también su baculo;
pero ninguno se atreve a hacer tal cosa, porque si alguno se atreviera, no diré que le
apedrearan, sino que, por lo menos, a puro escupirle, le echaran del mundo. Asi pues, la
naturaleza humana se avergiienza, y con razon, de este apetito torpe que sujeta la carne a su
albedrio, apartindola de la jurisdiccion de la voluntad, y esta desobediencia prueba
claramente el pago que se dio a la desobediencia del primer hombre.

CAPITULO XXI

De la bendicién que echdé Dios al hombre antes del pecado para que creciese y se
multiplicara, no destruida por la prevaricacién No creamos en manera alguna que los dos
casados que estuvieron en el Paraiso habrian de cumplir por medio de este apetito sensual
lo que en su bendicién les dijo Dios: “Creced y multiplicaos y henchid la tierra”, porque
este torpe apetito nacié después del pecado, y después del pecado, la naturaleza, que no es
dcshonesta, al perder la potestad y jurisdiccidn bajo la cual el cuerpo en todas sus partes le
obedecia y servia, ech6 de ver este apetito, lo considerd, se avergonzd y lo cubrid. Pero la
bendicién del matrimonio para que los casados creciesen, se multiplicaran y llenaran la
tierra, aunque quedd también para los delincuentes, siendo anterior a su falta, qued6 para
que se conociese que la generacion de los hijos es cosa que toca a la honra del matrimonio,
y no a la pena del pecado.

Algunos que ignoran, sin duda, la felicidad que hubo en el Paraiso, creen que en él Adan y
Eva no tuvieron hijos. Otros no aceptan totalmente la Divina Escritura, donde se lee que,
después del pecado, se avergonzaron de verse desnudos, y cdmo infieles, se rien de ella.
Otros, aunque aceptan y honran la Escritura, no quieren, sin embargo, que se entienda la
frase “creced y multiplicaos” en el sentido de la multiplicaciéon de la carne, porque
encuentran otra que se refiere a la multiplicacion del espiritu: “Multiplicards y acrecentaras
en mi alma la virtud y fortaleza”; y en lo que continda diciendo el Génesis: “Y henchid la
tierra y sed sefores de ella”, entienden que la palabra tierra quiere decir el cuerpo que
anima el, alma con su presencia, y le domina y sujeta cuando las virtudes se multiplican en
ella. Pero afiaden que los hijos carnales ni aun entonces los pudieron engendrar, como
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tampoco ahora pueden, sin el torpe apetito que nacid, se vio, se confundié y se cubrid
después del pecado; y que dentro del Paraiso no tuvieron hijos, sino fuera de €1, como asi
sucedio; porque después que los echaron de alli los engendraron.

CAPITULO XXII

Cémo Dios ordend y bendijo el matrimonio Pero en manera alguna dudamos nosotros que
el crecer y multiplicar y henchir la tierra conforme a la bendiciéon de Dios es don del
matrimonio que instituyé Dios desde el principio, antes del pecado, cuando crié al varén y
la mujer, cuya diferencia clara y evidentemente se halla en la carne, pues a esta obra que
hizo Dios fue a la que también eché su bendicién, segin dice la Escritura: “Hizolos Dios
var6n y mujer’, e inmediatamente aflade: “Y bendijolos Dios, diciendo: creced y
multiplicaos, y henchid la tierra, y sed sefiores de ella”, etc. Aunque todo esto pueda
entenderse en un sentido espiritual, sin embargo, no puede decirse que las palabras varén y
mujer deban aplicarse a dos cosas que se encuentran en un solo hombre, con pretexto de
que dentro de €l una cosa es la que gobierna y otra la gobernada; sino, como evidentemente
se echa de ver en cuerpos de diferente sexo, los crié Dios, varén y mujer para que,
engendrando hijos, creciesen y se multiplicasen y llenaran la tierra.

El empefio en contradecir sentido tan claro es grandisimo disparate; porque ni del espiritu
que manda, ni de la carne que obedece, o del animal racional que rige y del apetito
irracional que es regido, o de la virtud contemplativa, que es preeminente, y de la activa,
que es inferior, o de la razon del alma y del sentido del cuerpo, sino claramente del vinculo
del matrimonio a que se obliga y sujeta uno y otro sexo, hablaba el Senor cuando,
preguntado si era licito por cualquier causa despedir la mujer, porque Moisés, atendiendo a
la dureza de corazén de los israelitas, les permiti6 repudiarla, contestd: “;No habéis leido
que el que los crié al principio los crié varén y mujer, y dijo: Por esto dejard el hombre a
su padre y a su madre y se juntard con su mujer, y los dos serdn una misma carne? No son,
pues, ya dos, sino una sola carne; por tanto, lo que Dios unié no lo separe el hombre.” Es,
pues, indudable que desde el principio fueron creados los dos sexos en dos seres distintos,
como ahora existen, y que se les llama un solo hombre o por la unién del matrimonio o a
causa del origen de la mujer, formada del costado del hombre; origen que aprovecha el
Ap6stol para recomendar que los hombres amen a sus mujeres.

CAPITULO XXIII

Si Adan y Eva hubiesen tenido hijos en el Paraiso, en el caso de no pecar Los que
defienden que Adan y Eva no engendraran hijos si no pecaran ;defienden acaso otra cosa
sino que, para aumentar el nimero de los santos, era necesario el pecado del hombre?
Porque si no podian engendrar sino pecando, y si no engendraban quedaban solos, para que
hubiese no ya dos hombres, sino muchos, era necesario el pecado. Imposible es defender
este absurdo. ;No es mejor creer que el nimero de los santos necesario para poblar aquella
bienaventurada ciudad fuera tan grande, aunque nadie hubiese pecado, como lo es ahora
que la gracia de Dios los elige entre la multitud de pecadores, mientras los hijos de este
siglo son engendrados y engendran? Asi pues, si el primer matrimonio digno de la
felicidad del Paraiso no hubiese pecado, tuviera descendencia digna de su amor, y no
apetito que lo avergonzara.
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CAPITULO XXIV

La voluntad y los 6rganos de la generacién en el Paraiso 1. Alli el hombre seminaria y la
mujer recibiria el semen cuando y cuanto fuere necesario, siendo los organos de la
generacion movidos por la voluntad, no excitados por la libido. Porque no movemos
solamente a nuestro antojo los miembros articulados con huesos, como los pies, las manos
y los dedos, sino también movemos los compuestos de nervios flaccidos agitdndolos y los
enderezamos encogiéndolos a nuestro capricho. Asi hacemos con los miembros de la boca
y de la cara, que los mueve la voluntad como le place. Los pulmones, que son las visceras
mads blandas, exceptuadas las medulas, y por eso resguardadas por la caja tordcica para
respirar y aspirar y para emitir o modificar la voz, sirven como fuelles de 6rgano, a la
voluntad del que sopla, respira, habla, grita o canta. Y no me detengo a decir que a algunos
animales les es natural e innato mover, cuando sienten alguna molestia sobre el cuerpo,
solamente la piel que cubre el lugar en que la sienten, y espantan con el temblor de su piel
no sélo las moscas que se les posan encima, sino también los aguijones que les clavan. Y
porque el hombre no pueda hacer esto, ;hemos de decir que el Creador no pudo dar esa
facultad a los vivientes que quiso? Luego al hombre le fue también posible tener sujetos
los miembros inferiores, facultad que perdié por su desobediencia, ya que para Dios fue
facil crearlo de manera que los miembros de su carne, que ahora tinicamente son movidos
por la libido, los moviera sélo la voluntad. 2. Conocidas nos son las naturalezas de algunos
hombres, distintas de los demds y admirables por lo raras, que hacen con su cuerpo a placer
cosas que otros no pueden hacer y que, oidas, apenas las creen.

Hay quienes mueven las dos orejas a la vez o por separado; y otros que, sin mover la
cabeza, echan sobre su frente la cabellera y la retiran cuando les place. Hay otros que,
comprimiendo un poco los diafragmas, sacan como de una bolsa lo que quieren de la
infinidad y variedad de cosas que han engullido. Otros hay que imitan y expresan tan a la
perfeccion el canto de las aves y las voces de las bestias y de otros hombres, que, sino se
les ve, es imposible distinguirlos. No faltan algunos que, sin fetidez, emiten por el fondo
sonidos tan armoniosos, que se diria que cantan por esa boca. Yo mismo he visto sudar a
un hombre cuando queria, y a nadie se le oculta que hay algunos que lloran cuando quieren
y se anegan en un mar de ldgrimas. Pero es mucho mds increible un hecho sucedido hace
poco y del que fueron testigos muchos hermanos nuestros.

En una parroquia de la iglesia de Calama habia un presbitero llamado Restituto, que,
cuando le placia (solian pedir que hiciera esto quienes deseaban ser testigos presenciales de
la maravilla), al oir voces que imitaban el lamento de un hombre, se enajenaba de sus
sentidos y yacia tendido en tierra tan semejante a un muerto, que no s6lo no sentia los
toques y los pinchazos, sino que a veces era quemado con fuego sin sentir dolor, hasta més
tarde y por efecto de la herida. Y prueba de que su cuerpo no se movia, no porque €l lo
aguantaba, sino porque no sentia, era que no daba sefial alguna de respiracién, como un
muerto. Sin embargo, contaba después que, cuando hablaban mads alto los concurrentes, ofa
voces como a lo lejos. Si, pues, en la presente vida gravida de pesares por la carne
corruptible, hay personas a las que obedece el cuerpo de modo maravilloso y
extraordinario en muchas mociones y afecciones, ;por qué no creemos que, antes de la
desobediencia y de la corrupcién, los miembros del hombre pudieron servir a la voluntad
sin ninguna libido en lo relativo a la generaciéon? El hombre fue abandonado a si mismo
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porque abandoné a Dios, complaciéndose en si mismo, y, no obedeciendo a Dios, no pudo
obedecerse a si mismo. Su mds palmaria miseria procede de alli, y consiste en no vivir
como quiere. Es cierto que, si viviera a su capricho, se juzgaria feliz; pero en realidad no lo
seria si viviera torpemente.

CAPITULO XXV

De la verdadera bienaventuranza, la cual no se consigue en la vida temporal Si lo
consideramos con madura reflexién, ninguno sino el que es feliz vive como quiere, y
ninguno es bienaventurado sino el justo; y ni aun el mismo justo vive como quiere, si no
llega a donde nunca pueda morir, padecer engafio ni ofensa, y le conste y esté asegurado de
que siempre sera asi; porque esto lo apetece y desea la naturaleza, y no serd perfectamente
cumplida y bienaventurada si no es consiguiendo lo que apetece. Mas ahora, ;qué hombre
hay que pueda vivir como quiere, cuando el mismo vivir no estd en su mano? Porque él
quiere vivir, y es indispensable que muera, ;ha de vivir como quiera el que no vive todo lo
que quiere? Y si quisiese morir, j,como ha de vivir a su gusto el que no quiere vivir? Y si
acaso quiere morir, no porque no quiere vivir, sino por vivir mejor después de la muerte,
aun asi no vive como quiere, sino cuando llegare, muriendo, a lo que quiere.

Pero demos que viva como quiere, porque se hizo fuerza y mandé a si mismo el no querer
lo que no puede y querer lo que puede, como lo dice Terencio: “Supuesto que no puedes
hacer lo que quieres, ;te importa querer lo que puedes?; ;acaso serd bienaventurado,
porque con paciencia sufra su miseria? Porque la vida no es bienaventurada si no es la que
se desea; y si se ama y posee, s necesario que se ame con mayor afecto que a todo lo
demas, pues por ésta se debe desear todo lo demas que se ama; y si se ama tanto cuanto
merece ser amada (pues no es bienaventurado el que no ama la vida bienaventurada, cual
ella merece), no puede ser que el que asi la ama no quiera que sea eterna. Luego serda
bienaventurada cuando fuere eterna.”

CAPITULO XXVI

Que se debe creer que la felicidad de los que vivian en el Paraiso pudo cumplir el débito
matrimonial sin el apetito vergonzoso Asi que vivia el hombre en el Paraiso como queria,
entretanto que queria lo que Dios mandaba; vivia gozando de Dios, con cuyo bien era
bueno; vivia sin mengua o necesidad de cosa alguna, y asi tenia en su potestad el poder
vivir siempre. Abun- daba la comida porque no tuviese hambre, la bebida porque no
tuviese sed. Tenia a mano el arbol de la vida porque no le menoscabase la senectud, ni
habia género de corrupcién en su cuerpo, ni por el cuerpo sentia alguna especie de
molestia, no habia enfermedad alguna, en lo interior ni en lo exterior tenia herida alguna,
gozaba de perfecta salud en el cuerpo y de cumplida tranquilidad y paz en el alma; y asi
como en el Paraiso no hacia frio ni calor, asi para los que en €l vivian no habia objeto que,
por deseado o temido, alterase su buena voluntad. No habia cosa melancdlica y triste, nada
vanamente alegre.

El verdadero gozo se iba perpetuando con la asistencia de Dios, a quien amaban con

ardiente caridad, con corazén puro, con ciencia buena y fe no fingida, y entre los casados
se conservaba fielmente la sociedad indisoluble por medio del amor casto. Habia una
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concorde vigilancia del alma y del cuerpo y una observancia exacta del divino precepto,
sin fatiga. No existia cansancio que molestase al ocio, ni suefio que oprimiese contra la
voluntad. Donde habia tanta comodidad en las cosas y tanta felicidad en los hombres, Dios
nos libre de sospechar que no pudieron engendrar sus hijos sin intervencion del torpe
apetito. Con todo eso, al sumo Dios todopoderoso y al Criador sumamente bueno de todas
las naturalezas, que ayuda y remunera las buenas voluntades y da de mano y condena las
malas, y ordena y dispone de las unas y de las otras, no le falté traza y consejo como poder
cumplir el nimero determinado de los ciudadanos que tenia €l predestinado en su sabiduria
para su ciudad, aun del linaje condenado de los hombres; no diferencidndolos por
anteriores méritos, supuesto que toda la masa, como en raiz dafiada y corrompida, quedé
condenada, sino escogiéndolos con su gracia y mostrando a los libertados la merced que
les hace, no sélo por el bien de la libertad propia, sino también por la miseria de los no
libertados; pues conoce cada uno que ha escapado de los males por la bondad, no debida,
sino graciosa, de Dios cuando se ve libre de la compaiiia de aquellas personas con quienes
justamente pudiera padecer la pena. ;Por qué, pues, no habia de criar Dios a los que sabia
que habian de pecar, pues podia manifestar en ellos y por ellos lo que merecia su culpa y lo
que les concedia su gracia; y siendo El Criador y dispensador, el perverso desorden de los
delincuentes no podia pervertir el orden recto del Universo?

CAPITULO XXVII

De los pecadores, asi angeles como hombres, cuya perversidad no perturba a la
Providencia divina Por tanto, no pueden practicar accidon alguna los pecadores, asi los
angeles como los hombres, por la que puedan impedir “las obras grandes de Dios, cuya
razon depende de sola su voluntad”, porque el que con su providencia y omnipotencia
distribuye a cada cosa lo que le pertenece, no s6lo sabe usar bien de los bienes, sino
también de los males; y asi, usando bien Dios del dngel malo, que por mérito de su primera
voluntad mala se condend, obstind y endurecié de manera que ya no puede tener buena
voluntad, ;por qué razén no habia de permitir que tentara al primer hombre, a quien habia
criado recto, esto es, de buena voluntad? Supuesto que estaba ya dispuesto que si confiaba
en la ayuda de Dios, el hombre bueno venciera al dngel malo; y si, agradandose a si propio
con soberbia, dejaba a Dios su Criador y auxiliador, habia de ser vencido; teniendo el
mérito bueno de la voluntad recta favorecida de Dios, y el malo en la voluntad perversa
desamparando a Dios.

Y aunque confiar en la ayuda de Dios no le era posible sin la ayuda de Dios, no por eso
dejaba de estar en su potestad al apartarse, agraddndose a si propio de estos beneficios de
la divina gracia. Porque asi como no estd en nuestra mano el vivir en este cuerpo sin la
ayuda de los elementos, y estd en nuestra potestad no vivir en él, como lo hacen los que se
matan, asi no estaba en nuestra potestad el vivir bien en el cuerpo sin el favor de Dios, aun
en el Paraiso, pero estaba en nuestra facultad el vivir mal, aunque con condicién de que no
habia de permanecer la bienaventuranza, sino que habia de sobrevenimos la condigna pena
y castigo. Pues no ignorando Dios esta caida que habia de dar el hombre, ;por qué motivo
no le habia de dejar tentar por la malicia del dngel envidioso? Y aunque en ningtin modo
estaba incierto de si habia de ser vencido, con todo, preveia ya entonces que este mismo
demonio seria vencido por la descendencia del hombre, ayudada de su gracia con mayor
gloria de los santos; y asi fue que ni a Dios se le escondié cosa alguna futura, ni por su
presciencia compelid a pecar a nadie; y maniféstd con la experiencia a la criatura racional,
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angélica y humana, la diferencia que hay entre la propia presuncién de cada uno y entre su
defensa y amparo; porque ;quién se atrevera a creer o decir que no estuvo en la potestad de
Dios el que no cayese ni el angel ni el hombre? Pero mas quiso no quitar la libertad a su
albedrio, manifestando de esta manera cuanto mal podia traer la soberbia de ellos, y cudnto
bien su divina gracia.

CAPITULO XXVIII

De la calidad de las dos ciudades, terrena y celestial Asi que dos amores fundaron dos
ciudades; es a saber: la terrena, el amor propio, hasta llegar a menospreciar a Dios, y la
celestial, el amor a Dios, hasta llegar al desprecio de si propio. La primera puso su gloria
en si misma, y la segunda, en el Sefor; porque la una busca el honor y gloria de los
hombres, y la otra, estima por suma gloria a Dios, testigo de su conciencia; aquélla,
estribando en su vanagloria, ensalza su cabeza, y ésta dice a su Dios: “Vos sois mi gloria y
el que ensalzdis mi cabeza”; aquélla reina en sus principes o en las naciones a quienes
sujeté la ambicién de reinar; en €sta unos a otros se sirven con caridad: los directores,
aconsejando, y los subditos, obedeciendo; aquélla, en sus poderosos, ama su propio poder;
ésta di- ce a su Dios: “A vos, Sefior, tengo de amar, que sois mi virtud y fortaleza™; y por
eso, en aquélla, sus sabios, viviendo seguin el hombre, siguieron los bienes, o de su cuerpo,
o de su alma, o los de ambos; y los que pudieron conocer a Dios “no le dieron la gloria
como a Dios, ni le fueron, agradecidos, sino que dieron en vanidad con sus imaginaciones
y discursos, y quedod en tinieblas su necio corazon; porque, teniéndose por sabios, quedaron
tan ignorantes, que trocaron y transfirieron la gloria que se debia a Dios eterno e
incorruptible por la semejanza de alguna imagen, no sélo de hombre corruptible, sino
también de aves, de bestias y de serpientes”; porque la adoracion de tales imigenes y
simulacros, o ellos fueron los que la ensefiaron a las gentes, o ellos mismos siguieron e
imitaron a otros, “y adoraron y sirvieron antes a la criatura que al Criador, que es bendito
por los siglos de los siglos”. Pero en esta ciudad no hay otra sabiduria humana sino la
verdadera piedad y religion con que rectamente se adora al verdadero Dios, esperando por
medio de la amable compaiiia de los santos no s6lo de los hombres, sino también de los
angeles, “que sea Dios todo en todos”.

LIBRO DECIMOQUINTO PRINCIPIO DE LAS DOS CIUDADES EN LA TIERRA
CAPITULO PRIMERO

De dos géneros de hombres que caminan a diferentes fines Acerca de la felicidad del
Paraiso o del mismo Paraiso y de la especie de vida que en €l hicieron los primeros
hombres de su pecado, pena y condigno castigo, opinaron variamente muchos escritores y
dijeron y escribieron con bastante extension sobre el particular. Nosotros, asimismo, hemos
disputado en los libros precedentes sobre este mismo asunto segin lo que resulta de las
sagradas letras o lo que hemos leido en ellas, y de su leccién y meditacién hemos podido
entender, conformdndonos con su autoridad, las cuales, si quisiéramos desmenuzar e
investigar con mads particularidad, resultarian ciertamente muchas y varias cuestiones,
siendo indispensable llenar con ellas muchos mads libros de los que exige esta obra y la
cortedad de tiempo de que disfrutamos, el cual, por ser tan escaso, nos impide detenernos
en el examen de todas las dudas y objeciones que pueden ponernos los ociosos y
nimiamente escrupulosos, quienes son mds prontos a preguntar que capaces para entender.
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Sin embargo, soy de sentir que quedan plenamente satisfechas y comprobadas las
cuestiones mds arduas, espinosas y dificultosas que se citan acerca del principio o fin del
mundo, o del alma, o del mismo linaje humano, al cual hemos distribuido en dos géneros:
el uno, de los que viven segin el hombre, y el otro, segin Dios; y a esto llamamos también
misticamente dos ciudades, es decir, dos sociedades o congregaciones de hombres, de las
cuales la una estd predestinada para reinar eternamente con Dios, y la otra para padecer
eterno tormento con el demonio, y éste es el fin principal de ellas, del cual trataremos
después. Mas ya que del nacimiento y origen (ya de los dngeles, cuyo nimero especifico
ignoramos, o de los dos primeros hombres) hemos raciocinado lo bastante, me parece que
ya es ocasion de tratar de su discurso y progresos, principiando desde que los hombres
empezaron a engendrar, hasta los tiempos en que dejardn de procrear; porque todo este
siglo en que se van los que mueren, y suceden los que nacen, es el discurso y progreso de
estas dos ciudades de que tratamos. El primero que naci6 de nuestros primeros padres fue
Cain, que pertenece a la ciudad de los hombres, y después Abel, que pertenece a la ciudad
de Dios; pues asi como en el primer hombre, segtin expresion del apdstol, «no fue primero
lo espiritual, sino lo animal, y después lo espiritual» (de donde cada hombre, naciendo de
raiz corrompida primero es fuerza que por causa del pecado de Adén sea malo y carnal, y
si renaciendo en Cristo le cupiere mejor suerte, después viene a ser bueno y espiritual), asi
en todo el linaje humano, luego que estas dos ciudades, naciendo y muriendo, comenzaron
a discurrir, primero naci6 el ciudadano de este siglo, y después de él el que es peregrino en
la tierra y que pertenece a la Ciudad de Dios predestinado por la gracia, elegido por la
gracia y por la gracia peregrino en el mundo, y por la gracia ciudadano del cielo. En cuanto
a su naturaleza, nacié de la misma masa, que originalmente estaba toda inficcionada y
corrompida; pero Dios, «como insigne alfarero (esta semejanza trae muy a proposito el
Apbstol), hizo de una misma masa un vaso destinado para objetos de estimacién y aprecio,
y otro para cosas viles».

Sin embargo, primeramente se hizo el vaso para destinos humildes y despreciables, y
después el otro para los preciosos y grandes; porque aun en el mismo primer hombre, como
insinué, primero es lo réprobo y malo, por donde es indispensable que principiemos, y en
donde no es necesario que nos quedemos; y después es lo bueno, adonde, aprovechando
espiritualmente, lleguemos, y en donde, llegando, nos quedemos. Por lo cual, aunque no
todo hombre malo serd bueno, no obstante, ninguno serd bueno que no haya sido malo;
pero cuanto mds en breve se mude en mejor, mds pronto conseguird que le nombren con el
dictado de aquello que alcanz6, y con el nombre dltimo encubrird el primero. Asi que dice
la Sagrada Escritura dé Cain que fund6 una ciudad; pero Abel, como peregrino, no la
fund6, porque la ciudad de los santos es soberana y celestial, aunque produzca en la tierra
los ciudadanos, en los cuales es peregrina hasta que llegue el tiempo de su reino, cuando
llegue a juntar a todos, resucitados con sus cuerpos, y entonces se les entregara el reino
prometido, donde con su principe, rey de los siglos, reinardn sin fin para siempre.

CAPITULO 11

De los hijos de la carne y de los hijos de promisién Sombra de esta ciudad e imagen
profética, mds para significadrnosla que para ponerla y hacérnosla realmente presente, fue la
que existi6 en la tierra cuando convino que se designase y llamase también ciudad santa,
por razén de la imagen que significa, y no de la verdad, como ha de llegar a ser. De esta
sombra o imagen que decimos, y de aquella ciudad libre, que representa, dice el Apdstol de

Pégina 396 de 704



La Ciudad De Dios San Agustin

este modo escribiendo a los galatas: «Respondedme: ;los que queréis vivir debajo de la
ley, no habéis oido lo que dice la ley?» Segun refiere la Sagrada Escritura, Abraham tuvo
dos hijos, el uno tenido de una esclava, y el otro, de su mujer legitima y libre; pero el
tenido de la esclava naci6 segin la carne, esto es, segtin el curso natural sin milagro o
promesa, de joven y fecunda, y €l nacié de la mujer libre contra el curso ordinario de la
naturaleza, naci6 de vieja y estéril por virtud de la divina promesa, lo cual debemos
entender, no soélo literalmente, sino también espiritual y alegéricamente.

Veamos, pues, qué nos quieren dar a entender en sentido alegérico las dos madres y los dos
hijos: las dos madres, pues, nos significan dos Testamentos y dos Iglesias, el Testamento
Viejo y la antigua sinagoga de los judios, y el Testamento Nuevo y la nueva Iglesia; de
aquél naci6 un pueblo sujeto a la servidumbre de la ley, y de éste, otro pueblo, por la fe de
Jesucristo, libre de la carga y peso de la ley. El uno empez6 en el monte Sina, y engendra
los hijos siervos, que es lo que signi- fica Agar; porque Sina es un monte en Arabia que
confina con lo que ahora se llama Jerusalén, pues sirve con todos sus hijos; pero la
Jerusalén que estd en alto es la libre, esposa legitima y madre nuestra, que es lo que nos
significa Sara, de la cual estaba profetizado por Isaias, viendo concurrir la multitud de
varias gentes y naciones a oir el Evangelio de Jesucristo: alégrate, joh Iglesia de las
gentes!, la que te llaman estéril y que no dabas hijos a Dios; prorrumpe en voces de alegria
y clama, porque parecias estéril, y desamparada, y tendrds mds hijos que la que tenia
varén. Nosotros, hermanos, todos somos hijos de promi- sién, como Isaac. Pero asi como
entonces el que habia nacido segun la carne perseguia al que habia nacido milagrosamente
en virtud de la divina promesa, asi sucede ahora. Pero ;qué dice la Sagrada Escritura?:
«Echa de casa a la esclava y a su hijo, porque no ha de entrar en la herencia el hijo de la
esclava con el hijo de la esposa libre y legitima. Nosotros, hermanos, no somos hijos de la
esclava, sino de la libre, lo cual debemos a Cristo, que nos puso en libertad.» Esta
explicaciéon que nos ensefia la autoridad apostolica nos abre el camino para saber como
hemos de entender la Sagrada Escritura, que estd distribuida en dos testamentos, Viejo y.
Nuevo, porque una parte de la ciudad terrena viene a ser imagen de la ciudad celestial, no
significindose a si, sino a ésta, y, por tanto, sirviéndola; pues no fue instituida por si
misma, sino para significar a la otra; y con otra imagen anterior la misma, que fue figura,
fue también figurada; pues Agar, la esclava de Sara y su hijo fueron una imagen de esta
imagen. Y porque habian de cesar las sombras en viniendo la luz, dijo Sara la libre, que
significaba la ciudad libre, a quien, para significar de otro modo servia también aquella
sombra: «Echa la esclava y a su hijo, porque no ha de ser heredero el hijo de la esclava con
mi hijo Isaac», al cual llama el Apdstol «hijo de la libre». Asi que hallamos en la ciudad
terrena dos formas, una que nos muestra su presencia, y otra que sirve con su presencia
para significarnos la ciudad celestial, A los ciudadanos de la ciudad terrena los produce la
naturaleza corrompida con el pecado; pero a los ciudadanos de la ciudad celestial los
engendra la gracia, libertando a la naturaleza del pecado; y asi, los unos se llaman vasos de
ira, y los otros, vasos de misericordia. Esto mismo se nos significa también en los dos hijos
de Abraham, pues el uno, que es Ismael, nacié naturalmente, segun la carne, de la esclava
llamada Agar; pero el otro, que es Isaac, nacié milagrosamente, segin la divina promesa,
de Sara, que era libre. Uno y otro fueron hijos de Abraham; pero al uno le engendré el
curso ordinario que significa la naturaleza, y al otro le produjo la promesa, que representa
la gracia; en el uno se manifiesta la costumbre y uso humano, y en el otro se nos
recomienda el beneficio divino.

CAPITULO III
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De la esterilidad de Sara, a la cual hizo fecunda la divina gracia Porque Sara era estéril y
sin esperanza de tener hijos en el orden fisico y natural, deseando siquiera tener de su
esclava lo que de si no podia, didsela para este efecto a su marido, de quien habia deseado
tener hijos y no lo habia conseguido: Nacid, pues, Ismael como nacen los hombres,
conforme a la ley y curso ordinario de la naturaleza; y por eso dijo la Escritura, segin la
carne, no porque estos beneficios no sean de Dios, o porque aquello, esto es la generacion,
no lo haga Dios, cuya sabiduria, como insinta el sagrado texto, «con fortaleza toca de fin a
fin, y con suavidad dispone todas las cosas»; Sino que para significar como la gracia
concede gratuitamente a los hombres el don de Dios, que no nos es debido, era necesario
que naciera el hijo, contra el curso ordinario de la naturaleza; pues la naturaleza niega ya
los hijos a hombre y mujer, cuales eran entonces Abraham y Sara, agregandose a aquella
edad la esterilidad de la mujer, la cual no podia dar a luz cuando le faltaba, no edad a la
fecundidad, sino fecundidad a la edad. El no deberse, pues, a la naturaleza el fruto de la
posteridad significa que la naturaleza humana, corrompida con el pecado, y con justa causa
condenada, no merecia en adelante la verdadera felicidad. Muy bien, pues, significa Isaac,
nacido en virtud de la divina promesa, los hijos de la gracia, los ciudadanos de la ciudad
libre, los compaiieros de la paz eterna; donde hay amor, no de la voluntad propia y en
cierto modo particular, sino el amor que gusta del bien comun e inmutable, y que, de
muchos, hace un corazon; esto es, la obediencia del amor, reducida a una suma y perfecta
concordia.

CAPITULO 1V

De la guerra o paz que tiene la ciudad terrena La ciudad terrena, que no ha de ser
sempiterna, porque cuando estuviere condenada a los ultimos tormentos no serd ciudad, en
la tierra tiene su bien propio, del que se alegra como pueden alegrar tales cosas; y porque
no es tal este bien, que libre y excuse de angustias a sus amadores, por eso la ciudad de
ordinario anda desunida y dividida entre si con pleitos, guerras y batallas, procurando
alcanzar victorias, o mortales o, a lo menos, efimeras; pues por cualquier parte que se
quisiese levantar haciendo guerra contra la otra parte suya, pretende ser victoriosa y
triunfadora de las gentes, siendo cautiva y esclava de los vicios; y si, cuando vence, se
ensoberbece, es mortifera. Pero si considerando la condicion y los casos comunes se aflige
mas con las cosas adversas que le pueden suceder, que se alegra y regocija con las
présperas que le acontecieron, entonces es solamente perecedera esta victoria pues no
podrd, por ser eterna, dominar siempre aquellos que pudo sujetar venciendo. Pero no es
acertado decir que no son bienes los que apetece esta ciudad, puesto que, en su género ella
misma es un bien, y mds excelente que aquellos otros bienes. Para gozar de ellos desea
cierta paz terrena, y con tal fin promueve la guerra; pues si venciere y no hubiere quien
resista, tendr0O4 la paz, que no tenian los partidos que entre si se contradecian y peleaban
por cosas que juntamente no podian tener.

Esta paz pretenden las molestas y ruinosas guerras, y ésta alcanza la que estime por
gloriosa victoria, y cuando vencen los que defendian la causa justa, ;quién duda que fue
digna de parabién la victoria, y que sucedio la paz que se pudo desear? Estos son bienes y
dones de Dios pero si no haciendo caso de los mejores, que pertenecen a la ciudad
soberana, donde habra segura victoria en eterna y constante paz, se desean esto bienes, de
manera que ellos solos se tengan por tales y se amen y quieras mds que los que son
mejores, necesariamente resultardn de ello miseria o se acrecentardn las que ya existan.
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CAPITULO V

El primer autor y fundador de la ciudad terrena fue fratricida, cuya impiedad imit6 con la
muerte de su hermano el fundador de Roma. Cain, el primer fundador de la ciudad terrena,
fue fratricida, porque vencido de la envidia mat6 a Abel, ciudadano de la Ciudad Eterna;
que era peregrino en esta tierra. Por lo cual nadie debe admirarse que tanto tiempo después,
en la fundacion de aquella ciudad que habia d llegar a ser cabeza de la ciudad terrena de
que vamos hablando, y habia de ser sefiora y reina de tantas gentes y naciones, haya
correspondido a este primer dechado que los riegos dice archétypo, una imagen de su traza
género: porque también alli como dio un poeta refiriendo la misma desventura. «Con la
sangre fraternal se regaron las murallas que primeramente se construyeron en aquella
ciudad pues de este modo se fundé6 Roma cuando Rémulo maté a su hermano Remo, segin
refiere la historia romana. Ambos eran ciudadanos de la ciudad terrena, y los dos
pretendian la gloria de la fundacién de la Republica romana; pero ambos juntos no podian
tenerla tan grande como la tuviera uno solo, pues el que queria la gloria del dominio y
sefiorio, menos sefiorio sin duda tuviera si, viviendo un compaifiero suyo en el gobierno, se
enervara su potestad, y por eso, para poder tener uno solo todo el mando y sefiorio,
desembarazdse quitando la vida al compaiero, y empeorando con esta impia maldad lo que
con inocencia fuera menor y mejor. Mas los hermanos Cain y Abel no tenian entre si
ambicion, como los otros, por las cosas terrenas, ni tuvo envidia el uno del otro, temiendo
el que mato al otro que su sefiorio se disminuyese, pues ambos reinaran y fueran sefiores.

Abel no pretendia sefiorio en la ciudad que fundaba su hermano, y éste matd por la
diabdlica envidia que apasiona a los malos contra los buenos, no por otra causa sino porque
son buenos y ellos malos. Pues de ninglin modo se atenda la pasién de la bondad por que
con su poseedor concurra o permanezca también otro; antes la posesion de la bondad viene
a ser tanto mas anchurosa cuanto es mds concorde el amor individual de los que la poseen.
En efecto, no podré disfrutar esta posesion el que no quiere que todos gocen de ella, y tanto
mas amplia y extensa la hallard cuanto mas ampliamente amare y deseare en ella
compaiiia; asi que lo que acontecié entre Remo y Romulo nos manifiesta cémo se desune y
divide contra si misma la ciudad terrena; y lo que sucedi6 entre Cain