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Resumen

La hipotesis de este articulo es que la lujuria no es el peor pecado en la vida
ascética, sino un indicio de soberbia. Se recorren diversos textos hagiograficos
protobizantinos para establecer el lugar que se da al sexo y definir que éste es
secundario frente a la soberbia. Se concluye que la sexualidad debia aparecer en
la hagiografia no solamente, como sostiene Kazhdan, porque ésta es un género
entretenido cuyo ptiblico queria también sexo en su contenido, sino porque
toda persona, aun el monje, es sexuada y su modo de afrontar la sexualidad
tenia mucho peso en la vida ascética; pero no porque el pecado sexual fuese
el mas grave, sino porque la facilidad con que se cae en él debilita el alma y
puede dar lugar al peor pecado, que es la soberbia, o porque el orgullo de
la propia virtud enceguece y se manifiesta en la lujuria para promover una
enmienda realmente asceta. Las narraciones utilizadas por los hagidégrafos son
entonces no solamente un ‘entretenimiento’ sino una herramienta didactica.

“Tov agrotov Biov” (Hist. Lausiaca 62). Chastity and pride
in the ascetic context of the proto-Byzantine hagiography

Abstract

The hypothesis of this article is that lust is not the worst sin in ascetic life,
but it is a trail of pride. Here, some hagiographical texts belonging to the first
Byzantine period are revised in order to establish the place given to the sex
and to determine that this one has a subordinate role if it is compared with the
role of pride. The conclusion is that sexuality had to be present in the hagio-
graphical texts not only, as Kazhdan upholds, because the hagiography was
an enjoyable genre whose audience did want to have sex in the content, but
because all persons, including monks, are sexed and their way to confront
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1. Sobre este aspecto véase ahora
Messis-Kaldellis (2016); hubo vio-
lencia también contra el varén.

2. Para una sintesis general de la apa-
ricién de la vida sexual en diversos gé-
neros literarios, véase Signes Codofer

(1999:219-226). Para la hagiografia véa-
se también Bravo Garcia (1995:274ss.).

3. Véase por ejemplo Liutprando de
Cremona, Antapodosis 5:484-485
“ad vicinum monasterium, ad quod
patrem suum, socerum scilicet tuum,
direxerant, tonsis, ut moris est,
crinibus, phylosophandum transmit-
tant”. Cfr. Cavallero (2007:390).

4. Para una comparacion entre las
‘reglas’ de Basilio, Antonio, Pacomioy
Simedn estilita el joven, ¢fr. Cavallero

(2015). Alli decimos: “el concepto de
santidad no cambia, en realidad, pues
las virtudes que Simedn recomienda
pueden ser esperadas de cualquier
cristiano. La diferencia radica en su
grado ‘heroico’, en la radicalizacion
del compromiso espiritual”.

5. La comparacion del cristiano con el
atleta proviene de san Pablo (Gdlatas
5:7, Filipenses 2:16, 1 Corintios 9:24-
27, 2 Timoteo 2:4, 4:7); ¢fr. infra.
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the sexuality had a prevalent importance in ascetic life; but not because the
sexual sin were the most serious, but because the ease to fall in it weakens the
soul and it gives rise to the worst of the sins, the pride; or because the man’s
arrogance about his own virtue blinds him and becomes evident in the lust,
in order to promote a really ascetic amendment. Then, the stories which are
told by the hagiographers are not only an ‘entertainment’ but a didactic tool.

Todos conocemos el fundamental estudio de Alexander Kazhdan (1990) acerca
de la presencia del sexo en la hagiografia bizantina. El autor recorre alli nume-
rosos textos y diversos aspectos del tema: virginidad, matrimonio, problemas
fisicos y psiquicos dentro del matrimonio, cuestiones médicas y taumaturgicas,
la hoy llamada ‘“violencia de género’ o, mejor dicho, ‘violencia doméstica’,”
divorcio, prostitucion, belleza corporal, pudor y desnudez, adulterio y lascivia,
fornicacién y sodomia, amor y seduccion, magia, visiones, tentaciones; Kazh-
dan (1990:143 b) no ve que haya amor sexual-conyugal en la hagiografia.

Frente a esto, vamos aqui a centrarnos en algunos textos hagiograficos proto-
bizantinos, con el fin de analizar el estatus del sexo en el proceso ascético que
desarrolla el santo.

Como dice la Historia Lausiaca (= HL) 62 a proposito de Pammakhios, la del
que abandona toda riqueza es “tov &olotov [3iov” [la mejor vida] (Bartelink,
2001:168). Los santos solian llamar al proceso ascético ptrooodia; asi aparece
por ejemplo en Macrina (18:15; 22:25; cfr. Maraval, 1971:200 y 214) y asi adopto
la acepcion el latin con un préstamo;? en ese proceso, lo fundamental era la
‘meditacion’, lo que hoy llamariamos ‘contemplacion’ y que en Macrina (37:2)
se designa ¢poovtioTrglov, voz acunada por Aristéfanes (Nubes 94 et alibi) en
referencia a la actividad de Sécrates (o mas bien de los sofistas), pero que el
TLG registra mas de setecientas veces en autores muy diversos, paganos (Filon,
Poélux, Dion Casio, Filostrato, Alcifron, Temistio, Libanio, etc.) y cristianos
(Gregorio Nacianceno, Basilio, Paladio, Teodoreto, etc.). Las reglas monacales
no parecen asignar a la vida monastica nada especial frente a la del cristiano
en general, sino un grado mayor de perfeccion; cfr. Amand (1949:12).4

(En qué consiste ese proceso? Si recordamos que &oknoig significa “practica,
entrenamiento’, la ascesis es un proceso que dura toda la vida en el que, a partir
de la ‘contemplacién’ o ‘meditacién’ del modelo de Cristo, Dios-humanado, el
cristiano pone en practica ciertas actitudes que significan una fortaleza de espi-
ritu —de ahi que se llamen virtutes—y llega a un grado de ‘perfeccion’ que lo hace
beatus, ‘feliz’. Para el griego esto no era tan extrafio como puede parecer, ya que
en los mas remotos modelos épicos los héroes tendian a la &oetr), la ‘excelencia’,
al menos en su oficio o en algtn aspecto de su vida; el sostener esa doetr les
procuraba kA€og y Tiur), una ‘gloria’ y una ‘honra’ que los hacian felices.

Los textos hagiograficos tempranos sefialan que la base de la ascesis es la imi-
tacion de Cristo, pipunoic Xototov (Apoph. 1: 37; cfr. Guy, 1993:123). Esto impli-
ca, como sefialamos, una serie de actitudes que deben ser ejercitadas
cotidianamente como hace un atleta en su entrenamiento (cfr. Apoph. 10:106,
Guy, 2003:84)° y con una fortaleza viril (cfr. Apoph. 10:107, ibid.), a saber:

» evitar la violencia (Apoph. 1:21)

» evitar la mentira (HM 1:15; cfr. Festugiere: 1961)
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limitar la comida (Apoph. 4:67), en formas muy variadas®

desconfiar de si (HM 1:22)

evitar la distraccion durante la oracion (HM 1:23; Apoph. 2:24, 10:93)
evitar los elogios y la vanagloria (HM 1:25, 14:23; Apoph. 1:24; 10:153)
rechazar cargos de conduccion (HM 20:14, HL 11:2)

rechazar los pensamientos inconvenientes (Apoph. 10:81; 11:22, 74, 117)
hablar sélo si uno es interrogado (Apoph. 10:86; cfr. 11:54)

combeatir la acedia (Apoph. 10:102)

trabajar cotidianamente (HM 1:32; HL 45:3, 471, 58:1, 61:6; Macrina 4:2, 5:35, 8:23-24;
Apoph. 2:32)7

contemplar en accion (HM 1:62): practicar la hospitalidad (HL 63:3, 64:1, 67:1, 68:1),
proteger al pobre y compartir bienes (HL 66:1), no perjudicar ni juzgar (HM 14:14),
cuidar a enfermos (HL 13:1), hacer limosna (HL 47:7)®

ejercitar la humildad (HM 1:59, 10:1, 20:13)

ejercitar la obediencia (HM 24:10; Apoph. 14:6), lo cual incluye rechazar la propia
voluntad a favor de la voluntad de Dios (Apoph. 10:131, 14:14)°

conocer las propias tendencias y debilidades (Apoph. 12:26)

leer u oir y aprender de memoria las Sagradas Escrituras (HM 10:7, HL 4:1, 11:1 y 4;
58:1, 60:2) e incluso copiarlas (Apoph. 10:147)

evitar las malas compaiias, las de la gente superficial, viciosa o hereje (HL Prdl.,
Apoph. 2:14)

evitar los pecados capitales: soberbia, lujuria, pereza, ira (HM 12:10, HL 47:15)
ser austero (HM 14:10) y no buscar dinero (HL 35:13)

retirarse, para poder ver los propios pecados, alejarse del rencor y de la altaneria
(Apoph. 2:29 y 35), sea como anacoreta o como cenobita (cfr. Apoph. 10:178)

afligirse y llorar por los pecados (Apoph. 3:34, 35, 50).

En cuanto a lo vinculado directamente con el ejercicio sexual, no es insignifi-
cante que los Apoph. dediquen todo un capitulo a la fornicacién (el quinto),
después de haberse referido in extenso al autodominio.* Si bien advierten
contra la fornicacion que no se concreta fisicamente pero si en el pensamiento
(5:2, 49), insisten, como las otras obras literarias,* en recursos para evitarla de
modo general:*

»

soslayar los malos pensamientos, que son el camino de entrada de otros vicios (HM
8:14;'3 Apoph. 5:19 in fine; 5:23); no discutir o razonar con ellos (Apoph. 5:37)!* pero
tampoco desesperar por ellos, sino vencerlos (Apoph. 7:51)
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6. Por ejemplo, comer sélo frutas (HM
1:17), sélo lequmbres (HM 2:5), poster-
garla a la comunién (HM 8:50); hacer
ayunos severos (HL 38:12; HM 12:3),
tales como comer solamente un pan
los domingos (HM 10:8, 13:4; HL 48:2),
comer dos veces por semana (HM 15:4;
Apoph. 20:10), o el fin de semana (Apo-
ph. 15:135), beber poco (HM 20:15),
aceptar sélo cosas amargas (HM 20:17)
0 cuanto quepa en una mano (HL 18:2)
o solamente comida cruda (HL 11:4,
18:1; Apoph. 8:26); no tomar agua ni
vino por cuarenta dias (HL 18:22); fingir
que se come para no ostentar virtud
(HL 18:15; Vida de Simeén el Loco 146: 9
ss. = VSL, ¢fr. Cavallero, 2009). Algunos
lloran por tener que comer (HL 1:3) o
prefieren no ver a otros comer ni ser
vistos mientras comen (HL 32:6, 35:13);
¢fr. Vida de Antonio 45:3. El hambre, el
sufrimiento vy la vida retirada apagan el
‘ardiente deseo’ (Apoph. 10:25; 21:10).

7. Dicen los Apoph. 10:99 “Mavtwg
xpeiav £xel kal i) Mapia tig MapBag
S1a yap ¢ MdpOag kai ) Mapia
éykwpialetal’, ofr. Guy (2003:78) [Total-
mente tiene también Marfa necesidad
de Marta: pues gracias a Marta también
Maria es elogiada], sobre el supuesto
conflicto accién-contemplacion.

8. Los Apoph. 17:22 dicen expresa-
mente: “EQv 6 EAkwv ASEAPOC Tag
£€ kpepdon £autov 61a TV POV oU
Suvatat ioog eivat td Unnpetolvtl
W acBevolvtl’, ¢fr. Guy (2005:24)
[Si el hermano que ayuda seis dias

se cuelga de las narices, no puede
serigual al gue sirve a un enfermo].
Cfr. también 17:31 “Ktnowpeba to
Ke@aiatlov tv ayabav thyv ayannv”
[Adquiramos el principal de los bienes,
la caridad]. Cfr. Guy (2005:30).

9. En Apoph. 14:13 se dice que es

el tercer paso que asequra el llegar
a Dios, luego de la ascesis (primer
paso) y de a pureza (segundo paso).

10. La organizacion temética de los
Apophthegmataya revela cudles son
los ejes sobre los que basa la ascesis:
espiritualidad (vida inspirada por el
Espiritu); recogimiento; compuncién;
autodominio; castidad; pobreza;
paciencia; sencillez; abstencion de
condena ajena; discernimiento; vigi-
lancia y sobriedad constantes; oracion
constante; hospitalidad y misericordia;
humildad; resistencia contra el mal;
caridad. Los Gltimos capitulos sefalan
frutos de la santidad: clarividencia;
taumaturgia; conducta virtuosa.

11. Remitimos a los pasajes
resenandolos pero sin citar-
los, en razén de brevedad.

12. Recordemos que el monje, fuera
cenobita o anacoreta, se comprometia a
abandonar todo vinculo con su familia,
ademas de no fundar una familia. Serfa
el caso actual de los ‘monjes de clausu-
ra’. Otros mantenian algin lazo, sobre
todo las monjas que habian sido ma-
dres, y concebian el monasterio como
una familia sustituta (de ahf el titulo de
‘madre’ o ‘padre’ superiores); a veces
varios miembros de una misma familia
fundan un cenobio e incluso algunos lo
usan como tumba. Sobre este aspecto
¢fr. Talbot (1990). De esto se desprende
que habia una conciencia de que la ‘fa-
milia’ en si no era reprobable y que aun
el monje necesitaba un vinculo similar.

13. Alli se usa la metafora de que
rechazar los malos pensamientos es
aplastar la cabeza de la serpiente.

14. En 5:38 se compara el pensamien-
to de fornicacién con la planta de
papiro: si se la arranca enseguida, no
genera esfuerzo; si en cambio se la
deja afirmarse, es dificil de vencer.
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15. Vita Antonii de Atanasio de
Alejandria; ¢fr. Bartelink (1994).

16. Los Apoph. insisten en a oracion
para evitar el consentimiento y el
acto pecaminosos (5:5 in fine). “La
fornicacion es una muerte fisica” de
la que uno no puede simplemente
disculparse como del mal hablar (5:6).

17.En Apoph. 18:45 hay una vision

en la que una persona que se habia
entregado a la fornicacién y el adulterio
confiesa, en medio de los suplicios,
que crefa que no habria castigo para
esos pecados. Cfr. Guy (2005:103, linea
101ss.). En el capitulo siguiente se
sefala que otras personas, conscientes
de sus pecados, se arrepintieron

e hicieron penitencia, con lo que
lograron el perdén de los pecados
pasados. Cfr. ibid. p.108 lineas 45 ss.

18. La misma idea aparece en Apoph. 5:1
in finey en 5:54.18-22 (Guy, 1993:310).

» purificar el corazon antes de comulgar (HM 16:2 in fine)

» evitar los suefios erdticos causados por una predisposicion del alma (no la polucién
natural; HM 20:1-2)

» ser pudoroso y evitar la desnudez (Macrina 31:20-21; 35:2-3; Antonio 47:3,15 60:5; cfr.
Levitico 18:7, Génesis 9:18-27); cfr. Di Marco (2010)

» no compartir la cama con otro joven (Apoph. 5:53)

» luchar contra la lujuria mediante el comer poco (que restringe la producciéon seminal,
HM 20:3), mediante el trabajar, el orar,lf’ el velar en pie, el servir a los demas (HL 19:6
ss., 69:1), estar desnudo al frio (HL 38:11), el rehuir a las mujeres (Apoph. 2:10; 2:26,
HL 35:13; HM 1:4, 1:7, 1:36)

» pedir la oracion comunitaria de ayuda, cuando se sufre la tentacion de la fornicacion
(Apoph. 5:17, 31) y mirar siempre a lo alto para que Dios ayude (Apoph. 18:13).

La concrecion de la fornicacion suele generar desesperacion en quien sucumbe,
es decir, la idea de haber perdido la salvacion (Apoph. 20:15, lineas 52 ss.), idea
que el diablo aprecia como un triunfo (Apoph. 5:34)."7

Segtin la HL 23:1, la lujuria surge del excesivo vigor del cuerpo, de los pensa-
mientos aceptados o del demonio en persona que tienta.”® Todo el proceso
ascético tiende, en tltima instancia, al dominio del cuerpo y de las pasiones
por parte del espiritu y la mente, para enfocarse en los valores trascendentes.
Este autodominio (¢ykodateia), buscado ya por ciertas filosofias paganas, pre-
tende una anaOewa, lograr una ‘insensibilidad” o ‘impasibilidad’, es decir, ‘no
sentir’ las exigencias corporales (HM 1:29). Para ello hay que hacer ‘mortifica-
ciones’, vocablo que significa ‘hacer muertas’ determinadas cosas; por
ejemplo:

» hablar poco (HL 9; Apoph. 2:12; 4:7, 18, 36, 37; 20:8)
» estar de pie y dormir poco (HM 13:4, 20:17; HL 2:3, 18:3, 57:2; Apoph. 4:2)

» privarse de comodidades (HM 23:1, HL 55:2) al punto de vivir en una tumba (Ale-
jandra en HL 5:1)

» torturar el cuerpo (HL 11:4)
» privarse de la mujer, pues el diablo la usa para combatir al santo (Apoph. 2:10)
» evitar la gula, que relaja el alma (Apoph. 4:32, 62, 80 cfr. 81).

Es importante sefialar que los Apoph. (5:22) recomiendan, tras sucumbir a la ten-
tacion, “otkodounoat v mecovoav oikiav”, cfr. Guy (1993:258) [reconstruir
la casa derrumbada] empleando los cimientos de la ascesis; es decir, levantarse
de la caida y volver a empezar para reedificar el autodominio.

Los Apoph. 1:4 usan la metafora “tov g anaBelag Aqpéva” [puerto de la
impasibilidad], lo cual sugiere que esta situacion virtuosa ofrece un abrigo,
un refugio, una seguridad. Lograrlo implica semejar el “ayyeAwkog [iog,
€TIOVOAVIOG, AUAOG, AvwdeQnc kat petéwoc” [la vida angelical, celestial,
inmaterial, que lleva a lo alto y excelsa] (cfr. Macrina 12:28; 15:24; 5:48; 11:6,
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43-44). Esto sugiere una espiritualidad que, si no rechaza el cuerpo (cfr. Brown,
1987 y Bravo Garcia, 1995), exige un dominio tal que encauce las pasiones (cfr.
por ejemplo Macrina 11:35, 42-43; 13:21-22; VSL 122:158s., 135:11SS., 142:10SS.),
que permita un desapego de lo sensual (HM 20:4), un predominio de la razén
(HL Prol. g9z2ss.). Es superar la Piog, es decir la ‘vida biologica o fisiologica’,
para iniciar una Cwr), una ‘vida espiritual e inmortal’.’ Porque someterse a
las pasiones es tener una actitud que asemeja a la bestia (cfr. HL 65:2),*° mien-
tras que dominarlas (“To &0 dovAwon” [esclavices las pasiones] HM 15:2
in fine, cfr. Festugiere, 1961:111.14) permite superar las desgracias (Macrina 18),
resistir las tentaciones (HM 1:33, 26:13; HL 12:1, 47:14) y ser como ‘ciudadanos
del cielo’ (“&v ovpavoig moAttevovtal” HM Prdl. 5, cfr. Festugiere 1961:7.35-
36). Las pasiones fueron creadas y queridas por Dios, por lo tanto no son malas
en si; pero su desorden puede deshumanizar al hombre.

Es importante, para encuadrar correctamente el sexo en la vida ascética pre-
sentada por la hagiografia y cuyos rasgos aqui resefiamos, tener en cuenta que
la Biblia habla de Dios como un épaotrg, un amante que motiva al cristiano
a la misma actitud. Asi aparece en el alegorico libro del Cantar de los cantares,
en el que el alma humana hace sus ‘bodas’ con Dios “amante’ en las figuras de
una novia y de su esposo movidos por el €owg; y asi también lo desarrolla
largamente Dionisio Areopagita en Los nombres divinos. Parece contradictorio
que quien busca semejar una ‘vida angélica’, incorpérea o espiritual, deba
tener un vinculo “erético’ con Dios. Sin embargo, es esta pasion motivadora
bien encauzada la que permite realizar la ‘carrera atlética’, segtin la metafora
paulina de 2 Timoteo 4:7-8,*" tan aludida por la literatura eclesiastica:** en
Macrina 22:37 tenemos la frase “mog éoaotnv 6 00opoc” [la carrera hacia el
amante] y en 23:3-5 “wg mAéov Oewpovoa ToL VURPIoL TO KAAAOG €V odo-
dpotépa T €émel€el mEOG TOV MToOBoVvpEeVOV (eTo” [tanto mas al contemplar la
belleza del novio se lanzaba hacia el Anhelado con muy vehemente apuro].

Teniendo en cuenta estas metaforas y alegorias, no es extrafio que la hagiografia
vea como practica 1dgica y legitima la del sexo dentro del matrimonio. A esto
se suma el mandato biblico del Génesis 2:24, las referencias de Jesus en el
Evangelio (Mateo 19:5) y las de san Pablo en 1 Corintios 6:16 y Efesios 5:31, pero
sobre todo en Efesios 5:32, donde el Apdstol sefala que el matrimonio es un
‘sacramento grande’, un ‘gran mystérion’ porque constituye imagen real y con-
creta de la unién de Cristo y la Iglesia. Asimismo, las normas de la Iglesia orto-
doxa defienden el matrimonio como via loable, tanto para laicos cuanto para
sacerdotes: asi lo expresa el concilio de Gangra en 340 (canones 1, 9, 10, 14) y lo
confirma el Concilio Quinisexto o in Trullo del 692, aunque éste, en el canon 4,
sefala uno o dos afios de excomunion para quien se casa por segunda vez y,
ademas, rechaza como fornicacion una tercera union (confirmado esto en el ano
920 por un acuerdo entre la Iglesia y el Imperio). Por otra parte, el didcono y el
sacerdote viudos no pueden volver a casarse (Concilio in Trullo canon 6).%3

Si bien un padre puede, en algtn relato, excederse y maldecir a su hijo porque
tuvo relaciones sexuales fuera del matrimonio (HL 39:2) y si bien es cierto que el
matrimonio aparece mas como un acuerdo de familias que como fruto del amor
de los contrayentes (cfr. Macrina 4, cfr. Maraval, 1971:152.14ss.) 0 que alguno se
refiere a la vida sexual dentro del matrimonio como “mancharse’,* Macrina, en
cambio, estaba dispuesta a desposarse con su novio y solo rechaza otro matrimo-
nio por ser fiel a ese novio difunto que esta ya ‘en viaje’ hacia Dios (cap. 5). En
Apoph. 20:21, donde unas mujeres casadas deciden no hablar de cosas mundanas,
el comentario del anciano es “’Em’dAn0O¢elag ovk €ott magBévog 1) Dtavdog 1
HOVAXOG T) KOOULKOG AAA” 6 Be0¢ TOlS TolovTOIS T TTEoagroet to ITvedua
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19. Cfr. "Gei npodg tov lov
SlapM\pevol Blov” [luchando siempre
con ardor hacia la propia vida] Ma-
crina 13, ¢fr. Maraval (1971:186.21).
Sobre estos dos tipos de vida, ¢fr.
Zanartu (1975), Cavallero (2002).

20. Alli, un juez que acoge gustoso
las calumnias es comparado a un
caballo de orejas alzadas (“toig innt-
kolg wtiolg” [a las orejas equinas]).

21. Cfr. también 7 Corintios

9:24-25, 1 Pedro 5:4, Santiago

1:12, Apocalipsis 2:10y 3:11.

22.Un ejemplo temprano en Martirio de
Policarpo 19:2. Una alusién en HL 18:6.

23. Cfr. Meyendorff (1990:99-100).
Juan Criséstomo reconoce que el
matrimonio sirve a la castidad y a la
reproduccién; pero niega legitimidad

a un segundo matrimonio cuando uno
queda viudo (y esto incluso contra san
Pablo, cfr. 1 Corintios 7:39-40): Discurso
a unajoven viuda (Sources chrétiennes
138). Véase Gregorio Nacianceno Dis-
cursos 37:8 (PG 36:292B). El adulterio,
la insania, la violencia o la desaparicién
fueron causas de separacién o divorcio,
pero sin posibilidad de nueva boda;
sobre el adulterio ¢fr. Souarn (1900).
Sobre los diversos impedimentos para
el matrimonio (el Orden sagrado, el
padrinazgo, el grado de parentesco
naturaly la profesion religiosa), cfr.
Souarn (1900b, 1901, 1901 b, 1904),
Dorrouzes (1977). También se objetaba
la celebracién de matrimonios durante
la octava de Pascua; ¢fr. Grumel (1936).
Sobre los problemas legales gene-
rados por el rapto y el compromiso

de boda, ¢fr. Karlin-Hayter (1992).

24. Cfr. Apoph. 19:2 “Ag'o0 éNaBov
TV yuvaikd gou oUk £utaveny olte
£yw oUte auth” [desde que tomé
mujer no me manché, niyo ni ella],
¢fr. Guy (2005:158, lineas 24-25).
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25. Cfr. por ejemplo HL 56:1, 65:1.

26. Téngase en cuenta que el IV Concilio
de Letran (1215), en su canon 1, ad-
vierte que no sélo merecen la salvacion
eterna los virgenes y abstinentes sino
también los que estén casados seglin

la fey las practicas agradables a Dios.

dwow”, cfr. Guy (2005:192, 26-28) [En verdad no es cuestion de virgen o casada
o monje o seglar, sino que Dios da el Espiritu con determinacién a quienes son
como éstas]. Pero otras personas, en cambio, prefieren no concretar la unioén sexual
por haber sido forzadas al matrimonio (HL 67:1) y comparten la casa pero no el
lecho o, ya en el desierto, se ven dos veces al afio (HL 8:1-3, 4-5); hay quien desiste
de otro matrimonio al alcanzar la viudez (HL 56:1), quien soslaya la union sexual
después de tener tres hijos (HM 14:13) y quien, tras la muerte de sus dos hijos,
siente ‘odio por el matrimonio” (“picog to0 yapov” HL 61:2).

Todo esto se adecua a un concepto erréneo de la castidad. La exaltacion de la
virginidad,*® debida en gran parte a san Pablo y, claro est4, a las figuras de
Cristo y de su Madre, gener6 un cierto desdén por el matrimonio, como si no
se fuera casto al tener sexo dentro del matrimonio.?® Pero lo mas importante
—creemos— en el contexto de la vida ascética es la relacién que se establece
entre la castidad y la soberbia. Intentaremos demostrarlo.

En la Historia monachorum in Aegypto I 32 ss. se narra la situacion de un monje
que recibe la tentacion personificada en una mujer, a la que €l recibe en su
caverna por hallarse perdida en el desierto. El sucumbe a la tentacién. Entonces
el relato dice que

N 6¢ é€aipvng péya dvapBoricaca A@avioc £k TWV XelpWV autol yéyovey,
wonep okla tg anodpapoloa, VEAWG 6& €v T Aépl NOAUC dkoUegtal TV
Salpdvwy EAgyxovtwy altov TV T Anatn napayayoviwy kal Jeyain puwvi
npo¢ altov Bowvtwy: “TIAc 6 LWV €autov tTansvwbnioetal. XU 6& Uywwong
£W¢ TV oUpavyy, étansvwbng 6& Ewg twv aBuocowv” (1 35; ¢fr. Festugiere,
1961:21-22).

ella [la Tentacién-mujer] tras gritar de repente a lo grande se hizo invisible
entre sus manos, corriendo como una sombra, y en el aire se escucha mucha
risa de los demonios que lo repudian tras desviarlo con su engafno y que le
gritan con gran voz: ““ Todo el que se eleva serd humillado’ [Lucas 14: 11]. TG
te elevaste hasta los cielos, mas fuiste humillado hasta los abismos”.

Los mismos demonios le dicen al monje que su soberbia, la seguridad en su
propia castidad, lo llevaron a caer: la lujuria se hace asi vehiculo que expresa
una actitud soberbia o un desvario, de la que los Apoph. dicen que es “1] purjtno
navtowv T@v kakwv” [la madre de todos los males] 8:6, cfr. Guy (1993:404.7).
Un ejemplo da la Historia Lausiaca 26, donde se presenta una narracion sobre
Eron, a quien se califica de “kaOapdc” (linea 2); pero se dice que es golpeado
por el orgullo (“t0dw”), incurre en gran soberbia (“épodvnoe péya”) y ultraja
(“OPotoac”) a Evagrio; el monje hace severos ayunos y conoce de memoria la
Sagrada Escritura, pero en el teatro y el hipédromo de Alejandria se mete con
una actriz y contrae una enfermedad en el aparato genital: de tal modo, esta
caida evidente hace notorio el pecado de origen; la lujuria manifiesta la sober-
bia en la que la persona cae por creerse virtuosa. Otro ejemplo ocurre en el
capitulo siguiente, donde se dice que Ptolomeo vivia solo y hacia muchos
sacrificios, pero al apartarse de los santos y de los Misterios comunitarios ter-
mind por despreciarlos, vagar por Egipto y entregarse a la gula y la ebriedad.
También una virgen cay¢ en lujuria “por exceso de soberbia’ (“OrtegpoArn UTtep-
ndaviag”, 28:4), porque no tenia en su ascesis como motivacion el amor a Dios
sino la vanagloria humana. Hacia el final de la obra, en el cap. 70, se dice que
una virgen que fue corrompida cayo, luego de fornicar, en el pecado de la
calumnia, en la que incurre para justificarse soberbiamente. El cap. 47:6 advier-
te expresamente que quienes tienen un objetivo perverso caen en errores y
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Dios permite esa caida para que reconozcan su actitud y la corrijan. En el cap.

23 se cuenta la historia de Pacén, quien evita caer en la lujuria; una voz le

explica que permitio la tentacion “tva un péya poovriong weg duvapevog,

AAA” Emryvoug oov v acBévelav ur Oaonorg T of) moArtela, dAAX TRoO-

doaung T ToL Oeov Pondeia”, cfr. Bartelink (2001:130-2) [para que no pensaras

a lo grande como un poderoso sino que, reconociendo tu debilidad, no te

confiaras en tu modo de vida sino que corrieras a la ayuda de Dios].*” Frente  27.La misma historia aparece en 4poph.
A . . 3 :54; la frase final es exactamente la

a esta humildad que preserva la castidad, Paladio destaca que quien se cree  misma; cfr. Guy (1993:312 linea 63).

autor de sus dones y habilidades y “katadvvaotevOeic VIO TOL AVTUKELUEVOL

0 EMALQOMEVOC ETTL T VLI TteQLTTimTeL Th) AkoAaoia dux vTtepnpaviag”

[se exalta en su buen natural, dominado por el Enemigo, cae en el desorden

por soberbia] (47:9). En la Vida de Espiridén, de Leoncio, cap. 15, se cuenta la

historia de un navegante que, tras veinte meses de ausencia, encuentra

embarazada de cuatro a su esposa; ésta, evidentemente adultera, en vez de

reconocer su falta, pretende, con soberbia, justificar el pecado y cae en la men-

tira y la calumnia; cfr. Cavallero ef alii (2014:228-231).

Asi, la lujuria puede ser un método usado por el demonio para intentar quebrar
la virtud del asceta (de esto hay muchos ejemplos mas en la Vida de Antonio de
Atanasio, cfr. Bartelink 1994:143-144, 149, 199, o en la Vida de Hipacio de Calini-
o) pero es un método diabélico que puede ser sometido por la humildad yla 28 Porejemplocap. 5:2-4;

L . , PR , , _ ¢fr. Bartelink (1971:88).
oracion, pues como dicen los Apoph. prol. 5, “1) tamevopooovvn maoag Tov
dxPporov tag marydag magéoxetal” cfr. Guy (1993:94) [la humildad sobrepasa
todas las redes del diablo].*® Pero también la lujuria puede ser el resultado de  29-Poraue, paraddjicamente, "ti 62

. . e Tansvo@poclvng UwnAdtepoy;

la soberbia que, no advertida por el asceta, se hace manifiesta con un pecado  (apoph. patrum prol. 8) [zqué hay mas
corporal. Un caso relevante da la Vida de Juan el Limosnero, también de Leoncio ~ 5xgeodehomied) o7 15269

(cfr. Cavallero et alii 2011), que muestra en un relato inserto cémo las apariencias  de ahumildad. ¢fr. "6 téavoc tod
povaxol £oTw ) tanewvoppocivn

sobre la vida ajena dan lugar a la difamacién: en el cap. 37[38] hay un tal Vitalio, [ corona delmonje esla humil-

.7 B . ’ dad], Apoph. 21:15 (vé tambié
que dejé su monasterio y va a Alejandria como artesano; es muy casto, pero sy en 2 L oot sen "
oculta su virtud y se ocupa de corregir a las prostitutas; mas, como anda con
ellas, todos lo creen pecador y le aconsejan que se case. El patriarca prefiere no
intervenir y la verdad es descubierta a la muerte del virtuoso. En otro lugar de
la obra, el cap. 23, habia aparecido un monje girévago al que el obispo habia
hecho castigar porque andaba con una mujer; pero entonces se descubrié que
en realidad era un eunuco.?® Estos relatos destacan como la gente piensa mal  30:Sobrelasituacion de los eunucos,

L. . . véase la sintesis ofrecida por Signes
de los otros acerca de la lujuria y que esto la hace incurrir en pecados como la  codorer (1999:204-208). Cabe recordar

. . “1s r . que Jesus habia aludido metaféri-
calumnia y la ira por creerse habilitada a censurar a los demas. Es decir, seala [ e s condicion do célbe en
lujuria real y practicada por uno, sea la lujuria supuesta en otros, ambas pueden  Mateo19:10-12, sefalando que algunos

A B . . ) se hacen eunucos por el reino de los
conducir, por la soberbia, a la ira que condena y/o a la calumnia que denigra al  cielos’, es decir, prefieren no casarse

oo . .. . para dedicarse mas libremente a la vida
projpmo y/O auna aUtOJUStlﬁcaCIOH arrogante. religiosa. Esto fue tomado por algunos

demasiado literalmente. San Pablo, en
. . ) . 1 Corintios 7:7 y 26, elogia la virginidad
Es 1mportar1te en este sentido un pasaje de APOPI’Z 11:50 en el que un anclano  sinpresentarla como mandato.

dice como se hace para salvarse. Antes de enumerar una serie de actitudes en
positivo, enumera una serie de acciones que deben ser evitadas: “ur) Pevoat,
U1 ORVUTG, U1 AQYOAOYNG, U] KATAAARATNGC, un vmegndavevoat, Un
novneevoat, pn ¢Oovig, un kAéyng, un mopvevong”, cfr. Guy (2003:162) [no
mientas, no jures, no hables vanamente, no calumnies, no seas orgulloso, no
obres mal, no envidies, no robes, no forniques]: véase que en esta enumeracion,
la advertencia sobre lo sexual esta en tltimo lugar. Asimismo, en Apoph. 15:115
se dice que “ITavta yag ta detva dux v Emagoy Nutv ovuBaivel” (cfr. Guy,
2003:360) [todas las cosas tremendas nos ocurren a causa de la jactancia]; y,
poco después, que el antidoto contra la fornicacion es la humildad.?" En 18:49 Sgnzjzajillia%le?;rﬁ delper-
se presenta el caso de mujeres fornicadoras que mostraban ayuno y simulaban
continencia para lograr gloria entre la gente (cfr. Guy 2005:126, lineas 139ss.),
es decir, por la soberbia de aparentar virtud hipocritamente.



ISSN 2362-4841 (en linea) / ISSN 0325-1721 (impresa)

Anales de Filologia Cldsica /31.1 (2018)

doi: 10.34096/afc.v1i31.6139

32.Un angel le anuncia a Pafnucio
que se acerca suida al cieloy le
aclara que no se lo dijo antes para
que no sintiera orgullo y perdiera
la recompensa: ¢fr. HM 14:23.

33. La teologia cristiana insiste,
ademds, en que la fornicacién es una
afrenta contra el cuerpo en tanto éste
es receptéculo del Espiritu Santo.

34. La tergiversacién popular llega al
punto de reconocer valor a la virginidad
para la mujer pero no para el varén.

Un ejemplo es la traduccién castellana
tardomedieval de las Sentencias de
Isidoro de Sevilla, que en el capitulo
sobre este valor (LXXI = 11 40) traduce
casi sistematicamente “las virgenes”
como si sélo se aplicara a las mujeres
(excepcién en p. 115:5; ¢fr. Cavallero,
1991). Kazhdan mismo sefala sobre el
matrimonio: “we probably can observe
gradually growing respect toward it”
(1990:143 a); esto puede deberse a
una creciente aunque lenta conciencia
del matrimonio como Sacramento. La
Vida de Hipacio 5:7 sostiene que no
estd mal casarse, porque el matrimonio
también agrada a Dios; ¢fr. Bartelink
(1971:90). Sin embargo, en otro pasaje
dice que el diablo lleva a hacer hijos en
matrimonio legal (24:16; p.150); y que
unos coényuges resuelven vivir como
hermanos, ayvg (35:15, p. 224), como
si el vivir casados no fuera ayvov.

35. 1 Corintios 7:26. Cfr. Mateo 19:12. Ya
Elias y Jeremias fueron profetas célibes.

36. En cuanto a la consideracién del
Matrimonio como Sacramento, el Papa
Lucio Ill, en el Sinodo de Verona, no-
viembre de 1184, enumera, por primera
vez en los documentos del Magisterio
eclesidstico, el Matrimonio entre los
Sacramentos. En 1274, en |l Concilio de
Lyon, XIV Ecuménico, Gregorio X vuelve
a contarlo entre los Sacramentos.
También se lo declara Sacramento
expresamente en el Magisterio de la
Iglesia en el siglo XV

(Continda en pdgina 45.)

37.Mediante la ‘novela’ 89, de c. 900,
Ledn VI ordend que todo matrimonio
civil debia ser bendecido sacramente.
Y en 1095 Aléxios Komnénds permitid
que también los esclavos se casaran
religiosamente. Cfr. Meyendorff
(1990:105s).

(Continda en pdgina 45.)

38. Sélo con este motivo puedo
aceptar la afirmacion de Bravo

Garcia (1995:263) segln el cual la
sexualidad se transforma en “la
preocupacion constante, obsesiva, del
asceta o del monje tardoantiguo”.

[37-47] Pablo Cavallero

De tal modo, creemos, la hagiografia muestra, sea mediante narraciones breves
pero contundentes o mediante apotegmas, que no es la lujuria el peor pecado
sino la soberbia (la misma que quiso hacer como dioses a Adan y Eva);>*y que
la castidad, como todas las virtudes, puede hacer incurrir silenciosamente en
soberbia, si uno se cree ser autor de ese logro. El monje, pues, y el cristiano en
general deben cuidarse de la lujuria al menos por dos razones ascéticas:?* da
lugar a otros pecados posteriores o expresa la soberbia previa.

Si retomamos, en este contexto de la ascesis, la supuesta oposicion entre el
valor de la virginidad y el valor del matrimonio, ella tiene que ver con cues-
tiones diversas: por ejemplo, el influjo cataro en los primeros siglos del cris-
tianismo, por el que se veia el cuerpo como algo negativo, visién compartida
por gndsticos, maniqueos, priscilianistas; o, sin una visién tan negativa, el
influjo neoplatonico; o la dificultad en reconocer teolégicamente el valor sacra-
mental del Matrimonio.? Tengamos en cuenta que la virginidad no es un
Sacramento, por elogiada que haya sido por san Pablo;?® en cambio si lo es el
Matrimonio, aunque por ser visto como algo tan ‘natural’ y ‘cotidiano’ no se
lo reconocié como tal expresamente hasta muy avanzado el Magisterio de la
Iglesia,? si bien siempre se lo celebré solemnemente;” y ademas, durante
centurias se lo vio como un ‘acuerdo’ realizado por los padres o impuesto
incluso por el Estado, orientado a limitar la fornicacion y permitir la procrea-
cion, mientras que el Concilio Vaticano II sentd claramente que el primer obje-
tivo del Matrimonio es la union de los esposos, valor unitivo que requiere de
exclusividad y perdurabilidad. Mas alla de esa idea negativa tan frecuente
sobre el matrimonio y su ejercicio sexual, es claro que el ‘matrimonio’ espiri-
tual que las monjas celebran con Cristo y por el cual llevan anillo de bodas es
al menos una metafora muy significativa. La minusvaloracion del Matrimonio,
tan difundida, y la exaltacién de la virginidad pudieron conllevar la creencia
de que era peor la lujuria que la soberbia; pero la hagiografia temprana, cree-
mos, sefiala lo contrario: sin ser leve en absoluto, la lujuria esconde o provoca
soberbia, que es peor, pues ella es la que movid a Satanas.

No coincido, pues, con Kazhdan, cuando afirma que sexualidad y hagiografia
son “incompatibles” y que los monjes son epicenos (Kazhdan, 1990:131a). La
sexualidad debia aparecer en la hagiografia no solamente, como sostiene el
erudito, porque ésta es un género entretenido cuyo publico queria también
sexo en su contenido (cfr. Kazhdan 1990:131a-b), sino porque toda persona,
aun el monje, es sexuada y su modo de afrontar la sexualidad tenia mucho
peso en la vida ascética; pero no porque el pecado sexual fuese el mas grave,
sino 1) porque la facilidad con que se cae en €l debilita el alma y puede dar
lugar al peor pecado que, como todos sabemos desde el alegorico relato del
Génesis, es la soberbia; o 2) porque el orgullo de la propia virtud enceguece
(como la atn de los antiguos griegos) y se manifiesta en la lujuria para pro-
mover luego una enmienda realmente ascética.?® Las narraciones utilizadas
por los hagiografos son entonces no solamente un ‘entretenimiento’ sino una
herramienta didactica: dice Paladio expresamente “Tavta 0& duyynoauny tva
) EeviCapeBa 0tav ayiouvg Tvag dwHEV TOLOVTOLS TteQLeoovTag tabeowv”
[Narré esto para que no nos extrafiemos cuando veamos a algunos santos caer
en tales sufrimientos] HL 24:3, cfr. Bartelink (2001:134.25-27).
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En cuanto a la consideracién del Matrimonio como Sacramento, el Papa Lucio lll, en el
Sinodo de Verona, noviembre de 1184, enumera, por primera vez en los documentos
del Magisterio eclesiastico, el Matrimonio entre los Sacramentos. En 1274, en |l Conci-
lio de Lyon, XIV Ecuménico, Gregorio X vuelve a contarlo entre los Sacramentos. Tam-
bién se lo declara Sacramento expresamente en el Magisterio de la Iglesia en el siglo
XV (cfr. Decretum de sacramentiis pro Armeniis del XVII Concilio Ecuménico de Ferra-
ra-Basilea-Florencia). Asimismo, el concilio de Florencia establecid, en el Decretum
pro lacobitis, que no sélo era licito contraer segundas nupcias sino también terceras,
cuartasy todas las que se quisiesen si se daban las condiciones (¢fr. Dentzinger 424,
455, 465; Cat. Igl. Cat. 1142). El Concilio de Trento, en un canon del 11 de noviembre
de 1563 (sesion 24), insiste en esto definiéndolo dogméticamente como Sacramento:
sefala que los Sacramentos instituidos por Jesucristo son siete y que uno de ellos es
el Matrimonio. Al parecer se debe a Anselmo de Laén ‘el Escoléstico’ (¢. 1050-1117)
y a su escuela de teologia el primer tratado sistematico del Matrimonio como Sacra-
mento. (Viene de pdgina 44.)

Mediante la ‘novela’ 89, de c. 900, Ledn VI ordend que todo matrimonio civil debia
ser bendecido sacramente. Y en 1095 Aléxios Komnénds permitié que también los
esclavos se casaran religiosamente. Cfr. Meyendorff (1990:105s). Pero ya en el s. iv
habia una liturgia del matrimonio, celebrada especialmente en zonas fronterizas
donde la Iglesia era practicamente la Unica estructura que podia legalizar una unién
cristiana. En el s. iv varias fuentes mencionan como rito la unién de las manos, la
eucaristia, la bendicién y la coronacién; desde el s. viii incluia una plegaria especial y
la eucaristia para los contrayentes; luego hay mencién de la bendicion de los anillos y
delbeso de la novia en las manos del novio y del novio en la frente de la novia. Véase
Schwarzenberg (1966). La’EkAoyn tdv vopwv de Ledn Ill, a mediados del s. viii, dedica
sus primeros titulos a los esponsales, al matrimonio y al derecho de familia. Mas alla
del rito religioso, la dote, el compartir la vida publica y la administracién de la casa,
eran signos externos de matrimonio a diferencia del mero concubinato; pero el afecto
era esencial y el matrimonio sin acuerdos escritos pero consentido (dypagoc) era
igualmente valido que el £&yypagoc (con escrituracion acerca de los bienes), ya en el
Cédigo de Justiniano, si tenfa bendicidn ante testigos; si el vinculo era evidente sin
ningln acuerdo ni rito, equivalia al matrimonio de usude los romanos, sin transferencia
de bienes; ¢fr. Vial-Dumas (2015). (Viene de pdgina 44.)

Anales de Filologia Cldsica /31.1 (2018)

doi: 10.34096/afc.v1i31.6139

45



ISSN 2362-4841 (en linea) / ISSN 0325-1721 (impresa)
Anales de Filologia Cldsica /31.1 (2018) [37-47] Pablo Cavallero

doi: 10.34096/afc.v1i31.6139

Q Bibliografia

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

»

Amand, D. (1949). L'ascese monastique de saint Basile. Essai historique. Maredsous.

Bartelink, G. (ed.) (1971). Callinicos: Vie d’Hypatios. Paris: Du Cerf (Sources chré-
tiennes 177).

Bartelink, G. (ed.) (1994). Athanase d’Alexandrie: Vie d’Antoine, introduction, texte
critique, traduction, notes et index par G. Bartelink. Paris: Du Cerf.

Bartelink, G. (ed.) (20016). Palladio, La storia Lausiaca. Mondadori-Fondazione Valla,
1974.

Bravo Garcia, A. (1995). “Aspectos del ascetismo tardo-antiguo y bizantino”. En: Gé-
mez Espelosin, F. (ed.), Lecciones de cultura cldsica. Alcald: Universidad de Alcald de
Henares, 261-307.

Brown, P. (1987). “La antigliedad tardia". En: Ariés, Ph.; Duby, G. (eds.), Historia de la
vida privada. I: Del Imperio romano al ano mil. Madrid: Taurus, 229-303.

Cavallero, P. (1991). “"Del soberano bien”: romanceamiento castellano medieval de las
“Sententiae” de San Isidoro, edicién critica con introduccién y notas. Buenos Aires:
SECRIT-CONICET.

Cavallero, P. (2002). “Muerte y vida en Los nombres divinos de Pseudo-Dionisio”. En:
Buzoén, R. et alii (edd.), Los estudios cldsicos ante el cambio de milenio. Vida, muerte,
cultura. Buenos Aires: UBA, t. |, 242-255.

Cavallero, P. (2007). La 'Antapédosis’ o ‘Retribucion’ de Liutprando de Cremona,
edicién bilingle revisada, con introduccién, notas e indices. Madrid: CSIC.

Cavallero, P. (2015). “Kauxnua povaxoU. Una regla de vida espiritual para monjes dic-
tada por Simedn Estilita el joven”, Helmantica 66, 21-40.

Cavallero, P. et alii (eds.) (2009). Leoncio de Nedpolis, Vida de Simedn el loco. Buenos
Aires: UBA.

Cavallero, P. et alii (eds.) (2011). Leoncio de Nedpolis, Vida de Juan el limosnero.
Buenos Aires: UBA.

Cavallero, P. et alii (eds.). Leoncio de Nedpolis, Vida de Espiridon. Buenos Aires: UBA.
Darrouzes, J. (1977). "Questions de droit matrimonial: 1172-1175", REB 35, 107-157.

Di Marco, F. (2010). “Undressed: the naked female body as a sign of holiness in
apocryphal and hagiographical literature”, Studia patristica 44, 499-508.

Festugiere, A. (ed.) (1961). Historia monachorum in Aegypto. Bruxelles: Société des
Bollandistes (Subsidia hagiographica 53).

Grumel, V. (1936). “Une question de liturgie et de droit canon: la prohibition des ma-
riages durant l'octave pascale”, Echos d’Orient 35.183, 274-279.

Guy, J. (1993-2005). Les apophtegmes des peres. Collection systématique. Paris: Cerf
(Sources chrétiennes 178, 474, 498). Vol. |, caps. 1-9 (1993); Vol. I, caps. 20-16 (2003);
Vol. 3, caps. 17-21 (2005).

Karlin-Hayter, P. (1992). “Further notes on Byzantine marriage: raptus-apnayn or pvn-
otela?”, DOP 46, 133-154.

Kazhdan, A. (1990). "Byzantine hagiography and sex in the fifth to the twelfth centur-



ISSN 2362-4841 (en linea) / ISSN 0325-1721 (impresa)
“Tov aplotov Blov”(Hist. Lausiaca 62). Castidad y soberbia... [37-47] Anales de Filologia Cldsica /31.1 (2018) 47
doi: 10.34096/afc.v1i31.6139

ies”, DOP44,131-143.
» Maraval, P. (ed.) (1971). Grégoire de Nysse, Vie de sainte Macrine. Paris: Cerf.

» Messis, Ch.-Kaldellis, A. (2016). “Conjugal violence and the ideological construction of
Byzantine marriage”, Limes 2, 21-40.

» Meyendorff, J. (1990). “Christian marriage in Byzantium: the canonical and liturgical
tradition”, DOP 44, 99-107.

» Schwarzenberg, C. (1966). “In torno alla benedizione degli sponsali in diritto bizanti-
no”, BZ59/1, 94-109.

» Signes Codofer, J. (1999). “La visién del cuerpo humano en Bizancio”. En: Pérez Ji-
ménez, A.; Cruz Andreotti, G. (eds.), Unidad y pluralidad del cuerpo humano. Madrid:
Clasicas, 169-230 (= Mediterranea 4, 1998).

» Souarn, R. (1900). “Un empéchement canonique du mariage chez les Grecs”, Echos
d'Orient 3/5, 257-262.

» Souarn, R. (1900b). “L'Ordre, empéchement canonique du mariage chez les Grecs”,
Echos d’Orient 4/2, 65-71.

» Souarn, R. (1901). “La parenté spirituelle, empéchement canonique du mariage chez
les Grecs”, Echos d'Orient 4/3,129-133.

» Souarn, R. (1901b). “Lempéchement de parenté naturelle chez les Grecs”, Echos d’O-
rient4/4,193-198.

» Talbot, A. (1990). “The Byzantine family and the monastery”, DOP 44, 119-129.

» Vial-Dumas, M. (2015). “Modalidades del matrimonio tardoantiguoy altomedieval en
Bizancio y el Occidente cristiano”, Byzantion Nea Hellds 34, 135-158.

» Zafartu, S. (1975). El concepto de ‘Zoé’ en Ignacio de Antioquia. Santiago de Chile:
Facultad de Teologfa.






