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Jer 31, 31-34. Vocabulario y estilo”

El texto sobre la Nueva Alianza ha atraido siempre la atencidn de
los estudiosos !, Debido a su concentrado espinitu teolgico, y a la refe-
rencia a este texto que hace ¢l Evangelio de Lucas (22, 20), los autores
s¢ han sentido inclinados a considerar este texto como un oriculo de una
grandeza inigualable. Por lo mismo ¢l texto tiene que provenir de un
espiritu profundo y reflexivo. De ahi da tendencia que se observa en todos
los estudios dedicados a estos versiculos de considerar a Jeremias como
autor de este ordculo, a pesar de que no se duda un momento en calificar
de inauténticos los ordculos que preceden (31, 23-30) y los que siguen
(35-40).

Cuando, a principios de este siglo, B. DunM?, bien a pesar suyo,
creyé imposible mantener la autenticidad j ]mcmlmana de estos versiculos,
su posicién convencié a muy pocos Criticos tan destacados como
C. H. CorniLi 3, GIESEBRECHT, efc, ¢, s¢ declararon a favor de la auten-
ticidad. Esta misma opinién siguen manteniendo los comentaristas pos-
teriores de Jeremias en su mayoria®.

*  Para distinguir el 2¢ del heth, transceribimos el primero por una A cur-
siva, y el segundo por una H mayiscula; la sf serd o) signo del shin, la 3 nor-
mal, del sadé.

1  Prescindimos aqui de una bibliografia sobre este texto. Baste citar los
cuatro Gltimos comentarios de Jeremias, W. RUDOLF, Jeremia. (Handbuch zum
A. T. 12), Tiibingen 1958; A, PENNA, Geremia. (La Saera Bibbia), Torino-Roma
1954; A. WmseR, Das Buoh Jeremm. (Das Alie Testament Deutsch 20/21),
(:ottmg‘en 1966; J. BRIGHT, Jeremiahk. (The Anchor Blble 21), New York 1965.
Ultimamente véanse los traba_]o& de R. MARTIN ACHARD, “La Nouvelle Alliance
selon Jéremw Revue de Théologie et de Philosophie 12 (1962) 81-92;
J. CoppPENS, * ‘La nouvells Alliance en Jer 81, 31-34": Cuatholic Biblical Qum-
terly 25 (1963) 12-21; P. Buis, “La Nouvelle Alliance”: Vetus Testamentum 18
{1968) 2ss.

2 B. DuHM, Das Buch Jeremis. {Kiwzer Handecommentar zum A. T. XI),
Tubmgen—Lelpmg 1901.

C. H. CoRNILL, Das Buch Jeremias, Leipzig 1906.

4 I, GIESEBRECHT, Das Buch wund die Kiggelieder Jeremigs, (Gottinger
Handkommentsr zum A. T, IIT/2), Gottingen 1907,

5 A. CONDAMIN, Le Livre de Jéremie. éEtudes Bibliques), 3 edic. Paris
1936; J. SKINNER, Prophec-y and Religion. Studiea in the Life of Jeremiak, 3 edie,
Cambridge 1980; A. GELIN, Jéremie. Lamentations, Le Livre de Baruch. (La
Bible de Jérusalem 23), Paris 1969; W. RUDOLF, o. ¢.; A. PENNA, 0. ¢
A. WEISER, o. c.
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No obs:ante, la opinién negativa de B. Dunm ¢ sigue teniendo sus
defensores. Aun descartando a MowINckEeL?, para quien toda la colec-
‘¢cién de oraculos de Jer 30-31 pertencce a una fuente especial, en cuya
composicion Jeremias no tuvo ninguna parte, WeLcH, BIRKELAND, May,
HyaTT ® continuaron manteniendo como imposible la paternidad jere-
miniana de este texto, que para FissreLpt debe considerarse simplemente
como dudoso ®.

La dificultad que se encuentra ‘para atribuir ¢l texto a Jercmias es el
vocabulario y estile marcadamente deuteronomista. Es curioso observar
que tanto HerrMANN 9, como BRIGHT ! notan esta carac teristica, y mien-
tras esto para ¢l primero es una razén mis que suficiente para negar la
autenticidad; el segundo, en cambio, no tiene ninguna dificultad cn
afirmar que ¢l ordculo pertenece substancialmente a Jeremias.

La tGnica solucién posible para resolver este litigio es someter el
vocabulario y estilo de Jer 31, 31-34 a un estudio detallado, aunque sea
breve, que tenga por objeto buscar los paralclos de las formas literarias
y de las ideas que aqui s¢ encuentran, en otros escritos del Antiguo Tes-
tamento. El andlisis del vocabulario y estilo nos proporcionard un medio
objetivo para determinar el origen de Jer 31, 31-34, asi como ¢l tiempo
aproximado de composicién.

El versiculo 31 comienza con una férmula bien conocida en el libro
de Jeremias: hnnk ymym &'ym a'm Yhwh, es una expresidn caracteris-
tica y estereotipada de la prosa de Jer, donde ocurre 14 veces %, Exami-

8 Ya antes de B. DyaM, varios auntores, MoverRs, DE WEITE y Hirzic
habfan rechazado la autenticidad no sélo de Jer 31, 31-34, sino también de los
dos capitulos de Jer 30-31. Puede verse la opinién de estos autores en C. H.
CoORNILL, 0. ¢. 322-323,

7 8. MowINCKEL, Zur Komposition des Buches Jeremins, Kristiania 1914,
21s, ha distinguido cuatro fuentes en el libro de Jeremias: Fuente A comprende
la mayor parte de los ordaculos en poesia, de los cuales Jer es autor. Fuente B
comprende los relatos en prosa de la actividad de Jer y que es atribuido a
Baruch. Fuente C estd formada por los sermones en prosa de estilo deuterono-
mico. Por dltimo la fuente D comprende precisamente los cap. 30-31, que son
una coleccidon de ordeulos de origen diverso, que no remonta en mode alguno
a Jeremias.

& A, C. WELCH, Jereminh, his time and his wwk Londen 1928; H BIr-
KELAND, Zuwm hebraischen Traclw,twmwesen Die Kompaszam der pmwhetwchen
Riicher des A. Testamentes, Oslo 1938, 60; H. GOoRPON MAY, ”Towards an
objective approach te the hook of Jeremiah: The blograp-her Joyraal of
Biblical Litterature 61 (1942) 189-15b6, especialmente 146-148; J. Ph. Hyarr,
Jeremigh. (The Interpreter’s Bible V), New York 1966.

¢ (. EI188FELDT, Emleztzmg in das Alte Testament, Tubmgen 1966, 439,

10 8, HERRMANN, Die Prophetischen Heilserwartungen im Alten Testament.

Ursprung und Gestaltwundel. {(BwanT V/5), Stuttgart 1965, 179-185.

11 J, BRiGHT, o. ¢. LXXI y CXVIIL

12 Jer 7, 82; 8, 24; 16, 4; 19, §; 28, 7; 30, 3; 31, 27.31.38; 353, 14;



3 JBR 31, 31-24. VOCABULARIO Y ESTILO 5

nando los lugares donde se encuentra, se advierte que ninguno de ellos
es auténtico: los hay claramente deuteronomistas como Jer 7, 32; g, 243
23, 7; 30, 3, siendo los restantes inauténticos, aunque no puedan atribuir-
se con certeza a la fuente deutcronomista de Jer. Lo invportante s obser-
var que cs una férmula corriente de los editores del libro.

La Alianza que sc anuncia s¢ hard “con la Casa de Israel y con la
Casa de Jud4”. Es una opinién general considerar ¢l inciso “y con la
Casa de Judd”’, como una adicidn tardfa, queriendo su autor con ella
inctuir a Jud4d en <l Ambito de una promesa hecha primitivamente a
Israel del Norte®. La razdén es, sin duda alguna, bastante fuerte, ya
que e el v. 33 sblo se menciona a la Casa de Israel. Sin embargo, definir

“y con la Casa de Judé” como una adicidn, quiere decir que et texto
existié antes sin esta adicidén ; y esto ¢s muy problematico en el presente
caso. Se observa, en efecto, ¢n ¢l libro de Jer, en las partes deuteronomis-
tas, un interés especial en mencionar las dos porciones del pueblo, bien
sea en los lugares en que se constata la perversién y apostasia como en
Jer 11, 10.17; 32, 303 pero, sobre todo, en los lugares en que se anuncia
Ia restauracién y la salvacién del pueblo, como en 3, 185 30, 3; 31, 27;
33, .14, mientras que en las partes auténticas de Jer, Isracl, o bien
significa el Israel del pasado, cuando estaba atn en ¢l desierto (2, 3) o
significa simplemente Jud4 (2, 14.26. 31 3, 20.21.23; 6, 9; 18, 13 (Virgen
de Isracl = Judd)*.

Con esto hemos explicado por q_ué se menciona las dos partes del
pueblo en ¢l v. 31, pero no se aclara por qué en el v. 33 sblo se menciona
a la Casa de Isracl. Para explicar esta desigualdad, es preciso recurrir al
texto inauténtico de Jer 32, 30:

“Los hijos de Israel y los hijos de Judd han hecho el mal a mis ojos
desde su juventud, los hijos de Israel no han hecho méas que provocarme...”.

Como se ve bien aqui, se tiene una concepeién bipartita del pueblo,
ue no impide por otra parte ¢ agruparlos a todos bajo el mismo califi-
cativo de “hijos de Israel”. Esto es precisamente lo que sucede en Jer 35
31-34. Por esto, la mencién de la Casa de Jud4 no debe considerarse sim-

48, 12; 49, 2; bl, 47.52. Fuera del libro de Jer ccurre solamente en 1 Sam
2, 31 (Dtr}; TI Re 20, 17; Isa 29, 6, y {res veces en Am 4, 2; 8, 11; 9, 13.

13 Véanse los comentarios eitados de P. VoLz, W. RupoLF, A. GELIN.

14 Hay. sin embargo, un texto en que e mencionan las dos Casas y parece
auténtico: Jer 5, 11, En Jer 3, 6s Israc! signifieca Tsrael del Norte, pero su
autenticidad es dudosa, cfr. S. HERRMANN, o, ¢. 230.
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plemente como adicidn, sino que debe explicarse por la mentalidad deu-
. teronomiista, presente en el libro de Jeremias, amante de mencionar expre-
samente la doble porcién de Israel. En esto, probablemente los deutero-
nomistas son herederos de la concepcién bipartita de Ezequiel. Mencio-
nando la Casa de Isracl y Judd, manifiestan simplemente la esperanza
en la reunién de las dos Casas, esperanza que se perpetud largo tiempo
después del destierro, como lo manifiestan numerosas adiciones en los
libros proféticos 1%,

El v. 32 tiene un estilo y manifiesta unas ideas muy comunes en la
fiteratura deuteronomista. Baste citar algunos ejemplos: Deut 29, 24:

“Porque abandanaron (‘zbw) l¢ Alanza de Yahve, Dios de sus padres,
la que (*shr) habia pactads con ellos al sacarlos (bhwsy'w) de la tierra
de Egipto”.

Muy semejante asimismo es Jer 11, 3-4, cuyo caricter deuterono-
mista no deja lugar a dudas:

“Maldite el hombre gue no escucha las palabras de esta Alianza (bryt
hzz't), que preseribié a vuesiros padres ("bwitylhm) el dia en que les hice
selir (bywm hwsy'y 'wim) de la tierrs de Egipto...”.

Poco mis adelante, pero siempre en el mismo discurso deuterono-
mista de Jer 11, se constata el fracaso de la Alianza anterior on estos
términos :

“La Casa de Israel y 1a Casa de Judd hen rote mi Aliunza (hprw
't bryty), la que (*shr) habie pactado con sus padres (krity 't *bwtm).
(11, 10).

Las mismas expresiones se sorprenden en Deut 31, 16, aunque aqui
Yahve se dirige a Moisés:

“HEste pueblo... romperd lo Alignze (hpr 't bryty), que con &l he
pactado (krity "ttw).

La misma referencia a la antetior Alianza encontramos en ¢l texto
deuteronomista de Jer 34, 13:°

15 Jer 3, 18; 22, 6-6; 31, 1; Ew 37, 15-27; Os 2, 2; Isa 11, 18-14; Mi 2,
12; Za 9, 10,
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“Yo pacté una alianza con vuestros padres ("nky kréty bryt ™
‘bwtykm), el dia en que les hice salir de la tierra de Egipto (bywm hwd'y
hwtm m'rs msrym).

Estos son los textos quc mayor semejanza manifiestan con ¢l lugar
que examinamos de Jer. En todos ellos encontramos las mismas ideas con
idénticas expresiones. Su procedencia denteronomista es indudable, dados
los lugares citados del Deut y €l hecho de que ocurran tales expresiones
en aquellas partes de Jer, cominmente atribuidas a la tradicién deute-
ronomista (MowiNckew, fuente C).

Si examinamos m4s detenidamente las diferentes expresiones que
integran los textos citados, més evidente aparece ain la semejanza con
{a literatura deuteronomista.

“La Alianza que pacté con vtiestros padres”, es una frase, que aparte
de los lugares citados aparece sélo en el Dir: Jue 2, 205 II Re 17, 153
frase por cierto, muy parecida a la asimismo frecuente en el Dtr: “alian-
za que furé 4 tus padres (Deut 4, 315 7, 125 8, 18; 29, 12); de idéntico
sentido es la siguiente: los precepros que impuse a tus padres (Jue 3, 4;
IT Re 14, 13).

La expresién “rompieron mi Alianza” (hpra 't bryty ), predomina
en los lugares deuteronomistas o influenciados por esta corriente, como
Deut 31, 16.20; Jue 2, 13 Jer 11, 10; 33,20. La emplea asimismo la tra-
dicién sacerdotal (Lev 21, 15 v Gen 17, 14) ¥ Ezequiel, cuva relacién con
el ambiente sacerdotal es conocida (Ez 16, 59; 44, 7). Muy semejante a
esta expresion es la siguiente, que también emplea el Dtr: “zransgredie-
ron mi Alianza” (‘brw 't bryty), Jos 7, 115 Jue 2, 20; IT Re 18, 12
(Cfr. Ez 16, 50), aunque ya Os 6, 7 1a habia empleado.

Hemos visto anteriormente que en algunos textos, concretamente en
Deut 29, 24, Jer 11, 4; 34, 13, a dos que debe afiadirse I Re 8, g, se
habla de una Alianza pactada con los padres en el momento de la sali-
da de Egipto, Esta misma idea aparece en el texto que examinamos.
M. Noru ha llamado la atencién sobre estos pasajes, indicando que no
necesariamente debe verse aquf una alusién a la Alianza del Sinaf, sino
que quizd ¢l hecho mismo de la salida de Egipto es un acto de la con-
clusién de la Alianza e,

16 M. NoTH, Usberlieferungsgeschichte des Pentateych, Stuttgart 1948, 50,
nota 182. Esta opinidn depende manifiestamente de la tesis del autor sobre la
Eepaﬁ'acién primitiva entre la tradicién del Sinaf y la {radicién de 1a Salida

e Egipto,
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Limitindonos a nuestro propdsito de hallar las relaciones literarias
. entre ¢! texto de Jer con los otros escritos del Antigue Testamento, diga-
mos simplemente que esta idea tan singular aparece tmica y exclusiva-
mente en la literatura deuteronomista; lo cual s un indicio mis a favor
del origen deuteronomista de Jer 31, 31-34.

En los textos arriba citados, fa construccidn es distinta de Jer 31, 32.
Aqui se alude a la mano fuerte de Yahve que salva al pueblo: bywm
huzyqy bydm. Bsta expresién recuerda evidentemente el giro estereoti-
pado del Dtr, cuando habla de la potendia de Yahve sacando a Israel
de Egipto: con mano fuerte y brazo extendido (Deut 4, 345 5, 153 %, 19;
11, 23 26, 8, etc.), o simplemente lz mano fuerte (Ex 3, 19; 6, 1 bis;
13, 9: todos ellos retocados por el Rdtr; Deut 6, 213 7, 9, 26). Pero
incluse no faltan lugares estilisticamente mds préximos a nuestro texto
Se trata de Ex 13, 3-14-16 reconocidos uninimemente como textos refun-
didos por ¢l Rdtr, en los que leemos: “con mano fuerte os hice salir”
(ky brizg 2)

Un indicio més de la influencia deuteronomista es el uso del Hiphil
del verbo Ys', para indicar la Salida de Egipto, y que ha sido exhausti-
vamente estudiade por P. Humpert . Resumiendo sus concusiones,
digamos que ¢l uso de este verbo con este significado concreto es total-
mente ausente de la literatura profética antes de Jer. Este profeta lo usa
repetidas veces (7, 22; 11, 43 31, 32; 32, 21; 34, 13), pero todos estos
textos son deuteronomistas. Por o contrario, la literatura deuterono-
mista emplea frecuentisimamente esta forma verbal para designar la
salida de Egipto: Humserr ha contado hasta 25 casos de uso de este
verbo en el Deut y en la obra histérica del Dtr, ademés de los lugares
citados de Jer.

Bl v. 32 termina con una frase breve y rara, introducida por waw,
que aqui parece tener un valor enfitico’®: “Siendo asi gue yo soy su
Sefior: w'nky b lty bm™°, Exactamente la misma frase sc encuentra en
Jer 3, 14, que es un lugar inauténtico y posterior, elaborado por el Dir ®.
No cabe duda alguna de que el términe & ‘1 ha sido elegido déliberada-
mente. Israel rompié la Alianza, mediante la cual se comprometié a

17 P. HymBERT, “Dieu fait sortir. Hiphil de yasa’ avec Dieu comme sujet”:
Theologisehe Zeitsehwift 18 (1962) 357-361,

18 P. Jollon, Grammaire de Uhebreu bibligue, Rome 1947, 177n.

13 Dado el lugar paralelo de Jer 3, 14, creemos preferible la traduccién
dada a la que hacen los LXX = npeinie

20 Cfr. 8. HERRMANN, o, ¢, 205s,
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temer finicamente a Yahve, La transgresién de la Alianza consistié en
dejarse llevar de los dioses extranjeros {‘Thym “urym = refrin caracteris-
tico «del Dtr), entre ellos precisamente el dios Baal. Y asi el verdadero
Baal de Tsracl (Yahve) fue desposcido de su categorfa®.

Una vez que en el v. 31 se ha anunciado una nueva Alianza, y en
el v. 32 se ha dicho que 12 nueva no va a ser como la Alianza hecha con
ios padres, y que estos mismos quebrantaron, el v. 33 determina en que
consistird el nuevo Pacto. El primer elemento consistir en que Dios
pondra la ley en el interior del pueblo y la cscribird en su corazén.

Como se ve, aparece aqui la nocién deuteronomista de Alianza:
Ley y Alianza son para esta corriente ideas sindnimas. Alianza es la
entrega de la ley 2 Semejante concepcidn de la Alianza ya estaba impli-
cita en el v. 32 bajo la expresibn “quebrantaron la Alianza”, que no
significa otra cosa que quebrantar la ley.

Esta ley debe ser escrita. La escritura de la ley es un presupuesto
absolutamente necesario en la concepeién juridica que la escuela deutero-
nomista tiene de la Alianza. Deut 4, 13 hablando de 1a Afianza en o
monte Horeb, recuerda a Israel que Dios entonces les “anuncié la Alian-
za y les mandd ponerla en prictica”; osta Alianza no era otra cosa que
el Dechlogo escrito “en las dos tablas de piedra”. En la Alianza hecha,
segiin el Dtr, con ocasién de la entrada en Canadn, de nuevo se insiste
en que todas las palabras deben ser eseritas en grandes piedras (Deut 27,
2-8). Igualmente en la Alianza concluida en Sikem, por medio de Josué,
las leyes y decretos son escritos en el libro de la ley de Dios (Jos 24, 26).
En el comienzo de la Monarquia, el derecho del reino, es escrito en un
libro v depositado delante de Yahve (I Sam 10, 25; I Sam 1o, 1727, ha
sido elaborado por el Dir). Con ecasién de la renovacién con Josfas encon-
tramos ignalmente que el contenido de la Alianza no es otro que los

2t Como Jer 31, 31-34 fiene un sabor deuleronomista tan marcado, eree-
mos justificada la m’ter'pretaclon que hemos dado del verbo b ‘i en este lugar.
Sabido es, por otra parte, que los profefas frecuentemente hablan del amor de
Yahve al pueblo bajo la i imagen de lag relaciones matrimoniales. Casi al misme
tiempo que Jer 31, 31s o quiza antes, ¢l IT Isafas (b4, 1-5) llama a Yahve bawl
(= esposgo) del pueb]o En Jer 31, 32 sin embargo, nada permite suponer que
se esté empleando esta imagen.

22 M. Noru, Ucberiteferungsgeschichtliche S‘mdum 1. (Schriften der
Koniggherger Gelehrten Gesellschaft, geisteswies., K1, XVIII, 2, 1943) 101.
Pueden verse algunos textos en que bryt es smémmo de twrh, de nq. de mswh
enr J. BEGricH, “Berit. Ein Reitrag zur Erfassung einer alttestamentlichen
Denkform": Zoitsehrift fiir die Allicstomentliche Wisgenschxft 60 (1944) —
Gesammelte Studien zum Alten Testament. (Theologische Biicherei 21), Mun-
chen 1964, 65.
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“mandatos, instrucciones y preceptos” escritos en el libro (II Re 23, 3).

Conforme a esta mentalidad, también la Nueva Alianza, o Tora
debe ser registrada por escrito, pero no en un libro, sino en ol carazdn
del israelita (‘1 lbm).

Con frecuencia se ha visto en este detalle un elemento completa-
mente nucvo en ¢l Antiguo Testamento; sin embango, esta afirmacidn
del v. 33 es ¢l resultado de un proceso de reflexién de la escuela deutero-
nomista, Si bien en el Deut se habla muchas veces det libro de la Alian-
Za, §in cmbargo, esta corriente queria intetiorizar la ch 1o mas posible.
No sélo se insiste en que e israclita debe amar a Dios “con todo el cora-
zén, con toda el alma y con toda la fuerza” (Deut 6, 5), sino que ademds
dice que estos preceptos deben quedar fijos en el corazén (whyw... 1
16bkm ) (Deut 6, 6). Més adelante repite que deben colocar la ley en ¢l
corazén (wsmem... I 1bbkm )} (Deut 11, 18). Y en Deut 30, 14 vuelve
a insistir de nuevo en la misma idea: “Porque esta palabra estd muy
cerca de ti, en tu boca y en tu corazén para cumplirla” (bpyk wlbbk ).
Estos textos son exilicos y permiten adivinar el ambiente en que nacid
jer 31, 33.

Paralelamente, en Babilonia, y aproximadamente al mismo tiempo
el I Isa demuestra no estar muy lejos de esta corriente: “Escuchadme,
vosotros, que conocéis a justicia, pueblo que Hevas mi ley en tu corazdn”
(‘ m twrty blbm )

No son extrafios a esta linea de pensamiento los Iugares de Ez y Jer
en los que se habla, no ya de una inscripeidn de la ley en el corazén, sino
del don de un corazdn nucvo® al puchlo de Israel: Ez 11, 193 18, 315
36, 263 Jer 24, 7; 32, 39. Clr. Ps 51, 12-14. Se trata en estos textos de
una teologia exilica, que tienden a interiorizar la ley, al igual que
Jer 31, 33.

La relacién del Tugar que examinamos con los textos Gltimamente
citados de Ez y de Jer, no puede ponerse en duda, toda vez que en casi
todos ellos después de 1a afirmacién de 1a interiorizacién de la ley trans-
criben, como en nuestro lugar, la férmula de la Alianza: “Yo seré su
Dios, y ellos serdn mi pueblo”. Esta férmula es frecuente en Jer (7, 23;
TI, 4; 13, 11 (resumida); 24, 7; 30, 22; 31, 1.33; 32, 38). Ninguno de

23 En Bz 11, 19 el texto hebreo habla de un corazén solo, mientras que
fos LXX leen un corazfm distinto. Por los lug'ares paralelos de Ez 18, 31 y 26, 26
es preferible leer también en Ez 11, 19 corazén nueve, Quizd haya que decir lo
mismo de Jfer 32, 29,
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estos textos es auténtico, siendo algunos de ellos denteronomistas, y otros
posteriores. Es asimismo frecuente en Ez y en textos exilicos **. Es, pues,
un indicio mis del sabor deuteronomista de Jer 3, 31-34, como lo de-
muestra su uso en Ja literatura deuteronomista v en los lugaros citados
de Jer. De este modo, el contenido de 1a Nueva Alianza es sencillamente
que Yahve sblo serd el Dios de Tsrael, aue a su vez serd su pueblo. Esto
es precisamente la csencia del mensaje deuteronomista (Deut 6, gss).
Ahora se ve por qué Jer 231, 32 hablando de los padres que han roto la
Alianza, usa el términe & ¢ I, aplicindolo a Yahve. Este Gnicamente debia
ser el Dios de Israel, v en su lugar aceptaron a Baal.

La esencia, pues, de 1a Alianza se expone en un fenguaje que re-
cuerda grandemente la mentalidad deuteronomista.

El v. 34, por su parte, saca las consecuencias de esta nueva Altanza.
Habiendo sido escrita la ley en el corazén de cada uno, los fieles no ten-
drin que recordarse mutuamente el servicio de Dios, porque todos, desde
el més pequefic hasta el mayor, conocerdn a Yahve.

Bste detalle parece estar en relacidn también con e! Dtr. Esta co-
rriente presenta a Moisés como el hombre aue ha ensefiado la ley al pue-
blo de Israel (Deut 4, 5-10-14; 5, 28; 6, 1} y, asimismo insiste también
en que el israelita debe ensefiar y transmitir a sus hijos cuanto ha reci-
bido: “Pero anda con cuidado y guarda tu alma, para que no olvides
las cosas que han visto tus oios y se aparten de tu corazén durante los
dias de tu vida, antes bien, dalas a conocer a tus hijos v a los hijos de tus’
hifos” (Deut 4, 93 cfr. 4, 105 6, 7; 11, 29). Como resultado de la inte-
riorizacién de la ley, este medio no serd necesario.

Curiosamente debemos observar que una idea semejante aparece en
el 1T Isa. En el tercer poema del Sierve de Yahve leemos: “Cada mafia-
na desplerta {Yahve) mi oido para que oiga como discipulo { blmwdym ).
El Sefior Yahve me ha abiento el oide v vo no he resistido™ (50, 4-%).
Mis adelante s mis exnlicito: “Todos tus hijos serfn discipulos de
Yahve (Imwdy Yhawh)” (s4, 13).

El conocimiento de Yahve aue todos tendrin, no es solamente ted-

2t Ez 11, 20; 14, 11; 34. 24; 36, 28: 37, 23-37. Con algunas variantes
en Ex 6,7 (P); Deut 29, 12; II Sam 7, 24 {Dtr). Se puede adivinar en Deut 26,
17-18. T.a fuente de esta f6rmula parece ser Qs 1, 9; 2, 25. Su uso esterveotipado
en Ez v Jer, v en el Dir es pronio del destierro, Bn efecto. ecomo muy bhien
nota Buie, la férmula es coneebible. cnando se presenta la alianza. o euando
ella va no ez vivida poraue sus elementos han desapareeido, P. Buig, “La
nouvelle Alliance”: Vefus Testamentum 18 (1968) 4.
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rico, sino que lleva consigo amor, relacidn amical, que son los clementos
que predica el Dtr, como hemos visto,

La férmula usada aqui, “conocer a Yahve”, en acusativo es distinta
de 1a que emplea Ez “para que sepéis que yo soy Yahve”, frecuentisima
en este profeta ®.

La férmula en acusativo parece ser original de Oscas (2, 22; 5, 43
6, 35 8, 2; 13, 4), de quien depende Jeremias, que en sus textos autén-
ticos emplea también esta expresién (2, 8; 4, 22 (5, 453 8, 7); 9, 2.5.23;
22, 16 %. Encontrariamos aqui, por fin, una expresién jereminiana. Sin
embargo, €l Ditr conoce también estas ideas, sin duda alguna recibidas
de Os y Jer. Constantemente ¢l Dtr predica el conocimiento de Dios
tnico (Deut 4, 35393 7, 93 29, 5; Jos 3, 10), al mismo tiempo que repro-
cha a Isracl haber servido a dioses que no conocieron (Deut 11, 28;
13, 377143 28, 643 29, 25; 31, 177, Bien, es verdad, que los textos ante-
riormente citados del Deut, usan una f6rmula que no es propiamente
en acusative, sino que es més parecida a la de Ez. Sin embargo, tam-
bién el Dtr conoce la formula de Os y Jer (Jue 2, 103 1 Sam 2, 12). Por
otra parte, si bien ambas expresiones son distintas gramaticalmente, am-
bas tratan de la misma idea: conocer a Yahve que predicaba Os y Jer
no es otra cosa que conocer que Yahve es ¢l Dios Gnico, que es lo que
constantemente predica ¢l Dtr.

Una segunda consecuencia de la nueva relacion amical entre Dios y
el pucblo serd que Yahve perdonard todas las 1mqu|dades y no recordard
mis Jos pecados.

El verbo empleado con ¢l significado de perdonar es «/n, que es un
término téenico con cste significado preciso.

Si observamos el uso de este verbo en el Antiguo Testamento, nota-
mos su ausencia en las fuentes antignas del Pentateuco %, asi como en
los profetas preexilicos con la Gnica excepcién de Am 4, 2. Por el contra-
rio, ¢l término es mas usado en la literatura deuteronomista: Deut
29, 19; I Re 8, 30.34.36.38.39.50 (= II Cr 6, 21-25-27-30-39); II Re 5,

25 Sobre esta formula véase W. ZiMMERLI, “Erkenntnis Gottes nach dem
Buche Ezechiels”: Gottes OGffenbarung, Gesammelie Studien. (Theologische
Biicherei 19), Munchen 1963, 70ss,

28 Jer 16, 21 usz una formula parecida a la de Ez: el texto es inauténtico
¥y eserito bam la influencia del II Isn. Jer 24, 7 usa las dos férmulas, la de
acusativo v la de Ez, También es inauténtico.

27  La misma expresién en lextos deunteronomistas de Jer 7, 9; 19, 4; 44, 3.

28 Se encuentra en Ex 34, 9 y Num 14, 19-2¢ en el eomunto de la obra J,
pere son adiciones secundarias de un redaetor Dir. Gfr. M. NorH, Das zweu‘a
Buck Moses, Exodus. {Das Alte Testament Deutsch §5), Gottingen 1961 il



1t Jer 31, 31-2, vOCABULARIO ¥ ESTILO 13

18-18; II Re 24-4. También estd presentc en el libro de Jer: s, 1.7
(auténtico) ; en el volumen de Baruch, Jer 36, 3, y en otros dos textos
inauténticos, Jer 33, 8; 50, 20. Contemporincamente lo usa una vez
Isa 58, 7. Como se ve el término es relativamente frecuente durante el
destierro.

Examinemos el contenido de dos textos citados. Ex 34, g y Num 14,
1920, son una siplica de Moisés dirigida a Dios para que Este perdone.
En Am 4, 2 no se trata de verdadero perdén, sino de dilacién del castigo.
Tampoco en II Re 5, 18-18 aparece ¢l verdadero perdén: sc desea sim-
plemente, y la respuesta no es una clara concesion del perddn. En cuanto
a Jer 5, 1.7 la cuestién es més complicada. Quiza en el v. 1 sea una adi-
cién del v. 7. El sentido de todo el pérrafo parece ser que ol pueblo no
merece el perdén, porque no sigue el camino de Yahve, siendo rebelde
y apostatando de su fe. En Jer 36, 3 aparece el perddn, pero en este caso
estd ligado a la conversién, que debe ser previa. Muy semejante a este
lugar es Isa 55, 7: “Deje ¢l malo su camino, ¢l hombre inicuo sus pen-
samicntos y vudlvase a Yahve, que tendra compusion de él, a nuestro
Dios que serd grande en perdenat”. Cinco veces ocurre este término en
la oracién de Salomén (I Re 8), donde se pide que Dios perdone. Perdén
que se conocerd, st Dios hace volver al pueblo del destierro (I Re 8, 50).
Por el coptrario, solamente en Jer 31, 34; 33, 8; 50, 20 aparece el per-
ddn, como un don que Dios regala, como una accién definitiva que Dios
concede independientemente de la accién humana. No se menciona nin-
guna condicién previa. De estos tres textos, los dos diltimos son inautén-
ticos. Como, por otra parte, el término /i es frecuente en la literatura
Dtr, surge la sospecha, confirmada por lo anteriormente dicho, que tam-
bién este texto es de origen Dtr. No se debe considerar el perdén de
Dios, como un don puramente espiritual. Es propable, a juzgar por los
lugares citados de I Re 8, que el perdédn lleva consigo la restauracién del
pueblo. Esto se indica, cuando se presenta ¢l nuevo orden bajo la imagen
de Alianza.

El verbo sl en nuestro lugar estd ¢n paralelismo con P’ zkr, que es
un rodec para expresar la misma idea. Esta expresion aparece también
en Isa 43, 25, en paralelismo con smuh, términe que corresponde en
cuanto a su significado con </u .

28 Aparece asimismo en Lam 3, 42; Dan 9, 19; Ps 25, 11; 103 y 12
veces en P.

80  Conscientemente hemos prescindido del examen de otres términos ¢ ex-
presiones que indiean perdén, ya que nos limitamos al estilo literario de Jer 8t,
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Por fin notemos que da preposicién le para indicar el acusativo es
un empleo exilico y posterior al destierro, donde sin duda alguna hay
que ver una influencia del arameo, en cuya lengua efectivamente esta
particula indica el acusativo®. Este uso de 247 con e se encuentra Gnica-
mente en textos tardios: I1 Cr 6, 42; Ps 25, 7; 136, 23 %%

Habiende llegado al final de nuestra encuesta no nos queda otra cosa
que constatar que el texto es completamente deuteronomista, y que no
tiene nada que ver con Jeremias. La escuela del Dtr ha dejado profun-
das huellas de su teologia cn el libro de este profeta, y el texto examinado
debe considerarse como una prucba més de esta influendia,

Si el Dir dejé plasmada en su obra histérica su teologia del pasado,
an ¢l dibro de Jer dejé asimismo impresas las mismas ideas, pero con fre-
cuencia, referentes al futuro, como en ¢l texto presente. Jer 3, 31-34 ¢
un intento de superar no solo la situacidn exilica, sino también el estado
religioso existente durante la época mondrquica, A este fin se sefialan
como ¢lementos de da nucva relacion con Dios, la inscripcién de la ley
en el corazén por parte de Yahve, asi como ¢l perdén pleno de las infide-
lidades anteriores y el olvido total de las apostasias.

La scguridad con que se pronuncia sobre ¢l future, nos da pie para
determinar aproximadamente el tiempo de su composicién. Sabido es
que ¢l Dir en su obra histdrica es mis bien reservado sobre el futuro del
puchblo. La noticia sobre la liberacidn del rey Jojachin (II Re 25, 27-30)
deja ¢l 4nimo abierto a la esperanza ®. Por el contrario, en Jer 31, 31-34,
ya no hay reserva, sino seguridad plena, es mds la restauracion se da por
descontada. Por lo mismo, creemos que ¢l ordculo debe colocarse en los
fltimos afios del destierro, o inchuso después, una vez que los desterra-
dos habian comenzado a volver a la patnia.

C. MierLGo

31-34, Remitimos a la obra de J. J. 8ramm, Erliosen und Vergeben im A, 7' Eine
begriffgeschichiliche Untersuchung, Bern 1940, 49-78; 110-123, donde se exami-
nan otras expresiones que significan perdonar,

41 L, KOEHIER-BAUMGARTNER, Legicon in V. T. libras, Leiden 1963, 5. v. 18b.

82 EKs dudoso si en Ex 32, 13 y Deut 9, 27 la particula le indica el acusa-
tive, De todas formas Ex 32, 18 es atribufdo a un redactor Dir. Cfr, M. NoTH,
Ueberlieferungsgeschichte des Pentateych, Stuttgart 1948, 33, nota 113.

33 G. von Ran, “Die deuteronomische Geschichtstheologie in den Koni-
psbiicher™: Gesammelte Studien zuin Alten Testament. (Theologische Bilcherei
8), Miinchen 1965, 203.



Tiempo e historia, presupuestos teoldgicos
e intencionales de eternidad

A.—TI1EMPO E HISTORIA.

{Qué es ¢l tiempo? Una pregunta que atermentd y sigue atormen-
tando a las inteligencias humanas. Se ha pensado mucho, se ha escrito
mucho y se ha discutido muchisimo; y la pregunta ain sigue en pie,
sin una definicién concreta y satisfactoria para todos. San Agustin tam-
bién sc la hizo; discurnié mucho sobre el tema, y termind por decir con
sinceridad : “Si nadic me lo pregunta, lo sé; pero si quicro explicrselo
al que me lo pregunta, 20 lo 6671,

¢Existe el tiempo como un alge, como ser, o como cualidad del ser?
Si fucra algo, ya sabriamos a qué atenernos. ¢Serd mds bien una cualidad
del ser? San Agustin lo hace coincidir con una cierta distensién del dn1-
mo 2, de la vida; y de la vida tomada no s6lo en cada hombre, sino en
¢l conjunto de la humanidad. Al igual que hizo Ortega; porque para
Ortega y Gassct la radicalizacién del tiempo viene precedida por la radi-
calizacién de la vida. Sélo la vida explicaria el tiempo, o los seres vivos,
_mejor; pero los seres vivos en sucesidn constante y en contingencia.
Dios —no es contingente— no ticne tiempo?, y es vida. Dios es vida
y fuente de la misma; ef tiempo y la vida en Ei se unifican y estrechan
de tal modo, que, onglnando el mcmpo, en El no son causa de tiempo.
Dios estd por encima de toda sucesién, si es que ¢l tiempo es sucesion,
Dios es, simplemente : un presente etetno . ‘Tanto, que, para que pueda

1 Conf. XI, 14, 17, PL. 32, 818.

z Conf. XI, 23, 30; 26, 33, PL. 82, 821 y 822.

3 De gen. contr. Manich. I, 2, 3, PL. 34, 174-175. En lag Confesiones y en
casi todas las obhras eonira los mamqueos habla de la eternidad de Dioa, como
no sujeto al tiempo y autor del mismo.

4 Conf. I, 8, 10; X1, 13, 16, PL. 32, 665 B15.
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haber tiempo, tiene que haber un no-tiempo: una eternidad, o no-suce-
derse los momentos en la vida.

Esta distensio ¢s una passio, que surge de una actio, de una puesta
en accidn presente, y que quedaria definida asi: distensio = pasio-actio.
Es ua sufrir el presente, sentido en sf mismo, Por eso, para San Agustin,
el tiempo es exsensio, algo longitudinal, que, al intensificarse, se convierte
¢n sufrimiento —passio—, como una toma de consciencia de que algo
le pasa en la intimidad, dentro del si-mismo-dnimo. Esta distensio animi,
es extiende, desde ¢l presente-actio-passio, hacia ¢l pasado y hacia el
porvenir; y cuando se tiende en el pasado, hasta puede disiparse, rela-
jarse, olvidindose. Por otra dimensién del dnimo existe en Ja intimidad
humana, no longitudinal-horizontal, sino vertical, que, en lugar de apa-
garse por ¢l estiramiento, sc concentra o se contrae en altura: es la
atentio, o intentio, la presencia de consciencia de cada instante, cuando la
ateptio ¢s més intensa,

San Agustin es muy amigo de la concordia-interés de contrarios.
Y al hablar del tiempo la tiene muy en cuenta. El hombre estd colocado
en un lugar medio —-sineesis— entre el tiempo y la eternidad, El se
siente pecador, como todo hombre; y por serlo, es terreno de gracia-
eternidad —amor infinito de mna misericordia infinita— y estadio de
pecado —temporalidad de la contingencia, historia de lo mudable—. El
pecador siente necesidad de salvacién —contingencia que reclama estabi-
lidad de gracia—, y que es campe propicio: para que el amor de Dios
actiie en €l para asumirlo-levantarlo. El hombre viene a ser el demiurgo
platénico, la abundancia més pobre. Con esta carga en la consciencia de
si, trata de llenar el vacio de su vida con la aspiracién a lo infinito y a lo
eterno ; radicando él en un mondo de cambios, suspira por fa inmortali-
dad de lo perenne, y trata de situar ¢l centro de su ser todo en las alturas
de lo permanente-ctenno,

Hay que buscar una solucién a estos dos tirantes humanos —lo hori-
zontal y lo vertical— y no la encontraremos més que en la muerie,
cuando lo longitudinal se centrard plenamente en lo vertical, Cuando
se acaba la vida en el mundo, ya no hay ni pasado, ni porvenir;
todo serd un ostar en presencia, tode en todo a la vez. Y la razdn es la
siguiente: el tiempo pasa, los instantes sc vap, precisamente porque,
siendo ésa su condicién de ser, nos indican con ella que una presencia
stante nos aguarda, S6lo se comprende la esperanza-futuro con la Hegada
de lo que esperamos —presencia del amar— se nos haga presente en ¢l
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gozo. Experimentar la plenitud del presente es el gozo eterno. Ya la
¢speranza desaparece en la llegada, porque no se puede ya concebir la
bisqueda en el seno de la plenitud, a no ser que la forma de un dichoso
descubrimiento nos haga caer en la cuenta de lo que ya poseemos. Nun-
ca nos es dado gozar en ol tiempo, ya que €50 mismo exigiria una pasada
del tiempo. Porque amamos la presencia, por eso mismo el alma es lo
que constantemente nos identifica en las fluencias del instante.

La espera y la esperanza definen, no dos momentos del tiempo, sino
dos direcciones del espiritu, La espera, pertencciendo al orden del desco
—desiderium— es direccién al futuro, pero con una carga de materiali-
dad-bien, felicidad, gusto y placer. La esperanza nos orienta y sumerge
en lo infinite. Encerrande la esperanza un deseo —studium, votum,
amor—, al estar orientada hacia biencs intemporales, es mas certeza que
desco, porque, como certeza, en ¢lla encontramos un no sé qué de pose-
sion anticipada, y que no implica confusidn alguna. “Esperar es aguardar
lo que no puede defraudarncs” —ha dicho J. Guitton—, La espera en-
trafia la imperfeccién del paso de los momentos del tiempo, en los que
nunca estamos seguros de alcanzar lo que esperamos. La esperanza debe
su incertidumbre, principalmente, a la debilidad de la voluntad humana,
porque si se esté siempre en la firmeza del hacer noble, la esperanza se
convierte ya en certeza, porque os vision clara del entendimiento y con-
viccion profunda de la, voluntad. La esperanza ya casi posee; la espera
engendra inquictud con las horas lentas. La esperanza siempre estd atra-
vesada de la paciencia, que es sabidurfa para la esperanza, porque el que
es paciente siempre estd también atravesado de esperanza. Esperanza y
pacicncia andan siempre juntas y a la par.

Sigamos con la distensio animi de San Agustin, Es muy importante
para el Obispo de Hipona saber qué es el tiempo, y poder nosotros com-
prender también qué entiende y como estudia la historia, San Agustin
hace muche hincapié€ en el tiempo presente ; tanto, que llega a decir que
sblo existe el tiempo-presente, y casi ai ¢l presente, porque nada méis pen-
sarlo, se nos va® Hay un presente-presente, presente-pasado y presente-
futuro °. El pasado ya no nos pertenece, porque no existe. Bl futuro atn

5 Conf. XI, 11, 13; 15, 18-20, PL, 32, 804; 816-817.

§  Tempora sunt trie: pmetemmm, pmesms et futurum, sed fortosse pro-
prie diceretur: tempore sunt brim, Dracsens de ;pmetemtw, praesens de praesen-
tibua, praesens de futuris. Sunt enim haec in anima trin quaedam ot alibi ex non
mdeo proaesens de praeteritis memoris, praesens de prassemtibus continuiius,
praegens de futuris empectatio (Conf. XI, 20, 26, PL. 32, 819).
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no es. Luego, lo presente, la presencialidad es importante para explicar
To histdrico y of hombre. Todo tiene un sentido; pero desde la radicali-
zacién del presente: el Pasado fue presente; el futuro serd presente y
pasado. No son ni futuro ai pasado, si no sc los relaciona con un pre-
sente; y €l presente no se explica més que por si mismo, mo por ¢l pasado
ni por el futuro, por si solo. No en vano es un remedo de lo cterno. Eso
es el presente: scfializacién de da eternidad, o desaparicién del tiempo.
Extrafia cualidad la del presente, que en su misma actualizacién tempo-
ral tiene abierta la direccién a la cierta intencionalidad al Ser-Presente,
a Dios-Eterno.

Luego, no se puede considerar, en sentido agustiniano, a historia,
sino s6lo da significacién de presente y de accién. No es futurista San
Agustin ; ie gusta la realidad tangible, como la verdad siempre prescate.
Si considera algunas veces a la historia como da magistra vitae, s sdlo en
funcién de un presente didictico y dinémico, y no en sentido futurista
como a primera vista apareceria, La historia como recuerdo no le inte-
resa & San Agustin, ni a nosotros. El recuerdo, como recuerdo, no es vida,
no influye en la accidn, mi en la salvacién, Tampoce podemos ver matiz
alguno preterista en a interpretacién agustiniana de la historia. La histo-
ria es un poema humano?; y, como poema, realizacidn por la técnica
de la antitesis ®, en da que los contrastes realzan las creaciones humanas °.
La presencia le llena por completo, porque s el reino de la verdad, que
es do que es??,

El hombre también es un presente; y si lo es, gson las cosas las que
% le van cargando, o ¢s & el que se extiende sobre las cosas? En los
dos casos es el hombre presencialidad y presencialidad no-pasiva, sino
actuante, que se va haciendo en el presente, en cada instante. Sélo asf
es ¢l hombre creador de la historia, e historia misma. Si el hombre es
accibn y vida, éstas s6lo significan en el presente; el hombre lo mismo,
cuya es la vida y la accién. Es que vida y accién sdlo pueden ser presente
y las vidas que fueron y las acciones que se realizaron, sélo toman signi-
ficacién en relacion al presente, porque fueron presentes, porque fueron

7 De ver. Reolig. 22, 48, PL, 84, 140.

8 De civit. Dei XI, 18, PL. 41, 367-368.

¢  Asi va {ranscurriendo ia hermosura de las edades, euyas particulas son
aptas para cada una a su tiempo, como un gran cdntico de un inefable artista
para que los que adoren dignamente a Dios pasen a la contemplacién eterna de
la hermosura mientras dura el tiempo de la fe (Epist. 188, I, 5, PL. 28, 627;
Ibid. 186, 6, 18, PL. 38, 728).

i Sofl 11, 4, b, PL. 32, 887-888.
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y sc realizaron on el presente suyo, y por eso pueden ser presente-me-
moria, recuerdo. Porque el presente, en su sentido esencial radical, se
plantifica, como saliéndose del tiempo discurrente; por eso mismo, es
reducible a la accién. Si ¢l hombre es un hacerse, es porque se actualiza
y s¢ constituye en si mismo en su presente dado y tomado. El presente
no es el tiempo-ahora, mi la duracidn-instante, es una imposicion del si
en al si-mismo, del hombre en el ahora. Si existe algo, es porque algo nos
es prosente. El sernos-presente para nosotros, €50 es el tiempo. El ser yo
en las cosas, y el ser das cosas en mi, €50 €s mi tiempo: yo soy presencia,
y ellas me son presencia. Asi, todo mi pasado y todo mi futuro, en mi,
sdlo tienc valor, porque el pasado me fue presente y el futuro me lo serd.
Luego la historia humana también es un presente, y presente irrepetible.

Los hechos, en independencia, no tienen historia; son opacidad, no
dicen nada; . hay que estudiarios, no en €l pasado, sino en un presente,
en ¢l suyo y en el mio. Asi lograremos ¢l significade de posicién humana
v de libertad humana al realizarse y al comprenderlos.

Si los miramos como puro pasade, ya no son. Sélo cobran razén de
verdad en presente, Siendo el hombre actualizacion de si, en virtud de
su persona y de su razdn libre, es por do que ¢l hombre, a lo largo de su
vida-existencia, os sicmpre el mismo: se estd siempre presente a si mis-
mo, siempre, poseyéndosc como la misma idéntica persona.

Sélo el presente nos explica la razdn y hasta el ser del hombre, que
necesita estar en aocién constante —y lo estd siempre—, para mante-
nerse en sistencia. El estar-en-accidn, que es €l presente, se orienta y
desarrolla en el hacerse del hombre, incluse intelectualmente. Y si el
hombre se hace en el presente, es porque siempre actia en el presente,
y porque se define en su presente, que s el hacerse o constituirse el hom-
bre. Luego, por ser el hombre un hacerse y porque se hace en s« presen-
te, el presente define al hombre como un ser que se hace lo que es.

Este hacerse del hombre no se conforma en e presente al estilo
griego, eleatico, que es implantacién de lo humano en un estancamiento
inoperante, o meramente contemplativo, como expresién de normas
dadas, sino que nuestro presente ¢s constitucién y actualizacidn de accidn
interna y externa. La autocreacién del hombre, por ejemplo, en sentido
helénico, no significa una propulsién a la accidn, sino a una contempla-
cién, que es estatismo, en parada, no es el operar active y decurrente o
recurrente de nuestra concepeién humana del hombre, concepeién tam-
bién agustiniana. Sélo con esta accidn de esfuerzo en cada presente el
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hombre separa su ser del ser indeterminado de las cosas. Hste hacerse
. entrafia en ¢l hombre, ademis del presente, una intencionalidad de tras-
cendencia hacia algo supetior a &l Si no fuera ¢l hombre en ¢l presente,
todo él quedarfa inmerso en el mundo de la inmanencia, como lo otro
que no es él. Esta intencionalidad la posee gracias a que su presente lo
coloca en libertad, como posibilidad de accidn, de esta o de otra manera.
Porque ¢l hombre cs un hacerse, no es adn un hecho, sino un factible;
de ahi su posibilidad, que le regala la libertad de su persona racional,
o su racionalidad, que es siempre un presente-tiempo humano.

Se ha venido definiendo al tiempo como una duracién, o una suce-
sibén de instantes, Para nosotros lo importante en el tiempo no es la dura-
cién ni da sucesién, sino el instante, lo que inszar —lo que estd, lo que se
pone o se halla delante, ¢n o sobre—, eso que dura y que no s la dura-
cidn: eso es el tiempo. Ahora bien, jqué cosa, o quién estd en, se pone,
o se halla en o sobre? JEl tiempo, el instante, el presente? No; de nin-
guna manera. S0y y0, SOmos nosotros los que nos ponemos, o nos halla-
maos, O Nos estamos en; o sobre, o delante. Nadie mas, ni ninguna otra
cosa. Las cosas no se ponen, las colocamos o las encontramos nosotros.
Lo que queda entre ¢l pasado y el futuro serd el presente ; y yo hago mi
presente, porque me inserto en €L Si esto es asi, nos quedamos con el
tiempo puro, como con una reduccion fenomenolégica, que se nos da en
fa intimidad de puestra conciencia. El tiempo es abstraccién nuestra.
Pero, no; no creamos nosotros el tiempo; el tiempo se nos da, se nos
impone, o nos lo encontramos. Luego, es algo. jQué es? Eso: tiempo
presente y nada més. Bl tiempo no es divisién de instantes que pasan;
¢ eso que sicmpre estd en nosotros, que nosotros asumimos en la intimi-
dad. Luego, para mi ya no s abstraccion, ni algo en puridad: es algo
real, porque yo sblo tomo o pienso realidades, aunque sean de tipo ideal.
Ademis, todo lo que existe es real ; y ¢l tiempo existe ; nada més cierto.

El pasado y el futuro no se comprenderfan sin una relacién de pre-
sente, Bl pasado es real, porque se hizo presenteé alguna vez; y, desco-
nectado del presente, serfa pura ilusién ; no abstraccién, sino ilusién. Es
pasado, no porque haya dejado de existir en el presente, sino porque
desde mi presente lo miro ya como pasado; y que puede influir en mi
solo con relacién de presente, no como pasade u ocurrido. Si es algo
real, es porque es actual, y lo actual sélo opera en ol presente. Asi, el
pasado, actualizado en un presente, s6lo puede ser hecho histérico, por-
que una relacién lo une con el presente.
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El futuro, si es que se puede conocer —predecir serfa lo propio—, lo
conocemos desde el presente, El futuro es radicalmente esperanza. La
esperanza estf en nosotros que esperamos, y que en nosotros se nos da
como una cuasi-realidad. Al tender hacia algo, que no estd a nuestro
alcance, nos lanzamos, y en nuestro lanzamiento realizamos la esperanza,
porque es creencia de realidades posibles. Lo mismo que para €l pasado
—que es lanzamiento hacia atrds por el recuerdo-memoria de quien es
presente—, con el futuro sucede algo parecido: sélo quien esté presente
puede lanzarse hacia adelante, desde el presente, hacia el porvenir, y
afianzarse en la esperanza, creyendo que va a conseguir una realidad.
Esperanza y creencia son postulados de futuro. De tal forma, que para
conocer cdmo serd alguien en su future, tenemos que conccer ¢dmo es
su presente, y narrar lo que ha sido en el pasado. Lo mismo para averi-
guar un suceso en el porvenir; tenemos que entender el presente y com-
prender el pasado. Asi, Ja historia, para que sea completa, no sblo expli-
ca acontecimientos del pasado, fio sblo mira al pretérito, sino que tam-
hién explica el presente y tiene una mazdn para el futuro.

El tiempo es irreversible, mirando al pasado en contra del retorno
cterno de los griegos, o del corso ¢ ricorse de Vico. El tiempo es irre-
versible ; ¥ no sblo ¢l tiempo, sino también ef hombre es irrepetible, por-
que ya no es capaz de volver sobre sus pasos para desandar el camino.
Siendo un incesante constituirse, su destino es estar en ruta por la puerta
de la esperanza, andar siempre, v hada adelante, y nunca hacia el pasa-
do. Una experiencia o vivencia humana nunca puede ya repetirse: siem-
pre hay algo que la diferencia y la distancia de otra pasada, aparente-
mente 1a misma. Es la situacién, o la circunstancia o que hace siempre
distincién. Esto es indudable. El tiempo no se repite, porque ¢l hombre
nunca puede darse la vuelta y debe caminar arrastrando consigo al
tiempo.

Busquemos una razén a todo esto. Si et hombre es un presente cons-
tante, instante, y si este su presente define su ser en el hacerse, el pasa-
do ya no puede definirlo, porque ya no estd en su dominio. El hacerse
del hombre —l presente— es lo que e hace no ser pasado. Luego, su
ser de ahora y su ser del pasado, si son continuos, tienen la diferencia en
la situacién, o en la circunstancia. Luego su ser de ahora es no ser un
ser-pasade. Es su po'stbahldard la que le impide ¢! ser pasado; o mejor, es

su dibertad la que siempre le empuja hacia adelante, y {a que le prohibe
volver la espalda, No volver la espalda ¢s o mismo que permanecer en
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identidad constitutiva; y ésta es sélo propia de quicnes son duefios de
sf mismos: una picdra serd siempre la misma e idéntica en su estar-ah,
porque no tiene un hacerse; lo Gaico que le puede suceder es que se le
sumente de tamafio, 0 que se le cambie de situacién-lugar —no en el
espacio-tiempo—, y quedard atn idéntica a si, No podemos decir lo mis-
mo del hombre. Porque si es idéntico a si mismo, lo es gracias a su per-
sonalidad, no al pasado. Ademis lo que redlama la persona es siempre
un presente ~—s# presente—, como fondo de posibilidades. La consisten-
cia del hombre es el ser, no ¢l estar, que le es comin con las cosas. Y el
ser siempre empuja; no asi el estar, que es, por definicion, quictismo.
Lucgo el pasado del hombre, pasado que existe, es pasado ¢ influye en
él, porque es un presente en la intimidad racional del ser racional. Ast
se explica también, no sdlo su trascendencia, sino hasta el ansia de inmor-
talidad y sistencia en espiritualidad, que ¢l espiritu reclama esencialmente
la presencia como tiempo presente.

El tiempo Je adviene al hombre como i 4 lo engendrara; y, por
eso, el tiempo es suyo; y con el tiempo comienza su historia, y la coloca
dentro de la historia de 1a humanidad. Una vez que el hombre arranca
para el mundo con el tempo-inicio, se coloca en la permanencia del
tiempo-existencia; nace y ya no desaparece, porque siendo inmortal, su
alma reclama para el tlempo-existencia también al cuerpo, para volver a
formar unién existencial. Al tiempo-vida es al que tratamos de dominar,
porque en él nos hacemos, hasta llegar al aepum, tiempo-existencia. Si
en este tiempo-vida es donde se nos manifiestan los valores vitales, mun-
danos, v todos los valores del ser y de la verdad-bondad, y se nos mani-
fiestan como histéricos, es decir, como alge que tenemos que escoger para
Hlegar a la perfeccién de la persona, y que permanecen como histdricos
—de paso para nosotros— en relacién a nuestra vida teltrica, siendo en
s ellos puramente universales, 1égico es concluir que a nosotros nos inte-

resa saber nuestra relacién con y con todos para no errar en ¢ cammo,
y llegar lo més perfeotos al tiempo-existencia,

El tiempo hace irreversible la historia como suceso: do que ha sido,
fue, nada mis; y no puede volver a ser. Pero, presente en la memoria,
continta en ¢l presente, en esa presencia racional nuestra, y como repo-
sictén voluntaria por el recuerdo, y no como un comienzo @ ser nucva-
mente. Fl tiempo, al tener una realidad, es también unidad, unidad de
presente, que hace avanzar al porvenir, actualizindolo, para hacerlo tam-
bién ser-memoria. Y, ya como memoria, se queda en la existencia y para
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12 existencia; y asf forma la historia. De esta manera la duracidn-yo —yo
que soy duracidn— mide ¢l movimiento, ¢l pasar de la perfeccién y per-
feccién y perfeccionamiento de los seres. La voluntad-énimo poda, dese-
cha o concentra ¢l pasar de las horas en una prcsencua intima de me-
moria, en la que se queda el tiempo como presencia de algo que fue
prescnte y que es recuerdo de presente. Pero da duracién no es ese cons-
tante suceder-pasar en 1a unidad del dnimo-yo ™, sino el estar yo, mi yo,
en la duracién ; no es cadena en la que cada eslab(')n es un acto, i suce-
derse de actos, sino el permanecer con esa experiencia de tales actos.
Es el plantificarse de 1a voluntad en el acto mismo, come cuando uno
“posa’ para el fotdgrafo, y se queda la imagen en la placa impresionada ;
y se recordard siempre aquella experiencia v aquella presencia.

También es cierto que el hombre camina sobre su pasado; de ahi
su contingencia. Porque un presente es direccidn siempre a un pasado
en ¢l tiempo-vida. Y porque el hombre marcha sobre su pasado, no hay
discontinridad en su consistencia, y mi afin en su existencia. Pero, por
lo demis, el pasado, aunque pisado por el hombre, se actualiza en el
presente; tanto, que el pasado es el eje-arrangue de mi vida en el pre-
sente: el pasado afin carga sobre mf, y me hace ser lo que soy, porque
influye en mi —presente existencial~. Es por esto por lo que el hombre
es un ser con historia, histérico. El presente mio conc.*lu've y clerra mi
pasado, lanzdndome dentro del tiempo histérico. No porque yo cargue
con mi pasado, éste tiene influencia definitiva para destruir mi libertad ;
todo lo contrario, porque yo soy presente y estoy en presente es por lo
que pueda hacer que el pasado, si puede influir en mi, no ejerza influjo
alguno: soy libre, y mi libertad me libera de la tarea del pasado, lanzin-
dome a la esperanza del foturo.

Es verdad que el hombre se sitda en o presente, que es conclencia.
Pero su libertad-posibilidad lo lanza a realizaciones constitutivas de per-
feccién en su ser. Pero, ¢a qué posibilidades? Dos caminos se le abren;
pot eso, la trascendencia se le presenta casi sicmpfrc en confuso. Cual-
quier relacién entre el presente y un consiguiente, por ser producto de
deduccidn, ésta 1a pucdc fallar al hombre, como la falla muchas veces la
1épica, que puede ser ajena a la realidad. Nada se puede ver con clari-
dad; y todo es igualmente expectable. Adn en este aparente disconti-
nuismo histérico ef hombre se puede realizar, porque siendo consciencia,

1 Conf. X1, 27, 38, PL. 32, 823-824,
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es también creencia, y la creendia se proyecta siempre al futuro con fun-
. cién de presente; de aqui la continuidad del ser humano y la continui-
dad de su hacer histérico; porque ¢l futuro lo es sblo por el presente.
Es fundamental esto en San Agustin: hay presente de las cosas pasadas
—rectierdo—, presente de las cosas presentes —wvisidn-—, y presente de Tas
cosas futuras —expectacion— '

El hombre, por necesidad, tiene que constituirse, hacer su vida. La
vida es un acontecer de y e ¢l presente; y antes de hacer el hombre su
vida, cada cual tiene que tomar asiento y reflexionar sobre sf y sobre lo
otro, y decidir fuego por cuenta p'opla su particular ¢ ineludible destino.
Ahora bien, la decisién se toma slempre en el presente, pero con pers-
pectiva hacia el futuro; de tal modo, que todo es consecuencia real y
16gica de un presente dcmd;do' Y uno se decide siempre por la confianza
y por la creencia: confianza en s y creencia en lo demds. Creemos y con-
fiamos en nosotros, y en lo otro. Creemos en realidades y conframos en
las mismas realidades. La creenciaconfianza es objeto de actuar, y la
decision el sujeto: nosotros que decidimos seguir el camino de las creen-
<ias, Nosotros nos plantamos en la accién, porque decidimos seguir una
creencia en que conflamos; asi, nos lanzamos al futuro-presente. Asi,
nunca somos lo que anteriormente fuimos. Esta es la historia,

El tiempo fue creado en simultinec con el universo; y ese es su
principio, no su origen, como si fuera un mundo temporal. Porque “lo
que se hace en el tiempo, s¢ hace después de algtn tiempo y antes que
alguno, después del pasado y antes del porvenir. Pero no podia ser pasa-
do ninguno, porque no existia criatura alguna, cuyos mutables movimien-
tos lo hicieran. El munde fue hecho con ¢l tiempo si en su creacién fue
hecho ¢l movimiento mutable. Esto parece indicar también el orden de
los sefs o siete primeros dias” **. Los profanos se equivocan en su teorfa
del tiempo repetitivo, una forma de eternidad del tiempo; se engafian
por la “locura de la impiedad”, porque ambfuycn al mundo lo que sblo
a Dios le conviene. .

El tiempo abre el campo a la fe y a la esperanza, porque siendo el
tiempo finito, un ctmulo de posibilidades se abre para la humanidad en
la confianza de una promesa y una realidad de salvacién por parte de
Dios, cosa que no se puede afirmar ni oreer con ¢} eterno retorno de los

12 Conf. XI, 20, 26, PL. 32, 849.
18 De cipit, Dei XI, 8, PL. 41, 321-322,

-
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griegos, que, por lo mismo, no deja cabida a fa esperanza, ni siquiera
para una perspectiva ligera de salvacién. El griego paraliza la esperanza,
anula la fe, y destruye el amor '

La historia, si es verdadera, narra fa verdad de los sucesos, La ver-
dad, como Jos hechos, puede tomarse en relacién al tiempo. Puede situar-
se en presente, en pasado y en futuro. No tratamos aqui de la verdad
ontoldgica, axiolégica o epistemoldgica, que ésta, como verdad, es, sim-
plemente, y permanece a misma sin atender a tiempo ni espacio: cs lo
que es'®, siempre y sin cambios de tiempo ni de espacio. Tan cierto
es esto, que los hechos no confy iguran la verdad, sino que es la verdad
quien da ‘valor a los hechos. Y asf, la verdad es un @ priori absoluto, que
no depende de nada ni de nadie; es eso: absoluta, que se identifica con
Ia otra Verdad, que es Dios. Los hechos y ¢l tiempo no se miden en, con
y por la verdad, que les precede y acompafia; es la verdad la que esta-
blece la escala de valores y a fa que todo se ha de conformar: seres, espa-
cio v iempo. La verdad es anterior a todo lo existente ; mis afn: todo
lo que existe es, porque dentro de sf lleva la verdad. Si el tiempo es,
existe porque s verdad. La verdad no depende de los hechos, como pre-
tenden los filésofes pragmitico-materialistas, sino al revés: los hechos
de la verdad.

La verdad siempre es perspectiva, lejania u horizonte ; nunca es on
encierro o un estancamiento, La verdad avala los hechos v afirma el pre-
sente, reduciéndolo todo a categoria de presencia, Es ldgico afirmar esto,
porque, siendo {a verdad independiente de modo absoluto del tiempo,
estd fuera de él; pero a la vez envuelve ella al tiempo, haciéndolo pre-
sencia constante. Del lado de la verdad no hav més que presente, De
nuestro lado —contingencia total— hay, ademds, pasado y futuro. La
verdad es siempre presencia. Y si nosotros nos colocamos en lejanfa de la
verdad, es que la verdad no necesita de nosotros, y es que nosotros nos
alejamos de ella por un escape culpable, v abrazamos el etror.

La verdad, en el sentido agustiniano, anida en el ser, comensurdn-
dolo®; es el ser de las cosas ™ reales o ideales; no en ¢l sentido de que
ios seres la circunden, sino en ol de que la verdad es la razén de las esen-
cias y consistencias: la verdad todo lo invade, y no como desea Male-

M Ihid. XII, 13, 1 y 2, PL. 41, 360-362.
18 Solil. 11, 4 5, PL. 32 887-888,

16 De ver, Rolig. 36. 66. PL. 34, 161-152.
17 De Trinit, VIII, 1, 2, PL. 42, 947948,
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branche, sino porque la verdad del ser es su misma realidad madura. Por
esto, 1a verdad es acrénica, porque no tiene que ver nada con ¢l ser-
siendo, porque ser y verdad son conceptos heterogéneos, o como dirfa
Ortega y Gasset: “las verdades no se bafian en la ribera del tiempo”.
El ser sf, es temporal, porque &l es contingencia. Pero también es cierto
que 1a verdad se clarea en el ser, y que <l sor manifiesta siempre la ver-
dad; por eso, se puede hablar de una verdad de presente, de una verdad
de pasado y de una vendad de futuro. No en el sentido de que la verdad
sea distinta para cada fase del tiempo, sino en el de que cada ser, en su
tiempo, manifiesta la verdad a su modo contingente, permaneciendo
siempre idéntica la verdad en cada etapa de la historia. En el modo de
su manifestacién aparece como condicionada por la circunstancia, sin
que ésta la absorba y conforme. Cada época contempla su parte de ver-
dad, desde su perspectiva humana, desde su presente; porque la verdad
y ¢l presente son, y son sin reparacién. La Verdad absoluta —Dios—
estd sobre e fiempo v es independiente del mismo. Pero la verdad parti-
cipada, esa verdad de las cosas que ve v aprecia el hombre, sdlo se da en
¢l presente humano; y ¢ se la relaciona a un pretérito o a un porvenir,
s8lo como presente es asumida por la intdligencia de! hombre; porque
Ia intcli-gcnda humana es presente y sélo capta la verdad desde su pre-
sente-instante. De ahi que la verdad sdle la situemos en e presente, no
desde ¢l lado objetivo de 1a verdad misma, sino desde la circunstancia-
presente-situacién humana.

El tiempo en San Agustin no se toma en funcién del mismo, sino
en funcién de las cdaturas, desde los seres creados. Es tiempo psicolé-
gico. El tiempo viene a ser un modo de existendia, o muchos modos dis-
tintos en que las criaturas se mueven. No es algo aparte de las cosas:
serdn las cosas las que, al moverse, cngcndrm el tiempo y viven el tiem-
po y en ¢l tiempo, no como algo real, sino alge subjetivo. Mds atin: el
tiempo seria para San Agustin imitacidn de la eternidad, como los seres
fo son de Dios 5 pero no en el sentido cledtico del retorno cterno, El

18 Summus enim esi, cf non wmutaris, neque peragiiur in te hodiernus dies,
et tamen in te peragitur, quia in te sunt et iste omnic: non enim haberent vias
transeunds, nisi contineris ea. Bt quoniom “anni tui non deficiunt” (Ps, 101, 28),
annt tut hodiernus dies. Bt guam multi digs nosiri et pefrum mnostrorum per
hodiernum tuum. transierunt et ex illo acceperunt modes et uteumque ewstiterunt,
et transthunt adhuc elii et accinient ufcumaue exaistercnt (Conf. 1, 6, 10, PL. 32,
665), Bt vidi quia non selum lvcis sue quaeque swis ¢opveniunt, sed etimm tempo-
ribus, et quin tu, qui solus aeternus es, non post imnuwmerabilic spatia temporum
coapisti operari, quia ommia spatia bemporum, et qui practerterunt el quae pracie-
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tiempo agustiniano es algo real, que tiene su comienzo en el andar de
los seres, a quienes sc les ha marcado un destino o una meta. Los seres,
colocados en el tiempo, y o tiempo, envolviéndolos, rcalizan todos el
ordo-temporis, quien, por ser real, realiza un proyecto eterno. Todos
ellos cumplen con una imitacién de eternidad en el tiempo, sf; pero den-
tro de la eternidad que los envuelve. El tiempo tuvo su comienzo, vy a
fa eternidad se dirige en su constante despliegue o desarrollo. El tiempo
—si se nos permite la expresidn— vendria a ser un punto de eternidad.

El tiempo se inicia en la creacién *?. Es engendrado por algo creado,
supuesta ya la creacién de todo. El moverse angélico engendra ya un
tiempo especial, el angélico, por el que el presente pasa y se hace pre-
térito; y ¢l futuro, presentc y pasado; pero el pasado no se convierte
en simple pasado, a lo humano, porque ¢l pasado no deja de existir como
si ya no fuese, ni el futuro se llega como st atin no hubiera existido. De
aqui 12 originalidad del tdempo angélico. No es presencia, como en lo
humano, conseguida como un despliegue del alma por sus facultades
—memoria para ol pasado, visidn en el presente y esperanza-creencia
para e futuro—, sino presencia ontolégica, en cuya inmovilidad el ser
se integra y no s¢ derrama. Es un tiempo ahistdrico, sin etapas de suce-
sidn, pero sin llegar a identificarse en nada con la presenaia absoluta e
inmévil de 1a eternidad. El tiempo angélico no es el nuestro, que es con-
tingencia y transitoriedad %,

rbunt, nec abirent nec venirent misi te operamte et manente (Conf. VII, 15, 21,
PL. 82, 744), Vicizitudo enim temporum sibt suecedentium dum lune wminuitur ot
rureus impletur, dum sol omning ennno locum suum repetit, dum ver, vel aesins,
vel anfummus, vel hiemis sie tronsit ut redeat, wetermitefis ougedam imitaiio
est (Enn. in ps. 9, 7, PL, 36, 120). (e gen. ad hti. impev. b, X111, PL. 34,
236-237; Fwnn. in ps. 147, 5, PL. 87, 1918).

19 el quonitm etiom tempus ipsum crealure est, ineipit esse uf oliguid
privsquam angelos factum accipiomus (De gen. ad litd, imper. Iih. 111, 7, PL. 24,
2223, Cum igttur Deus, in cuius aetconitate nulle esf omnino mutafio creator git
temporum et ordinafor... (PDe eivit. Det X1, 6, PL. 41, 821). (Cfr. Conf. XII, 15,
PIL.. 32, 832).

20 Idecque spiritus, doctor famuli tui, cum te commemorat feeizse in prin-
ciptum ceaelum sf terva, toceh de temporibus, silet de diebus. Nimirum enim
coelum caell, quod in principio fecisti, ereature est alique intellectualis, quom
nequeonam tibt, Trinitate, coaeterna, particeps tamen asternitafis tuae, velde
mutahilem suam proe duleedine felicinimae contemnlationis fume cohibet of sine
ullo lapawn, ex quo facte est, inhaerendo tihi excedit ommem volubilem »icissitu-
dinem temporum. Ieta vero informitas, “terra invisibilis et incomposite”, mec
ipse in diebus nwmerala est. Ubt enim nulle specier, nullus ordo, nec venit ouir-
guam nec¢ practerit. et ubi hoe nom fit, non sunt utique dies nee vieisgitudo
spatiorum temporolium (Conf. XU, 9, 9, PL. 32, 829). Item divisti mihi voee
fortt in aurem interiorem, quod nec tfla creatura tibi coveterna est, cutus voluptas
fu solus ¢s teque perseverantissimu castitate hauriens, mutabilitotom suom
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Un modo parecido de tiempo corresponderia al hombre ¢n su estado
prmero de antes de pecar, porque, testificando y comprobando en si la
inconmutabilidad de la verdad, vivia de la contemplacién de 1a misma;
y en esta su contemplacion todo el ser suyo humano se le integrarta total-
mente, y hasta la existencia de los demds se le daria en esa contempla-
cién de integracién suya con la Verdad inmutable. Una intensa unidad
interna fe impedia el despliegue al exterior, y le recordaba incesantemente
su intimidad con el Creador. Por ¢so, afirma San Agustin que no enve-
jecerfan nuestros primeros padees ni sis descendientes, porque el tiempo
no marcaba en ¢llos huella destructora, permaneciendo todes en la esta-
bilidad de la edad 2. Con la cafda de los 4ngeles y de los hombres se
abrié « abismo a toda criatura racional #; y con el pecado perdieron
su original estabilidad, cambiando el tiempo de ritmo v sentido %,

San Agustin atribuye al pecade original, no séfo la mortalidad, sino
también la temporalidad del ritmo y de la direccién. El pecado todo lo
temporalizé, y sacé del centro de presién y de altura; y la stabilizas
aetatis, en que el hombre fue creado, se la sustituyé por la muzabilitas
aetatum, que le precipita en carrera veloz hacia la muerte. La mutabilitas
aetatum es sucesion de etapas para €l cémputo del tiempo, que se hizo
caduco, y al hombre lo hundié més en sf mismo al pender la original
estabilidad, cuando perdié la juventud de la gracia, en que cstaba in-
merso ., Nuestro tiempo, pues, es proceso de desgaste y desgarramiento;
la inquietud y el ansia definen nuestras situaciones humanas en el correr
de los afics. Con esto el pecado adquiere importancia para la interpreta-
cién de la historia en San Agustin; pues, por el pecado quedd el hom-
bre a merced de si mismo y a merced de las escasas fuerzas egofstas y

nusquem et wunguam exserit ef te sibi semper pracsente, ad guem tot affectu
se tenetl, non habens futurwm quod exspectel, nec in practeritum fraiciens quod
meminerit, nutla vice voriatur nee in tempore ullo distenditur (Conf. XII, 11,
12, PL. 32, 830).

21 Quae licet senio non veterdascerent, ui necestbule perducerentur ad mor-
tem (qui stutus etur de ligno vitae, guod in medio paredise cum arbore vetita
gsimul eratl, mirabile Dei gratia proestebatur)..; de ligno autem vitac proplerea
gustabatur, ne mors eius undecumque sobreperet, vel senectute confecto decursis
femporum spattis interivent: fungam coetera essent alimento, illud secramento;
ut ste fuisse aceiniefur fgnum vitee in parediso corporali, sicut in spirituoli,
hoc est intelligibile paradiso, Sapientic Dei, de qua scriptum est, Lignum witae
est amplectentibus eawm (Dg civit. Det XIII, 20, PL. 41, 394).

2 Conf. XIII, 8, 9, PL., 32, B48.

23  Remitimos al lector al interesante trabajo del P. R, I'L6REZ, O. 8. A.:
“Temporalidad y tiempo en la Cindad de Dios”: La Ciudad de Dios 167 (1954)
169-186.

24 Non stat aetes nostra: ubique futigaiio est, ubique lassitudo, ubigue
corruptio (Enn. in ps, 62, 6, PL. 36, 752).
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depresivas suyas, en que sc desenvuelve en el mundo por la desercion
culpable.

A partir de este hecho histdrico y humano nace un nuevo acontecer,
una nueva onda de ritme distinto, sefialando profundamente da contin-
gendia de la criatura: nace un tiempo herido y un ticmpo que muerde,
marcando mds fuertemente las disonancias interiores, que se adentran
en lo intimo humano: tiempo de pecado y tiempo de muerte. La rem-
poralidad del tiempo empecaiado sumergird al hombre y al mundo en
un sucederse las ctapas, en las que nace la historia, y que lleva también,
como ¢l tiempo, la marca de la mordedura de todo lo contingente, Con
¢l pecado sc sucede una serie inconmensurable de problemas en ¢l mundo
de lo creado, que Agustin interpreta al hablar de la creacién, caida de
los angeles, en donde tienen omgen das dos ciudades en el ritmo de dos
amores distintos. También trata da creacién del hombre y su pecado; y
al pecado lo toma como una “razédn increible de esa sinrazdn histdrica
que significa ¢l pecado original” *, y a la libertad, como nota temporal
humana * y causante del pecado y de su consecuencia, la mueste. Si Adan
no hubiera roto la melodia inicial del tiempo con su pecado, todo hom-
bre habria alcanzado la inmortalidad de la criatura racional, Pero, pecd;
y todo & se precipitdé en la sentencia de un castigo de muepte y en la
pena de una contingencia enormemente sentida en el arrastre de lo huma-
no. Ahi comenzé nuestro ticmpo “incierto ¢ inmaduro”, y con el tiempo
la historia. El tiempo-historia, en San Agustin, comienza por una guto-
suficiencia del espiritu, por el afédn dc autodominio, o por el afin de
posesién exolusiva de si mismo: quise hacerse el hombre como Dios, y,
en lugar de conseguirlo, se hizo como bestia. ¥ con la pérdida del auto-
control cay6 cn la profundidad de las cosas, de lo otro, que lo saca de
si, y lo envuelve en el torbelline del tiempo y de la autodisolucién .

26 L. R. FLORREZ, 0. ¢. 179.

26 De ¢ivit. Dei, todo el libro XII, PL, 41, 347-376.

21 Quando ergo peccovit Adwm non obediens Deo, tunc eius corpus, quamvis
animale et mortale, gratiom perdidit, qua elus anima omni ex parte obedicbat;
tunc tlle exatitit bestinlis motug pudendus homintbus, quem in sua erubuit nudi-
tate. Tunc eltem morbe quodam ex repenting est pestifera corruplione concepto
factum est in tllis, ut illa in quo creati sunt stabilitaie aefatis amissa, per mu-
tabilitas aetatum. trent tn mortem. Quamvie ergo annos multos postea wviverini,
itlo tamen die mori coeperunt, quo mortis legem, quo in senium veterascerent
acceperunt. Non enim stal vel temporis puncto, sed sine intermissione labitur,
quidguid confinue mutationé sensim currit in finem, non perficientem, sed con-
sumentem. Sic itaque tnpletum est quod dixverat Deus: Qua dic ederitis, morie
moriemint {De pece. mert. et remiss. I, 16, 21, PL, 44, 120-121).
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“Desde ¢l instantc en que comenzamos a existir en ¢ste cuerpo mortal,
nunca dejamos de tender hacia la muerte. Esta es la obra de la mutabili-
dad durante todo el tiempo de la vida (si es que la vida debe llamarse):
el tender bacia la muerte. No existe nadie que no estd méas cercano a la
muerte después de un afio que antes de él, y mafiana mds que hoy, y hoy
més que ayer, y poco después mds que ahora, y ahora poco mas que
antes. Porque ¢l tiempo vivido es un pellizco dado 2 la vida, y diaria-
mente disminuye lo que resta; de tal forma, que esta vida no os mas
que una carrera hacia la muerte. No permite a nadie detenerse o caminar
mas despacio, sino que todos siguen el mismo compds y se¢ mueven con
igual presteza. Efectivamente, el que tuve una vida mds corta no eruzé
¢l tiempo con més celeridad que el que la tuve mas larga, sino que,
anrancados sus momentos de igual modo a ambos, uno tuvo la meta mas
corcana, y ¢l otro mis alejada, meta a la que uno y otro corrian con
idéntica velocidad. Una cosa s haber andado més camino, y otra haber
caminado mds despacic. En consecuencia, ¢l que hasta llegar a la mucrte
apura espacios més largos de tiempo, no corre mas despacio, sino que
anda mds camino’ .

Si el pecado incidié sobre el hombre, y con &l se hizo mis patente
la contingencia humana en la historia, y el tiempo hizo su presencia,
marcando mds la transitoriedad de las horas, con todo, algo quedd que
¢l pecado no pudo corremper en lo humano: o tiempe como sefial indi-
cadora de eternidad, y la naturaleza humana participando de la Verdad
absoluta, con lo que se enclava, o puede enclavarse en la eternidad *.
Adin el ser es la morada del ser; y el ser redlama la perennidad para el
hombre a su paso por el tiempo-historia y que hace arder en él ol fuego
sagrado de una inquietud a lo divino ®, El tiempo, en su cualidad de
ser, a pesar «le su mutabilidad y desgarramiento, atn sigue cn medio
de una eternidad, a la que hace referencia de principio a fin. Si es ritmo
o corriente hacia la muerte, por serlo, es indicador de resurreccién y de
vida. La eternidad lo envuelve y cocxiste ¢n, él y con é; y con ello se
apunta el tiempo una posibilidad de redencién. Para San Agustin lo
que ha cambiado no ha sido ¢l tiempo, que sigue su andadura, sino el

28 De civit. Dei XIII, 10, PL. 41, 383,

2% . qui cum peccantom nec UMPUBItUIL esse permissit, nec sine misericordia
dereliguerit (De givit. Det V, 11, PL. 41, 153). Nisi enim bouuwmn religtusn esnel,
bonum amissum dolere non posset (De civit, Dei XIX, 13, 2, PL., 41, 641},

3 fre Trinit, 1V, 1, 2, PI.. 42, 487-488.
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hombre, que ha mudado su temporalidad y la de las cosas que & usa.
Y sblo es para el hombre esa posibilidad de redencién, que se encuentra
en el tiempo-historia,

El hombre se mueve en el tiompo en medio de dos tirantes, de dos
dimensiones humanas®. Con una dualidad psiquica potencial, el hom-
bre en cada accidn y en cada instante se mucve por uno de estos dos
amotes: el de s y ol de Dios ~—caridad y egoismo—; y a cuestas con
uno de ellos, segiin su modo de actuar libre, camina a lo largo de su
vida y a lo ancho de la historia de la humamda]d Con la aparicién, por
el pecado de orlgcn, de oste doble tirante, comienza también la historia-
tiempo, que es mi historia y tu historia, y la de cada hombre. Asi, el
ticmpo tienc una doble cualidad, no en sf, sino desde el lade humano:
victoria ¢ dorrota, amor o deshonor, segiin se inoline el hombre por el
valor auténtico de si y de lo demds, o por la deshonra de sf mismo por
la incomprensién de lo otre. Con esto camina ol hombre 2 {a eternidad,
o bien hace su cternidad —estancamiento culpable— en las cosas del
tiempo, aunque €stas 8lo le regalen lo que tienen de temporalidad, que
el hombre estima como cterno.

‘odo esto le da pie a San Agustin parg pensar sobre el tiempo como
una distensio animi, porque al quedar da humanidad sumengida en el
pecado-tiempo; éste toma las caracteristicas del tiempo psicolégico o in-
dividual, “Y esto que acontece con la vida del hombre, de la que for-
man pante cada una de sus acdiones, €so mismo acontece con la vida de
la humanidad, de la que son pante las vidas de cada uno de los hom-
bres” 2. Pues, si el tiempo os una distensio animi, la historia —tiempo
comin de la hbumanidad— serd una distensio humanizatis a lo largo de
la duracidn del tiempo. El tiempo histérico adquierc su sentido en una
presencia suprahistérica, que, prescindiendo de los tiempos y déndoles
origen, se instala en la historia misma para darle sentido de direccidn
en la profundadad del preseate hacia la lejanfa del porvenir. Cristo en
[a historiada comienzo, dirige, llena y culmina todo lo humano a través
del iempo, y fundamenta, explicando, toda la historia humana. Lo mis-
mo que el hombre mide y juzga los modos diversos del tiempo con sus
- facultades memoria —pasado—, atencidn —presente— y esperanza —fu-

31 Remitimos al lecter a la obra del P. R, FLGREZ, 0. 8. A.: Las dos dimen-
siones del hombre agustiniano, Religion y Cullura, Madrid 1968,
32 (onf. X3, 28, 38, PL. 32, 824-825,



32 MOISES M.* CAMPELO 18

turo—, Cristo s¢ hace presente de modo total y pleno, dando comienzo
al dempo-historia en la promesa ide redencidn, continudndole en su-
encarnacidn-mucrte-resurrecaién y acabandolo en la perfeccidn-salvacién
definitiva.

Cristo es un eterno presente, como Verbo del Padre, y presencia
profética como Redentor en el dempo; presencig-presense-real en el
mundo hecho vigble en la Encarnacidn, con la que, explicando el mis-
terio de todo lo humano total, se hace efectiva la realidad de lo ezerno
en el tiempo, y se abre camino a la esperanza y a la realidad de lo
eterno en el tempo, y se abre camino a la esperanza y a la realidad
de la mediacidn cfectiva entre Dios y ¢l hombre. Cristo es también
presoncia intencional, cscatoldgica, por la que el futuro ya se hace
tiempo presente en cada hombre para clarearse a teda ta humanidad
redimida al final de los tiempos, en el futuro soteriolégico definitivo.
Asi, la historia toma su valor y su fundamentacion en y desde la eter-
pidad, ya que su desarrolio humano-temporal se hace en medio de la
misma, en un punto de lo gterno, en donde sc realizard el centro-
motiva-histérico con la Redencién, que es la ragén y la finalidad del
tiempo y de la historia. Porque en tanto hay fiempo en cuanto hay
historia, en cuanto hubo una esperanza de redencién, una realidad de
redencién y una mediacién del Dios-Hombre en y para la humanidad-
historia-tiempo. Cristo €s siempre presente; y siendo presencia actual
y actuante, El es historia divina, que se desarrolla en el tiempo-mundo
desde el lado del tiempo-pecado en favor del hombre a lo largo de
una santificadora mediacién universal; hasta que todo se complete his-
torica y temporalmente ¢n ol Ghimo dia #.

Esta visién cnistiano-agustiniana de la historia, siendo una visién
de verticalidad —Dios hombre, hombre-Dios— no descuida la otra di-
mensién horizontal del hombre-esperanza: Cristo-redencidn, hombre-
redimido; sino que la indluype, y con ella rompe la oposicién de cterani-
dad-tiempo, que, con los ciclos de ¢terno retorno, la filosofia griega
introducia en las inteligencias, robandoles la subida a la esperanza. Si
todo sale de Dios —oreacion—, si todo se mejora en Cristo —reden-
cidn—, ponque se rompid la unién hombre-Dios, y si todo camina hacia
Dios —mediacion de Cristo y salvacion del hombre—, los ciclos histé-

33 ultimun diem, o povisstmwmn tempus (De civit. Dei XX, 1, 2, PL. 41,
659; Ibid. XVIII, 25, PL. 41, 593-596).
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ricos sobran, porque Cristo murié una sola vez ®, y una sola vez fue
redimide el hombre; y esto slo basta para el plan de salvacién de
Dios, y es infinitamente suficiente para levantar al hombre caido. Y
porque la historia no es méis que eso, historia de un plan de Dios para
salvar al hombre, es historia también del hombre para aprovecharse de
la salvacién, que Dios le regala. Y todo a través del Mediador-Redentor,
del Mesias, de Cristo-JesGs. Hay historia del hombre, porque hay un
Dios-Creador, un Verbo-Encarnado, un. Cristo-Redentor y un Cristo-
Mediador, Solo por eso.

Esta concepaidn dol tiempo y de la historia supone la reposicién
de una nueva visién de temporalidad sobre la temporalidad primitiva,
desde el lado humano, La temporalidad primitiva media los modos del
tiempo desde el plano de mna realizacién integral ; con la temporalidad
empecatada mide el hombre los modos del tiempo, también desde el
lado humano, pero con una intencionalidad a un centro {inico, motivo
de salvacién y esperanza, o prolongacién de redencién. Esta tempora-
lidad —wisién cosmico-temporal del hombre redimendo y redimido—
se instala en la historia como una donacidn de Dios, permaneciendo en
la esperanza, que pasa a la realidad en el proyecto de salvacion reden-
tora en la Encarnacién. Si el hombre pudo caer, y cayé, no pudo ya
redimirse por falta de precio en el rescate. Si Dios le promete salva-
cidn-redencidn, ésta comienza a realizarse en el tiempo-pecado con una
posible reinstalacién en la temporalidad primitiva como meta y centro,
Asi queda ya afirmado en el epicentro humano un tiempo de cura y sal-
vaaién, que sc entronca ya con la eternidad, En la historda el cje serd
Cristo, hacia quien todo se dirije @ parte ante, y de donde todo sale
a parte post; y en esta parte segunda del tiempo-historia es la Iglesia
el centro, como la base de salvacion humana y el primer contacto con
¢l Reino de Dios, que se comienza en el tiempo, y culmina en la eter-

34 Abgit culem o recta fide, ut his Selomonis verbis illos circuitos signifi-
catos esse credamus, quibus Ul putant sie eadem temporum temporoliumoue
rerum voluminag repeti, ut, v. gr., sicut isto saeculo Plato philosophus in eivitate
Atheniensi, ot in ea schola quae Academic dicta est, discipulos docuit, ita per
innumerabilia retro scecula, multum profivis quidem intervelis, sed tamen ceriis,
et idem Plato eedem civitas et eadem scholn iidemque discipuli repetiti ot per
innumerabilia deinde sascula repetendi sint: absii, mquwm, ut nos ista credamus.
Semel enim Christus mortuus est pro pecentis nostrie;} resurgens qutem o mortuis
fam non moritur, et mors et wltra non dominabitur: et nos post resurrectionem
semper eum Domino erimus.. Satis aubem istis ewsistimur convenire quod segui-
tur, tn circuttu tmpii ambulont: non quia per circulos quos opinantur, ecrum
vite recursure; 8ed gquin talis modo est errorvis eorum via, id est, falsa doctring
(De civit, Dei XII, 13, 2, PL. 41, 361-362).
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nidad. Asf, en ¢l tiempo, va tejiendo el hombre su vida, centrado ca la
_ historia del Reine.

Ahora ya, con la redencidn efectuada, el tiempo deja, o puede
dejar, su condicién de pecado, su sitmacién de inmadurez, y pasar a la
certeza de que una savia divina lo rejuvecene para instalarse ez y para
la vida. La muerte pas6, porque fue vencida por la Vida *.

Dentro del tiempo redimido y de redencidn —presencia de Cristo-
Mediador-Redentor, o Cristo-Presente— el hombre camina dentro de
[a plenitud de los tiempos en esperanza %, o sobre ella, y siempre hacia
¢l final. Como el hombse camina a su destine en Dios, ¢l tiempo tam-
bién tiene un ténmino en un sibado eterno, que no sélo mide los ticm-
pos, sino que, después del final de la historia, los convertird en el ins-
tante etesno dentro de da paz de la interminable eternidad. La historia,
como la entiende ¢l Cristianismo, es un proceso dialéctico, que dentro
de si lleva na dinamismo intencional, por el que la humanidad se va
realizando en wn mds profundo conocimiento de si misma, de Dios
y de do que a clla le rodea, y acercindose cada vez mds a Dios, como
a su meta de destino; y todo el hombre, al realizar mds su ser, queda
también més cerca de su Creador®". Asi, como en todo, una atmésfera
de confianza y de optimismo se diluye en lo humano intimo, y rebasa
al exterior, llenando toda la historia. La Cindad de Dios estd concebida
y realizada ba]() este signo de alegria y confianza, sabiendo que ¢l hom-
bse no camina solo por la senda de la vada, porque tienc la certeza de
que Dios ostd a su lado, y que le s més interior que lo mds intimo
suyo *, y que de este modo su vida queda convertida en gozo. La gra-

3% 1 Cor. 15, bb; Os. 13, 14; Heb. 2, 14. St autem accipiamus hoe totum
sueculum nocte; uw]ue tempestas nocte clwmnmma od Deum, et pragvenimus
maturitatem temports in quu wnobis redditurus est quod promissit, sicut alibi
legitur: Praevemiamuy factiem etus in confessione. Quam i velimus intelligere
wmanaburum tempus noctis -huius, antequam venisset plenitudo temporis, id est,
ipse maturitas, quande Christus manifestaretur in carne; mec tune Eeclesin
tacuit, sed praeveniens istam maturitatem, prophetando clamevit.. (En in ps.
118, 29-4, PL. 37, 1.587). :

*  De civit. Det XVIII, 19; XX, 7, 2; 12, 1, PL. 41, 578-b77, 667-668,
347-350.

37 Sieut autem unius hominis, ita humoni generis, quod ad Dei populum
pertinet, recte erudilio per quosdum articulos temporum tanguam aeternum pro-
fecit accesibus, ut a tempow,!ibus ad aecterne caplende et o visibilibus ad
nvistbilia surgeretur; tte sane ut'etiam tllo tempore quo visibilia promittebaniur
divinitus praemia, unus tamen colendus conmendurstur Deus, ne mens humanu
vel pro ipsis terrenin vitae transitoriae beneficils cuiquam nisi vero anitde
Creatori ae Domino subderetur (De eivit. Det X, 14, PL. 41, 392),

38 Conf. III, 6-11; IV, 12, 18, PL. 32, 688; 700-’701.
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cia de Dios se le da en realidad de naturaleza, y hace que ol hombre
participe a su mode humano de da naturaleza de Dios *°,

A lo largo de toda la Ciudad de Dios hay una tensién Gnica del
hombre: Dios en la historia, y el hombre realizindola con la puesta
de sus acciones libres. Adn en medio de un tiempo empecatado —ciudad
terrena— puede hacer ¢l hombre que su vida discurra por un tiempo
redimido —ciudad de Dios—; y wodo bajo el signo vector de la Provi-
dencia de Dios. Hay una lucha entre los dos tdempos, que realizan
toda la historia, como mn drama, o como una conquista del hombre
sobre si y sobre Jo demés.

La vida humana es un peregninar lleno de esperanza en los ciuda-
danos de la civitas Dei, y transido de amargura en los de la civitas
terrena. Con todo, “la eternidad ha salvado al tiempo mortal y para
vivir ol tiempo redimido, ¢l tiempo de la vendadera resurreccién, sélo
se nos pide que vivamos €l sentide de la redencién merecida y donada
por Cristo, que nos llama como temporales para hacernos eternos” 4,

El mundo existe por un acto amoroso de Dios, y ¢l tiempo, que
acompafia al mundo en su existenciz contingente, también. Y sélo por-
que la voluntad de Dios hizo un acto de creacidn es porque existe el
mundo en ¢l tiempo, y éste lo acompafia a lo dargo y a lo ancho de la
historia. Le es tan esencial ¢l tiempo al mundo, que en su contingencia
temponal es el tiempo para el mundo una necesidad ontolégica.

Tanto ¢l tiempo como la historia son horizontales, es decir, nunca
se repiten; y es al Cristianismo a quien se debe esta conquista. Lo cree-
mos todos, y do afinma de una manera clara Henri Charles Puech:
“Concebir el tiempo y la historia como serie umilateral e irreventible,
en la que los hechos vienen realmente unes tras otros, aunca se repiten,
¢ influyen una sola vez en el desenvolvimiento, nos parece hoy la cosa
més obvia.,. Pero de hecho es una conquista cristiana. Para la filosofia
helenista ¢l rodaje del tempo era ciolico, Y lo era porque la dominaba
el concepto de inteligibilidad en la que el ser auténtico y pleno es sélo
el Inmutable, idéntico a s mismo, mientras que el movimiento y el su-
ceso sblo pueden valorizarse con la permanencia perpetua mediante la
repeticién ciclica,.. Segiin la célebre definicién platénica, el tiempo que
determina y mide la rotacién de las esferas celestes, es la imagen movi-
ble de la inmoble eternidad, a la que imita con sus giros penpetuos.

39 Amonde Deum efftctouer dit,.. (Ser. 121, 1, PL.. 38, 678).
i P. R, FLOREZ, O. 8. A, 0. ¢, 186.
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Y esto vale no sblo para el mundo fisico, sino también para el genera-
tivo y humano. Pitagéricos, estoicos y ncoplaténicos convicnen en ad-
" mitir que en ¢l interior de esos clrculos —wdnes, acva— sc repiten las
mismas situaciones ya producidas en ciclos precedentes, por ejomplo, la
condena y muerte de Séerates... Por eso, en la duracién. cosmica, que
es anaknldssis, o perpetuo retorno, ningtn punto significa principio ni
fin; pues, desde la cternidad y por toda la eternidad se repiten todos;
vale sblo esa repeticion, reflejo del absoluto.

“De aqui que el helenismo, aunque piense de otro modo W. Nestle,
no llegd a olaborar una filosofia y menos una teologia de la historia.
Lo tnico que obtuvo, y cso tardiamente con Polybio y Diodoro, fuc
fijar los ciclos —otra vez ciclos— de la vida politica. Lo movible no .
tenfa valor en sus elementos especificos, sino en su repeticion ; y si algu-
na vez lo concibib en modo lineal, cual cjecucién el ticmpo de ideales
platénices, por cjemplo, ¢l de la ciudad, fue s6lo como decadencia no
como progreso de un estado primitivo (Brehien), concebido como mito.
Mito que tampoco se forjé como hecho histérico inicial, sino como re-
curso narrative y fantéstico...

“El Nucve Testamento, en cambio, como lo ha demostrade Cul!-
man, da valor lineal y sentido propio a los hechos histéricos. Su curso
tienc un principio —real— en el Génesis y un fin —efectivo— en el .
Apocalipsis; y al abmzar toda la humanidad, da valor a cada persona
que, por encima de dos ciclos eternos, es libre ante Dios, y ordena unos
hechos a otros en la economia de un. Verbo Providencial. De un Verbo
que interviene en sus fases, preparando su propia venida, y que se
encarga fuego y se resucita para dar nacimiento a los tiempos nueyos” 41,

San Agustin no admite una priodidad cternamente discurrente para
la historia; no puede hacerlo, porque lo contratio seria una irrisién,
un dudibrio ¥ una destruccién del dogma oristiano, que él quicre ver
desplegindose en la historia*?, Hay sf mun avance, una ley del ser y de
la evolucidn ; pero nunca es repeticidn, sino un progreso lineal ¢ inten-
cional *. Frente a este retorno eterno él proclama e intreduce por pri-
mera vez en el pensamiento humano el iter rectum, que lleva a Dios
por medio de su Verbo, con su preparacién-promesa y su cumplimicn-

41 J, Ch, Puecn, Temps, histoire et mythe dans le Christianisme des pre-
mieres siéoles; Proceedings of the 7th Congress for the IHistory of Religions;
Amsterdam 4 th-9, September 1950 {Amsterdam 1951), pp. 33-38.

42 De civit. Det XII, caps. 12 y 20, PL. 41, 360-362 v 369-372.

4 jbid. XII-XTI, PL. 41, 360-362.
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to-Cristo. Jestis, novedad cristiana, se enfrenta a la eternidad mondtona
del griego, v esta novedad no puede repetirse. Frente a Ja desesperacidn,
que engendra la no-esperanza del cido eterno en perpetuo suceder y
repetirse, 1a felicidad tranquila del cristianismo, que rompi6 los estabo-
nes de esta cadena con la ayuda del Sefior en su revelacidn, puede decir
con San Agustin: “Nosotros no podemos creer esas cosas, Cristo murié
una sola vez por nuestros pecados” # y hasté para la redencién de la
humanidad.

La teorfa del conocimiento le sirve a San Agustin para argumentar
contra los iplaténicos. Hay dos caminos a 1a verdad: uno, de la Sabi-
durta, que engendra verdad-certeza; ¢l otro, ol de la opinidn, que sblo
da parecer subjetivo, ¥ casi nunica certeza. La Sabiduria, para San Agus-
tin, es ol reflejo de lo inmutable, lo que siempre vale y punca se altera;
12 opinidn —doxa— se va por los vericuetos de lo humano, que es mu-
dable y contingente. Siendo ¢l hombre plena contingencia, sus que-
haceres estin atravesados de esta misma oualidad. Lucgo al hombre y
2 sits obras los traspasa una razén de transitoriedad {ntima, por lo que
todo lo suyo es de tal moide partioular, que con nada ni con nadic se
puede confondir. Su historia, particularmente suya, no se confunde con
fa historia de otros hombres, ni con da de otras épocas: es suya plena-
mente; v, como suya, irrepetible. Su tiempo le es tan panticular y pro-
pio, que e tlempo de Jos otros hombtes, pasados o futuros, no le per-
tenece. A 4 sdlo le corresponde una propiedad individual : s# presente,
sy particular pasado y su esperanza de futuro. El tiempo v la historia
le son tan suyos, que nadie puede apropidrselo.

Le es 'posible al hombre sublimarse a Ja contemplacidn de la Sabi-
durfa, irrepetiblemente una y tnica para todos. Esta Sabidurfa, identi-
ficada con ¢! Logos del Padre, con ol Verbo, con Cristo, tiene en 8 {a
plenitud de la ciencia humana, que toma de E! el fundamento de ser y
de ser verdad. Por lo que la contemplacién del Verbo, siendo la dnica
Sabiduria, 2 ella se subordinan las demis verdades, las ciencias de lo
contingente y transitorio, a las que la historia se une y de las que forma
parte. Por otro lado, e Verbo, al hacerse hombre, y saltando al mcmpo,
y constituyéndose centro de la historia, retine en §i sabidurfa y ciencia,
y todo para que la ciendia de su vida y doctrina en ol tiempo sea la que

1 De ctwit, Dei, XII-XIII, PL. 41, 260-362,
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nos alimente y nutra de fe, y nos lleve a la contemplacién de Ja Verdad
Eterna 4.

La vida de Cristo, ¢ Cristo mismo, es divinizaciéon del tiempo, o
redencién del tiempo-pecado para conseguir un tiempo-historia de sal-
vacidn. Por eso, Ta vida del Mediador-Redentor no se limita a los trein-
ta y tres afios de Belén-Calvario, sino que se dilata y perpetiia, actuando
el Cuerpo Mistico-Iglesia, pucblo de Dios, objeto supereminente en la
concepeidn progresivoineal de la interpretacion e la historia por San
Agustin 4%, La profecia misma cs una direccién lincal y direota del suce-
so future. Todo el Antigno Testamento estd cargado de esta economia
divina, o intencionalidad histdrica en su finalidad de salvacidn-reden-
cién V. En toda la historia hay una mano discreta, que empuja y acre- -
cienta de sentido todo lo humano en su acontecer histérico. Todo suceso
tiene su dugar y tiempo —su finalidad— y lo que sigue es consecuencia
de un proccder, que influye en lo que luego sucederd. En el tiempo y
por ¢l tiempo se cumple ¢l plan divino —economiz— un desarrollo
providencial, que, afluyendo todo a la Encarnacién del Verbo, luego
que se realiza en el tiempo-historia la venida de Cristo, todo arranca
de El para ltevarlo a la gran socializacién divina en la parusia del Sefior.
Este es el sentido de la intencionatidad histérica, sentido de direccidn,
la finalidad y la explicacién divino-humana de 1a pr'cscn.cia del hombre
en el espacio-tiempo-historia.

San Agmtm, tomando la Historia Sagrada como rpunto de partida,
aplica los mismos principios a la historia universal de los pueblos y en

35 Mens autem rationalls sicut purgute contemplotione debet rebus aeter-
nig; sie purgonda, temporalibus fidem... Nune ergo adhibeamus fidem rebus tem-
poreliter gestia propler nos, et per ipsam mundamur; ut cum ad speciem vene-
rimus, quemadmodum auccsdit fidei veritas, o mortulilete succedat aeternitus,..
Quod donee fiat ut fiat.., ipsa Veritas Patri coacterna do terre orte est, cum
Filius Det sic venil ut fieret filius hominds, et ipse in as exciperet fidom nostram,
que nos perduceret ad veritatem suam, qui sic susceptt mortalitatem nostram, ut
non omitlersl asternitatem suam (De Trinit. 1V, 18, 24, PL. 42, 904), Scientio
ergo nostre Christus est, sapzsntm quoque nostra idem Chmtus est, Ipse nobls
fidem de rebus temporalibur inserit, ipse de semmtc’mw exhibet veritatem. Per
ipsum pergimus ad tpsum, tend-a,'mus per scientiam od sapientiom: ab uno tamen
codemaque Christo non recedimus, in quo sunt omnes thesauri sapientioe ef scien-
tiae absconditi (Thid, XTIII, 19, 24, PL. 42, 1.084). '

46 Nam in tllo (en Cns-to Hombre) et Ecelesia suscepia est o Verba (En.
in pe. 4, 9, PL. 86, 82-83)... sponaus per personum sponsue loquitur.., Chrigtum
mtelhg’mus et Fcclpmam Eecelesia in illo patiebatur ipse, quando pro Eeclesia
patiebatur; sicut n Ecclesm patiebatur ipse, quando pro Eeelesia patiebatuy
{(Ser. 140, 8, PL. 38, 767-768).

47 Intelhms . in ipsis etium prowmdseiontbus, e (Ecclesiam) tam tunc figu-
vafam. et 'pwiophetatam, praeseiention purturisse sanctornm (Condr. Faust. 16, 4,
PL. 42, 3065
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cada pueblo. Si tiene historia Tsrael, la tiene en funcién y sélo por el
Mesfas. Es decir, todo ¢l hombre, siendo fondo de pecado, es motivo
de salvacién; y s8lo en orden a la salvacidn estd en el mundo, se cons-
tituye en persona y realiza la historia. En la disputa que entabla con
Porfirio, San Agustin se agranda, planteando esta'direccidn lineal sal-
vifica en la historia de 1a humanidad. Porfirio, acérrimo neoplaténico,
discipulo predilecto de Plotino, a quien ¢l Santo arguye de ilégico, por-
que rechazando los cidlos cternos histéricos, admite la metempsicosis
—un cicle repetible para las almas pecadoras—, se aferra 2 la opinién
de Plotino, dando méxima importancia a los hechos contingentes, no
deducibles de la filosoffa v afin contrarios a ella como la resurreccién
de los santos v de Cristo®. ;Es posible subordinar a la verdadera sabi-
durfa —filosoffa— un hecho cbsmico, en el que los sucesos bésicos no
imitan en nada ni encarnan las razones eternas? La historia no se rea-
liza por deducciones filosdficas, o por imposiciones cientificas; es reali-
zacibn de actos humanos, que dependen Gnicamente de }a libre determi-
nacién de 1a voluntad %, La historia, como. clencia positiva, nos propos-
ciona hechos realizados y comprobables; un obieto formal, no sélo
desde el campo estricto de inteligibilidad, sino desde la ciencia empirica,
como experimentalmente auténomo, y, como o de cualquier ciencia,
dependiente en su orto y progreso del ritmo de tode ser en su principio
v en su finalidad, de Dios; pero no sdlo por esas razones inmutables
y necesarias, sino de dos concausas: del libre albedrfo de la voluntad

48 De civit. Dei XII, 20, 3, PL, 41, 370-371.

49 Quoasi vero, quie pruecelsam tucomutabilemaue substamtiom per illn
quae facte sunt tntelligere potuerunt, proplere de conversione rerum mutabilium,
aut de eontexto saeculorum ordine consulendi sint. Numauid enim guie verizsime
digsputant, et documentis certissimiz persuadent, aeternis refionibus omnic fem-
poralia fieri, propterea potuerunt in ipsis rationibus perspicere, vel ex ipsis
colligere exordits, qui modus in mcfrmeni’ts, qut numeri per corceptus, per ortus,
per aelates, per occusus, aqui motus in a'nnetcwfas guie secundum naturam sunt,
fugendisque contrariia? Nonne wta omnie, non per tlom incommutabilem sa-
pientiam, sed per locorum ae lemporum historiam quaesterunt, of ab illis experta
atque consmpm orediderunt?

Quo minus mirandum est, nullo modo eos potuisse proliziorum sasculorum
weriem vestigare, et guamdem metam huius excursus. quo tonouam Ffluvin frenus
decurrit humanum, etque inde conmversionem od suum euique debitum lerminum.
Tsta enim nec historice 8(‘?"15??‘6 potugrunt longe futura et a nullo experta atque
narrate.

Noc isti philosophi ceteris meliores in illis summis aefernisque rotionibus
intellectu talie contemplait sunt: elioquin non eiusdem gencris prasterila quae
notuerunt ktstm*m mquwe'rent sed potius et futura proencscerent ouod aui
;;gfwmm ab eiz vates, a nostris prophetee anclleti sunt (De Trindt. 1V, 186, 21,

.. 42, 902),
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humana y de la benéfica disposicién de la Providencia de Dios, que se
. nos revela en cada momento y 2 cada paso ®,

San Agustin busca para la historia un ecumenismo de pensamiento
y de sentimiento. No e basta ¢l ecumenismo de la fe catdlica; quierc
también un origen comiin para los hombres y para los hechos de los
hombres, para la historia. Por eso, no pone ¢l arigen de la historia en
z] inicio del Imperio Romano —ab urbe condita—, ni en Nino, €l s
puesto fundador del Imperio Babilénico, ni en la aparicién de la escri-
tura o vestigios de ella. Agusmn busca ¢l origen para la historia en la
creacién det 'hombre, y como si qwsncra para ella también un entrongue
en la oreacién de los éngeles. Los imperios terrenos no le sirven para
su orto histérico, porquie, engendrados en robos y fratricidios, no es
bueno colocar ahi ol origen de la salvacién humana, para el centro-resu-
men de la creacién, para ¢l hombre®, No le gusta el universalismo
de Roma, fundado en la guerra y amasade con sangre de hermanos.
Reconcaib, es verdad, los grandes aportes humanos traidos al mundo
por la pax romana; poro &l queria y buscaba en la historia unos orige-
nes comunes ¥ ila realizacién de una sociedad universal, que, fundindose
en el amor, no se confundiera con los limites-tiempo de unas legiones
o de unas falanges, ¥ no le gustaba que se llamara bérbaros o extrafios
a los pucbl@s de fuera de los dominios de Roma y Babilonia. Agustin
busca ¢l origen ipara la historia en el arranque mismo- del tiempo huma-
no y en el comienzo de la existencia del hombre sobre la tierra, porque
alli ve a Dios y ve al hombre, los dos actores coautores del acontecer
de todas las edades histéricas. Ademds, y no disminuye esto en impor-
tancia, vela en ese st ecumenismo ¢l comienzo universal del Reino de
Dios, de la Ciudad de Dios. Por esto, las historias particulares de los
imperios del mundo casi no le interesan; para €l sdlo es importante la
bistoria de la salvacién del hombre, desde el principio-creacién al fin-
segunda-venida de Cristo. Y, por lo mismo, la Historia Sagrada del
Antiguo Testamento cobra en San Agustin capital importandia, porque
es la historia de todos y para todos. Serd en esta historia salvifica en
donde se va realizando el concepto profunde de esa sociedad universal,

80 Quonium igitur divine Providentic, non solun singulis hominibus quast
privatim, sed universo generi kumtmo tanguam publice ctmmlzt, quid cum sin-
gulis agatur, Deus qui agit atque ipst cum quibug agitur seiunt. Quid aufem
agetur sum genere humano, per historiem comimendori voluil, et per prophetiom
(De ver. Relig, XXV, 46, PL. 84, 142),

61  Felicioribus rebus hum(mzs, ommie regua PErve essent, ut sunt in wurbe
(LoMUs plm'imae civium (De civit, Dei 1V, 15, PL. 41, 124),
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sofiada por €1, y que mucho miés tarde y con muy dlaro acierto Teithard
de Chardin llamé socializacién divina del hombre, en donde se adorara
a Dios con amor y fe no fingida. Esta sociedad no es unidad de sumi-
sién de esclavos, sino concordia amorosa de voluntades. que llevan a la
unidad ecuménica y a la universal obediencia racional.

No obstante su concepto amoroso de romanidad es claro y abierto;
pero nunca creyd en su perpetuidad como la quicre para su ciudad de
Dios. A ipesar del reconocimiento al mérito y virtudes del Imperio Ro-
mano 5%, Agustt'n se lanza 2 la historia de un reino perpetuo, que te-
niendo su principio y desarrollo ¢n la tierra, se realizard plenamente
después del twmpo~h1|stcm1a Ese Reino de Dios ¢s comenzade cn la
Iglesia, que tuvo su priblogo en la historia de Tsrael. Todos los otros
imperios y reinos pasarén con el tiempo, aln los que Dios escogi6 para
St como porcién predilecta®.

B.—Los cicLos €6sMICOs DE LA FILOSOF{A GRIEGA REFUTACION CRISTIANG-
AGUSTINIANA.

Es uina cosa clerta que en casi todas las religiones paganas de antces
de Criste la metempsicosis era upa especic de dogma comiin a todas ellas.
Aparte de otras interprotaciones —biolégica, filosdlica, teolégica...—, a
nosotros nos interesa bajo ¢l punto de reiteracién histérica: en cada
reencarnacién el hombre dejarfa sefial de su paso por el mundo, de ser
cierta la posicién bio-reiterativa en ¢l hombre.

San Agustin no puede admitir esta reencarnacién, o seric de reen-
carnaciones sucesivas, ni la repeticién del tiompe histérico, porque Cristo
—centro de la historia— ha muerto una sola vez ™, v ha sido infinita-
mente suficiente 1a redencién que nos gand con su sangre. Ademis, no
hay prueba ninguna en la historia que avale la metempsicosis. Tampoco

52  Deus enim sic ostendit in opulentissimo et pmer'lwm imperio Romanorurn.
quontum velerent cwzles. efigm sine vere rehmone virtutes; ut mtelhgafur hoe
addzfa, Fieri homines cives alterius civitatis, cuius rex wmtas, cuius Tew coritas,
euius modus acfsrmms (Epwt. 138, 3, 17, PL. 534).

5% Quid expavescis quic pereunt *reg'nw terrena? Ideo tibi celeste promissum
ost, nee cura ferrenis perires (Ser. 105, 9. PL. 38, 622). Transict quae fecit inse
Dsun auanto cittuz quod condidit Romulus {Ser. 105, 10. PL. 38. 623). Adhue
enim. habet quo crescat, donec fiat quod de Cristo in Salomoenis figura dictum
est: Dominubitur ¢ mare usque ad mare, et ¢ flumine usque ad termines orbis
terrae (Emst 199, 47, PL. 33, 922).

54 De civit, Dei X1, 13, 2, PL, 41, 361-362,
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es admisible por parte de la salvacién del hombre; cada uno es respon-
sable de sus actos en el tiempo de mérito, v no se da més que el que toca
vivir a cada uno sobre la tierra. No obstante, todas estas creencias rejte-
rativas son dignas de tener en cuenta por el afin de supervivencia mis
o114 de 1a muerte, v todas son expresién del ansia humana de inmortali-
dad. Grecia, por c¢jemplo, hizo suya esta doctrina, amasindola en las
esouelas filoséficas para que ¢l pueblo tuviera un motivo definible de vida
con e mito del retorno eterno, que es para ol griege un sentimiento del
presente constante, v que da significacién a toda la Hélade desde Home-
ro, Heridlito v Pitdgoras hasta Proclo y los Gltimos filésofos de Atenas.

Los j6nicos hablaron de un  #rergov , como tiempo de lo ilimitado,
una confusién de masa infinita, de donde todo emerge, como a empujo-
nes, para formar ol mundo y regresar al cabo de un determinado tiempo,
al estado primitivo, De este #xeipov cabtico sale el cosmos; pero el cos-
mos #oopnc volverd al yxoc, para volver a ser empujado a una nueva
salida, y asl eternamente. Heréclito, si a primera vista parece oponerse
a este crso Y recurso con su xwvi $et, con ella afirma esta reiteracién
vaiversal. Para él hay un perfodo de un affo giganze —1.800 afios sola-
res—, a cuyo final habr una conflagracién universal, volviendo todo al
fuego, de donde salib, para aparecer nuevamente todo, y vivir otro affo
grande, regresar al fuego y volver a aparecer. Asi eternamente. Bien co-
nocida es la imagen del mundo en Platén, como una especie de figura
mévil de eternidad, que, con movimiento circular perpetuo, remedando
un modelo viviente conforme al que fue creado, aparece v desaparece
constantemente, Aristételes habla también de un retornar constante, y
no ve inconveniente en aue la guerra de Troya se repita infinitas veces.
Las apariciones de los hombres —segtin él— se repiten infinidad de
veces. También los estoicos admitian esta doctrina ciclica. Asi, concluido
el nimero determinado de fendmenos v posiciones de cada astro en un
ciclo, el éter, desde la Gltima esfera aumentari su tensidn; un incendio
voraz acabard con lo existente, convirtiéndole todo en éter, o en el esta-
do primitivo. A este cataclismo sélo sobrevivird Dios, fuego infinito v
eterno. De este fuego, potencia creadora, otra vez saldri el cosmos a
cumplic con la existencia de un cidlo temporal més .

Un fatalismo determinista reinaba en estos circuitos, influyendo en

56 Eg interesante sobre este punfo Nemesio de Biria: De nature hominis,
48; Origenes: Contr. Celsum V, 21; San Agustin: De eivit, Dei VIII, 12, X171, 13,
PL, 41, 236, 260-362; Cicerén: De ngture deorim 11, 20,
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todo. El mundo de los astros gobierna el de la tierra; y una prucba de
esta creencia fue la astrologia, tan en boga por los tiempos inmediata-
mente anteriores y coctdneos a San Agustin. En el movimicnto circular
van rodando también los hombres, Salvo raras excapciones cntre grie-
gos y romanos, todos dieron asentimiento a cste determinismo universal ;
y Jos mds aferrados a estas doctrinas fucron los estoicos. Tanto, que para
Crisipo el hado tedo lo invade como “una sucesidn eterna ¢ invariabie
de las cosas, una cadena que da vueltas y arrastra un onden fjo de con-
secuencias, con que estd dispuesta y enlazada” ®, En este determinismo
nada tlcnc que hacer la voluntad humana con su don de libertad, por-
que es “como un cilindro —palabras de Crisipo—— que el destino lanza
por una pendiente continua, rodando en virtud de su forma y peso” *.
Los hados —dice Séncca— nos flevan y traen y disponen todo lo nues-
tro 58, Por eso, cuando un hombre entra en da vida, la hora fatalis lo toma
en sus brazos, y no le abandona hasta el sepulero.

El fatum para Plutarco es un circulo en que, inmerso ol hombre,
haga lo que haga, no pucde salirse de su influencia anillar: “Todas las
cosas, ora en la revolucién completa, ora en da de cada totalidad, volve-
rén del mismo modo, Lucgo cosa manificsta es que ¢l hado, en cierto
modo infinito, no lo es, y ast se pudo ver bien que es derto cironlo. Y
pues ol movimiento <ircular y el tiempe debe considerarse la misma
razén de todas las cosas que se hacen™ ™,

Si todo estaba predeterminado por ose hado, que parece ser era un
movimicnto o suceder constante de seres y de acciones de ser, légico
es concluir que su prediccidn era segura. La astrologia trataba de este
asunto, y estaba muy del dia, como dijimos, ¢cn tiempo de San Agustin
y antetiormente a él, Posidonio —fatalium siderum assertor— da unas
normas precisas para un buen hordscopo . Para todo acto, que se ha de
realizar, se ha de escoger <l dia, porque la posicién de los astros, que
es diferente en los diversos momentos de su duracién, domina a todos
los cuerpos terrenos, sean animados o inanimados. Los astros sefialan con
su situacién celeste la realizacidn de los actos humanos con una posicidn
sideral determinada. Si a todo acto humano le corresponde una fijacién
temporal por la situacién de una constelacién, como estas situaciones

56 Aulo Gelio: Noctium attiogrum, IV, 2; VII, 2,

87 Ibid., VII, 2.

B8  Séneca: De providentia, V.

55  Plutarco: De falo, I, 883,

80 De civit, Dei V, 2; V, 7, PL, 41, 142-143; 146-147.
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estolares, son constantes y uniformes para cada <iclo cdsmico, es logico
tratar de investigar ¢l futuro por el hordscopo del astrélogo. En los astros
—piensa Posidonio— hay unas como fctras escritas para siempre, cn
donde estin cifrados todos los sucesos futuros; poro sblo los hombres
divinos pueden alcanzar el lenguaje y sentido de interpretacion de estos
signos. Asi, por las calles y plazas de Grecia y por las de todo el Imperio
Romano pululaba la peste de estos brujos. “Cuanto mds se avanza en la
historia de la civilizacién griega —dice Tigher—, mdés rigor y precisién
adquicre 1a doctrina del retorno eterno, y el yugo del destino carga mas
sobre las espaldas del hombre. Después de los estoicos, las doctrinas de
la predestinacién y del hado astral y las supersticiones a-shrolég[ilc;m inva-
den toda la antlguodajd” o

Gran trabajo costé al Cristianismo desterrar de las conciencias estas
supersticiones antthumanas. San Agustin, aprendiz en un principio de
ellas, las combate afirmando su posicién frente a los astros, seres que por
lo lejanos, nada influyen en la conducta de los hombres, desterrando
asi 1a creencia en ellos como en seres divinos *2, “Vemos que Jas estacio-
nes del afio cambian segn la posicidn del sol, y que con los crecientes
y menguantes lunares aumentan o disminuyen clento ndmero de cosas ;
pero los deseos el 4nimo no estin subondinados a las posiciones sidera-
les” . Es decir, si algunos de los fendmenos de la naturaleza tienen
influencia sobre la tierra, el hombre estd muy por encima del stucederse
y de las revoluciones siderales, porque, aunque asentado en une de los
astros, inicamente su libertad es la duefa de su voluntad.

La Cindad de Dros, contraria a estos ciclos cdsmicos, al rechazarlos,
tundamenta la libertad humana, y toda la persona y o ser del hombre
con una visién espiritualista. Salvando el valor de la accién humana,
abre la puerta al progreso en todo orden de cosas para el hombre. No es
suficiente destruir. Lo principal no cs eso, sino dar en la refutacién una
tundamentacién de la racionalidad de la persona. Si se ha anulado una
concepaidn humana sobre el cosmos, es necesaria una ideolog{a que la
supla y agote la anterior. Por eso, San Agustin no se limité a la critica
de la astrologfa pagana, sino que regalé al mundo una idea acertada y

61 TIGHBRI, La vigione greca dellp vite, Roma 1926, 34,

2 Conf, 1V, 8, 4, PL. 82, 694-69b; De civit, DmV by 6, PL. 41, 144-146;
De doctr, chyist, 11, 21 32; 22 23; 23, 35, PL. 34, 51; 51- 52 52-53+ In Ionn.
Evang. VIH 10, PL 35 1456 145’7 Se'rm 817, 11, PL. 38, 53’? 538; De gen. ad
Htt, 11, 17, 35 PL. 34, 278 Contra. clwzs epist. pelay. 11, b, 10, PL. 44, b77-578.

8 De civit. Dei V 6, PL. 41, 148,
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segura sobre la personalidad en sus dos obras de Las Confesiones y de
La Ciudad de Dios.

Si @l se colocé en la encrucijada de un mundo viejo y otro nuevoe,
y si declard en crisis ¢l pensamiento pagano, fuc porque €l tuvo una
visién més acertada del cosmos ¥ de sus moradores los hombres. Se dio
cuenta de que este retorno universal y eterno no le explicaba el inicio,
el medio y ¢l fin de la humanidad. Y sobre esta nulidad construye su
tesis de la creacidn-redencidn-salvacién-parusia del Seiior, todo como un
anuncio humanc-divino de¢ salvacién para da humanidad. La revelacién
~—principio de autoridad— le aseguré a €l la senda para caminar en la
tluminacién de la fe cristiana. Y se dio muy mucha cucnta de que cuan-
do falta este rodrigdn firme de la fe, se explica que, sabios, como Platén
y Aristételes, se plegaron a una ideologia que no ofrece prueba cxperi-
mental, y que para ellos respondia a una exigencia de su pensamiento
cosmoldgico y teoldgico. La posicion cristiana de creacidn-redencién-
parusia del Seiior es el centro del cristianismo y su pervio més fuerte
y seguro. Y quien lo desconoce, o conociéndolo, no camina en él, ése
no es costiano, es sblo un hombre que se desbarranca como lo hacen
todos los que siguen las teorias modernas, que tratan de renovar e retor-
no cterno de movimiento sin meta —teologia de a muerte de Dios, o
teologia del vacio—, de aspiracion sin satisfaccion, de camino sin llegada,

Los paganos no pudieron liegar al comienzo absoluto de las cosas;
y proclamaron por eso, la eternidad del mundo, como un motor inmé-
vil —Aristételes—, engendrando un movimiento eterno en un universo
también eterno. Afirmar lo contrario seria para ellos la negacién rotunda
de un Dios existente, porque un origen temporal para ¢l mundo equival-
dria a una alteracién profunda en el scr y basta en la voluntad de la pri-
mera causa. ‘i se admiten los cialos, en los que sc repiten siempre las
mismas cosas temporales, sea permaneciendo en el mungdo, sea enredando
&l en esos circuitos sus nacimientos revolubles y sus ocasos, no se atribuye
a Dios ni un ocio apocado, méxime de tan larga duracidn, sin principio,
ni ung imprevista temeridad cn sus obras. Porque si no se repiten siempre
las mismas cosas, no pueden ser comprendidas esas cosas infinitas de
diversidad varia por su ciencia ¢ presenicia.

“8i la razdn no es capaz de refutar estos argumentos con los que los
impios se afanan por desviar nuestra piedad sencilla del camino recto
para que caminemos al retortero con ellos, al menos la fe debe desde-
fiarlos, Una prueba manifiesta, que viene comeo a reforzar la fe del Seitor
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Dios nuestro, da al traste con esos circulos fingidos por la imaginacién
de ellos. Su error radica cn que prefieren andar en circuitos falsos a
seguir el camino recto, porque miden la mente divina, absolutamente
inmutable ¢ infinita y capaz de numerar todas las cosas innumerables
sin cambiar de pensamiento, por la suya humana, mudable y limitada.
Y, claro estd, les sucede lo que dice el Apéstol: Comparindose a si mis-
mos consigo mismos, no entienden (2 Cor 10, 12). Porque ellos cualquicr
cosa que les viene a la mente la hacen con nuevo consejo (son portadores
de mentes mudables); sin duda, pensande no en Dios, en quien no pue-
den pensar, sino a si mismos en su lugar, se comparan no a El, sino a
si mismos, y no con. El, sino consigo mismos. A nosotros, sin embargo,
no nos permite nuestra fc creer que Dios sea afectado de una manera
cuando no obra y de ofra ouando obra, porque de El no debe decirse
que sea afectado, en ¢l sentido de que en su naturaleza se produzca algo
que antes no habia existido, En efecto, ser afectado, es padecer, y padecer
es ser mudable. Por consigniente, no sc imagine en el reposo de Dios
pereza, desidia o inercia; ni en sus obras, trabajo, esfuerzo o industria.
Sabe obrar en reposo y teposar en obras. Puede hacer una nueva obra
sin nuevo consejo, sélo con ¢l cterno, y cuando pone manos a la obra,
no ¢s porque se arrepiente de su primer reposo. Mas si primero estuvo
en roposo y luego obré —no € cémo podrd entender el hombre esto—,
dicho asi primero y luege, es indudable que dice relacion a las cosas pri-
mero inexistentes y duogo existentes. Pero en Dios la voluntad subsiguien-
te no cambia o destruye la voluntad precedente, sino que su misma vo-
luntad, <terna ¢ inmutable, hizo que las cosas oreadas primero, en tanto
que fueron, no fueran, y que luego, cuando comenzaron a ser, fueran.
Quizi con eso mostraba admirablemente a los capacitados para entender
tales leociones que no tenia necesidad de las criaturas, sino que las cred
por pura bondad, puesto que sin ellas, desde una eternidad sin principio,
gozd de una felicidad sin mengua™ ®.

Hay que comprender bien lo que el griego entiende por hado-fatuna.
Dice, fervoroso, cl estoico: Fam volentem ducunt, nolentem trahunt,
que otros tradujeron asi: ser sabio significa querer lo que sucede y no
que sucede lo que se quiere, La libertad para el griego queda definida
en funcién a una necesidad, 0 a una imposicién externa en contraposi-
cidn de un dato, quedandole sélo al hombre la sumisién a esa Necesidad

i De ciwit. Dei XII, 17, 1-2, PL. 41, 366-367.
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imperiosa, comeo a una fuerza arrolladora, que domina y gobierna el
universo, la voluntad de los hombres y hasta {a dc los dioses. La libertad
serfa una desesperada aceptacién, o una incficaz rebelidn, al hado, porque
el hombre es inferior a él y porque ticne consciencia de serlo. Sometién-
dosc al hado, s¢ hace victima sacrificada, siempre; se someta o sc rebele,
siempre ¢l hado le impondrd ¢l acontecimiento. Luego, sélo e queda
una posibitidad dc redencién por €l sometimiento humilde en sentimien-
to del acontecer ; es-decir, hacer propia la imposicién del hado. Con: csto
ol hombre encontrard la calma en la apathia, serenidad del alma. Colo-
cada la voluntad humana frente al hado, una densidad oscura y religio-
sa pesa sobre el ser humane en lo politico-social, en lo psicoldgico y en
lo ético-moral ; y esto es confusién de la tcologia y de la cosmologia.
Y aqui es donde abunda la mayor dificultad de la filosofia griega y roma-
na para captar ¢l verdadero valor y contenido de la libertad, porque
carecen de una nocidn clara de la persona y de la personalidad. Y todo,
porque un naturalismo cosmico se lo impide.

Si consideramos la libertad en funcién a un daro, como alge exter-
10, se la puede entender desde el plano epistemoldgico ; porque el orden
cosmico es inmutable e invariablemente dade, Por ese, a Platdn no le
preocupa ¢l problema de la libertad ; y Aristételes sdlo lo trata desde el
lado de lo utilitario: no hay libertad, ni libre albedrio, sino séle cono-
cimiento y accptacidn irrevocable, o rebelidn indtil, hacia e orden cds-
mico inmutable. El hombre es dibre cvando vive en armonia con el todo
y no cuando es esclavo de 1a pasién baja, que es cuando trata de oponerse
al destino. Mal y dolor entran dentro del orden universal, que rige los
destinoes humanos. Se ¢s libre, cuando se conocenilas leyes de la necesidad
y se sabe querer en armonia con ellas. La valuntad de dominio sobre las
pasiones, ésa serfa la libertad para ef helénico, o um vivir conforme a
cuentq y razdn, por un lado; y, por otro, un seguir la necesidad del
arden césmico. Es sabio quien segin cuenta y razdn quicre y anda segsin
traturaleza.

Si todo esta determinado en un orden cdsmico, ¢l acto humano de
aceptacién también estd ya incluido en la determinacién eterna, y no
puede darse un querer de modo distinto al que se quiere, porque serfa
una incongruencia. Con todo, este acto de. voluntad en la razén univer-
sal tiene correspondencia a una exigencia natural de afirmacién propia
en doble direccién: como querer sblo en el onden racional de modo
contrario a lo determinado y de querer sblo esc orden de razén univer-
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sal, identificindose con él, casi en la identificacidn de fa voluntad con la
perfeccién divina, que es a lo que estd ondenado ol hombre, especial-
mente ¢l sabio. Puesta la voluntad humana frente al destino-hado, sc
convierte en ¢l centro de accidn, aceptandolo con energia, ¥ asi se hace
renuncia y ccuacién con lo determinado. Pero cuando no hay esa renun-
cia fervorosa y ccuacién ecudnime, el suicidioscbelién es una conse-
cuencia inevitable en una compostura como ésta, toda ella vaciedad y
sin sentido humano de vida-existencia. La necesidad contemplativa de
Plotino se podria identificar casi con. la imperturbabilidad estoica, siendo
para Plotino lo patente en la accién humana una racional conquista del
querer como libertad, o una puesta de la voluntad fuera de la nocesidad
cbsmica. La libertad para él es necesidad de identificacidn por elevacién
al Nous en la esfera de lo Uno, y alli anulatse, confundirse, diluyéndose
en ¢l Todo-Uno y en d Uno-Todo, como en ¢ solo poder que todo lo
engendra y tode lo asume.

La libertad para el greco-romano, colocada frente a un término-
destino ¢s una paradeja de libertad; porque, como ¢l escogimiento no
puede nunca dejar de colocarse en el hado, no por una fuerza exterior o
extrafla, sino por una energia de desde dentro a la escncia de ese esco-
gimiento, por esta razén la libertad queda muy mal parada. Pero si
querer €5 escoger, sc excluye toda otra .pombllmdad en la decisién del
quicro, que es ir el hombre hasta el fondo sin vacilaciones, derecho y con
firmeza. Una libertad ad es bloqueo del querer ; porque, como fatalidad
tmpuesta, avanza ¢l hombre sin libartad, como obis salido del cafidn,
solo con una direccidn, que le fijé un punto de mira al que se dirige ya
irracionalmente. Es la libertad esencia para lo escncial, una pequeiia
iibertad, paradoja de lo libre, que, frente al objetivo, ya no hay posibili-
dad de eleccién. Esta es la posicién del fanatico, que toma como victotia
la accién sobre la indecistén.

Otra es la del apdsto] verdadero, del consciente de su misién, que
elige y escoge una situacién, humana, ne como una situacién-limite, sino
como voluntad de amor y de humildad, porque todo lo asume con amor
y lo deja con ¢l mismo amor. La voluntad, como pasidn de si misma,
realizard actos extraondinarios, ponque tode lo quiere someter a si mis-
ma; pero nunca serd capaz de actuar en el heroismo, porque los actos
heroicos se hacen Gnicamente con amor, y el amor no tiene cabida en
esa fatal necesidad de la libertad absoluta, Esta voluntad es ¢l grito de
Satin —non serviam, similis ero Altissimol—, o ¢l de Addn —sicut
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dii—, que quiere disfrutar de todo y a pesar de todo, Este pensamicnto
diabdlico de absolutez ata y nunca redime, y s donde la libertad importa
menos que la absolutez.

La voluntad de servicio es una voluntad de amor, y una perfeccién
de la libertad, porque hace moverse al hombre dentro de su racionalidad.
Todos sabemos que el amor procede: ciegamente bacia lo que la inteli-
gencia le presenta como bondad y como verdad. Colocada la voluntad
frente al ser-bien-verdad, no puede quedarse en la indiferencia; se lanza
con impetuosidad hacia ol ser, porque s ¢l ser en razdn de verdad bien
o que le atrae y perfecciona. jHay aqui libentad? Podemos decir que,
en cierto modo, también la voluntad de amor procede con la fatalidad
propia de su cualidad racional en onden al escogimiento por servicio al
ser; del valor depende y de él se informa. Cuando entra toda en el ser,
objetivindose, encuentra su lugar apropiado, en él se mueve y en él se
perfecciona. Slgmcn,do la verdad bien-ser-objetivo, no admite otra clec-
cién, porque seria salirse de su campo peculliar y esencial, en donde en-
cuettra su peculiar desarrollo; y, significando al bien, no admite otro
escogimiento, porque no puede hacerlo, Es su vocacién, iniciativa y per-
manencia en el ser y para el sar; y sblo asi obra en la irreductible
ineluctabilidad del destino, pouque ‘esa es su vocacién-misién, Por eso,
no puede la libertad ser més que la voluntad de amor en ¢l grado de
ser. Desde esta cima del ser humano recobra toda la plenitud del valer
dentro del tiempo y dentro del campo propio de su finitud, en la ver-
dad del ser por y para el Ser-Dios.

Asi, el apéstol es el mas libre, porque, presentindose con su volun-
tad aferrada al Ser por la fe, y, siendo prisionero de su ideal-ser-verdad-

bien, es el que més cerca estd de la perfeacidn, cuando su ideal radica en
¢l ser-bien-verdad ; de lo contrario, se encadena é y encadena su liber-
tad al grillete de la pasién. El apdstol no domina a los demds. Puesto
en el servicio de bien-verdad-ser, sirve ese ser-bien-verdad a los demds
con voluntad de amor. El apéstol, por amante, no es fanitico. Dentro
de ¢l arde la lumbre de la verdad; y esa vendad le obliga a darse él mis-
mo ¢n forma de bien a los otros, a quicnes ama con caridad profunda en
el Ser; y respeta todo el dmbito de la libertad en el otro. No entra en
~ él; pero siempre estd, insinudndose, en proximidad, con discrecién, ayu-
dando Gnicamente a fa disponibilidad ajena. El apdstol no tiene secua-
+ ces, esclavos de sl miamo, sino freles, que, por serlo, actuarin siempre en

libertad, aiin siguiendo al apbstol. Su seguimiento también es un servicio
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en, de y a la verdad; y, como servido, siempre voluntario y amoroso.
La pasidén no anda nunca con la libertad; camina por la fuerza ener-
* vante y esclavizante de la declinacidn del bien o do la verdad, o mejor,
de ambos a la vez.

Asf se comprende mejor la autoridad de quien se siente libre, y que
tiata de comunicar esa misma libertad al henmano, y no al esclavo. Por-
que cada persona ¢s sagrada en su voluntad ; y, como sagrada, inviola-
ble; y, por ser inviolable, digna de aprecio y consideracién profunda.
La confianza en los demds sdlo la da Ia libertad, que se asienta cn ¢l
ser-bien-verdad, y que se sostiene en Ja Providencia y en la Gracia, cuan-
do nosotros no podemos alcanzar muchas veces la caenta y razdn de algo
superior a nosotros, seguros de que cualquier cosa que pueda acontecer- ..
nos, todo nucstro porvenir, nNO NOs €5 METO SUCESO, sino signo superior de -
que Alguien vela por nosotros, y que nos ayuda a ser y a mantenernos
en la libertad de amor.

Con la posicién agustiniana de Dios Oreador, cterno actuante, cuya
accién infinita se extiende a la “comprensién incomprensible de todas las
cosas incomprensibles” %, echa por tierra das bases del retorno eterno.
“El mundo es temporal, ¥ su comienzo en la existencia no modifica ni
¢l ser ni la voluntad de Dios. Dios siempre existié en una eternidad in-
mutable ; todo lo demés ha sido hecho” *, Asi entronca San Agustin Ia
eternidad de Dios con <l comienzo de la temporalidad en las dos cin-
dades. Con ellas aparecen en la existencia los seres libres en la llanura
del mundo, que realizarin an destino propio dentro de su unidad perso-
nal de responsabilidad. Con estas criaturas, racionales y libres, entra el
mal en el mundo; y la historia es la explicacién de los dos bandos con-
trarios, en constante oposicidn, llenando la tierra de dolor, sangre y
lagrimas; jpero, por otra parte, se levanta {a misericordia de Dios, aba-
jdndose hasta la inmensa misetia del hombre, tomindolo, asumiéndolo,
salvandolo, y dando sentido pleno a todo lo humano. Luego nada tienen
que hacer los astros en el destino de los hombres, porque es el hombre
mismo ¢l vesponsable y ol duefio de todas sus acciones; y, por lo mis-
mo, de su destino en el mundo y de la propia historia de 1a humanidad.
Luuego, también el proceso del tiempo no podrd ser detectado en cone-
xiones astrolégicas, sino dentro de la teologia y de la moral. Adin dejé
s huella al pasar por ¢l mundo, construyendo su propia historia, e ini-

65 De civit. Dei XII, 18, PL. 41, 367-368.
66 Ibid, X1I, 16, PL. 41, 363-366.
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ciando la de la humanidad entera, y la de cada hombsre singular, impn-
miéndole una marca indeleble de webeldia en la cindad terrena, y sefia-
lando también a Dios en el lugar de la Redencién y salvacién del hom-
bre caido.

Una doble causalidad interviene en ol proceso del paso humano por
el mundo, que es la historia: Dios y el hombre. Esta es la aportacidon
cristiana que Agustin revela a la filosofia y a la teologia, en su doble con-
cepcién del amor; un ameor libre, abierto, desinteresado que ared ¢l
mundo en una magna explicatio, abertuna de la bondad divina, acortan-
do las distancias entre lo infinito de Dios v lo limitado del hombre. Casi
al mismo tiempo otro amor libre, el de las criaturas racionales —dngeles
y hombres—, para unirse a esc amor de Diosty fonmar cerrada unidad de
caridad, brotd de las entrafias del Creador. Y en el amor si que hay un
perpetuo movimiento : Dios que se abaja y el hombre que asciende, por
asumpcién. Asi, el retorne cterno del universo en su mecinica ha sido
sustituido por la rehlidad del espiritu, en donde el 'amor prima y tode
lo conmueve: Dios crea por amor, redime por amor y glorifica por
amor; ¢l hombre nace por amor, por amor vive y por amor se unc a
Dios; sin el ameor, que todo o cred, no hay salida posible ni al mundo
ni al espiritu, Sin ¢l amor de Dios no se comprenderfa el mundo, por-
que “un Dios que no amara permancceria eternamente recluso en el
circulo de su egofsmo, o el universo seria un momento de su proceso
cvolutivo natural, y por tanto, esencialmente idéntico a é” ¢,

Por dar una salida al amor, Dios s¢ viene al mundo, toma carne de
hombue y redime a 1a humanidad, rescatdndola del pecado y de la muer-
te: una segunda epifania de Dios que se inserta en ¢l tiompo para dar
y recoger amor, para reparar una culpa ante el Ofendido, y recoger una
* correspondencia amorosa a esa epifania divina y mesidnica. San Agustin
la llama mediacidm de Cristo, y que expone en los libros IX, X y X1 de
La Ciudad de Dios *®.

El Mediador, por serlo, se coloca en el centro de la historia. Este
Cristo-Mediador, que se hizo mortalmente mortal, sc encan6 con la muer-
te misma y con la miscria extrema de los hombres. Todas las teogonias,
las cosmogonias, las antropologias y las filosoffas antiguas se enfrentaron

67 V. CAPANAGA, Los cilclos cosmicos en “La Citudud de Dios”; gsiudiog sobre

. "La Ciuded de Dios”, II, 167 (19568) 106, El Escorial.

: 88  Queuerendum est meltus qui non solum homo verum etinm Deus sit, ut
homine ex mortali miserie ad beatum inmorialitatem huius medii bewta mortali-

tas interveniendo perducat (De civit. Dei IX, 15, PL. 41, 268).
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con este tema, profundamente humano, de dar al mundo una mediacién-
salvacién; arrancar al hombre de en medio de sus desgracias; y no
' pudl.eron lograxlo, porque traillando al hombre mismo con una pesa-
disima cadena de desgraclas, lo colocaron en la impotencia de romperlas,
¢ no sélo al hombre, sino también a sus dioses. $i prevlé unn modo de
rompimiento en estos circulos de las almas —mctcmpswosls—, como un
valor eterno redentor, los eslabones de la miseria le apacaron el oido y
le embotaron el sentimiento, apagando la tuz que brillé en la revelacion
de una pritera promesa redentora en el paraiso a Adén y Eva. Y asi,
rodando siglos y siglos, cargando con clla constantemente, a la vista de
sus desventuras, inventé la filosoffa pagana un consuelo ficticio en el

retorno eterno del acontecer y de las almas, para que éstas tuvicran oca-
sién de redimirse por sf mismas, dando vueltas en redondo y corrigiendo "

conductas anteriores amorales. Este fue el terrible drama del hombre
et las ideologlas antiguas, El siempre sofié con la liberacién y el rompi-
miento de sus cadenas; pero, ni la metempsicosis, forma la més paliada
de los circuitus animaram, fue capaz de dar al hombre la salvacién
descada.

Cristo es para el mundo salvacién eficaz, el que rompié las cadenas
de nuestra esclavitud. Si el pecado origina en nosotros un movimiento

circular de error y de visidn a impulsos de los deseos vanos, esto es como
la ilusién el que quiere viajar en una plataforma. Estard en constante

movimiento, en la inquietud de su desear y saber; pero este estarse
en movimiento, siempre en o mismo sitio, es una visién sin lejanfas,
la situacién del impio ®. El pecado alterd ¢l sentido del tiempo, intro-
duciendo al hombre eni ot circulo vicioso de cadenas malsanas. El instan-
te del inocente no es ¢l mismo al del hombre en desgracia. El condenado
ve pasar las horas tardas y langas; la serenidad hace al inocente un paso
rapido por e} mundo y €l tiempo, El pecado y la pena por el pecado dan
al tiempo una nueva dimension en la duracién-sucesion, que, aunque
para el encarcelado y para el libre sean de la misma intensidad real, en
el sentimiento y en la apreciacién subjetiva varian en la apreciacién. No
¢s lo mismo una noche de fiesta y alegria que una noche de agonia y
dolor. El pecado fue quien sumergié al hombre e1 la profundidad del
tiampo y en ¢l movimiento circular de sus miserias.

Ante la impotencia humana de escapar a esta servidumbre y de

6 Ps, 11, 9.
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alcanzar €l descanso en su inquicto andar, viene la necesidad de una me-
diacién, que trajo efectiva Cristo a! mundo para la humanidad entera.
También los paganos han buscado esta mediacién para el hombre. Por-
firio y Apuleyo se apoyaron en los demonios-demiurgos para una puri-
ficacién de las almas, intentanido asi arrancarlas de esta dimensién de
miseria y existencia angustiante, pana colocarlas en un Tugar de reposo.
Tgnoraron a Cristo-Mediador; no se dieron cuenta de que El es e Re-
dentor de fos hombres, porque es sumo sacerdote, oferente y victima,
sacrificio de nuestra expiactén™, Con su sacrificio Jesucristo realizd el
acto de conciliacién y mediacién mds excelente; pues El restablecié 1a
amistad entre ¢l cielo y la tietra ™.

A San Agustin no le imiporta casi la vida del cuenpo, porque éste
se asienta en un lugar circunstante y en un tiempo determinado; le vale
mis la vida del espiritu, a quien no le interesa el tlempo ni el espacio.
Teniendo y asiéndose a una realidad superior, €l hombre se asienta en
lo inmortal. El fugar no interesa, porque serfa encetrar a la humanidad
entristecida en un cerco apretado y sin salida a la transcendencia. Tam-
poco el tiempo, porque es algo que pasa; y el espiritn anhela lo que
penmanece, y pretende situarse sobre el instante. Tiempo y espacio cuen-
tan muy ipoco en La Cindad de Dios, porque ésta se alarga a través de
las edades, sobrepasindolas, y se extiende més al!d del lugar, transcen-
diénidolo, para colocarse en la cima de tode. La Ciudad de Dios es intem-
poral y aespacial, y su centro es Cristo-Redencién, por el que los hom-
bres, que se salvan, no retornardni a otra existencia miserable, sino que
brillarfn como las estrellas en ¢l ciclo dterno, ni los que se condenan
volverdn a tomar otro cuerpo para buscarse i purificacién ya imposi-
tle. Por eso, por ser interporal la Ciudad de Dios, ocupa su centro el
Cristo-Mediador. La historia se dividira, por lo mismo, en tres partes:
antes de {a venida de Cristo, realidad humana de Cristo en la tierra y
tiempo de redencidn de después de la venida del Salvader ; o si se quiere,
solamenite en dos: anderiora Christi y en ‘posteriora Chyristi.

Con su llegada Cristo llama a todos los hombres a 1z vida eterna,
a la participacién de su divinidad ™. Esta participacién de vida eterna,

70 Per hoc of sacerdog est, ipse offerens, ipse et oblatia (De civit. Dei X, 20,
PL. 41, 298),

71 COristo murié nna sola vez por nuestros pecados; resucitando de la muer-
te, ya no muere, ya no le dominard otra vez la muerte; y nosotros, después de
la resurreccidn, estaremos siempre con Bl en el Sefior (De civit. Dei XIT, 18,

. PL. 41, 862).
72 ,,ut per haec efficiamini divinae consortes naturae (I Petr. 1, 4).
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iniciada con la vida en gracia, significa ¢l descanso y punto de reposo
a la constante inquietud humana ™. “Todo hombre busca reposo; bucna
cosa busca, aunque no en la regién en donde se encuentra. No estd la
paz en la vida presente; en el ciclo sc halla lo que aqui se nos ha prome-
tido, lo que buscamos en la tierra” ™. Esta paz y descanso no sblo es
para €l alma; también el cuerpo reclama sosiego en ¢l caminar incesante.
Esti también hecho para formar y conformar la persona humana junta-
mente con el espiritu; y los dos se reclaman esenciasimente en una atrac-
¢ibn imperiosa y natural ™. Toda la antigliedad vislumbré esta necesidad
humana, y la explicé a su maodo con sus transmigraciones del alma a
cuerpos diversos, y con esos circuizos, o retorno eterno. Este reencuentro
del alma con el cuenpo, preanunciado en la resurreccién del Salvador- .
Mediador, no se dard més que una sola vez, v no se repetird nunca ™. '
Luego del encuentro no habrd més que pazy serenidad en un orden dc
unidad inmautable en los ciudadanos de la civitas Dei. Porque, desterrin-
dose ya el pecado, con 8l desaparcce e cansancio. “En aquella ciudad la
voluntad libre serd ya en todos ¢ insdparablemente en cada uno, libre de
todo mal y llena de todo bien, disfrutande indefectiblemente de la sua-
vidad de los goces eternos, olvidada de las culpas, olvidada de las penas,
pero sin olvidarse de su liberacién, para no ser ingrata a su libertad” ™.
Y seguird un sibado eterno, “‘que no tendrd tarde, y serd como el domin-
go cterno del Sefior, que prefigura no sblo €l descanso del cuerpo, sino
también el def alma. AlK descansaremos y contemplaremos, contemplare-
mos y amaremos, amaremos 'y alabaremos; he aqui Jo que serd el fin
aue no tiene fin” 7,

Cristo, siendo el epicentro de la historia, es también 1a solucién de
todas las dificultades, 1a refutacién de todos los errores paganos y de
sus circulos y ciclos arbitrarios. Cristio es of centro y empuje de la Cin-
dad de Dios, y del corazén de Agustin, que entrafia una significacién
de toda la humanidad, peregrina de todas las rtas,

B Conf. I, 1, 1, PL. 32, 661,

Tt Eun. in ps. 48, 2, 6, PL. 34, 560.

M Quoanfo honestius credilur, reverti semel animas ad corpore proprid,
quem reverti toties ad diversa? (De civit. Dei X, 30, PL. 41, 310).
. 6 Nullo repetite, nullo repetendn cirewitu (De civit. Dei XII, 20, PL, 41,
370).

77 Ibid, XXII, 30, PL. 41, 704-708,

® Ihid,
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C.—TIEMPO AGUSTINIANO.

El problema del tiempo en San Agustin entrafia otros muchos pro-
blemas: ¢l bien y el mal, la entrada del hombre en ¢l mundo, la expli-
cacidn del ser del hombre...; y ide entre los divinos, principal, el de
la Encarnacién, y la historia de la salvacién del hombre, la intervencién
de la eternidad en el tiempo... Todo esto no lo pudieron imaginar y
menos entender los griegos, que, envueltos dentro de un evolucionar del
rotundo eterno, nada sabfan y nada pudieron saber ide la bajada de Dios
a esta Jlanura temporal sin perder nada de su esencia divina. Nada su-
pieran) tampoco del sentido de 1a historia, del principic del mal en
tiempo —comprensible en medio de dos principios antagdnicamente con-
trarios y eternos en los maniqueos y algunas escuelas paganas—, nada de
la conpersién-inicio del hombre nuevo, de la libertad y responsabilidad
personales, del arrepentimiento, de la escatologia...: Nada de esto supo
nadie fuera del Cristianismo, porque nada de esto es comprensible sin
una realidad de iluminacién por la revelacién, y sin una realidad de la
sucesién; y esto para San Agustin, dentro de su Cristianismo, era expe-
riencia personal, y, por lo mismo, una intuicién y mna vivencia, que le
regald el Catolicismo, vivo en la Iglesia.

Agustin se encara con sinceridad con la pregunta sobre el tiempo,
potque ¢n todo ve un moverse constante, que amenaza su aspiracién a
lo eterno ™. El quiere cmmpa’cnder y comprendersecomprometerse en la
eternidad, siempre estable, sin < engorro de los instantes méviles *, Por
eso mismo, el movimiento no es el movimiento del sol, o de las estrellas,
no es el dfa ni la noche ¥, Fl inicio del ticmpo ficne comienzo en la
Palabra-Verbum-del Padre, que es €l principio en quien y por quien fue-
ron hechas todas las cosas ®%. Como esa Palabra se despliega hacia fuera

7 Conf. XI, 11, 18, PIL., 32, 814.

80 Quis tenebit tllud ef figet illud, ui poululum stet et vaniulum rapiat
solendorvem semper standis aeternitatis et commeoret cum te'mpomfbus nunouem
atantibus, et videwi esse incompurabilem; et wideat longus lempun nisi ex multia
pmetcreumzbmy motabus, quae gimal ea:temdu non possunt, longum non Fieri, non
autemn praeterire auicquam in aeterno, sed totum esse praesens; ef mdcat omne
praeteritum propelll ex futuro, ef omne futurum ex praeterifo consequi et omne
procteritum ac futurum ab eo, quod semper est mruaesens, creari et excurrvere?
RQuiz tenebit cor hominis, ul stet et videat, guomode stana dictet futura et prae-
terita tempora neternitatisf Numquid manus men velet aut manus orig et per
Tnquellas tam grandem rem? (Conf. XI, 11, 12, PL. 32, 814).

81  JFhid. XY, 23, 29, PL. 382, 820,

82 Jn 1, 3.
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en el tiempo, abi, en ese mismo instante, comienza también la historia,
conjuntamente con ¢} tiempo; y ahi ticne también su origen la ciontas
© hominis, como un campo en donnde se debaten los poderes de dos ciuda-
des, la del bien y la del mal. Se habla del tiempo; la cteonidad es un
presente-inmutable, un hoy permanente. El tiempo es algo que corre,
que se va; o un algo que hace que nosotros nos vayamos también; y un
algo que medimos en: y por el alma, Y si lo.medimos alli, Jos momentos
del tiempo son en funcién de una presencia, de la que el alma cs
centro. Y siendo el tiempo una disensién, jno lo serd también ol alma
misma? El tiempo no es movimiento de cuerpos. El hombre y su vida
humana son en y por el fiempo, y toda clla una istensién, tpor la que
algo pasa. ;No serd esto el tiampo?

“iQué es, pues, el tiempo? ;Quién podrd explicar esto ficil y bre-"
vemente? ;Quién podrd comprenderlo con el pensamiento, para hablar
Inego de €17 Y, sin embargo, jqué cosa més familiar y conocida menta-
mos €n nuéstras conversaciones que & tiempo? Y cuando hablamos de
€, sabamos sin duda qué es, como sabemos y entendemos lo que es
cuairdo lo ofmos pronungiar a otro. JQué es, pues, el tiompo? Si nadie
me lo pregunta, lo s¢; pero si quiero expresirselo al que me lo pre-
gunta, no lo €. Lo queé s digo sin vacilacién es que sé que st nada
pasase no habria tiempo pasado; y si nada sucediese, no habria tiem-
po futuro; y si nada existiese, no habrfa tiempo presente. Pero aque-
Hos dos tiempos, pretérito y futuro, jcémo pueden ser, si el pretérito
va no ¢s y el futuro todavia no es? Y en cuanto al presente, si fuese
siemipre ‘presente y mo pasase a ser pretérito, ya no seria tiempo, sine
eternidad. Si, pues, el presente para ser tiompo es necesario que pase
a ser pretérito, gobmo decimos que existe $ste, cuya cavsa o razén de
ser estd en dejar de sery de tal mode que no podamos decir con verdad
aue existe ¢l tiempo en cuanto tiende a no see?”’ .,

No hay lugar a duda que el tiemipo es un suceder, una sucesién.
Pero, ¢sucesién de qué? ;Del munido, de las cosas, del alma? Es un
llegar a ser, y un llegar a no ser lo que antes se era. El tiempo —el hoy—
es un algo, que, radicindose como sujeto en el eprcscntc—instantc, del
pasado no posce mada y que del fruto nada tiene a su alcance. El tiempo
pudiera definirse coma un paso de un modo de ser a otro modo de ser,
del modo de ser del instante-ahora por €l que ka-sido devendri en un

88 Conf. XI, 14, 17, PL. 82, 816-815.
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haber-de-ser-siendo. *“ ;Quién noe ve que el ticmpo no puede existir todo
él presentc, sino que todo preﬁérir[o es empujado por ¢l futuro, y que
tedo futuro es precedido de un pretérito, y que todo pretérito y futuro
es creado y transcurre por lo que s siempre presente?” %, Luego, toda
actualidad de presente no puede entenderse mds que por una referencia
intencional a la eternidad: la conciencia —prescnte— seria como una
correspondencia de presencia ontoldgica, por la que el tiempo es tiempo,
y es posible de medirlo la conciencia.

El tiempo, siendo caducidad, es muerte constante, y tiene su exis-
tencia y sistencia en cuanto el ser-nunc tiende a desaparecer para llegar
el ser-siendo a no-ser. “'Y, sin embargo, decimos “ticmpo largo” y
“tiempo breve”, lo cual no podemos decirlo mids que del tiempo pasado
y futuro, Llamamos tiempo pasade largo, v. gr., a cien afios antes de
ahora, y «de igual modo tiempo future largo 4 cien aflos despuds; tiem-
po pretérito breve, si decimos, por ejemplo, hace diez dias, y tiempo
tuturo breve, s dentro de diez dias. Pero, jcdmo puede ser Jargo o
breve lo que no es? Porque el pretérito ya no es, y el futuro todavia
no ¢s. No digamos, pues, “es largo”, sino, hablando del pretérito, diga-
mos que “fue largo”, y del futuro, que “scrd largo”.

“1Oh Dios mio y luz mial, ;jno se burlara en esto tu Verdad del
hombre? porque el tiempo pasado que fue largo, fue largo cvando era
pasado ya o tal vez cuando era ain presente? Porque entonces podria
ser largo, cuando habia de qué ser largo; y como el pretérito ya no
era, tampoco podia ser largo, puesto que de ningln modo existia, Luego
no digamos: “El tempo pasado fue largo”™, porque no hallaremos
qué fue largo, por la razén de que lo que es pretérito, por serlo, no
existe ; sino digamos: “Largo fue aquel tiempo siendo presente”, por-
que sicnde presente fue cuando era lango; todavia, en efecto, no habia
pasado para dejar de ser, por lo que era y podia ser largo; pero des-
pués que pasd, dejé de ser largo, al punto que dejé de existir” 5.

Para conocer el pasado, y afin ¢l futuro, tenemos que hacer rela-
cion-sucesién al presente. “Veamos, pues, alma mia, s el tiempo pre-
sente puede ser largo, se te ha dado sentir y medir los intervalos™ .
Nada se puede tener por presente, porque nada més pensarlo, ya se
escapd de nosotros. Cien afies no son presente; um afio tampoco lo es;

84 Conf. XI, 11, 13, PL. 32, 814.
85 [hid.
86 Jbid. XI, 15, 19, PL, 32, 816-817.
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ni siquiera un dia es presente, porque en €l hay pasado. El presente es
un casi pasado, o un presentednstante y un futuro que se acerca al
alma o a la consciencia del momento®. “He aquf el tiempo presente
—<l vinico que hallamos debié llamarse largo—, que apenas si se reduce
al breve espacio de un dia. Pero discutamos adn esto mismo. Porque ni
atn ¢l dia es todo €l presemte. Compbdnese éste, en ofecto, de veinti-
cuatro horas entre las nocturnas y las diurnas, de las cuales la primera
tiene como futuras las restantes, y la {ltima como pasadas las demds,
y <cualquiera de las intermedias tiene delante de ella pretéritas y des-
pués de ella futuras, Pero atiin la misma hora estd compucsta de par-
tioulas fugitivas, sienido pasado lo que ha transcurrido de ella, y futuro
lo que ain le queda.

“Si, pues, hay algo de tiempo que se pueda concebir como indivi-
sible en partes, por pequeififsimas que éstas sean, sblo ese momento es
el que debe decirse presente; el cual, sin embango, vuela tan rép1d1-
mente del futuro al pasado, que ni se detiene un: instante tan siquiera.
Porque, si se detuviese, podria dividirse en pretérito y futuro; y el
presente no tiene espacio ninguno,

“iDénde ests, pues, el tiempo que llamamos largo? ;Serd acaso el
futuro? Ciertamente no podcmos decir de éste que es largo, porque
todavia no existe qué sea lango; sino decimos que serd large. gCuéndo,
pues, lo serd? Porque si entonces fuere todavia futuro, no serd largo,
porque todavia no hay qué sea largo; v si fuere largo, cuando saliendo
del futuro, que todavia no es, comenzare a ser y fuese hecho presente
para poder ser largo, ya clama el tiempo presente con las razones ante-
dichas, que no puede ser largo” ®. Y asi volvemos a empezar, porque
nos encontramos como al principio, sin saber nada de lo que es el
tiempo. A San Agustin le interesa seguir con el tema del tiempo, por-
que se ha lanzado a dar una explicacién a la profecia, que se anuncia
en ¢l presente para realizarse en ¢l futuro-presente, y algunas veces con
proyeccién hacia el pasado.

Estamos en medio de la ¢ncrucijada, y sin haber progresade nada
en ¢l tema sobre el tiempo. Presente, pasado v future no son ni largos
ni cortos, porque, llanamente, podemos decir que 70 son. Sin embargo,
de todo hemos sacado una conclusién: sentimos el tiempo. “Sentimos
los intervalos de los tiempos y los comparamos entre si... También me-

87 Conf., 15, 13, PL. 32, 815-817.
88 Ibid. XI, 16, 20, PL. 32, 817,
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dimos culnto sea mis larngo o més corto aquel tiempo que éste, y deci-
mos que éste es doble o triple y aquél sencillo, y que éste es tanto como
aquel. Clertamente nosotros medimos los tiempos que pasan cuando,
sintiéndolos, los medimos... Porque cuanido pasa el tiempo puede me-
dirse; pero cuando ha pasado, ya no se puede, porque no existe” ®

También concluimos con San Agustin: ¢l tiempo es algo que pasa,
¥y que, mientras pasa, lo sentimos y medimos en su duracién. Luego, es
Igo real, no pgra imaginacidn, sugestibn o apariencia; es algo que
sentimos v medimos, algo que tiene sor ontolégico, ¥ que, como tal,
lo apreciamos en la censciencia. Lucgo, también la consciencia es la
medida de la duracién de ese ser, que pasa lucgo, para volver a apare-
cer siendo®. Por consiguiente, si ol fiempe es algo que pasa y que
afecta mi sensibitidad, s algo que también durg en su pasar, Tanto,
que hay momentos en mi vida que son Jarguisimos y momentos que se
me ipasan con rapidez. ;Qué ocurre en ambos casos? Simplemente, pue-
de ser la monotonia en que me encuentro presente a las cosas, v que
me causant enfado, y entonices expreso este enfado a mi conciencia con
el disgusto de tenerlas a la mano; pero, cuando las cosas, a las que me
hago presente, me agradan, el momento en que estoy con ellas sc me
hace corto. También puede suceder que para wmos el mismo instante
presente sea corte y largo para otros, Y todo porque la sensibilidad obra
en sentido de duracién, vibrando al unisono del estade de 4nimo pla-
centero o adverso; triste o alegre, distraido o atento. Das actitudes
distintas se pueden captar en el suceder de los instantes.

Sélo hay um tiempo presente —dice Son Agustin—, Pero ademds
existen cosas ¥ hechos que se realizaron en of pasado —historia—, y
cosas y hechos que sucederin, “Pregunto, vo, Padre, no afirmo; {Oh
Dios mfiol, rprcsfdcmc y gobiérname. ;Quién hay que me diga que no
son tres los tiempos, como aprendimos de nifios v ensefiamos a los
nifios: pretérito, presente v futuro, sino solamente presente, por no
existir aquellos dos? ;Acaso también existen éstos pero como proce-
diendo de umi sitio oculto cuando de futuro se hace presente, o retirin-
dose a un Jugar oculto cuando de presente se bace pretérito? Porque
st aln no son, Jdénde los vieron los que predijeron cosas futuras?;
porque o modo alguno puede ser visto lo que no cs. Y los que narran
cosas pasadas no narran cosas verdaderas, ciertamente, si no viesen

oy

1

8 Conf. XI, 16, 21, PL. 82, 817,
90 In te, anime meus, tempory mentior (Conf. XJ, 27, 36, PL. 823).
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aquétlas con ¢l alma, las cuales, st fuesen nada, no podrian ser vistas
de ningln modo. Luego existen cosas futuras y pretéritas” .

Luego, ¢l pasado y el futuro, también €] presente, son connotacidén
al ser; y el ser es siempre en presencia; si no, no seria, no existiria en
sistencia, El ser en ouanto ser se refiere siempre 2 un presente, porque
es lo que siempre estd ahi, en ¢l lugar, o donde sea; pero que estd ahi.
Luego, el pasado y el futuro son algo real en cuanto conotan a un pre-
sente. “Permiteme ir delante en mi investigacién, Sefior, esperanza
mia; que no se distraiga mi atencién, Pouque, si son las cosas pretéri-
tas y futuras, quicro saber dénde estidn. Lo cual si no puedo todavia,
s¢ al menos que, dondequiera que estén, no son alli futuras ni preté-
ritas, sino presentes; porque si son alli futuras, tedavia no son, y si
son pretéritas, ya no estdn allf; dondequiera, pues, que estén, quales-
quiera que ellas sean, no son sino presentes. Cierto que cuando se re-
fieren. a cosas pasadas verdaderas, no son las cosas mismas que han
pasado las que se sacan de la ‘memoria, sino las palabras engendradas
por sus imagenes, que pasando por los sentidos imprimieron en ¢l alma
huella. Asi, mi puericia, que ya no cxiste, existe en el tiempo pretérito,
que tampoco existe ; pero cuando yo recuerdo o describo su imagen, en
tiempo presente fa intuyo, porque existe todavia en mi memeoria. Ahora,
si es semejante la causa de predecir los futuros, de modo que se pre-
sentan las imigenes ya existentes de las cosas que alin no son, confie-
so, Dios mio, que o lo sé. Lo que s sé ciertamente es que nosotros
prameditamos muxchas veces nuestras futuras acciones, esta premeditacién
es presente, no obstante que la accién que premeditamos alin no existe,
porque es futura; la cual, cuando acometamos o comencemos a poner
por obra nuestra premeditacidn, comenzard entonces a existir, porque
entonces no serd futura, sino presente.

“Asl, pues, de cualquier modo que se halle este arcano presenti-
miento de los futuros, fo cierto es que no se puede ver sino lo que es.
Mis lo que es ya, no es futuro, sine presente. Luego, cuando se dice
que se ven las cosas futuras, no se ven estas mismas, que todavia no
som, esto es, las cosas que son futuras, sino a lo més sus causas o signos
que existen ya, y, por consiguiente ya no son futuras, sino presentes a
los que las ven, y por medio de ellos, concebidos en el alma, son pre-

91 Jhid. XI, 17, 22, PL, 32, 817-818.
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dichos los futiros. Los cuales conceptos existen ya a su vez, y los intu-
yen prescates en si quicnes predicen aquéllos.

“Expliquecme esto un cjomplo tomado de la misma multitud de
cosas. Contemplo la aurora, anuncio que ha de salir el sol. Lo que veo
es presente; lo que predigo, futuro: no futuro ¢l sol, que ya existe,
sino su orto, que todavia mo ha sido. Sin embargo, adn su mismo orto,
si no lo imaginara en el alma como ahora cuando digo esto, no podria
predecirlo. Pero ni aquella aurora, que veo en el cidlo, es el orto del
sol, aunque le preceda; 0i tampoco aquella imaginacién mia que reten-
go en el alma; las cuales dos cosas se ven presentes, para que se pueda
predecir ¢l futuro. Luego no existen atin como futuras; y si no existen
atin, no existen rcalmente; y si no existen realmente, no pueden ser
vistas de ningiin modo, sino solamente pueden ser predichas por medio
de las presentes que existen ya y se ven” *%. La conclusion de Agustin es
magaifica. “Lo que ahora es claro y manifiesto es que no existen Jos
pretéritos ni los futures, ni se puede decir con propiedad que son tres
los tiemypos: pretérito, presente y futuro; sino que tal vez serfa mds
propio decir que los tiempos son tres: preseatc de las cosas pasadas,
presente de las cosas presentes y presente de las cosas futuras. Porque
éstas son tres cosas que existen de algiin modo en el alma, y fuera de
ella yo no veo que existan: presente de las cosas pasadas (la memoria),
presente de las cosas presentes (visidn) y presente de las cosas futuras
(expectacion). :

“Si me es permitido hablar asf, veo ya los tres ticmpos y confieso
que los itres existen. Pucde decirse también que son tres Jos tiempos:
pasado, presente y futuro, como abusivamente dice la costumbre ; diga-
se asf, que yo no curo de cllo, ni me opongo, ni lo repudio; con tal
que se entienda lo que se dice, y no se tome por ya existente lo que
estd por venir ni Jo que es ya pasado. Porque son pocas las cosas que
hablamos con propiedad, muchas las que decimos de modo impropio,
pere que se sabe lo que queremos decir con ellas” %,

De lo que si podemos hablar es de un recucrdo de algo que con
mosotros estuvo en presencia real, y que ahora lo estd en nuestra me-
moria, de un momento actual que la atencién y la intuicién ven y cap-
tan, y de algo que esaaré con nosotros como visibn, y que ahora existe
en nuestra conciencia como expectacion. Tres dimensiones humanas

92 Jbid. XI, 18, 23-24, PL. 32, 818-819.
®3  Ihid, X1, 20, 26, PL. 32, 819,
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abarcando tres modos del tiempo y segn las distintas facultades del
alma. El tiempo existe en si, como algo ontoldgico, porque si no exis-
tiera, en modo alguno se haria presente en la intimidad humana.

Es cierto que para San Agustin el iempo queda encuadrado en e
alma. Luego, ol tiempo es una crerta distensidn del alma. Esta disten-
sibn, que incluye o se extiende por todas y cada una de las facultades
humanas, hace que el alma quede como prendida del tiempo. A esta
distension podiamos calificarlz como de zemporalidad, y abarcando las
tres proyecciones del tiempo: pasado, presente y futuro. Si al hablar
del hombre podemos decir de €] que es el ser que se actualiza en cada
momento, al alma la podemos definir como un temporalizanse, porque
su sistencia se realiza cn su existir, que es tomporalidad. Asf, el hombre,
at realizarse, constituyéndose, va haciendo también su propia historia,
cristalizando en actos ese¢ su quehacer constante del momento. El hom-
bre es temporalidad, ponque, al radicarse en sf, se remonta definiendo
su ser, En ¢l primer instante de su aparicidn en la vida es ya un arran-
que de accién con el que va a devenir a lo large de su existencia. En
este sentido la vida es tiempo, con tres modos de temporalidad, o tres
dimensiones vitales, que encarnan el ser total del hombre, o tres partes
de una misma historia, en las que el hombre estd integrindolas, siendo
solamente uno y Unico. Y esto es lo genial en San Agustin: esta visién
de totalidad de 1a vida del hombre, como una gran integralidad, que
se va alargando desde su comienzo en la cxistencia hasta su meta final
en la misma muerte. Pero no sélo esto; hay mds. Lo que dice de un
hombre concreto, del propio Agustin histérico, lo aplica a la humani-
dad entera, y en especial a la historia de la humanidad. Asi, con San
Agustin sdlo podemos hablar de ana historia, de una civilizacién y de
una cultura; de la de toda la humanidad.

Medir €] tiempo es poder estar sobre ol tiempo, y aln condicionar-
lo. Lo que hace el alma al penctrarlo es decir que es mudable; y en
su aspecto de mutabilidad lo estd juzgando. Pero téngase en cuenta que
este juicio no puede hacerse desde la posicidn del presente, pongue tam-
bién éste ¢s muidable, esencialmente mudable, y que no ofrece apoyo
alguno seguro. Luego, el alma tiene que buscarse otro punto de apoyo
en una estabilidad de fuera del tiempo, en la eternidad; porque para
comprender y medir ¢l tiempo es necesario trascenderlo, Este contacto
del alma con la eternidad es lo que le da a ella firmeza y estabilidad,
es lo que la hace a ella, incluso, intemporal-inmortal. El alma estd
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siemipre en contacto con ¢l bien y la verdad, que son eternos; lo mismo
con los niimeros, que presiden el juicio *.

Atn el tempo en su dimensién de prescnie es una connotacién a
la eternidad, presente inmutable. Asi, el tiempo de la misma *. Pero el
tiempo no es nombre de cternidad; es si camino hacta ella, duracidn
real que el alma percibe. El tiempo ticne su medida ontolégica en la
cternidad ¢,

El tiempo medido por ¢l alma es el tiompo psicolégico, pero que
nos enfrenta al ontoldgico, o tiempo en si. El alma, al medir compren-
aiendo la fugacidad del tiempo, se lanza con impetu inquieto a la bis-
queda y alcance del ‘momento quicto, hacia donde haya perduracion
sin mutabilidad, a lo permanente; es su ansia insatisfecha la que la
empuja a la permanencia *',

Hay un tiempo psicolégico —mi hora, yo en mi—, un tiempo his-
térico —yo hice, los demds hicieron, hago, haré— y un tiempo abso-
luto ~—instante— camino de la eternidad. De todos ellos ¢l que mds
interesa, personalmente, es el psicalégico, ¢l que naciendo con la liber-
tad del hombre, va siempre con ¢l individuo. Pero el tiempo, si puede
pesan sobre ¢l hombre, no puede engendrarlo; es ¢l hombre el que sc
coloca sobre «l tiempo-instante, porque cada hombre en cierto modo,
engendra sz tiempo. Luego, si yo no estoy es cl tiempo, es él el que
estd en mi, y de mi depende, porque soy yo quien lo engendra, y ¢l
que lo gasta en bien o en mal. Bs por esto por lo que ol hombre no
pertenece a un tiempo, que comienza con cada individue., Pero tam-
bién es cierto que cada hombre recibe de Dios s# ticmpo en ¢l momento
en que es hecho persona, en el de da consciencia y vida, el del intervalo

94 M. Tudiciales itti numeri vinculo temporis in tanto spatio teveoreiyr, quan-
io inti sonanies digesti suni; possentne ad eorum sonuntium, qui poulo produc-
tins sadem tembica lege fundunbur, aspirare tudictum?

D. Nullo modo.

M. Igitur apperet hos more temporum, aut wudicande praecsident, non teneri.

D. Prorsus apparet (De wmusica VI, 17, PL. 82, 1.191).

96 Hgec enim nune dizi tempore qui intervellorum distinctione aeternita-
tem tnconmutabilem supre se monere significant, ut signum, id est, quasi vesti-
gium aternitutis tempus epparet (De gen. ed litt. imper 1ib. 13, 38, PL. 34,
236), {Cir, De musica VI, 11, 29, PL. 32, 1.179).

96 Dies nostri per hodieruum tuum framsierunt et ex nihily aeceperunt
modos (Conf. I, 6, 10, PL. 32, 86b).

97 Stabo atque solidabor in te, in forma med..., veritate tua (Conf. XI,
30, 40, PL, 32, 825). Ecce distensio est vita mea.,., et o veleribus dicbus colligar
soquens unum, “proeterita oblitug”, nwon in ex quae fulure ef traveiiure sunt,
zI:fI(f, :;‘geczgx}ium intentionem sequor ad pelmun vocationis.,.” (Conf. XI, 29, 29,
R ’ 8 .
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pacer-morir. Si el dempo es una distensio animi 8, viene a ser algo asf
como un espacio interior, engendrado por la voluntad libre en el ins-
tante-presente, que se alarga hacia un pretérito y se dirige hacia un
porvenir ¥,

Con toda propiedad, pues, se puede decir que dl tiempo es el movi-
miento de la voluntad con el que ¢l hombre se hace o constituye. Lue-
g0, hay un tiempo psicoldgice, dentro del cual cae el plano externo
del acontecer, y hay también otro plano de interioridad en el que se
hace mi vida intencionalmente hacia las cosas; y los dos son mi zempo,
que se cristializa en o instunte-pragsens. Con los dos momentos me
lanzo en la existencia y realizo mi persona, o me desvio de mi vocacién-
destino, despersonalizandome en {a didspora. Mds atn. Para entenderse
pienso en mi tiempo-inicio, ol que no es i para esto ni para aquello,
pero que serd para alguno de ellos. En &l me alimento y me lleno de
descos: momento de pensar en mi vocacién total, o de mi vocacién a
algo particular, que me acumulard en mi vocacién total. Y como el
deseo ¢s ansia de plenitud, mi tiompo inicial me empuja, o yo lo em-
pujo a €I, a la realizacién de mi ser-persona. El tiempo-inicio ¢s ansia
de ser y de consmensuracién con el ser a plenitud. Al tiempo-inicio le
sucede ol zempo-realidad-vida, en €l que me voy haciendo por la res-
puesta a i vocacidn y puesta iz re del deseo. Es momento de actuacio-
nes, campo de bien y de mal, de santificacién y de pecado, tiempo de
historia, La voluntad se distiende en realizacién de valores, coordina-
cién entre las necesidades de la vida y las exigencias de la existencia.
Tiempo-duracion en la existencia, que es el plantificarse o hombre en
todo lo humano y sobre lo inhumano; tiempo también de historia.

Siendo también el hombre tiempo, es tempo-inicio, tiemporvida
y tiempo-permanencia en la existencia. Por lo que el hombre, si tuvo
principio, no temdrd fin, absolutamente hablando, porque es inmortal ;
s1 el tiempo se acaba, el hombre permanecera siempre en su existencia.
Su cometido, como su vocacidn, €s a perpetuidad ; su existir no acaba
en y con da muerte; la traspasa para implantarse en perpetuidad dura-
dera. La eternidad lo envolverd, y serd siompre. Es inmortal en su alma,
aunque su cuerpo permanezca sin vida algunos momentos del tiempo,
Asi, el tiempo hvumano-,. como el hombre, nunca se agota; una vez
comenzado el tiempo-inicio, ni se anula, sino que cada vez se penfec-

98 Conf, X1, 28, 30; 26, 33, PL. 32, 820-821; 822.
9 In te, anime meus, tegnpore mentior, (Conf. XI, 27, 3G, PL. 32, 823},
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ciona més, porque la eternidad lo cubrird para siempre, y totalmente.
La historia terminard —es lo Gnico que tenmina en el hombre—; pero
la existencia-tiempo y el tiempo-existencia seguirdn unidos a cada hom-
bre, ya inmortal, Siendo el tiempo también un constitutivo ontolégice
para €l hombre, ninguno de los dos —ni hombre ni tiempo— pueden
acabarse, sino mds bien penfeccionarse, llegar a la plenitud y llenarse
de perfeccion. Desde ¢l momento en que ¢l hombre aparece en la vida,
camina ya en existencia perpetua: todo lo suyo se llena de tiempo;
o mejor, ¢l tiempo suyo se llena de su existir, y los dos constituyen tam-
poralidad, que ya no sc apagard, sino que sc converticd en lo perpetio,
en lo sin fin en la duracién. Siempre existird para el hombre su es-hoy,
y una mirada al fuewyer, y una perspectiva hacia su serd-maiiana, y
todo en momento de presencia perpetua en la permanencia de su con-
sistencia. Y porque el hombre fue implantado en su sistencia por Dios-
Creador, es por lo que él caminard siempre en su #iempo-hora. Por lo
mismo se nos ocurre pensar que ¢l hombre, &l hace historia, no es his-
torico, porque no pasa al pretérito, sino que queda injertado en su
presense-siempre-ahora. Lo que se inserta en €l pasado no es ¢l hombre-
persona, es el hombre-actuar, sus acciones, que son las que se quedan
siempre atrds. El hombre siempre marcha, va hacia, nunca retrocede;
ni atin cuando peca retrocede, sino que se aparta, decling del recto
camino. La historia-tiempo acaba con la muerte de cada uno; pero afin
le queda al hombre el tiempo-existencia, con el que sigue siendo més
alld de la muerte,

El tiempo de cada hombre no se confunde con la historia del mun-
do, ni adn con la propia historia de cada hombre-persona, porque lo que
se acaba del hombreé es una forma externa, que ésa si termina por un

. tiempo, para cumplir su destinocastigo por el pecado. Lo inmortal no

puede acabar, sigue siendo en el ahora-siempre penpetvo. Esto es tan
cierto, que el tiempo de vidacuerpo rescatade con la resurreccién, co-
incidiendo con aquel abora la inmortalidad con la integridad perfecta
del individuo. Es la victoria del tiempo-gracia sobre el tiempo-pecado:
es la elevacién del tiempo-existencia al tiempo-inicio de la humanidad
adimica en ¢l escogimiento absoluto, en donde lo intomporal-eterno de
Dios es medida de la medida humana-tiempo. Es ya entonces ¢! Eterno-
Presente, que sc extiende —por hablar en humano— sobre el tiempo

del hombre, que comienza a ser ipresente eterno en su bienaventuranza:

una distensio animi en el Reino de Dios, como expresién pléstica de la
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socializacibn total en Cristo, o tiempo definitive del Cuerpo Mistico, ini-
cio de la plenitud del Reino de Dios.

La distensio animi es ser en o presente, que implica conservar la
hibertad en orden intencional de rectitud, en una constante atencién, o
cura de si mismo'®. La vigilancia se hace siempre en presente, y es
toque de atenci6n al grito de la carnc insinuante, y situacién de escucha
a la voz de la vida, que llama al orden en el escoger y practicar el bien.
Esta atencidn exige esfuerzo en el presente-actuacion, que, siendo con-
tuitus, es a la vez creencia —expectatio— y memoria —recuerdo de pa-
sado—. La atentio-contuitus sc mantiene en despliegue ; por eso, ¢l hom-
bre, instalado en su presente-instante, es perspectiva y retrospeccion. En
el presente-ahora se le dan el presente-pasado y cf futuro-presente. Tres
situacioncs aparentemente aisladas, pero unidas en un solo momento:
retrospeccidn-visidn-crecncia, que recoge la totalidad de la existencia en
cualquier punto humano. Todo dentro de la magna actividad libre den-
tro de la consciencia de cada hombre. La conscienciz es lo que une todo
—pasado, presente y futuro— dentro de una sola manifestacién racional
de la cogitatio. El presente-distensio-dnimi es siempre consciencig-cogi-
tatio-reflexién, o un darse cucnta de que siempre-ahora se es el mismo
en cada instante: es la sintesis humana de los momentos-tiempo. La
consciencia asume sobre si ¢l peso-responsabilidad de la historia singular
en colaboracién con la obra comin de la historia de la humanidad. Asi,
la consciencia hace posihle la perennidad del hombre en cada instante,
y lo que le hace que no quede roto fragmentariamente entre los sucesi-
vos momentos del tiempo, sino que converja todo en la unidad del
presente-ahora.

La voluntad, como contenido de libertad, es aceptacién de todo lo
nuestro v de lo que nos viene como del fondo del ser indiferente, por
cualquier interés vital. El movimiento de la voluntad en eleccién es
siempre impulso del amor —eligere idem est ac diligere—. No es nun-
ca la voluntad, bien ordenada, un desco de posesién, sino amor de ser-
vicio hacia una persona, o hacia un sen cualquiera. Cuando la voluntad
es deseo de posesién y uso, se conviorte en cupididad-cupiditas, en con-
cupiscencia, en sensualidad. La entrega al ser debe estar informada por
el desinterés; nunca por lo que nos sirve, ni por lo que nos vale, sino
por donacién del uno al otro, amorosa y amantemente. Cuando esto

100 La eura heideggeriana liene este mismo significado,
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sucede, ¢! ser-bien-verdad no es tomado en posesién, sino escogido, ele-
gido como bien que es mi bien, y que se me pone en ¢l plano de mi
existencia. Asi todo ser pertencce al plano del interés vital, y es elevado,
al asumirlo la voluntad, al otro a través del servicio de mi voluatad,
en donde y solamente se le registra y descubre en su verdad de ser, y
se I¢ profundiza en su significado de ente: ahi se le conoce como tal, y
en &l se descubre todo el misterio de su entidad-realidad.

La eleccién es liberante de la propia libertad y de lo demés que
entre en ella, porque el ser ¢s limite, no finalidad-motivo de la voluntad ;
y cuando voy al ser, es porque en €l y por él me hago mis yo, me cons-
tituyo méas en mi mismo; es porque lo necesito para mi perfeccibn, y
porque él me libera de otras elecciones. Cuando lo he tomado, dejo de
caminar, ya no estoy en trnsito, sino en parada; porque todo ser, por
¢l ser que es, es perfeacibn, y es para mi alegre estancia en el amar,
seglin la graduacion jerdrquica de valores. Ningin ser creado, sin em-
bargo, me ofrece parada definitiva, sino sblo un descanso en el camino
y una seftal hacia Dios. Todos los seres ¢stin en la posibilidad de mi
cleccidn ; y cuamdo escojo uno, los demds siguen siendo entes para esco-
ger y todavia no elegidos. Lo mismo en las acciones; de entre muchas
me inclino por ana; las demds quedan en la posibilidad de mi escogi-
miento. Esta es la libertad humana frente a la accién, frente al ser y
frente a los valores del ser. Ahora lo que importa en la eleccién, en ¢
escogimiento, es una iluminacién, que cn toda eleccién existe, cuando
la eleccibn recae en mn ser en razdn de su verdad ontolégica y de su
bondad axioidgica. Cuando no, es que una imponente oscuridad ha cai-
do sobre la facultad humana —voluntad— por una tergiversacién del
intelecto. Stempre que las dos facultades humanas marchan tras lo bue-

. noy lo existente ontoldgico y de su bondad axioldgica en la rectitud del
ser, se escoge lo bueno y se obra en bondad. El x#, en consecuencia, no
¢s absorbido por el frui, ni €l frui se opondrd a la bondad recta, sino
que todo caminar en la concordia del amor por una comprensién fiel-
mente valorada del ser y del actuar, Bl ser nunca puede ser absorbido
en su ontologia, abandonado por la voluntad en el frai, sino compren-
dido por la libertad de amor, que regula en rectitud todo deder-ser y
todo deber-hacer. Si el Ser —Dios— ¢s la meta de la voluatad, toda
actuacién humana deberd ser una ida a El con la comprensién amoro-

‘. samente fiel de todos los demds seres-cosas, o acciones-valor. Asi, nunca

" puede haber arbitrariedad desordenada, sblo si una voluntad discreta y
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conforme, regulada por el juicio verdadero, que es reconocimiento de
todo en todo el ser.

En la eleccién siempre hay juicio de interés, noble o bajo; pero
siempre en consonancia con la importancia que nosotros le atribuimos
a la cosa o ser elegido. En ¢l escogimiento siempre hay un algo que
mira hacia nosotros, un juicio de perfeccidn de lo escogido, come bueno,
Gtil, favorable... Si en la eleccién entra el interés, en el escogimicnto
forma parte importante la fineza, que es reconocimiento del mérito, que
conforma al set que intentamos hacer nuestro; es perfeccion en captar
modos y matices esenciales; es libertad respecto a lo aparcate y mons-
tronco: es clcgancia y es todo, es delicadeza y es amor; es, miés que
elegir, un darse a qmon ©SCOgEnOs para | nosotros. La eleccion puede ser
esnobismo y amaneramiente, figurén mas que realidad, exhibicionismo
mis que propiedad fundamental; puede ser sensualidad y glotonera.
Y cuando esto sucede, la eleccidn deja de ser eleccidn, y se convierte en
egofsmo. Los vicios no se escogen, se eligen; se va hacia ellos, se hunde
une en ellos. En la eleccién dentro de la voluntad puede haber esclavi-
tud de la misma voluntad; no asi en el escogimiento, que es acto subli-
me de verdad y de bien ',

En la cleccion entra siempre un mucho de egoismo, que no conace
la voluntad cuando se coloca en situacién de escogimiento. Cuando la
voluntad escoge, siempre hay en cllo un proceder racional, con el que
no es reducida por nada ni por nadie; ni rampoco reduce, sino que
aclara conceptos y descubre realidades de vendad y de bien. Si la volun-
tad tiende a la posesion, con todo, en <l escogimiento, més que poseer,
da y se entrega a s{ misma, amando con libertad, y reconociendo al otro
en su ser y en si, no usdndolo —abusando— como medio. Sélo la volun-
tad ser4 libre, cuando se convierta en libertad de entrega en el acto mis-
mo del escoger. El escoger implica siempre amor y nunca egoismo; por
eso, ¢l escogimiento —repetimos— s entrega mas que recepeién. Y no
se crea que esto es restriccion de la voluntad'; mds que eso es abundancia
de perfeccidén de la voluntad. Con esto el hambre camina mis en desen-
voltura por falta de obsticulos; mds en libertad por més abundancia de
perfeccién. “Mientras el poeta coarige y sustituye una palabra por otra,
puede elegir una entre muchas; en el momentc en que brilla la “dnica”,
la insustituible, ya no puede elegir: “es escogida”. El santo no tiene

101 Remitimas al lector 4 la obra de F. M. SCIACCA, Lo Liberted ¢ el tiempo,
trad. de Juan José Ruiz Cuevas. Edit. Luis Miracle, Bareclona 1967.
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necesidades de nada, aun dando oidos a las necesidades corpéreas; no
elige, acepta lo que le damos, porque ha escogido a Dios™ 1.

Es la voluntad-consciencia la que refine ¢n unidad selidaria lo que
pudiera andar en dispersién: inquictud del csPiritu y voliciones de la
carne —exigencias humanas—, como una gestacién tremebunda, antece-
dente a la generacién dolovida del tlcm.po~hlstona, alméciga y almazara
del hombre entero, porque de la carne y del espiritu se amasa ¢! mérito
de cada accién del presente. La voluntad, actirdndosc, con la accibn: rea-
liza sus posibilidades multiples; y al actualizarlas, engendra los momen-
tos del tiempo, el presente-accibn, el pasado-historia y el futuro-espe-
ranza. Las posibilidades son siempre en presente, pero dirigidas a una
accién futura, que se realizard en presente. Asf, el porvenir no es un
dato, va dado en sentido determinista, sino una previsién en la que la
voluntad juega un. papel importantisimo en la decisién dltima a la hora
del actuar. El pasado no sucede al porvenir, no nace mi arranca de él,
¢s la voluntad con su fibre determinarse la que le hace caminar hacia la
realizacién de un presente fn consclencia, para quedarse siempre en pa-
sado. Sdlo la voluntad es madre del presente-tiempo desde el porvenir,
porque la decisién se toma en un ahora relacionado, es verdad, con un
después, que va hacia el ayer, ya realizado.

El tiempo es un grito del alma que va en busca de la realizacién
ontolbgica de su ser en la existencia, o tna opcién fundamentaimente
radical para buscar un asiento a la ansiedad con que la penetra y con
gue traspasa lo caduco de la temporalidad. Junto a esta aspiracién a lo
eterno hay un peligro esencial, un abisme o una negacién, revelante de
Ia tragedia del iempo humano, que se asienta en el corazén, en el plano
del querer y de la libertad. Una nueva dimensién humana del tiempo.
“Ahora mis afios se pasan, en gemidos” ', La herida del tlelmpo —de las
cosas temporales y mudables— se centra en el alma; o mejor, el alma
herida toma una nueva visibn original del tiempo en el concepto de
pecado, y con €l el de temporalidad. Yz el tiempo es un paso, un paso
al vaclo y a la muerte. Y siendo el alma inmortal, siente més hondo
ese vacio que le deja 1a ausencia de la otra parte ontoldgicamente suya,
el cuerpo. Siendo la constitucién humana de plenitud, con ese instante
de la muerte aprecia més el vado de su ser.

El pecado, psicolégicamente, implica la aportacién de una escisién

102 fhid. o. c. T8,
103 Conf. XI, 29, 39, PL, 32, 825,
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interna por la culpa; y cuando ésta aparece en Ja intimidad hombre, todo
lo humano entra en quiebra, y se va por ¢! lado de la didspora, en la
disipacion, en donde se da Ia fuga de valores. Entonces nos situamos, en
frase agustiniana, en la vida mortal, o en la mucrte viral '™, En csta dh-
mensién todo pasa; nos hacemos viejos, pasamos por la vida a caballo
del tiempo, y nos situamos cada vez mas al borde la muerte, robindo-
nos la energla corporal. En este nuestro paso, y en el paso de la vida por
nosotros, vamos forjando cada une nuestra propia historia; y, todos
juntos, la historia, que es también sefial de un paso y de nuestra fugaz
temporalidad. Estando embarcadas en la fluencia de nuestre ser contin-
gente, somos mas murienfes que vivientes, o abocados a la constante

amenaza de dejar de existir '%. Todo lo mortal estd cargado de tempo- .

ralidad, y tode lo temporal camina hacia la muerte. La muerte es sefial
de temporalidad, como que entré en. ¢l munde con el tiempo-pecado, y
éste hace caminar hacia Ta disipacién; y es sdlo por el pecado por lo que
hemos caide en el tiempo, en este tiempo que se acabard. Mortal y tem-
poral tienen tanta trabazdén y correspondencia entre si, que se funden
en la historia. “Por la enfermedad concebida en la instantinea corrup-
cién del pecado, pendieron los hombres la estabilidad de la edad, y, a
través de la mutabilidad de los tiempos, caminan hacia la muerte. Aun-

que vivieran muchos afjos, comenzaron a vivir en aquel dia en que reci- -

bieron la ley de la muerte, que los condena a la decadencia senil. El
tiempo se¢ desliza sin hacer alto un solo instante, e insensiblemente va
desbocado a su fin, no a un fin de perfeccién, sino a un fin que des-
truye” 1%, “Caidos en el pecado, llegamos a la senectud” . La vida
bumana, al producirse y parecer adelantar, mds bien decrece y se ani-
quila 1%,

104 witam morielem an mortem wvitalem {Conf. 1, 8, 7, PL. 32, 863-604)
...moriebay viteliter (Conf. VIII, 8, 19, PL. 32, 758).

16 ot ego in tempore disslui (Conf. X1, 29, 3%, PL. 32, 826). Non enim
slat vel temporis puncto sed sine tntermissione labitur, quidguid continuus muta-
tione senaim curril in finem, mon perficientem, sed consummentem (Ne pecc.
wmerit, et remiss, I, 16, 21, PL. 44, 120-121), Progressu animue usque ad mortalia
lapsus est (De ord. 11, 11, 21, PL, 32, 1.009).

106 De pece, merit, et remiss. I, 1, PL, 44, 109. '

107 Enn tn ps. 149, 1, PL. 37, 1.949.

108 Quod optas gradus oetalis, tot simul oplas et mortes qetatum. Non sunt
ergo ista. Nun deinde nati sunt tibi filiis in terra tecum victuri, an te potius
exclusuri et sucessuri? Ad eos goudes guue nati sunt, ut excludaris? Nati enim
pueri tanquam hoc dicynt parentibus suis: “Eie, cogituie ire Rine, hugumus ot
nos mimum nostrum. Mimus est entm generis humani tota vita tentabinnis: quia
dictum esf: Universa vanitas omnis homo vivens (Ewn. in pg. 127, 15, PL. 37,
16, 188),
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Sefial de paso s el tiempo en su contenido ontoldgico y psicolégico,
de caducidad y transitividad. Frente a una concepcidn del tiempo como
permanencia y duracién se presenta al otro lade dol mismo como disipa-
cién, paso o fugacidad. Si €l alma s la originaria del tiempo psicolégico,
toda ¢lla queda inmersa en él, y con él se hace temporalidad, y es
distendida de esta forma por ¢l tiempo: progreso-construccidn, en-
vejecimiento-castigo. El tiempo devora constantemente a los hijos del
dolor y del trabajo; y si alguna vez nos inspira confianza y esperanza
de vida, en su voracidad de las horas nos va dejando poco a poco frente
a la muerte.

Como cualquier otra cuestibn, como en cualquier otro problema
que Agustin trata de estudiar y dar su parecer, cuando habla del tiempo,
lo trata como algo que es, como #empo-ser; de Ja misma manera que
habla del hombre-ser, del bien-ser, de la verdad-ser. El ser es cuestién y
problema, su pregunta y su respuesta. A pesar de que muchos le acha-
quett el tiempo subjetivo 1%, cuando €l habla del tiempo, casi siempre
se refiere al tiempo psicoldgico, aunque sin descartar de sus escritos, espe-
cialmente en las Confesiomes y on el De civitate Dei, el tiempo ontols-
gico, concebido por €l como un ser, que se nos arrima, y que cof noso-
tros va del Jado hasta la muerte, en donde para nosotros el tiempo tam-
bién fenece. Y come cualquier otro tema, Agustin va también, en el del
tiempo, del intetior humano al ser, y ‘del ser al hombre, y del hombre
a Dios; en este caso a la eternidad, al Presente-Eterno. Para é] ¢l tiempo
es ser, y como al ser lo estudia dentro de su intimidad, para llegar a des-
cubrir dentro de él —de Agustin— la eternidad, también como ser. Por
eso & quicre saber algo de la encrgia y naturaleza del tiempo ™. Si es
criatura, es ser; y sies ser, es algo ontoldgicamente real, ya nada subje-
tive o psicolégicamente mental. El alma no lo crea; lo que hace con
él es medirlo tan sblo, y experimentarlo, porque en él queda transida-
mente inmersa; y por el hecho de empezar a ser, como cualquier otra
tealidad, es ser ya en ¢l tiempo: tiempo en el ticmpo, no tiempo en ¢l
alma. Si en ¢l alma se da una distensién, ésta no afecta en nada al tiem-
po en sf, sine en sus dimensiones 0 modos, que entrafian ¢so si, conscien-

10  Por ejemplo, Russel, que quiere hacer ver aue 8. Agustin trata de un
tiempo mental-subjetivo, en su obra Historia de la Filosofie occidental, Editorial
Espasa-Calpe, Barcelona 1947, 383,

110 Conf. XI, 13, 16, PL. 32, 81b. Hlud certe accipiendum est in fide, etiam
g1 modum mostrae cognmiltonis ewcedit, emnem creaturam habere inititur nec
coveternum esse cregtori (De gen. ad litt. tmper. th. 111, 8, PL, 34, 223; De
civit, Dei, X, 17, 2, PL. 41, 366-367).
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cia de duracién, que sélo €l hombre posce. Luego, el pasade, prescnte
y futuro son modos del tiempo respecto al alma humana, al hombre,
que ¢s ¢l que fnicamente, entre los seres creados construye la historia.
No obstante el tiempo también es para los demds seres, que comenzaron
a sen iz tempore M,

iCuldndo medimos el tiempo? Ciertamente lo medimos en nosotros
en el acto-accidn que transcurre, no cuando ya ha pasado. El presente
no sblo cs praesens de praesentibus —vision intuitiva—, sino que tam-
bién es presente-porventr del futuro: es espera y memoria, todo asumido
en Ja intuicidn presencial. Siendo la consciencia acto, que siempre estd
al principio —presente del ves-actuar—, el tiempo le es inagotable, Por
eso, entendemos que la proyeccién de la voluntad-consciencia es ilimita-
da, infinita en duracién en la existencia @ parte pest, porque, dado ya su
comienzo en la existencia, ya no se acaba, puestc que el alma —de
quien da voluntad es facultad— es inmortal; y el tiempo-eviterno le
es esencial. Luego, el future, que se la hard presente, se le vendrd ince-
santemente sin término en el fin; o el presente se le estard dande en
constante suceder, si lo queremos entender asf para distinguirlo de la
cternidad a parte ante y aparte post del tiempo. El tiempo quedar cons-
tituido en la razén del ser, que por ser ser, siempre es-serd.

Cada hombre es duefio de su tiempo-historia, porque sus acciones
pasan, y son historia. La humanidad hace historia, y es tamb#én dueiia
del tiempo. Las acciones son tiempo y son historia, porque, hechas cons-
cientemente y libremente, se distinguen de cualquier evento fisico, que
no tiene libertad, Para el evento fisico el presente es un necesario ligado
a las circunstanciasdey, que otro determina y a las cuales lo fisico estd
enredado. El hombre no es asi; porque, colocado en un punto-inicio,
actita sobre &, no en €l encerrado, y lo somete: esto es escoger su destino
y engendrar su tiempo. La libertad-consciencia esth sobre el tiempo y es
antes que el ticmpo, porque antes de mi libertad-consciencia no hay
tiempo-mio, y sblo si el acto con que Dios me crea.

Mantener la unidad dialéctica en la unidad del tiempo es oficio de
la consciencia. La meditacién agustiniana es profunda en los tres modos
del tiempo. En ella trata de conseguir la unidad del tiempo, o mis bien
Ia unidad de la consciencia a través del tiempo. De esa meditacién con-

111 Cum ipsa nature, quam Deus fecit, fempore osse voeperunt (De ge.
contr. manich. 1, 2, 4, PL. 34, 175). Procul dubio mundus non esi foctus in tem-
pore, ged cum tempore {De civit, Det XI, 6, PL. 41, 322).
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cluye que todo puede reducirse a presencia en la consciencia, en fa que
la voluntad tmpera en todo momento, Asi, hay consciencia de pasado
y consciencia de futuro, pot lo que puede haber intuicién consciente de
presente. Todo lo humane es consciencia, todo, tado lo que pasa y ha
pasado por mi, y por donde yo he pasado y paso. Conscicncia de lo
pasado ya no es consciencia de lo que atin no es y serd: recuerdo-me-
moria para que se me d€ en presencia, pero no-comprometido ya en la
accién. El pasado ya no es vocacion, sino grito de persuasién para una
re-evocacidn. Lo re-evocado ya no puede vivirse; s, a lo sumo, sacar de
ello consecuencias aleccionadoras de escarmicnto o de empuje: he aqut
la influencia del pretérito. El pasado ya no se desvinculd ontoldgicamente
del presente, y ya no ofrece responsabilidad del actuar el presente, por-
gue no lo es; porque no es presente del pasado y del porvents, sélo s
pasado de un presente que fue y pasado del porvenir.

El pasado engenidra nostalgia: “todo ticmpo pasado fue mejor”. El
pasado es opcidn al recuerdo; y, por ser recuerdo, es muerte del tiempo,
contingencia de las cosas contingentes pretéritas en no-ya-presencia.
Y me entrego al dulkee recuerdo, porque soy yo el que va pasande; y,
pasando, me hago mis vicjo, y no dispongo ya de lo que antes tenfa a
Ja mano. Por eso, la nostalgia, que ¢s evasidn en lo infinito que niega cl
pasado, me hace codiciar lo gue no es ya, porque nunca lo podrd ser, y
me hace olvidar un presente, quiza amargo en algdn sentido. Sélo s
tiene nostalgia del pasado, cuando of presente es pesadez y el futuro es-
peranza incierta de placidez. Cuando hay rostalgia, hay no-reduccién a
la trivialidad de lo diario, falta de capacidad de asumpcién de lo bucno
del presente, o de lucha para conseguir la sencilla grandeza de vivir la
epopeya del instante sin interés y sin estrépito.

Asi colocado yo, con amargura de prescente, sélo miro al futuro
como situacién de lo verdadero, bello, hermoso y bueno. Y me digo a
cada momento: “mafiana mejor, mafiana. Mejor que ayer, que hoy;
mafiana encontraré lo bueno y hermoso”. Y todo yo me proyecto hacia
el mafiana; y lo hago presente en mi consciencia; y csto es para mi
esperanza, que me aleja del presente y me hace renegar del pasodo. Es
la ilusién del vivir; es la contingencia en accidn; es la consecuencia de
una culpa, que sobre mi carga, y mc lanza fuera de la experiencia del
hoy amargo, en la creencia de que algo mejor me vendrad. Asf, vivo
del porvenir y en ¢l porvenir, que lo hago presente en mi consciencia,

La anticipacién del porvenir en mi consciencia engendra expecta-
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cién, que es morir un poco, y querer morir totalmente al presente y al
pasado, y esperar y confiar en la felicidad que se nos vendrd, porque
tiene que venir. Y nadamos en la esperanza-expectacidn como en un mat
de dclicias. “Sofiar es necesario”; y el hombre cuando se lanza al futuro
y lo hace presencia en su consciencia, sueiia, porque sicnte necesidad de
sofiar, de evadirse al tiempo y de sobreponerse al tiempo. En los suefios
vive uno feliz; porque también la esperanza hace felices a los hombres.
j Ay del que no suefia, porque no sabe sofiar, o porque no quiere sofiar |
En ése no tiene cabida la esperanza, origen de muchos alumbramientos
dichosos. Soflar es también hacerse el muerto, nadando sobre el mar de
la realidad, para contribuir a realizarla, La consciencia —gravese esto
muy bicn— es la potencia humana, que en la dialéctica de la vida es
capaz de univ —reducir a unidad— todo lo humano, desde el tiempo-
inicio hasta el tiempo-cxistencia: desde el nacer hasta el hacer en la
inmortalidad del cielo.

San Agustin, ademds de hablar del tiempo psicolégico, trata tam-
bién del tiempo ontolégico, de un tiempo en funcién algo real, de algo
que es ser; de un tiempo efectivo, que empezd a ser cuando todo lo que
se hizo fue hecho. Pero a San Agustin —y a todos— Je resulta muy difi-
¢il definir ¢] tiempo real; pero lo que nadie le puede arrebatar ¢s que
sabe qué cosa es el tiempo. Es una nocidn que se le da en la intuicién,
como ¢l yo intimo, que se le da en el si-mismo y que no sabe tampoco
decirnos con palabras qué cosa es. Porque una cosa es la cosa en s y
otra la idea que de €lla podamos tener. Lo mismo para ¢l tiempe: una
cosa es el tiampo y otra la idea que tenemos de €l ; pero nadie duda que
es una relacién de las cosas creadas, mudables y contingentes, a lo eterno,
a la misma eternidad inconmutable y permanente.

Como nosotros trabajamos con seres, con lo que se nos pone ahi,
frente a nosotros, por eso, no es muy dificil captar lo que en nosotros se
nos da en una dacién intima de intuicién, El tiempo ¢s una de esas
daciones intimas, que, siendo ser, se nos escapa al querer comprenderlo.
El ser ideal-intencional del tiempo, al ser una relacién de ideq-ser, se
nos va al intentar comprenderlo en los extremos de la relacién con los
que se nos da y con los que es. Y asi nos dice San Agustin que el tiempo
es ¢l movimiento que en el tiempo se nos da, y que éste no puede existir
sin <l movimiento 2, sin ese sucederse constante de los seres % y sin la

112 Non est ergo tempariz corporie motus (Conf. X1, 24, 31, PL. 32, 821-822).
13 Ubi {in aeternitate) nullum est tempus, quie nulla mutobilitas est (De



61 TIEMPG B AISTORIA, PRESUPUESTOS TEOLOGICOS, ETC. 75

eternidad —el otro extremo de la relacidn-——, siendo la eternidad la ex-
plicacién causal y eficiente del tiempo en su ser y sentido ™4, Asf, la eter-
nidad exige que el tiempo se numere en instantes —pasado, presente y
futuro—, y la que efectia la salida de cada ser creado a su medida y
dimensién temporal 11°.

Cada cosa, y el hombre en particular, tiene su medida en relacién
a la eternidad, centro de su duracidén. En esta duracién el hombre realiza
su existencia y construye la historia, su propia historia. Al constituirse
¢l hombre, al hacerse cada dia, va al mismo tiempo realizando su propio
ser. Y en este realizar-su-ser el hombre, Jlevado conscientemente por Ia
acies cogitantis, se planta en el tiempo y lo concibe: como un gran recep-
ticulo, en el que comprende que se desarrolla la duracién, de un atrés
bacia adelante con un instante de presencia a, en y con las cosas, los
seres, ¢n y consigo mismo. Luego, los movimientos de si mismo y de
los demés le dan Ja nocién del movimicnto y del tiempo. Luego, tam-
bién los movimientos le sirven para medir v comprender el tiempo, y
el tiempo para comprender los movimientos,

San Agustin se da muy buena cuenta de que esto no es el ticmpo,
sino algo para explicar que esto no es ¢l tiempo 8. El ticmpo en s estd
mis allz de toda medida. Siendo concreto, también es universal, tras-
ciende lo finito de las cosas y su movilidad, siendo todo él movilidad
pura. Para comprenderlo hay que partir de una relacion entre movimien-
to y eternidad, entre pasajero y permanente, Eso serd ¢ tiempo, que a
todos nivela, haciéndonos viajeros y temporales.

Hay un peligro para el alma en la doble dimensién del tiempo,
Viviendo ella misma en el tiempo y tocando casi la eternidad, cn lo mis
profundo de si misma, alli donde toda ella es presencia, corre el peligro
de un falseamiento, si husca en las cosas temporales £sa cternidad que
entrevé en sf misma y se plantifica equivocadamente en lo caduco. Si esto
le acontece, le ocurre un desgarramiento, porque las cosas “huyen para
no ser, desgarran ¢l alma con descos pestilenciales; y ella quiere el ser

mus, V1, 11, 29, PL. 32, 1.179) ...ipsa mutahilitas apparet, in qua sentiri ot dinu-
Merari possunt tempord, quig rerum mutationibus fiunt tempore, dum veriantur
el vertuntur specws {Conf. XII, 8, 8, PL. 32, 829,

114 Ft oidi quie non solum Iums gutteque suis copveniunt, sed etiam fempn-
ribus, et quia fu, qui anlur es defernus, non post tmnumerabilia spatia temporum,
et quae proefertunt et quae praeteribunt, nee abirent nist te operante ef tna-
nente (Conf. VII, 16, 21, PL. 32, 744).

115 De musice V1, 17, 57-58; VI, 11, 29, PL. 32, 1.191-1.183; 1.179),

18 Conf. XII, 13, 16, PL. 32, 831-832: De gen. ad lLitt. imperf. lib. 6, 26,
PL. 34, 230-231.
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y ama cl descanso en las cosas que ama. Mas no halla en ellas dénde,
por no permanecer. Huyen, y quién podri seguirlas con ¢l sentido de
la canne?” 17, “Muchos de gusto pervertido aman mis el verso que el
arte con que él se construye, por buscar més el halago del oido que ¢l de
Ja inteligencia; de igual modo, no pocos se perecen por lo temporal,
mas dejando a un lado la divina Providencia, que forma y dirige los
tiempos; ¥, en ¢l amor a lo fugitivo, no guieren que pase lo que aman,
¥ son tan insensatos como si alguien en ¢l recitado de una poesia famosa
quisicra estar oyendo siempre una sola silaba” 18, Siendo esto una aver-
s:on del sentido de direccién, es ademds un torcimiento de la coneepeidn
del tiempo, El tiempo sietapre corre, Por eso, comprendemos Ja angustia
de Fausto, cuando grita: ““jPérate, tiempo, eres tan hermoso...!” Es
también e} grito humano por lo que tiene de acicate de eternidad, y que
fo queremos convertir en profunda permanencia. El tiempo nos arrcbata
lo que queremos retener, y con ello nos introduce en €l sentimiento terri-
ble de 12 muerte; porque ser-én-cl-tlempo es ser-para-un-término.

San Agustin tiene un sentido profundo de la presencia; y cuando
la interpreta, siente y mide el tiempo, y lo hace desde este sentido pre-
sencial. Y esto no lo podria lograr, si un nudo fuerte de sentimiento y
entendimiento no lo tuviera ligado a la eternidad en contacto ontolé
gico. El tiempo con su fugacidad pone al hombre sincero en este con-
tacto ontoldgico con lo eterno, y lo cspolea a una superacién propia y
a un lanzamiento a la trascendencia por una intuicién en lo permanente,
del que sn alma es un suspirar constante por la presencia en la perma-
nencia. “‘No nos busques a nosotros —le dicen las cosas terrenas—; no
es esto lo que tG deseas. Busca mds arriba de nosotras’” '8, Porque las
cosas son revelacién de lo que son y de lo que ellas indican; son finali-
dad, nunca fin y #érmino, sino camino al descanso en la eternidad: son
especticulo, nunca morada. “El pecado nos conduce a la mortalidad, a
los tiempos que wuelan, a las edades que hacen envejecer: he ahi el
hombre viejo. Convirtdmonos al interior, y hallaremos al hombre nue-
vo” 1%, “El hombre es envejecido por el pecado, pero se renovard por
la gracia” ¥, “En este mudarse pasamos de lo viejo a lo nuevo, Este
transito se va haciendo mientras se corrompen las cosas exteriores y se

17 Conf. VI, 10, 15, PL. 32, 699-670.

13 fig vera Rehg 22, 43; 35, 63, PL. 34, 140; 151,
vt Conf. X, 6, 9 PL. 32, 783,

120 Enn. n pa '38, 7, 9, PL a6, 418-419, 420 421,
12t fbid, 6, 9, PL, 36 5
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renuevan las interiores. Lo exterior paga un tributa propio a la natura-
leza, hasta que llegue la muerte para renovarse después todo en la resu-
rreccién”. En esta vida “no nos vestimos de tal mancra de Cristo, que
no dejemos de llevar algo del viejo Adan” ™. “'Para que llegues a ser
plenamente, tienes que trascender ¢l tiempo. Pero, iquién serd el que
pueda trascenderlo por sus propias fuerzas? Cristo es el camino, la ver-
dad y la vida” %, “Une tu corazén a la eternidad” .

P, Moists M." CamrELo, O. S. A.

122 [hid, 38, 4, PL. 36, 420-421.

128 Ut erge eb tu sis, transcende tempus. Sed quis iranseat viribus suis?
(In Tonn. Evang. XXXVIII, 10, PL. 35, 1618). fpsa est via quae est veritus
(Ibid, XII1, 4, PL. 35, 1494). Amare itague debemos per quem focta sunt tem-
pora, ut liberaremur o lempore, et figamur in welernitafe, ubi fum nudle est
wmutabilitas temporam (In Ionm. Evang. XXXI, b, PL. 356, 1638).

124 Fnw, in ps. 91, 8, PL. 37, 1.176-1.177.






“Mysterium” y “sacramentum” hasta
San Agustin

La doctrina agustiniana sobre los sacramentos ticne en la tradicién
precedente de la Iglesia una fuente reconocida y el Santo no s¢ ha sepa-
rado de ella, sino que ha profundizado algunos de sus aspectos y ha
enmarcade su pensamiento en el cuadro de sus ensefianzas generales.
Como tendremos ocasiéon de ver con mis detenimiento, en la secuencia
de sus concepciones humanas se engrana toda la realidad como sacra-
mento o signo sensible de una presencia divina, que tendrd una expre-
sién més definida en los hoy llamados técnicamente sacramentos, pero
que, en su sentir, eran dos principales, ¢ mejor dicho tres, bautismo,
eucaristia y ordenacion sagrada, Sin embargo no podemos entrar directa-
mente en s5u manera de concebir la sacramentaria, sino que preferimos
limitarnos aqui a los precedentes,

La Escritura y la tradicién, sobre todo littrgica, han sido los dos
puntos dlave de la evolucién de la doctrina sacramental. El Concilio
de Trento tiene conciencia de este hecho y asi en el Proemio del Decreto
sobre los Sacramentos, en {a Sesién VII —3 de marzo de 15477~ decla:

“Propterea sacrosancta oecumenica et generalis Tridentina Synodus...
ad errores eliminandos, ¢t exstirpandas haereses, quae civca ipsa sanctis-
sima sacramenta hac nostra tempestate, tum de damnatis olim a Patribus
nostris haeresibug suscitatae, tum eliam de novo adinventae sunt, quae
catholicae Ecclesiae puritati et animarum salutl magnopere officiunt; sanc-
tarum Seripturerum doctrinme, apostolicis troditionibus eafque aliorum.
Conciliorum et Patrum consensut inhgerendo, hos praesentes canones sta-
tuendos et decermendos censuit, religuos, qui supersunt ad coepti operis
perfectionem, deinceps {(divino Spiritu adiuvante) editura"”t.

El otro Concilio que entraba en juego en este Decreto y al gue
principalmente se alude, como se hard luego en los sacramemitos par-
ticulares, es el Concilio de Florencia, que en la Bula de Unién de los

L DS 1600.
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Armenos “‘Exsultate Deo” del 22 de noviembre de 1439, da una instruc-
cidn sobre los sacramentos, tomada ¢n gran parte del opiisculo de Santo
Tomiés De articulis fidel et Ecclesiae sacramentis®.

La discusion preparatoria de ese Decreto del Tridentino muestra
con evidencia que se ha recurrido a los Padres de la Iglesia de modo
especial y que cada uno de los ponentes y oponentes busca textos patris-
ticos para probar sus asertos. El autor que se lleva la palma cs San Agus-
tin, que sobresale en la doctrina sacramentaria, quizd mds que en
ninguna otra. Basta abrir las Actas de esas Congregacioncs generales
para darse contra esa evidencia. Agustin, a quien, por otra parte, recu-
rrian Jos reformadores, viene citado también con preferencia en las
Congregaciones generales. Su doctrina habia guiado el pensamiento de
las disquisiciones teolégicas de los siglos medios®, En sacramentaria ¢l
genio de Hipona ha hecho progresar la teologia de modo extraordinario.
Asi lo reconocen los autores y asi lo prueba la historia. “‘La controversia
con los donatistas —escribe Tixeront— ne versaba solamente sobre la
aocién de Iglesia, versaba mds bien sobre las condiciones de validez de
los sacramentos. Ella ha dade, pues, a San Agustin la ocasién para
explicarse y emitir sobre ¢l particular una serie de visiones que han
ofrecido en la teologia de los sacramentos un progreso decisivo” . Por
su parte Morel nos asegura con mayor claridad: “San Agustin ha lega-
do a la teologia occidental las grandes dineas de su doctrina sacramen-
taria. Todas las Iglesias de Occidente se reclaman mds o menos a é
a pesar de sus oposiciones doctrinales. Puede decirse que lo que las
diversas doctrinas sacramentarias tienen de comin es de origen agusti-
niano. Pero se puede decir gue cuanto tienen de contradictorio es tam-
bién de origen agustiniano. La admirable sintesis del Doctor de Africa
ha dejado un cierto nidmero de dificultades sin respuesta. Y en resolver

2 DS 1309-13140.

8 Calvino habia escrifo: “Contentus ero paucis ostendere rine controversia
totum (Augustintim) esse nostrum” (Ineb, selig. christ. 1V, 17, 28; Corp. Reform.
Opora Calvini, ed. Buum, Cunitz, Reunss, II, 1927, citado por Villette, p. 217);
cf. J. BECHMARN, Vom Sckrament bei Celvin. Die Sakrvamentslehre Calvinz in
ihrem Bezichungen zu Augustin, Tilbingen 1926; J. Capjou, “Calvin et saint
Augustin®: Augustinus Megigter 11, Paris 1354, 1039-10686,

4 Citaremos solamente un articulo interesante de G. GEENEN, “Les “auctori-
tates” dans la doetrine du baptéme chez saini Thomas d’Aquin”: Ewphemerides
Theologicae Lovanienses 15 (1938) 279-329, ’

b J, TIXERONT, Histoire des dogmes dans I Anliquité chrétienne. 11 De saint
Athanase a saint Augustin (218-430), 6 edic., Paris 1921, 398.
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esas dificultades se han esforzado los tedlogos posteriores”®. Y en un
estudio detallado y muy lleno Villette, iniciaba de este modo el analisis
de San Agustin: “El interés de la doctrina sacramentaria de San Agus-
tin reside en la admirable variedad de matices que contiene. En esta
variedad radica tambi¢n su dificultad: en razén de su riqueza y del
hecho que no ha sido nunca sistematizada por su autor, esta doctrina
ha podido dar lugar a las interpretaciones mds contradictorias. Perid-
dicamente, largas controversias han opuesto a este respecto dos mayores
nombres de la teologia, llegando a veces a desgarrar la Iglesia. Después
de la Reforma, cada cual la revindica por suya. Lutero y Calvino pre-
tendian hacer de ella un arma contra los tedlogos de la Iglesia; éstos,
por su lado, acumularon para responderles los tratados mas volumino-
sos, a veces muy virulentos. En nuestros dias atn, los trabajos por lo
demas mas irénicos, de P. Battifol (1905, 1913), de K. Adam (1908),
E. Hocedez (1910), . Lebreton (1911), G. Lecordier (1930), H. M. Féret
(1940), P. Th. Camelot (1947), para citar sblo los mds importantes,
conservan siempre el deseo de poner en luz el pleno acuerdo de la
doctrina agustiniana con ia fe catblica mds estricta™ ",

Admitiendo todos estos hechos como datos que la historia de la
teologia puede probarnos, es preciso dejar constancia de que la doctrina
agustiniana sobre los sacramentos, por compleja y profunda, ha side
parcialmente interpretada tanto por los catélicos como por los hermanos
separados. Cuando la enmarcamos en la ensefianza general de la iglesia
precedente al Obispo de Hipona y contemporinea suya, descubrimos
que la tradicién se prosigue en €l con cierta fidelidad y que sus visiones
no s¢ alejan, sino que profundizan datos ya adquiridos. Por eso antes
de entrar ¢n ¢l estudio de los sacramentos en San Agustin, queremos
situarlo en su momento histérico con Ja carga de tradicién que pesa
sobre sus concepciones.

I “Mysterium” ¥ “SACRAMENTUM”’ EN LOs PADRES.

El Concilio de Trento nos daba opcién para estudiar los sacra-
mentos en los Padres, pero a su vez nos crea una dificultad : en &l se da

& B. MOREL, Le signe secré. Essal sur le sacrement comme signe et infor-
mation de Dieu, Paris 1959, 23.
T L. VILLEITS, Foi et Sacrement. Du Nouvean Testament & saint Augustin,
Paris 1959, 217.
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por supuesta una definicién casi univoca. Sin embargo hay una anota-
cién digna de tenerse en cuenta. Al examinar los articulos sobre los
sacramentos en gencral, habia uno que condenaban los teblogos y que
decia: “Sacramenta novae legis non conferre gratiam, etiam non ponen-
tibus obicem” 8. El Candenal Seripando apostillaba y llamaba a la
reflexion en estos términos:

*Convenic cum theologis propter illam sacramenti definitionem quam
ex priseis doctoribus collegit Magister: *Sacramentum est invisibilis gra-
tia, vigibilis forma, cujus imaginem gerit et cansa existit”, cuius defini-
tionis mentio fieri posset in proemio ad vitandam aequivocationem, ete.
Multis enim modis hoc nomen sumitur" 9,

Quiz4 esta anotacién del agustino Seripando hubiera disuclto mu-
chos malentendidos. Aparece en ella una conciencia clara de las malti-
ples acepciones de la palabra “sacramentum”. Se trataba, en sentir de
Seripando, de evitar equivocos y para ello pedia una mencién de la
definicién aceptada. Sin cmbargo explicitamente la definicién no se ha
dado, aunque pueda colegirse de los diferentes cinones. Se aprecia que
la definicién recibida es la escoldstica y tal vez solamente la de una
tendencia. No extrafia, pues, nada que la discusién se continuara.

Y he aqui ya la primera cuestiéon: Esa definicidén gestd conforme
con la Escritura y con la tradicién, o es mas bien producto de la es-
peculacién medieval? ;Cémo se¢ ha llegado a una formulacién seme-
jante, 0 a una tal seguridad terminolégica? JE! contenido que se ha
dado a la palabra corresponde realmente a cuanto ha captado en ella
la Sagrada Escritura y la tradicion patristica y littrgica? El Concilio
afirmaba en el Proemio que se adheria a la Escritura, a las tradiciones
apostolicas y a la doctrina de los Padres, gpero es verdad de hecho?
¢No ha sido también unilateral en la apreciacién, dejando en la oscu-
ridad, en periodo polémico, otros aspectos de la doctrina que los Padres
han puesto también de relieve? ;No se ha ido a un cierto automatismo
en la produccién de la gracia, pasando por alto el aspecto personal de
la propia colaboraciéon? Cuanto el Concilio ha dicho es verdad, pero
hay otras muohas verdades vividas por los ficles y expresadas en la

8 Concilti 'ridentini Actorum Purs gliera. Acta post Sessionem Tertiam
nsque ad Concilium Bononiam translatum collegit edidit illustravit Stephanus
Enges, Friburgi Brig., 1911, V, 863.

9 Ibid. 962,
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Escritura y en la Tradicidn que el Concilio no ha acentuado y apenas
ha insinuado.

La teologfa sacramentaria hoy vuelve a los Padres de la Iglesia y no
puede reducirse a una exposicién mis o menos racionalizada con la
ayuda de las categorfas escolasticas. Serfa cerrarnos al descubrimiento de
Ja vivencia profunda de la espiritualidad sacramentaria, a la que invi-
taban sobre todo los Padres y necesita ¢l pueblo cristiano. Los nuevos
estudios sobre los sacramentos viajan hoy por esta via, ya antigua, y sin
olvidar ni ir contra lo definido insisten mds en el aspecto personalista,
espiritual y pastoral, como aspectos mas biblicos y mds patristicos ¥,

La bibliografia sobre los términos “musterion” y “sacramentum”
en los Padres ¢s abundante ™ y los lugares en que vienen usados por Jos
escritores eclesidsticos han sido estudiades en diferentes ocasiones. Mi-
chel, tras un recorrido por los textos patristicos, ¢n busca del contenido
y de la definicidn de esos términos, concluye con estas palabras: “De
este estudio preliminar de la palabra “sacramento™ aplicado a los ritos
misteriosos empleados por la Iglesia en la iniciacién y la vida religiosa
de sus miembros, se desprende ya un doble concepto: la idea de signo
y la idea de santificacién. Un signo sagrado porque simboliza una reali-
dad santa, un signo eficaz, porque produce él mismo la santificacién en
el alma. “Simbolo eficaz de santificacién”, he aqui cdmo el sacramento
cristiano aparecia bajo las formulas todavia hesitantes por las que los
primeros autores latinos han hecho la trasposicién de musierion en
sacramentum’ 2. Michel iba en busca del contenido y, a su juicio, lo
ha encontrado,

10 Pueden verse los estudios de J. Daniélon, de Th. Camelot, de Schillebeeckx.

1t Recogemos uncs cuantos titules y pueden verse algunos otros en las
péginas que siguen: L. BOUYER, “Mystérion”: Supplément 6 la Vie Spirituelle
28 (nov. 1952} 897-406; J. DE GUELLINCK - E. de BACKER - 1, POUKENS - G, LEBACQZ,
Pour Uhistoire du mot “gacrementum”, Louvain 1924; J. DoIlGNON, “Sacrum,
Sacramentum, Sacrificium dans le texte latin du livre de la Sagesse”: Revye des
Etudes Latines 32 {1964) 61-62; 43 (1956) 240-253; V. GRONE, Sacramentum oder
Begriff von Sacrument big zur Schalgstik, Brilon 1858; Ch. MOHRMANN, *Sacra-
mentum dans ley plus anciens textes chrétiens”: The Harvard theplogical Review
47 {1954) 141-152. Publicado también en Etudes sur le latin des chrétiens. (Storia
e Lotteratura. Raccolta di Studi e Testi, 80), Roma 1958, 233-244 (aqui citaremos
por este volumen); M. R. SaNio, Semasiglogische Uniersuchungen itber die
Entstehung der christlichen Latinitdt, Helsinski 1840, principalmente p. 75-86;
M. VERHELJEN, “Mpysterion, Sacramentum et la Synagogue”: Recherches de
science religieuse 45 (19567) 321-837; H. voN SoDEwN, “Mysterion und Sacramentum
in der ersten drei Jahrhunderten der Kirche”: Zeitschzift fir die Neutesir-
mentliche Wissenschaft 12 (1911) 188-227.

12 A, MicHEL, “Sacrements”: Dictionnaire de Théologie Catholigue XIV,
1, cols, 494-496.
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Sin embargo, a la vista de los textos patristicos ** y de la bibliografia
sobre los mismos, se imponen unas primeras conclusiones :

a) Leyendo los textos de los escritores eclesidsticos de los primeros
siglos queda uno sorprendido de la maultiplicidad de sentidos y signifi-
caciones que se dan a la palabra “sacramentuwm” y atn los mismos grie-
0s a “musterion”. Esto nos obliga a un resumen de conclusiones espe-
cializadas sobre la evolucién semantica de esas palabras.

b) No s¢ puede buscar en los Santos Padres una definicién univoca
de “‘sacramentum”, aunque poce a poco sc hayan ido agregando algu-
nos clementos a su significacién. Ir a buscar la definicién de la escuela
a los Padres es prejuzgar el sentido de sus propias palabras. Es, en his-
toria de la teologia y del dogma, un método muy peligroso y por des-
gracia muy seguido.

¢) La nocibn de “sacramento” es preciso extraerla de la descrip-
cidn de los diversos sacramentos, procurando no imponerles categorias
que no entraban en la estructura mental de los escritores eclesidsticos ni
de la liturgia del tiempo. A veces se piensa que el mero hecho de lamar
sacramento 2l bautismo o a la confirmacién da opcién a hablar de ver-
dadero y auténtico sacramento, tal como lo entendemos hoy. En cambio
en ¢l contexto historico, doctrinal y filolégico' era natural que se les
llamara de ese modo. Lo tinico que podria decirse es que la evolucién
y el desarrolio ne se concluye con los Padres y que el progreso se
contina hacia una clarificacién de conceptos.

“MusTERION” Y SU EMPLEO.—Se precisarfa aqui un estudio com-
pleto del uso en singular, pero mucho mas en plural en la literatura
profana, teniendo en cuenta las discusiones de los fildlogos sobre el
origen de la palabra y su significado primitivo. Parece adquiride que
venga de la raiz mu-, o del sinscrito mus-. En ambos casos ticne la
primera significacién de “cosz oculta, secreta”, aunque no faltan quienes
niegan esta procedencia, Sin entrar en la discusién, nos atendremos a

13 Estos textos pueden verse coleecionados en T'exte der Kirchenviter, Eine
Auswahl nach Themen geordnet. Zusammengestellt und herausgegeben von Al-
fons HEILMANN unter wisseuschaftlicher Mitarbeit von Heinrich KRAFT. Zweiter
Band, Késel-Verlag Miinchen 1963, 243-313, sobre los sacramentos en los Padres
sin comentario y en traduccidn alemana; P. F. PALMER, Sacraments and Worship.
Liturgy and Doclrinal Development of Baptism, Confirmation and the Eucharist.
Fdited with commentary by (Sources of christian Theology, 1), 2 edic., London
1957; Sacraments and Forgiveness. (Sources of Christian Theology, 2), London
1959. Lo mismo puede verse en los demés escritog que citaremos en estas pdginas
sobre sacramentos o escritores eclesigsticos coneretos,
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tos estudiosos del tema, que han puesto, por otra parte, en relacién las
significaciones de “musterion” en la literatura pagana con el “myste-
rium” del Nuevo Testamento y en especial de San Pablo ',

En breve, podria decirse con Zorell que el significado profano de
la palabra es el siguiente: “Para los griegos profanos misterio es una
cosa religiosa secreta, conocida solamente por pocos y que no estaba
permitido a los iniciados comunicar con los profanos; los misterios eran
ciertas doctrinas ocultas y ceremonias sagradas que solfan hacerse solem-
nemente en ciertos dfas establecidos. De entre cllos las més célebres
fueron las Eleusinas” 5. Tras este sentido profano, doble en singular
y en plural, refiere las varias significaciones del término, dadas las
cuarenta y cinco veces que es usado en la Escritura, traduciendo unas
veces a s8d hebreo y otras a raz, empleado en Dan. 2, 19, 2729, 47,
designando el secreto desconocido ¢ ininteligible del suefio de Nabuco-
donosor.

En el Antiguo Testamento, en la traduccién de los LXX, ¢! término
“musterion” significa las siguientes realidades:

a) Misterio, ceremonias de los gentiles.

by El secreto consejo de Dios.

¢y Cualquier secreto.

d} Una realidad oculta al entendimiento humane que no puede
ser conocida sino por revelacién divina, como la significacién del suefio
de Daniel. _

Y en el Nuevo Testamento se topa con las significaciones probadas
en ¢} estudio con los textos correspondientes:

A) Una verdad revelada por Dios, escondida por sl misma al
entendimiento humano, una doctrina secreta que se manifiesta por reve-
lacién divina, dogmas de fe divinamente revelados. Y todo ello viene

a la luz en diferentes contcxtos, a saber:

ay En general, como “musteria Theou”, aue son verdades comi-
sionadas al magisterio apostélico, v se concretan en los misterios de la
fe, en los misterios del Evangelio, los misterios de la piedad, los mis-
terios del reino, siendo todos los genitivos una especie de objetos del
misterio.

14 Cf. H, LESETRE, " Mystére”: Diclionnaire de lo Bible V, cols. 1368-1369;
K. PrUOMM, “ Mystéres™: Samplément au Dictionugire de la Bible VI, cols, 1-225
Boglggﬂ.sngzl. “Musterion”: Theologisches Wirterbuch 2um Neuen Testament 1V,
P

18 F, ZoREIL, Novi Testumenti Lexicon Graccum, Pavrisiis 1911, 368,
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b) En particular, algunos capitulos de la fe cristiana o por su
naturaleza mis excelentes y mds dificiles para el entendimiento o mani-
festados por alguna revelacién particular y no propuestos luege a todos
los ficles, asi por ejemplo, la obra de la redencién, el misterio que es
la persona de Cristo.

¢) La plena visién del misterio, como sucede en ¢l Apocalipsis.

d) Al misterio de Dios {(a la obra de la redencién: cf. arriba b)
se opone en cierto modo en contenido y en mombre £6.m. fes anomias,
esto es, cualesquiera consejos procedentes del diablo v de los hombres
malos para detrimento y destruccién de la obra de Cristo ',

El mismo Prat!" habia reducide los empleos v los sentidos de la
palabra a los tres siguientes, sintetizando més todavia el argumento:
1) Secreto de Dios relativo a la salvacién de los hombres por Cristo,
secreto hoy desvelado, Rom. 16, 25; 2) Sentido oculto, simbélico o tipico
de una institucién: Eph. 5, 32 (sentido del matrimonio), de un relato,
Dan. 2, 18, 27, 30 (sentido del suefio de Nabucodonosor), de una cosa
o de un nombre: Apoc. 1, 20 (sentido de las siete estrellas y de los siete
candelabros); Apoc. 17, 5 (sentido del nombre de la gran Babilonia);
3) Accién oculta: 2 Thes. 2, 7 (el misterio de iniquidad), o que no es
conocida, 1 Cor. 15 (el misterio de la resurreocién futura).

Los tratadistas del sentide de “musterion” en la Escritura estin
conformes en esas nociones esenciales y més o menos insisten en ese
aspecto de lo oculto v secreto del misterio. Algunos han pretendido
trasladar ese significado a lo cultual, agregando que el pasaje era ficil
para la Iglesia %, Una cosa parece cierta y es que “en la Santa Escritura
no se encuentra la palabra muasterion, aun cuando es traducida por
sacramentum, aplicada al rito sagrado que constituye el sacramento...
Las diez y seis veces en que musterion es traducido por sacramentum
no comportan algun matiz especial, que modifique el sentide general
de musterion” . Se ha discutido mucho entre los autores al buscar un
sentido cultual 2 la palabra, pero el mismo Pritmm llega a la conclusién
de que no hay lugar para ese sentido en la Escritura®,

En cuanto a la tradicidn cristiana griega, tras una lectura reposada

18 Ip., a. ¢., 368-369, en la edicién moderna, cals. 859-860.

17 T, PrAT, La Théologie de naint Poul, Paris 1912, I, 394.

18 (Cf. B. NEUNHEUSER, Baptéme et confirmuation, Paris 1966, que sigue en
general en este a 0. Casel.

15 A, MICHEL, @. ¢., ¢ol. 486,

2 Cf. K. PriMm, @ o
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de los textos patristicos y de la bibliografia, se constata esto: conservan
el sentido escrituristico vy solamente misterios en plural comporta un
clerto matiz cultual, como lo tenfan los misterios ¢ ritos mistéricos
paganos, de cuyo influjo en los cristianos puede dudarse en general,
aunque haya que admitirlo en casos concretos #'. Serfa largo recorrer
los textos de los escritores eclesidsticos, desde los Padres Apostdlicos
a San Juan Criséstomo o a San Cirilo de Jerusalén, ya que si van afia-
diendo algiin clemento, permanece fundamentalmente el significado de
algo oculto y gue no se descubre a todos®. Bornkamm expone en la
Iglesia antigua estas cuatro acepciones: 1.° Realidades fundamentales
de la salvacidn expresadas por musterion o musteria cristianos; 2.° ¥i-
guras y acontecimientos de carActer tipolégico del Antiguo Testamento;
3.° Las verdades de la religién cristiana; 4." Sacramentos . Esta Gltima
acepcién de misterio o misterios como sacramentos no viene atestiguada
hasta pasado ya el siglo m. Sin embargo, en el mismo hecho de que a
algunos de los por nosotros hoy llamados sacramentos se les denominara
sactamento o misterio entonces, descubrimos solamente una asimilacién
a todas las demés realidades auc se cobiian bajo el mismo nombre sin
referencia especial al contenido actual. Habrfa un algo comiin en ellos:
el sentido de cosa oculta y sagrada, no revelada a todos.

La evolucidn hacia un sentido més teoldgico, tal como “‘sacramen-
tum” tendrd en una teologia medieval y postridentina, no procede del
griego, en que se mantiene su sentido profundo. Cuando se habla de
la nocidn, sirve no sblo para los sacramentos como tales, sino para todo
otro misterio, al aue se le aplicard también la definicién de Origenes:
“Signum dicitur cum per hoc quold videtwr alind dliquid indicatur” ™,
Y habla a continuacién de Jonds v de su signo de resurreccidn, vy de la
arcuncisibn de Abrahdn como signo de la circuncisidn esoiritual de

21 Cf. 0. Caser, Le mystére du oulte richesse du mystére du hrist, Paris
1964; Th. FiLTHAUT, La théologie des mysiéres. Exposé de la controverse, trad.
franc Desclée de Brouwer 1954; K. PROMM, Der christliche Gloube und die
altheidnisohe Welt, 2 vols., Lemmg‘ 1436 Io,, Cﬁnst(mtum als Nouheilgerlebni,
Fnbourg‘-em Br. 1939; U. RABNER, Mystemon. Il mistero eristieno e 1 misteri
pagant. Trad. di D, Ang’elo Paredi, Brescia 1952; E, Voor, “Mysteria” in texti-
bus Qumran”: Riblice 37 {1958) 247-257. )

22 Los escritos pri-ncipale@ de los Padres en lo referente a los sacramentos
se hallan en la lista sumaria de J. DE GHELLINCK, Patristicue et Moyen Age,
T. TII. Compléments & T'étude de la Patristigue, Bruxelleﬁ-Paris 1948, 178-177;
J. DaNtELov, L'entrée dans Phistoire du salut, Baptéme et Conﬁmatwn, Paris
1967, en un apéndice, 144-156, titulado: Les sources de lo théologie sqeramentaive.,

23  BORNKAMM, @. c., 831-834

24 ORIGENES, In epist. ad Rom. IV, 2, PG. 14, 968,
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que habla San Pablo en Phil. 3, 3. Los sacramentos, pues, habria que

entenderlos como tedo otro misterio y su Gnica eficacia en este sentido
' inicial patristico provendria de la palabra —verbum—, como en cual-
quiera otro. Los gricgos continuaban el sentido de la Escritura. San
Agustin se conservard también en la misma linea, aunque amplic las
significaciones.

“SacraMENTUM” ¥ su uso~—Una anotacién nos hard cautos y pru-
dentes, antes de iniciar €l recuento de conclusiones, sobre la evolucién
del término entre los latinos. Es Braun quien nos advierte, tras un
resumen de explicaciones: “Como se ve, no se ha hecho claridad sobre
las circunstancias en que sacramentum ha encontrado ¢l musterion de
la primitiva Iglesia y la penuria de documentos hace poco probable que
puedan ser nunca perfectamente elucidadas” %,

El autor que centra ordinariamente el estudio sobre el uso de ese
término es Tertuliano, Los autores estin de acuerdo con Ch. Mohrmann,
en decir que “no es invencidén suya, aunque €l tenga una preferencia
personal por esa palabra” %. Las conclusiones del articulo de la famosa
filéloga son generalmente admitidas por los autorés modernos, aunque
algunos —lo veremos Tuego— lamenten que no haya hecho el examen
detallado de los textos que, por otra parte, sabe ‘que refrendan sus
palabras. Mohrmann al fin de su estudio decfa: “Mas he querido limi-
tarme a los textos mds antignos: es probable que mysrerium haya sido
empleado, desde el principio, para designar la doctrina cristiana, las ver-
dades religiosas y sobre todo el sentido tipoldgico de las Escrituras.
Sacramentum ha sido el sustituto universal de musterion, pero por razén
del sentido inherente al motivo mismo de la palabra, sentido que no
ha desaparecido nunca por completo, habfa —y ha— quedado més apto
para dar el sentido llztﬁrglco y sacramental que el sentido puramente
teolbgico y abstracto, —razén por la que no ha podido suplantar nunca
completamente a mysterium. Por otra parte, sblo lenta y penosamente
mysteria, en plural, término téenico de los misterios paganos, tomard
posesién del terreno sacramental” %7,

El desarrollo que la ha conducido a esta conclusién podtia resumirse

25 R. BRAUN, “Deus Christianorum”. Recherches sur le vocabulaire doctrinal
de Tertullien. (Publications de la Paculté des Letires et Sciences humalnes
d’Alger XLI1), Paris 1962, 4388,

Ch. MOHRMANN, a@. ¢, 238,

37 In., a. ¢, 244,
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de este modo, dado que sus estudios se han centrado sobre ¢l latin de los
cristianos. Tanto el griego como el latin han evolucionado bajo el influjo
del cristianismo, Habria una primera evolucién del griego al latin, pero
habrfa también una evolucién ulterior independiente del griego y que
le ha avocado con facilidad al sentido que hoy tiene. No siendo ademds
clara ni constante la doctrina, los términos fuctdan también y progresan
por diversas vias. Esa latinizacién puede realizarse por la lengua corrien-
te de las comunidades cristianas, a veces también por los traductores
de 1a Biblia que dan a las palabras biblicas términos latiros equivalentes,
que son adoptados por la comunidad, con simbiosis de unas a otras
expresiones . En el proceso de latinizacion hay ademis algunas reglas
que es preciso tener en cuenta. La primera serfa ésta: “Las ideas abs-
tractas son traducidas por palabras latinas, las cosas concretas —en ¢l
sentido mds amplio de la palabra— son designadas por las mismas
palabras griegas que las han introducido en Occidente”. Como al prin-
cipio mysterium era palabra abstracta, de aqui que se buscara un térmi-
no latino capaz de traducirla, annque no faltara en esta lengua un
correspondiente real. Otra regla era la tendencia a la exclusion, que
domina verdaderamente la evolucidn del latin de los cristianos en los
ptimeros siglos, es decir, se trataba de excluir de su vocabulario aguello
que sonara a algo en profano. Por eso los mysteria que podia significar
algo en Jlos misterios paganos, entrarfan sélo mds tarde y con mucha
reticencia para designar los misterios cristianos,

Las dificultades comenzaban al preguntarse por qué sacramentum
ha sido- adoptado como equivalente de musterion. Aqui se apela a dife-
rentes hechos, al sentido profano de la palabra, consciente de otra regla
de Ia latinizacién cristiana antigua, que usa la lengua profana comin
y no la especiatizada.

Sacramentum comportaba un doble elemento, uno furidico v otro
religioso. El sentido de furamento y de devotio cree Mohrmann que no
es primario. El uso del latin profano en lo referente a esta palabra estd
definido por €l sentido profano de embargo (engagement) relicioso.
“Esta idea fundamental pucde desarrollarse de diversas maneras:

1. Embargo (engagement) religioso — admisién, por la via de
este embargo en wna comunided religiosa — iniciacién.

2 Ip, a ¢, 235,
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z. Embargo religioso - el acto del compromiso juridico y sagrado
a la vez — juramento de iniciacién.

3. Embargo religioso — lazo sagrado y jurfdico — lazo, unién
sagrada” *. El esquema de la imiciacidn esta implicado en las dos prime-
ras significaciones confirmada luego por un juramento. Se trataria de
la niciacion al servicio militar y designaria luego el servicio militar mis-
mo come sacramento. Y pasard, sumandose a ello el elemento religioso,
a la iniciacién cristiana.

Lo esencial es el elemento sagrado combinade con un sentido reli-
gioso y ése no se refiere a los misterios, como sostiene Casel. Posible-
mente ¢l sentido juridico no le ha permitido ser término técnico de la
lengua de los misterios, y as{ se distingue de fusiurandum por el ele-
mento sagrado, y de initiatio por el elemento juridico. El elemento
sagrado se ha reforzado por la morfologia de las palabras en -mentum
y asi de sacer y de sacra en la debilitacién del leaguaje se Uegd a sacva-
mentum. Hay otro hecho que es preciso revelar, porque tendrd su
importancia y es el de lazo juridico y sagrado.

¢De qué manera este sacramentum ha adoptado el o los sentidos de
musterion? Son meras sugerencias o hipdtesis, pero destituye de valor
pleno y de probabilidad ¢l que proceda de los traductores de la Biblia
con su sentido primario de iniciacién, aunque no falten puntos de
contacto biblicos, Existe una diferencia entre ambos por la diversa con-
notacién de mysterium y de sacramentum: aquél tendria un matiz abs-
tiacto y teolbgico, éste un elemento sacramental v litdrgico. Por eso
piensa que no viene de las traducciones biblicas, sino del vso comdin
de las comunidades cristianas que al sentido bifblico de mysterium aso-
ciaban ya un sentido mds concreto y mis bien sacramental .

La evolucién comenzaria en el siglo 11 con los apologistas, partirfa
de los traductores de la Biblia y Tertuliano lo aplicarfa en una gran
multiplicidad de sentidos. Segfin Mohrmann, en Tertulianc no podrfa
insistirse demasiado en la relacién con juramento militar de sacramento
eristiano, como se ha hecho en gencral (asf De Ghellinck, Michel), va
que la base serfa muy estrecha. No hay aue olvidar que se trata de un
artificio literario, muy comin, comparando los elementos del tiempo
y ademds que Tertuliano es un jorista®.

28 Ip., a. &., 287.
8¢ Ip, o c., 241,
81 Ip, «. c., 242,
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Podriamos concluir su exposién con cstas palabras que nos ponen
en guardia: “En primer lugar: es preciso guardarse de precisar dema-
stado el uso mis antiguo de sacramentum estableciendo, en las nociones,
un cierto niimero de categorias rigidas y dando a cada palabra y a cada
texto su lugar fijo en un esquema bien establecido. Es necesario darse
cuenta del hecho que la lengua de Tertuliane y aun la de Cipriano
estaba en pleno movimiento... como por lo demds las ideas y fto podria
aplicarse a su terminologia flotante un sistema rigurose y escoldstico.
Y en segundo lugar: yo me pregunto si ¢l uso de sacramentum ha sido
verdaderamente tan universal como Tertuliano v las versiones africanas
de la Biblia més antiguas sugiercn” %2,

Verheijen ®, por su parte, ha buscado una pre-historia judia a la
palabra sacramentum, sorprendido ante ¢l hecho de que una palabra
que significa “empefio”, compromiso o lazo s"lg;rado traduzca una que
significa secreto o cosa oculta, como cs mysterium. Parte de un texto de
Tertuliano en que aparece la identificacién de sacramentum-signacalum,
sacramentum  fidci-signaculum fidei. “El scllo bautismal evoca, para
muchos autores del siglo 11, alguna cosa que debe ser guardada o conser-
vada intacta” *. El lavacrum es obsignatio fidei y asi nos dice: “Dicho
de otro modo, el npuevo cristiano ha comenzada por renunciar al mal,
primer aspecto de a fe que introduce y hace valer un segundo, ¢l de
adhesidn a Dios, sin duda. Este doble compromiso de la fe se halla
sellado en el bafio bautismal. Es una ﬂgzlaczéfz de un estado ya exis-
tente: el corazén es puro desde la renuncia al mal”*. Lo prueba
citando algunos textos de Tertuliano sobre ¢l bafio como sello y sigila-
c¢ién del compromiso o empefio adquirido por la fe profesada v la renun-
cia al mal. Asi tendriamos el signaculum fidei como sello del sacramen-
tum fidei,

Peto resulta que Verheiien encuentra ol términe sfragis, empleado
por San Pablo a propésito de la cfrcuncisién, si bien la identificacién
sfragis-bautismo 1o sc halla en los libros biblicos. Esa circuncisién judia
se opone en San Pablo a la circuncisién cristiana que es una circuncisién
del corazdn, y en contexto bantismal San Pablo usa también sfragisthein.
Combinando los textos que cita, descubre que “para San Pablo el sello

32 1In., . c., 242-243.
33 M. VERHEIJEN, a. <.
3 Ip., 32b.

% Ip., 328-327.
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¢s la circuncision corporal, pero precisamente como nota exterior de la
“circuncision” espiritual ; los judios con los cuales tenia que batirse
fundaban sobre la circuncisién corporal, como tal, su confianza; San
Pablo les opone otro sello: la circuncisién det corazén, es decir, la fe,
pero la fe que se presenta al bafio de renovacién en el Espiritu Santo.
El sello-bautismo del siglo 11 parece ser un desarrollo de la terminologia
paulina. El punto de partida es el sello-circuncisién™ 3¢,

Nuestro autor continiia con ofra constatacidn, a saber: que el sello-
circuncisién no aparece sblo en San Pablo, sino también en textos rabi-
nicos y ¢l mismo Tertuliano conoce eso, cuando habla de in ipso
signaculo corporis (Apol. 21, 2). Su conclusién de la primera parte
del articulo es ésta: “Sucramentum bautismal nos descubre a signaculum
bavtismal. De signaculum bautismal hemos llegado a sello-circuncisién.
Es preciso distinguir el signaculum en sentido amplio, el bautismo, del
signaculum en sentido estricto: la sigilacién del compromisoe cristiano
por la inmersidn ¥,

Prosiguiendo su encuesta ve que en la Biblia, en ¢! Antiguo Testa-
mento, las palabras traducidas por musterion es la hebrea séd, y la
traducen as{ Simaco y Teodocién y ellos son también del siglo 11, Y s8d
tiene estas significaciones: 1) Sociedad, asamblea (para discutir o para
deliberar); 2) La deliberacién misma o su resultado: conversacién,
consejo, designio; 3) Lo que se comunica a lo largo de la conversacidn :
confidencia, secreto; 4) El espititu que reina en la asamblea: intimidad.
Sin embargo de las veintiuna veces que se emplea en {a Biblia hebrea,
algunas aparecen luego en comentarios rabfnicos en relacidn con muste-
rion y con circuncisién corporal, Y tras un breve andlisis de textos
rabinicos dice que “en ¢ mundo judio rabinico, el término sdd ha
indicado una cosa muy precisa: el 8d, el mausterion, por excelencia,
era la circuncisién que se hallaba indicada en el mismo ambiente por
sello. Viviendo al lado de cristianos, habia gentes para quienes sfragis-
signaculum cra equivalente de musterion” . Bl paso de signaculum a
sacramentum y sobre tado el sentido de lazo sagrado, de unidn sagrada,
le acercaba mucho mas al sentido de s8d hebreo. Al fin puede concluir
con estas palabras: “Si lo comprendemos bien, ¢l sentido de sacramen-

% Io.,, 329.
37 Ib., 330.
88  In., 336.
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tum cristiano ha sido: 1) Primeramente ¢l de compromise (engage-
ment) cristiano, aproximindose a “sello que es preciso guandar intacto”;
2) Luego ¢l de compromiso cristiano presentindose, al momento del
sello, para ser sellado por el sello en sentido estricto, o la circuncisién del
corazén que pide su sigilacién; 3) Este mismo sacramentum ha deve-
nido el equivalente-antitesis de séd-circuncision-scllo-musterion y ha toma-
do asi ¢l sentido de misterio y de sipo; 4) La equivalencia sacramentum-
s6d ha valorizado y cristianizado su sentide antiguo de unidn sagrada.
Como en el caso de szatio y de pax, la evolucién de sacramentum en
latin cristiano se explicarfa asf por los contactos de los cristianos con el
mundo judio en el siglo 117’ %,

Como puede apreciarse son tesis complementarias y no contradicto-
rias. En ambos casos estd Tertuliano implicado, pues es él quien ofrece
la posibilidad a tales eximenes. Usa el rmino. mas de cien veces, Y por
lo mismo queremos preguntarnos cudles son los sentidos que Tertuliano
da al término sacramentum. Ademis del interés particular que este
hecho puede ofrecer para la teologia sacramentaria en general, ofrece
uno especial para el estudio de San Agustin, dado que ¢l ambicate en
que se desenvuelve el Obispo de Hipona estd cargado de resonancias
del jurista africano. Quizd mds que en ningn otro habria que buscar
los sentidos agustinianos de sacramentum en Tertuliano, del cual pasan
a San Cipriano, tal vez a los mismos donatistas, y sin duda a Optato de
Milevi.

E. de Backer agrupa ciento treinta y cuatro veces que emplea Ter-
tublano secramentum en dos grandes clases: sacramento-juramento
(ochenta y cuatro veces), con las ideas sucesivas de juramento militar
u otro adjetivo, de rife de iniciacion a los misterios, de religién en
sentido objetive, de serdad y de doctrina religiosa, de consagracién (en
sentido etimolégico de la palabra szcramentum ), de rite y sacrificio
sacramental, de rito sacramental y de nota o garantia de la fe (= sg-
naculum); y sacramento-misterio (cincuenta ejemplos), con las ideas
sucesivas de simbolo, figura, alegorfa, de misterio o cosa secreta y oculta,
de disposicién, plan, orden divino, de profecia®.

Braun en su estudio del vocabulario doctrinal de ‘Tertuliano, tras

a  Ip., 336-237.

140  E. pi BACKER, Sacremenium. Le mol et Vidée représenlée par Iui dans
Poeuvre de Tertullien, Louvain 1911, Y en ¢l vol. publicado bajo la direeeién de
De Ghellinck (v. nota 11) ocupa 59-152.
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hacer una relacién de cuanto s¢ ha dicho en torno al origen del uso
de esta palabra en ¢l autor africano y de sintetizar los diferentes puntos
de vista en que estdn acordes los tratadistas, concluye asi: “‘Reconoz-
camoslo, Tertuliano es perfectamente sincero y expresa por estas rela-
clones su conviccion profunda de hombre para quien el servicio de
Cristo requiere ¢l empeio de tode ¢l ser; pero es preciso renunciar a
buscar en sus textos la menor indicacion para reconstruir el camino
seméntico por ¢l que sacramentum ha llegado a sus empleos cristia-
nos” ¥, Hablaba del juramento milizar y de la militia Christi 2, que
para muchos seria el sentido primario y el punto de partido y que €,
con otros, como Mohrmann, Verhetjenr y Kolping, lo niega.

El uso del término seria ordinaric en el latin corriente de los
cristianos y para Tertuliano significa también “una verdad oculta a nues-
tra inteligencia y revelada por Dios” ¥, En su bisqueda y andlisis del
vocabulario docrinal de Tertuliano, tras un estudio de opiniones, con-
cluye con los textos a la vista: “En singular ¢l término designa:

a) De una manera general, el santo misterio del cristianismo, es
decir, su santa doctrina. Sin determinacién cuando el contexto lo per-
mite, la palabra puede también ser precisada por nostram, Christianum,
Christi, religionis christianac o fidei; en algunos casos, ¢l adjetivo rotum
permite insistir sobre la idea que este sacramentum, formado de las
verdades doctrinales, constituye un conjunto solidario. Esta palabra
servird para designar la revelacién divina contenida en los libros del
Antiguo Testamento, thesaurus totius Iudaici sacramenti et inde iam
nostri (Ap. 19, 2 (57)). Este sacramentum Indaicum, llamado ademds
sacramentum antiquitatis, nuestro autor sabe que no es absolutamente
idéntico al sacramentum de los cristianos: en el Adv. Praxeam, donde
trata de la doctrina trinitaria, dird que Dios, por la revelacién neo-
testamentaria, ha querido novare sacramentum (Prax. 31, 2 (7).

b) Tal misterio particular que forma parte de la doctrina revelada:
asi ¢l dogma de la resurreccidn, ¢l misterio trinitario (oikonomias
sacramenium ). 4

“En plural, el emplec es mids raro en este sentido, La expresién
nostra sacramenta (Ap. 47, 14 (61, 62, 64)) designa las verdades de fe

41 R, BrRAUN, . ¢., 439-440.

#2 Vid, tembién a A. KouriNg, Sgeraeentum Tertulliomeum. 1 (Untersu-
chungen iiber die Anfiingen des christlichen Gebrauchs der Vokabel Sac¢ramen-
tum). Regensburg-Miinster 1948,

43 R. BRrRAUN, o, ¢., 440,
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: .
concernientes a la escatologia. Ademds, cuando opone el Dios creador,
conocido de todos por el testimonio de sus obras, a la divinidad oculta
de los Gnésticos y aiade, certe et in sacramentis priorem et in praedica-
vontbus mantfestiorem, pensamos que es preciso relacionar la palabra
a esta misma significacién docteinal : los “misterios” por los que el Dios
de los judios y de los cristianos tiene prioridad sobre el de los Gnésticos,
son las verdades sagradas, y entre ellas la doctrina monoteista de que
este Dios, desde el origen de los tiempos, ha comunicado el conoci-
mientto a los hombres por los profetas” 4,

Se encuentra también en Tertuliano el matiz de lazo y de unién
sagrada, de alianza sagrada. Y este sentido de asociacion y de union
viene en contextos en que sacramentum se emplea por doctrina revelada,
siendo “esta doctrina la que asegura la unidn mistica de los cristianos
con su Dios”. De esta suerte se le impone esta conclusién de su estudio:
“Asi sacramentum que llega a Tertuliano plenamente renovado por la
influencia del musterion de la Sagrada Escritura, pero conservando sus
matices propios (puesto ¢l acento sobre la nocidn de sagrado, 1dea de lazo
religioso) es una de las palabras que permiten mejor designar el conte-
nido de la revelacién, estando ésta formada por todas las verdades
ocultas que Dios ha misteriosamente comunicado a los hombres para
establecer con ellos su santa alianza y fundar sobre ellas la vnidad de los
ficles” .

De la lectura de los textos de los demds autores, tanto de San Cipria-
no, como de San Hilario, de Optato de Milevi o de San Ambrosio, apare-
ce claro que si, con intencién parcialista, sc quicre extraer la doctrina ple-
na del signo eficaz de la gracia, se yerra, pues inmediatamente se admite
que todos los demds scntidos no cstdn al margen de :a s1gmﬁca-c1on
y del empleo que se hace de la palabra. Tendremos luego ocasién de
ver que San Agustin prosiguc esta linea y la profundiza, aunque en la
controversia donatista haya tenido que adentrarse por la explicacién
del sacramento del bautismo en especial.

PriMEras coNcLUsIONEs.—Nos parecié indtil hacer un estudio deta-
llado de los nombres en los diferentes escritores cclestdsticos y citar los
lugares en que ha sido empleada la palabra. Era para nosotros de mayor

# Ip, 0. ¢, 440-441,
48 1Ip,, 0. c., 443.
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utilidad y mds sustancioso recoger los Gltimos estudios sobre el particular,
citéndolos sin desvirtuarlos, para ir contorncando la significacién de
sacramentum y scatar bien los precedentes para entrar en San Agustin.
Todos los estudios nos brindan aspectos instructivos que nos hacen
cautos a Ja hora de examinar ¢l contenido. Podriamos extraer en breve
las siguientes conclusiones:

1. Esto nos permite encuadrar los sacramentos en los misterios en
general del cristianismo, diriamos, en el misterio de nuestra redencién,
conservando de este modo su sentide original de algo oculto ¥ secreto
que solo comprenderdn los iniciados, Nuestros sacramentos tienen la
significacién de Jos misterios y la importancia que para la vida cristiana
supone todo misterio con su invisibilidad y su manifestacién.

2. El nombre no nos aleja del contexto biblico, manteniendo su
mismo sentide, aunque, como era natural, se ha ido enriqueciendo con
matices nuevos, adquiriendo “sacramentum” un cierto matiz litdrgico
y culrual, que inicialmente no existia en la Biblia y en sus traducciones.
Neunheuser, a pesar de que, siguiendo a Casel, picnsa siempre en. lo
litdrgico y cultual y en ¢l influjo en ello de los misterios paganos, reco-
noce que “‘en todo caso, hay siempre para “sacramentum” esencialmente
una referencia al griege musteron con toda la plenitud de sentido que
este término implica, aun si una explicacidn clara  definitiva no es
posible hasta que la palabra griega no sea totalmente explicitada” .
Tras haber intentado explicitar un poco més ¢ sentido de “mysterium’
y de “sacramentum” en ¢l aspecto cultual y litdrgico, concluye con estas
palabras: “Se exageraria ciertamente si s¢ pensaba que estas designa-
ciones de mysierium y sacramentum pueden bastar para brindarnos
conocimientos decisivos; es preciso ciertamente ser muy circunspectos
cuando se sacan conclusiones de su significacién. En particular, esta
palabra, que la tradicién cristiana ofrecia ya a los Padres, no significa
en modo alguno que haya una dependencia causal entre los misterios
paganos y los ritos cristianos” ¥, La conclusidn que se impone 2 un
lector atento y avisado es que, a pesar de los intentos que se multiplican
por acercar Ja nocién patristica a la medieval y tridentina, al menos la
palabra no puede decirse que signifique lo mismo. El sentido de los Pa-
dres prosigue ¢l camino biblico, centrdndose los sacramentos como todo
otro misterio, en la historia de salvacidn.

46 B. NEUNHEUSER, o, ¢, 100,
47 I, o, ¢, 101,
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3. Todo misterio que se expresa ~—y por tanto también los sacra-
mentos— aporta algo, como realidad de la historia de salvacién que se
va realizando en el tiempo. Significan algo de esto, quieren expresarlo,
darlo a entender, son simbolo, figura, tipo de algo invisible —planes de
Dios— que se hace manifestacién y Juz en ellos. Los sacramentos van en
esta linea y el que los Padres denominen “mysterium” o “sacramentum”™
al bautismeo, a la eucaristia, 0.a la confirmacidn, indicaria solamente eso.
Al ser misterio sc comienza a entrar en relacidn personal con él por la fe
—iniciacién—, y esto unc ya internamente a los fieles —lazo de unién,
alianza—, pero como misterio manifestado tiene un algo visible y sensi-
ble ——es el compromiso del signo, del gesto o de la palabra-empefio
juridico, sellado o signado por la imposicién de las manos, o por el
agua—, que a su vez une visiblemente a todos los sellades. Asi la teologia
de los sacramentos se enriquece desde un punto de vista aun filologico.

Y estamos en condiciones de poder afiadir:

4. La palabra “sacramentum”, sustituto latino universal de “mys-
terilum” griego significa, por tanto, la doctrina cristiana, las verdades
religiosas y sobre todo, ¢l seatido tipolégico de las Escrituras. Mas por
su sentido etimoldgico era mds apta para dar el sentido litirgico y
sacramental que el teoldgico. Por este mismo hecho no ha suplantado
plenamente a “mysterium”, quedando esta palabra mis tarde para
significar solamente el sentido teolbgico.

5. “Sacramentum” comportaba, como en ¢l lenguaje pagano, un
doble clemento, religiose y juridico. Es un empefio religioso con tres
estadios: admisidn por via de compromiso en una comunidad —inicia-
cién—; acto de compromiso juridico y sagrado —juramento de com-
promiso—; lazo sagrado y jurfdico —lazo, unién juridica—. As{ sucedia
también en la milicia y a ella se aplicaba este sentide primordial de la
palabra, aiin en ¢l munde pagano, insistiendo luego, los autores cristia-
nos, sobre todo Tertuliano, en ¢l parangdén adaptindolo a la militia
Christi. Ya se comprende que en este sentido la primera y bésica apli-
cacidn se harfa al bautismo.

6. Lo esencial seria el elemento sagrado combinade con un sentido
juridico. Y se afiade ademds €l elemento de ser lazo sagrado v juridico.
Esto mismo nos explica ef que también en el “sacramentum” que més
tarde ha integrado la teologia exista unpa especie de elemento juridico
y que lo esencial sea también el elemento sagrado. El elemento juridico
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une a los demas miembros y obliga externamente a una profesién sin-
_cera y auténtica, en la vida, del empefio adquirido.
" #. Por otra parte, las relaciones que el P. Verheijen ha visto com-
pletan esta visién del sacramento, aunque directamente se enderece al
bautismo. Se conserva siempre, aGn para el bautismo, el sentido de algo
que hay que conservar intacto y oculto y asi el scllo bautismal, Entonces
se comprenden los ritos bautismales, a los que recurre nuestro autor,
siguiendo un poco a Tertuliano, pero que en realtdad la tradicién nos
atestigua de ello de un modo o de otro: una renuncia al mal, un em-
pefio adquirido por la fe, que serfa encuentro personal con las exigen-
cias, un bafio que sella ¢l empefio adquirido. Asi €l “signaculum fidei”
seria el scllo del “sacramentum fidei”. La fe scria oculta y el bafio serfa
el sello visible. He ahi el misterio y esto es lo interesante.

8. Se dirfa, pues, que lo externo —¢l bafio— es el sello de lo
interno, como la circuncision corporal era el sello de la pertenencia a
Dios y a su pueblo y a su vez la alianza con él. Ahora se trataria del
sello-bautismo opuesto al sellocircuncisién : tendriamos una sigilacién
del empefio cristiano por Ja inmersién. A partir del hebreo s84 aparece
el sentido de lazo sagrado, de unidn sagrada, de alianza, pues sdd signi-
fica también asamblea, reunién, casi comunidad, El sentido de alianza
sagrada se aplica a las demds verdades religiosas profesadas, por las que
los adeptos se unen. Es decir, las verdades religiosas misteriosas admiti-
das crean también unidad.

g. Ahora bien, la aplicacién de esto s¢ hace ordinariamente en
contexto bautismal, y la pregunta que surge es ésta: ;Puede aplicarse
también a los demds sacramentos, o mejor, es aplicade a los dem4s
sacramentos y a cudl principalmente? Directamente se habla, adem4s
del bautismo, de la cucaristia, y ¢l pan y ¢l vino sellan el misterio de la
unidad cristiana del pueblo de Dios con Cristo y con los ctistianos entre
si. Todo esto cstaria abriendo la via ya a las consideraciones filosdficas
que entrarian a formar parte de la explicacién de los sacramentos, tales
como se manifiestan en el periodo patristico posterior. E! paso no seria
dificil y se recogieron los elementos que una filosoffa podria tener apro-
vechables para una tal exposicién. La escuela alejandrina, Teodore de
Mopsuestia y San Agustin completarin este cuadro.

10. Se habra notado a través de esta exposicién un cierto persona-
lismo y una ausencia. Etimolégicamente se insiste en el empefio perso-
nal, sagrado y juridico, en ia profesién de fe, en €! compromiso adqui-
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rido por medio de ella y luego en ¢l sello que sigila lo que se ha realizado
personalmente en actos precedentes, Todoe cllo depende, pucs, de la
persona que acepta el compromiso y que se empefia en cumplirlo,
haciendo juramento de cllo y sellindolo externamente. He ahi el per-
sonalismo. Y la ausencia nace de la misma insistencia en lo personal :
¢Ese empeiio personal, csa fe que se profesa y con la que se compromete
uno, quién la produce? El misterio aparece en lo invisible, dado que lo
visible se manifiesta en los signos. Si lo externo es un sello de algo,
¢supone que lo sellado existe ya o puede decirse que comienza a existic
desde el instante en que se sella, es decir, se pone el signo exterior?
La ausencia, en otros términos, es la pregunta por la oficacia y la falta
de respuesta. Se da por supuesto la existencia de lo invisible, pero no se
nos dice de dénde procede: si del sujeto sélo, o lo produce en él la
fuerza de la palabra que precede, o s obra conjunta y concomitante de
ambos. El problema de la eficacia de los sacramentos no se ha planteado
todavia y por tanto no se ha resuelto, ni quizé sea facil verlo resuelto en
el sentido que mids tarde se comprendio en los escritores eclesidsticos.

1L “Mysterium’ v “SACRAMENTUM’ EN SAN AGUSTIN.

Con estos precedentes y con la tradicién de la que Agustin sin duda
no puede desprenderse y a la que recurrird con mayor frecuencia en sus
Gltimas polémicas, podemos entrar en el estudio de la sacramentaria
agustiniana. Sus férmulas han sido recogidas y elaboradas por los poste-
riores 4 y quiza pudiéramos afirmar que ne se han situado en su verda-
dero contexto ®®, Seguiremos de momento en estas piginas ¢l mismo
método que hemos usado para ¢l estudio anterior, es decir, nos atendre-

48 A partir de S8an Isidoro de Sevilla que colecciona en diferentes férmulas
mas o menos precisas el contenido. Dice asf: “Saerificium dictum, quasi sacrum
factum, quia prece mystica consecratur in memoriam pro nobis dominicae pas-
sionis; unde hoe eo jubente corpug Christi et sanguinem dicimus quod, dum sit
ex fructibus terrae, sanctificatur, et fit sacramentum, operante vigihiliter Spiritu
Dei, cujus panis et calicis sacramentum Graeci encharistium dieunt, quod Latine
bona gratia interpretatur. Et guid melius corpore ot sangmine Christi?” (Etymol.
VI, 19, 88, PL. 82, 255}, “Sacramentum est in aliqua celebratione cum res gesta
ita fit ut aliqua sigonificare intelligatur, quod sancte accipiendum est. Sunt auntem
sacramenta baptismus et chrisma, corpus et sanguis” (Ibid., col, 255). Y asi con-
finua hasta el n. 42 en breves definiciones y aclaraciones. Desde él ha pasado
a la gran Escolistica. .

49 Cf. J, Mor&N, “La nocién agustiniana de “sacramentum” en la interpre-
tacién de J. L. Berti”: Archive Teoldgico Agustiniang 2 (1967) 23-40.
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mos mis bien al aspecto filoldgico, como base y auxiliar indispensable
de nuevas investigaciones. El tema es de una gran actualidad para los
estudios agustinianos, como nos lo asegura la bibliografia® y se planted
con precisién en el Congreso Agustiniano Internacional de Paris en 1954
Las condiciones que en una de las discusiones exigia Audet para acer-
carse a la sacramentaria agustiniana me parecen justas y deseables, Su
larga cita nos introducird de la mano en el tema: “Para desprender la
teorfa sacramentaria de Agustin, es preciso abandonar nuestras catego-
rias de signo seglin la acepcién restringida que ha tomado, y sobre todo
la nocién de causalidad. Seria necesario partir de los términos latinos
de San Agustin, me atreveria a decir, sin traducirlos,

“Es una verdad comin que no hay tratado de sacramentis in genere
en San Agustin, y la polivalencia del término en su obra hace todavia
mis dificil su interpretacién. Los textos sacramentarios son innumera-
bles: he adoptado tomar como base de mi estudio solamente aquellos
en que se trata manifiestamente de hechos rituales. ;En qué orden
alistar esos textos y sus problemas? El orden cronclégico es demasiado
material en una produccién tan dispar; el orden de los géneros literarios
demasiado intrinseco a las obras, no satisface tampoco. Los grandes
periodos doctrinales del gran Doctor con sus contextos y sus problemé-
ticas bien definidas, me han parecido ofrecer un punto de partida obje-
tivo muy agustiniano para su teorfa sacramentaria. Si comenzamos por
la problemitica antimaniquea tomada al principio de su carrera pastoral,
la cuestién sacramentaria se sitta en un cierto contexto de exégesis y una
problemética que le es impuesta por sus adversarios. Asf la doctrina
sacramentaria antimaniquea de Agustin es ante todo una justificacién
y una valorizacién de los hechos rituales del Antiguo Testamento. Agus-
tin parte primeramente de una exégesis alegorizante para justificar los
cuatro sacramentos del Antiguo Testamento: progresivamente literaliza
su exégesis y lega a reconocer en estos hechos rituales sacramentos tan
reales como los del Nuevo Testamento, pero al interior de la causalidad
del signo. La nocién #irsus no estd en modo alguno embargada en esta
polémica., Ademis, Agustin ha sido condicionade muy de cerca, me
parece, por el incidente de Antioquia sobre el que se ha encontrado con

50 En la nota 4 del art. ecitado en la precedente hemos recogido la prineipal
bibliograffa y a ella remitimos para no alargarnes, agregande: J, Garc{a CEN-
TENO, “La dimensidn sacramental de la Iglesla segin San Agustin”: Estudio
Agustiniano 8 (1968) 491-503.
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Jer6nimo. Es una circunstancia biblica que le encamina a dar a los textos
un valor més positivo. En cuanto a la interpretacién especulativa toma
a una filesofia del lenguaje signam, res, al fin de esta etapa de su exé-
gesis. La res es Cristo, el signum son los sacramentos tanto del Antiguo
como del Nuevo Testamento. No hay mis que una cosa permanente,
Cristo, presente en los signos, conjugados al pasado en el Antiguo Tes-
tamento, al presente v al futuro en ¢l Nuevo.

“Pasando a la polémica anti-donatista, tenemos una problemdtica
netamente eclesioldgica, condicionada por el bautismo bajo el aspecto
de su reiteracién. Aqui todavia limita singularmente el problema.
Habria que examinar en este ambicnte todos los textos en que se trata de
virtus sacramenti, término quizd tan ambivalente como sacramentum.
Expresa, me parece, a la vez el valor que damos o recibimos de los
sacramentos, y un valor més objetivo que proviene del sacramento mis-
mo. Habria que examinar aquf la utilizacién de categorfas paulinas,
frecuente en este periodo de Agustin, la oposicién forma-virtus en que
forma es manifiestamente el rito mismo. Virtus es mas dificil de definir.
Hay en fin un aspecto de sacramentum que logra, no me atrevo a decir
una categorfa de causalidad, sino un aspecto de sacramentum muy préd-
xima de nuestra nocién de caricter, clemento que se ve raramente
sefialado ¥ que ha side bien puesto en luz por el P. Haring de Toronto,
en su articlo: “St. Augustin’s Use of the word Character”, en la revista
Mediacval Studies, 1952, p. 79-97. Quedaria el perfodo anti-pelagiano en
que estamos al interior de un moralisme marcado, con la tendencia a
dar mis valor objetivo al hecho sacramental, con el fin de extraer argu-
mento contra Pelagio™ ®,

El tema estarfa bien planteade de este modo en Agustin, y seria
cuestién de examinar cada uno de esos periodos para hacernos con un
cuadro relativamente completo de la sacramentaria agustiniana, Hay
que admitir sin duda alguna en Agustin unos hechos iniciales, que
sirven un poco para situar sus diferentes problemas teolégicos. El ha
resuelto los problemas segéin se le iban presentando y no es de maravillar
que en cada una de las polémicas se atuviese a los datos que se le ofre-
cfan y resolviera en conformidad con la oposicién. Sin embargo, no
puede aceptarse, sin restricciones y condicionales, que en sus contesta-
ciones Agustin no tuviera presente lz otra parte que pudiera interpelarle,

51 Th., AvpeET, Discusién a la relacién presentada por Gérad PHILIPS, “Le
mystére du Christ”: Augustinus Magister 111, Paris 1915, 266.
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sobre todo en las Gltimas controversias, dado que, respondiendo a una,
deja otra al descubierto, como mis tarde se le achacarfa en la polémica pe-
lagiana en lo tocante a pecado y al mal. Aqui se ha fallado con frecuencia.
Es decir, que puede exagerar y que en alguna ocasidn ha sucedido eso
a sus escritos. Mas no es admisible que olvidara Jas lincas gencrales de
su pensamiento y ¢l riesgo que corrfa en el equilibrio que buscaba,

Hay que couvenir, empero, en que las lineas generales y directivas
de su pensamiento son tGnicas a través de los diversos periodos, aunque
siempre tengamos que reparar en ¢ acento, dadas las circunstancias
particulares de los varios escritos, Si ha ido planteando y resolviendo
avevas cuestiones a medida que se le presentaban, no olvidaba en su
solucion las precedentes, al menos en lo esencial. Lo contrario seria
forjarse un Agustin sin talante llevado sin rumbo y sin ideas rectoras
de su andamiaje religioso e intelectual,

PLaNTEAMIENTO.—Si convenimos en que Agustin en sus construccio-
nes doctrinales no caminaba a la deriva, podemos preguntarnos: ;Cudl
es esa idea de fondo que a través de todas las polémicas permanece?
O mejor, ¢cudles son los pensamientos en torno a los sacramentos que
e ayudan a dar solucién a las cuestiones planteadas por los diversos
opositores? Algo se ha insinuado ya en lo precedente y la respuesta a
estos interrogantes nos dard la clave de solucidn, internindonos en ¢l
tema que nos preocupa al presente.

Coincidiendo en la admisién de la existencia de ese pensamiento
conductor de su doctrina, adelantamos que no pedemos buscarlo en el
empleo univoco del términe sacramentum o mysterium. No es cuestién
de palabras, sino de pensamiento. En el pericdo maniqueo, llevado de
una exégesis alegorizante se atienc a los hechos rituales, y poco a poco
pasa a una exégesis mds literal, interpretando especulativamente a través
‘de la filosofia del signum y de la res. En ella aparece como misterio
auténtico Cristo. En lo sucesivo, a pesar de toda la alegorfa o la tipologia
en la interpretacién, se continfia v no se desprende de ella, nacido al
contacto de San Ambrosio en relacion directa con los alejandrinos y de
una filosoffa muy suya, Fundamentalmente tanto en la polémica donatis-
ta como en [a pelagiana trabajan esos elementos también, aunque el
acento se traslade, como se ha visto.

Pourrat, intentando una sintesis de la sacramentaria agustianiana,
decia que “en los escritos agustinianos hay dos concepciones de sacra-
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mento: la una, muy general, es aplicada indistintamente a toda clase de
ritos, es la del sacramento simple signo; la otra, mis precisa, estd reser-

vada a algunos ritos solamente, en particular a la eucaristia y al bautismo,
es la del sacramento 31gno al que estéd ligado un don o un efecto ob-
jetivo” 82, Nos preguntariamos si son dos concepciones o es més bien
una, que se perfecciona, pero cuya esencia permanece siempre. El caso
cspecxal de esos dos sacramentos, cucaristia y bautismo, nos ayudard a
precisar con mayor detalle el sentido de sacramento, pero no evitari el
que, dando a ésos tambidn el nombre de sacramento, éstos participen
del sentido general de aquél.

“SacrAMENTUM”-“MYSTERIUM” BN LA LENGUA DE SAN AGUSTIN.—
Con las conclusiones a que se ha llegado en el estudio de los escritores ecle-
sidsticos anteriores af Santo, podemos hacernos ya una idea y confrontar
cuanto Agustin pueda decirnos ahota sobre sacramento. El empleo de
estas palabras en su obra serd riquisimo y ayudard a comprender mejor
el problema de fondo. De Ghellinck escribe a proposito del uso de la
palabra “sactamentum”: “Bajo la pluma de Agustin, €l cual ha precisado
con tanta firmeza y precisién las grandes lineas de nuestra teologia
sacramentaria, la palabra (secramentum ) reviste una diversidad increfble
de sentidos, fuera del de rito, en los que parece complacerse el pensa-
miento tan matizade del gran Obispo. El sentido exacto que es preciso
dar a cada uno de los ejemplos que contienen los diez gruesos volimenes
de sus obras no es ficil de determinar: como prucba las confesiones
del teblogo Viazquez, que no carecia de penctracién al fin de una
encuesta lextcogréﬁca sobre €l empleo de la palabra en una locucién
especial” ¥,

De modo casi exhaustivo entrd en el estudio filolégico del término
Couturier, aunque haya textos que examinar nuevamente. Sus resultados
como de obra paciente pueden ser admitidos en lnea de méxima, aun-
que su propia advertencia luego de citar a Pourrat haya que tenerla
muy en cuenta: “Se plantea la cuestién al espiritu de las relaciones entre
estas dos concepciones: jestin ligadas intimamente o, en ¢l fondo, son
dispares y provienen de fuentes diferentes de inspiracién? ;Cuil tiene
més lugar en su obra? Si, en efecto, es la primera la més general
—y parece scr asi cuantas veces acompafia al término sgcramentum una

62 P. PoURRAT, Le théologie sacramentaire, Paris 1908, 21.
63 J, DE GUELLINCK, Pour l'hirtoire du mot “aceramentum”, 16.



104 JOSE MORAN 26

explicacién, o que parcce dar una definicidn— si pues es la concepcion
mas general la que domina, yqué valor atribuir a los textos aparente-
mente mas netos en favor de la concepeién mis estricta? jNo deforma-
meos inconscientemente los textos agustinianos por estar penetrados de
fas ideas modernas sobre los sacramentos? ¢No les hacemos decir mis
de lo que contienen en realidad? De aqui un malestar incvitable al leer
las citas agustinianas que esmaltan todos los tratados sobre los sacramen-
tos: ¢No serfan aislados? ¢No serfa su sentido forzado?” %. Esta misma
impresién hemos tenido muchas veces. El planteamiento de Couturier
no puede ser més realista. En su amplio estudio analiza los tres empleos
principales que él descubre del t%érmino sacramentum, a saber: sacra-
mentum-rito, sacramentum-simbolo, sacramentum-misterio. El mismo
nos asegura desde el principio que se ha visto en la imposibilidad de
scparar ¢l empleo de sacramentum y de mysterium. Esto nos indica ya
algo y si quisiéramos hacer ¢l parangdn con cuanto hemos escrito antes
tendriamos en ello un punto de enganche con la tradicién corriente.
“Una lectura paciente y lo més atenta posible, nos ha permitido descubrir
dos mil doscientos setenta y nueve emplecs de uno o del otro término™ %,
Con estos presupuestos entra en el andlisis del tema y nos interesard
principalmente en sus conclusiones, dado que para la interpretacién de
textos precisos s necesario recurrir al contexto y al lugar mas concreto
de este articulo.

El sacramentum-rito lo examina bajo puntos de vista rituales. Le
interesa mds lo dedicado al sacramentum-simbolo, internandose por el
Viejo Testamento, buscando simbolos y descubriendo los que Agustin
propone, pasando luego al Nuevo. A este segundo tema le dedica la
mayor parte del trabajo (pp. 189g-225). Y concluye con el sacramentum-
misterio.

La primcra nota que hace Couturier en sus conclusiones es que el
empleo de los términos es muy complejo y que a lo largo de su estudio .
se ha podido ver con claridad este hecho. Aunque serd larga su conclu-
sién nos brinda lo mejor de los estudios para nuestro argumento. Espe-
rando que ¢l lector nos lo agradezca copiamos lo siguiente: “Ademis,
en el curso de nuestras blsquedas, hemos llcgado a constatar y a deplorar
su estrechez. No hay duda alguna que mysterium y sacramentum admi-

54 €. COUTURIER, “Sacramentum et Mysterium dans Vocuvre de Saint Augus-
Etudes Augustmwnnes Paris 1853, 163 164,
55 Ipo., 164-166,
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ten equivalentes cuyo uso ejerce una influencia sobre su empleo, sea
para atraerlos a st sentido propio, sea para rechazarlos hacia matices
diferentes. Asf, estupefacto de la lucha extraordinaria sostenida por
Jacob contra ¢l 4ngel, Agustin escribe: “¢Qué hay de comparable entre
la potencia de un 4ngel y la de un hombre? Luego, bhay misterio
{mysterium ); luego, hay sacramento (sacramentum ); luego, hay pro-
fecia (prophetia); luego hay figura (figura)”. jAdmitiremos que a
cada uno de estos términos corresponde una nocién distinta? Mas ¢l
sacramentum se define por su carfcter profético. Segln el punto de
vista en que se coloca, es una somébra del futuro, una figura del porvenir
del que es preciso tratar de desbrozar su rostro segn sus contornos, o al
contrario un velo que cubre el misterio, hasta la hora marcada parz fa
revelacibn del contenido mistico. Alegdrica su significacién es distinta
de su sentido literal; al secrefo que contiene toma hasta su nombre.
Finalmente entra en ¢l inmenso dominio de los signos, scan ésos gestos
o palabras, porque es la categorfa que se relaciona a las realidades
divinas. ¢Dénde trazar la frontera entre estos diversos términos? Las
nociones que evocan se recubren totalmente o de mancra parcial...” %,

El estudio de Couturier, profundo y extense en textos agustinianos,
ha dejado en claro algunas evidencias que recogemos:

1. La complejidad de la terminologia agustiniana queda demostra-
da palpablemente y en cada caso se precisa un andlisis detallado del
texto y del contexto para desprender su significado real. El sacramentum
implica algo sagrado y ha ido enriqueciéndose con el concepto de una
clerta eficacia, pero no puede impunemente avocarse a ella sin un estudio
precedente *7.

2. Esto mismo nos estd indicando que la nocidén ordinaria, mo-
derna —en cuanto que viene repitiéndose a partir de la Edad Media,
pasando por el Concitio de Trento— no se halta en San Agustin tal cual,
aunque haya querido extraerse de diferentes testimonios agustinianos

56 Tp., 264.

57 Ip., 266: “Sin duda alguna, estamos ya en posesion de un elemento de
discernimiento: el saeramentum se mueve en el orden de lo sggzado; por ello,
se distingrue de todo signo, alegoria o seerefo prafanocs. Pero la figure en sentido
agustiniane, el enuncio profétice, el welo, lo mdstico, ;no se sibGan exclusiva-
mente en el mismo plano que sgeramentum? En cuanto podriamos juzgar,
parece que la sola distincién real extrae su fuente de la eficacia atribuida como
propia al saeramentum o mysterium: lo que explicaria muy bien c¢émo estos
términcs, ¥ particularmente el primero, han {endido cada vez més a designar
exclusivamente los simbolos eficaces yor oposicién a los olros que conservan log

nombres de figura, velo y otros. Una vez mds, s6lo un estudio precise podria
mostrarle, pero se ve su importancia®.
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todos los elementos que componen nuestra definicién. En consecuencia
para el estudio de la sacramentaria agustiniana hay que situarse en su
ambiente histérico y atenerse a su terminologia y a su contenido.

3. El centro del sacramento en agustiniano es Cristo, que seria ¢l
misterio escondido de San Pablo, y que ha dividido la historia en dos
vertientes bien diferenciadas ®. Camelot® ha desprendido y profundi-
zado un poco la conclusion de Couturier sobre este punto. En ese
centro serd necesario recordar como lo ha hecho Couturier su unidad
o dirfamos mds, su identidad con la Iglesia.

4. El sentido ritual tiene una importancia capital en ¢l empleo
de Jos términos y en el uso que ha hecho el Santo de ellos. Dos terceras
partes del total quedarian reducidos a ese aspecto particular, lo cual nos
dard pic para nuevas investigaciones .

5. La conclusién final es ya clara: si es verdad que Agustin ha
perfeccionado y llevado su doctrina sobre ¢l bautismo y la eucaristia a
una altura no igualada, no lo es menos que la teoria general sobre los
sacramentos es todavia imperfecta. “Se distinguen de los simples simbo-
los, en que implican una “celebratio”; de los ritos judios, en que supo-
nen ¢l cumplimiento de las promesas del Antiguo Testamento; por
tanto, fiestas y “sacramentales” no forman més que un grupo con ellos,
micentras que los ritos de Israel participan de su eficacia” .

Estas conclusiones del estudio filoldgico nos plantean diferentes
cuestiones, que dejamos en compds de espera, para préximas internadas
y ahora nos preguntarfamos solamente: ;Con qué tradicidn contaba
Agustin? iEn qué consiste su originalidad en materia sacramentaria
tan alabada por los autores? Si quisiéramos establecer una comparacién

8 1Ip., 266: “;Es posible diseernir la orientacién esencial? ;D& qué se
trata a cada paso de nuesira investigacién, sino de Cristoe? El es la “vida de
los sacramentos”, pues de su costado abierto brotan, de su muerte y resurrec-
cidbn sacan su eficacia; y, puedto que la Iglesia le estd inseparablemente unida,
el “sacramento” mismo que hace presente a Cristo realiza al igual la unidad
de su cuerpo que es la Iglesia... Por su advenimiento, divide en dos Ia historia
del mundo, cumple las figuras, transforma los ritos; ibstaura una nueva eco-
nomfa, que es el reing de la gracia (sub grotic), Mas puesto que vivimos todavia
gabre la f:lerm y caminamos en la fe, tenemos necesidad de la “leche de los
sacramentos” (sacramentorum) que prepara nuestra mte-llgecncla a la contem-
placién de la verdad eterna y mos hace p'lmcrpar a su vida”.

5 TP, Th. CAMELOT, “Sacramentum”. Notes de Lhéolog'le sacramentaire
augustinienne”: Revue Thomu.te 57 (1957) 429449,

80 (, COUTURIER, 1. ¢, 266: “No es menos necesario sefialar la importancia
considerable tomada en él por el gentido ritual: cerca de 1.200 ejemplos para
los ritos eristianos; con 200 para los ritos judfos, se llega a un total de 1.400,
0 sea, cerca de Jag dog tercovas parles”,

61 In., 266-267.
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entre las conclusiones de la patristica en general sobre el empleo de
“mysterium” y de “sacramentum” y las conclusiones del estudio filolé-
gico en san Agustin tendriamos que constatar una casi total identidad
entre unas y otras, pero tendriamos que aiiadir que el Obispo de Hipo-
na ha juntado en $us escritos sin grandes acentos cuanto los escritores
precedentes han distribuido en sus obras. Se dirfa que es el punto de
convergencia de la doctrina anterior, comin y vivida por los fieles,
y a su vez la profundizacién de la misma en nuevas categorias, suscita-
das por las polémicas que ha tenido que mantener. En realidad, redu-
cirfamos su originalidad al haber centrado con un acento muy especial
el sacramento en Cristo, aplicindole para los signos la teoria de la
“admonicién” que ha ido extendiendo cada dia mas en su pensamicnto .

Jost Moran

62 Hemos hecho una primera aproximacion al tema en J. MoRAN, “La teo-
ria de la “admonicién” en los didlogos de San Aguslin”: Augustinus (Homenaje
al P. Victorino Capdnaga, IT), Madrid 1968, 257-271; “La teoria de la “admo-
nicién” en las Confesiones de Sam Agustin”: Awgustigienum 8 (1968) 147-154.






La relacidén fundamental en la
"Humanae Vitae" *

Todo catdlico se ha sentido aludido por este documento pontificio
mucho mis que otros que versaban sobre temas médico-morales o de
justicia. A veces, el lector catdlico de la Enciclica se sentia decepcionado
al no hallar la solucién que él esperaba, o que la mayoria de los miem-
bros de la Comisién Pontificia, encargada de estudiar ese tema, le hacfa
prever. Asi en los primeros meses de Ja publicacién del citado documente
hemos vivido una reaccién de tipo emacional, exteriorizada con frecuencia
en la Prensa. Luego, con mayor serenidad, hemos ido viendo que la
Enciclica presenta una invitacién a abandonar la inactividad de la con-
ciencia frente a nuestras responsabilidades personales de cristianos. Tal
invitacién. ha permitido a algunos criticos describir con cierto sarcasmo
la posicién de no pocos catdlicos como hombres que no piensan, sino
que relegan esa funcién a sus dirigentes sacerdotales: si los sacerdotes
trasiadan esta funcién a los obispos y éstos se la encomiendan al Papa,
tenemos la fabula completa, Comprendemos, pues, que la Enciclica es
ante todo una llamada a tomar decisiones personales de conciencia, bajo
una orientacidén del Magisterio, pero no bajo una imposicién de direc-
cién Gnica. La conciencia, aparte cualquicra otra intervencidn, recobra
su funcién propia de juez definitivo en cada una de las decisiones del
hombre libre. Quizd alguno piense que esta postura es exagerada, pero
en ¢l fondo se trata de un problema “humano” y universal, que ¢l
Concilio nos pone a la vista: “La conciencia ¢s el niicleo mis secreto
y ¢l sagrario del hombre; en él el hombre se sienta a sotas con Dios,
y la voz divina resuena” . Y también: “...el hombre reconoce y descu-

*  No ex mi intencién dar la reaccién experimentada por no pocos moralistas
ante la Enciclica y ante la interpretacién que de ella hayan podido hacer las
diferentes Comisiones Episcopales. Esto quedd indicado, aunque de forma parcial
porgue Se limitaba a Bélglea, en Ja resefia dada a cohocer anteriormente
“Opiniones diferentes sobre Ia Humanae Vitae": Estudio Agustiniane $ (1968)
£63-576. Aqui quisiera limitarme a presentar algunas observaciones sobre ia

formacién del juicio de la conciencia individual al gue se acude constantemente,
1 Const. Geudium et Spes n* 16-17.
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bre los imperativos de la ley divina por medio de su conciencia: estd
obligado a seguirla fielmente ¢n todas sus actividades, de medo que
pueda alcanzar a Dios, para quien fue creado” 2, Se trata, pues, de un
problema radicalmente humano, que sobrepasa las circunstancias reli-
giosas, ideoldgicas ¢ historicas, y penctra en el fundamento de todos los
problemas, que ¢s el hombre creado por Dios,

Por otra parte se trata de una doctrina tradicional, cuyo fltimo esla-
bén cristiano es la férmula paulina: ““‘qued non est ex fide, peccatum
est” ®, Naturalmente, las discusiones entabladas en la historia acerca
de ese texto, nos obliga a proceder con cautela. De todos modos, la
teologia moral, partiendo de ese texto, ahirma el caricter obligatorio y
absoluto de la conciencia: cuando csta llega a una conviccién firme, es
siempre obligatoria y categdrica, aunque sea invenciblemente crrénea.
El valor moral y el valor noético son, pues, dos valores diferentes € irre-
ductibles, y el criterio moral, cuando se trata de la obligatoriedad cate-
gbrica, s la conviccién subjetiva y firme de la conciencia, no su veraci-
dad objetiva. No se trata, pues, aqui de pecados “griegos” (amartano,
errar), sino de pecados “cristianos” {mala voluntad). Cuando la concien-
cia llega a la conviccién firme, al examinar sinceramente los elementos
que integran su determinacién, obliga siempre, sea veraz o no sea veraz.
Y ¢s0 es lo que suele entenderse en el texto pauline mencionado. No trata,
pues, San Pablo de una férmula abstracta, sino de una postura concreta
que compromete su actividad apostolica, como aparece en ¢l caso de los
idolotitos ¢, El problema ;adical y fundamental esta, pues, recogido en

“la tradicién teolégico-moral, como se ve en las formulas que repiten los
manuales, cuando hablan de la obligatoriedad de la conciencia.

Naturalmente, aunque el valor moral y el valor noético sean dife-
rentes ¢ irreductibles, ambos se han de dar juntos en el mismo sujeto
moral, en el mismo hombre; por eso el hombre no puede ya disociarlos,
ni sacarlos de su dialéctica propia, impuesta por el Creador. Por eso el
hombre no puede apoyarse en una moralidad “falsa”, sino que tiene
que aspirar a una moralidad “verdadera”. La veracidad es la base de la
formulacién abstracta de los principios: por ¢so la norma de la conducta
per se (en abstracto) es la conciencia cierta y veraz ; la conciencia cierta,
pero invenciblemente errénea, es norma de conducta per accidens. De

2 Deereto Digﬁik&i’ie Humanae no 3.
4 Rowm. 14, 23.
4+ I Cor. 10,
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hecho la conciencia invenciblemente errénea es norma de conducta
mientras duren las condiciones del error invencible, mientras que ia
conciencia cierta y veraz es una aspiracidn, un ideal descado pere que
no se da por definicién, pues que el error es “invencible”. Asi la certi-
dumbre o conviccién firme es el criterio, ¢l denominador comin, que
se da tanto en la conciencia verdadera como en la errénea. La moral
catélica se ha esforzado sicmpre, valiéndose de los sistemas morales,
por descubrit un método prictico de convertir la “‘conciencia dudosa™
en conviceibén firme, ya en el terreno subjetivo como en el objetivo:
facere bonum bene, facere bonum male; facere malum bene, facere
malum male®,

Siempre hubo que contar, sin embargo, con una oposicion. La
opinidn escotista “parcce” defender que sdlo hay obligacién cuando la
conciencia ¢s recta o veraz, es decir, cuando estd en conformidad con
los datos supucstamente objetivos: asi quiere reducir, al parecer, la
moralidad a la veracidad ®, Pero {a inmensa mayoria de los moralistas
estd de parte de la conviccidn firme, del “impcrativo categérico”. Segin
el pensamicnto de Santo Tomds, el orden objetive liga a una persona tan
sblo en cuanto se pone en contacto con ella mediante el conocimiento:
el conocimiento de ese orden objetivo, interiorizado en la persona y
aplicado a un caso concreto, toma ¢l nombre de conciencia”. Dios cred,
pues, un orden objetivo cn el cosmos y un orden subjetivo en el hombre :
¢l valor “bien”, impreso ¢n la conciencia o alma humana y “expresado™
en presencia de los “objetos morales”, es lo que llamamos “valor moral”.
La impresidn subjetiva necesita ser “cxpresada”, verificada, realizada
en el orden espacial y temporal, cn estc munde del hombre creado y
redimido. Tal es la voluntad de Dios, con la que hemos de identificarnos,
siempre que sea posible. En la realidad concreta y seria de cada dia,
en el orden creado y real, mi norma de conducta no es “la cosa en si”,
el “orden en si”, tal como es y hasta donde es, sino “la cosa en mi”,
el “orden en mi”, tal come yo lo veo, y hasta donde creo conocerlo
con una firme conviccién. En el fondo, esto nos lleva al problema radi-

& Baste recordar algunos de log tratados sobre la conciencia redactados en
los Wltimos afios, como J. FUcHS, Theologia moralis generalis. Pare prima, Roma
1963; Ph. DELHAYE, Lo conscience chretienne, Tournai 1964; P. PALAZZINI, Lea
concienzg, Roma 1961,

T. UrRDANOZ, “La conciencia moral en 8. Tomas de Aguino y los sistemas
morales”: Ciencie Tomiste 79 {1952) 529-576,
7 De ver. q. 27, a. 3; I-II, q. 8, a. 1.; Cfr. Urpanoz, a. c.
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cal: el hombre no es un simple fenémeno cdsmico, una cosa més entre
1a5 cosas, sino que es un “‘sujeto”’, un espiritu libre, que no puede ade-
cuarse con ¢l cosmos, porque lo sobrepasa, lo trasciende, en virtud de los
“valores” (verdad, bondad, belleza, veracidad, libertad, caridad, sentido
de la realidad, imperativo categbrico, deber, etc.). sPor qué ¢l valor
verdad ha de anteponerse al valor bondad dentro de mi, si ambos
valores son irreductibles? Por qué el orden objetivo mantiene sobre mi
conciencia personal la exigencia a ser conocido tal como es en la reali-
dad, y por lo mismo, por qué ese orden objetivo es fuente de mi “mora-
lidad” o de mi “bondad”? Desde lucgo, no en virtud de exigencias
“chsmicas” o “naturalistas”, pues ya antes dijimos que ¢l hombre
trasciende al cosmos, sino en virtud del mismo orden objetivo impuesto
por Dios en el sujeto-hombre ¢n virtud de la “creacién”. Si no hay,
pues, un Dios personal y Creador, no hay tampeco moralidad buena ni
mala, ya que nada es bueno ni malo dentro del cosmos: omac ens est
cosmice bonum. Son, pucs, dos los valores que actan en mi conciencia
y yo no puedo separarlos: si, por ejemplo, hago un acto, que en prin-
cipio es ya falso, soy hipdcrita y por ende inmoral: si doy una bofetada
a un mendigo, afirmando que es un arbol, pero sabiendo que es un
hombre, soy inmoral, hipdcrita, mentiroso. En cambio, no seria inmoral,
si la verdad no se interpone ¢n mi camino, es decir, si creo realmente
que ahi hay un 4rbol, no un hombre: mi conciencia es subjetiva, es
siempre subjetiva, no es un objeto del cosmos.

Esa suerte de precedencia de la verdad, en el camino de la morali-
dad, me obliga, pues, a mantener siempre abierto el didlogo con los
diversos medios de expresidén que Dios haya utilizado o siga utilizando
en la actualidad para transmitir mensajes a mi conciencia. Se excluyen
aqui dos extremismos: cl subjctivismo caprichoso, el relativismo positi-
vista y circunstancial, la variacion, incesante, que se cnuncia asi: en este
mundo traidor, —nada es bucno y nada e¢s malo— todo es segin el
color del cristal con que lo calo. Y se excluye también ¢l otro extremis-
mo contratio, segtn el cual ¢l mundo moral es un sistema estitico de
relaciones fijas, inaccesibles a las circunstancias de tiempo o al espacio.
Deheremos, pues, pensar en una postura “estado-dindmica”.

La concepeién biblica es también personal. Asi, por una parte, la
conciencia s¢ pone en relacién directa con Dios, sin intermediario algu-
no; y por otra parte se enjuicia al hombre por su “corazdn recto”: y el
corazdn es recto, cuando ha formado honestamente su conviccidn y es fir-
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me la conviccion que da origen al acto. Esta plenamente en la linea de la
aplicacién casuistica de San Pablo.

Por otra parte ¢l Concilio acepta la doctrina de la conciencia inven-
ciblemente crronea y recuerda que mo por ser errénea pierde su dig-
nidad.

Con estos presupuestos comprendemos que la Enciclica sea una
llamada a tomar més profundamente nuestra decisidén personal, a que la
conciencia individual se posesione y ejerza honradamente la misién. que
Dios le encomendd segtin la teologia catdlica en la direccidn de la per-
sona. La Enciclica no puede pasar desapercibida a csa mirada interna
de los catdlicos que penetra mds alld de los Hmites de la reaccién emo-
cional. Son, ciertamente muchos los que la han tomado en consideracién
y adoptado su consecuente decisién personal, pero no podemos estar
satisfechos hasta que sean zodos los catblicos los que reaccionen profunda
y honradamente en sinceridad con su conciencia, porque son zodos los
implicados, dc una forma o de otra, en ¢l problema tratado en la Enci-
clica. Precisemos también que responder a esta llamada es tomar en serio
la Enciclica y confrontar la conducta personal, en sus circunstancias
concretas y particularisimas de cada cual, con la doctrina en ella expues-
ta. Sin duda esto nos planteara a cada cual una seric de interrogantes
distintos seglin el puesto que ocupe dentro del Cuerpo Mistico de la
Iglesia: casados, sacerdotes, orientadores de almas, ctc.... Responder a
la llamada del Papa es tomar en serio tanto la Enciclica como los interro-
gantes que surgen de la confrontacién de nuestra conducta con su
pensamiento, en medio de la vivencia auténtica de nuestra dependencia
de Dios por Creacién y por Redencidn. Sdlo asi llegaremos a la con-
ciencia sincera de San Pablo y de la tradicién,

Esto lleva consigo el cumplimiento de una serie de condiciones:
unas referentes a la misma actitud psicoldgica del que se plantea su
problema de conciencia frente a la orientacidn de la Enciclica, ya que
no todos los estados psicoldgicos son convenientes y aptos para la solu-
cién de los graves problemas; y otras en relacién con la honradez de la
consideracidn intelectual o racional de dicha doctrina pontificia.
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1. ACTITUD SICOLAGICA INDISPENSABLE PARA LA LECTURA
DE rA EncicLica .

Primeramente cxige de todo cristiano que se plantee el problema,
y deben ser todos, un considerable cjercicio y csfuctzo sincero para
liberarse del mis minimo elcmento emocional o lo que ¢s peor pasional,
Y en este sentido no es necesario indicar la urgencia de la lucha para
evitar una cicrta alergia u oposicién sistemdtica ante las intervenciones
magisteriales de la Iglesia. Esto sin querer prejuzgar ciertas peticiones de
los teSlogos actuales, muy dignas por cierto, dc tenerse en cuenta. Se ha
d velar sobre la concepeidn de la autoridad magisterial docente de la
Iglesia. Con frecuencia se constata una alarmante proyeccién de concep-
ciones desviadas acerca de la autoridad civil sobre la autoridad de la
Iglesia. No pocas ideas referentes a la autoridad civil se proyectan sobre
la de la Iglesia. La conocida y actualmente desacreditada teorfa de las
lcyes meramente penales ha arraigado profundamente en ¢l pueblo, con
anuencia y hasta defensa de los moralistas, y ya ha dado su fruto predi-
lecto: El Estado, en muchos terrenos, principalmente e¢n el econémico,
es considerado como un terrible poderoso contra el que podemos defen-
dernos y cuanto més intcligentemente lo hagamos tanto mayores elogios
cosecharemos. Se ha creado, pues, un antagonismo entre ¢l individuo
y el Estado que destruye toda colaboracién mutua con miras al bien
comun. En este sentido baste recordar la falsa deciaracién de ganancias,
que en muchos casos es una realidad, el doble libro de cuentas, etc....°.

Desafortunadamente esta actitud se proyecta cada vez més en las
telaciones entre el catdlico y la autoridad cclesidstica. Sinceramente esto

8 K. RAUNER, Reflevioncs en torno o fo Humonee Vitee, Madrid 1968;
B. HARRING, Interpretacién morval de la Humange Vitae, Madrid, 1969; F. QER-
TEL, Brstes echo auf Humanae Vitae, Essen 1968; J. I, de LAGRAVE, Une ency-
clique a débattre, Montreal 1968; D. von HILDEBRAND, Die Ewnzyklike Humanae
Vitwe, ein Zeichen des Widerspruchs, Regensburg 1968.

3 Entre ofros escritos <le moraiistas y juristas que rechazan la existencia
de lag layes meramente penales pueden leerse; M. S. GUILLET, Conscience chre-
tienne el justive soeiule, Pariz 1922; F. LiTr, “Les lois diles purement penales”:
Revue Beelesiastique de Lisge 30 (1938) 152; G. BENARD, Lo theorie de [es leges
mere poenales, Parig 1929; E. Briseois, “A propos de le lois purement penales™;
Nouwvelle Revue Theologique 65 (14938) 1.074; A. E. MaNaRIqua, “La obligatorie-
dad de la ley penal en Alfonso de Caslro”: Reviste Espaiiola de Derecho Cand-
nico 4 (1949) 57; A. MORATA FIGULE, “Suirez ¥ las leyes meramente penales™:
Reviste Espasiola de Derecho Candnico 5 (1950) 603-601; J. FucHs, Theolagic
moralis generalis, Roma 1963, 1256-128; AURERT, Lol de Dicu. Lois des hommes;
MAZON, Las Reglas de log religioson. Su obligacién y naturaleza, Roma 1940,
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no es nada nuevo, porque —si frente al Estade la gran causante de todo
era la teoria de las leyes meramente penales—, en el campo eclesiastico,
0 mejor en nuestras relaciones con Dios, lo es la famosa, desahuciada
y vieja interpretacién del probabilismo, unida a su poco acertada casuis-
tica. Recordemos un poco el planteamiento de los sistemas morales:
“aley o libertad?”, Se trata de seguir la ley inicamente en los casos en los
que claramente se percibe su obligacién. Precisamente la respuesta de
los ststemas morales son como una defensa de la libertad, cuando la
sentencia que favorece a ésta es mds segura, igualmente probable, pro-
bable, otc.... Estdn, pues, impregnados los sistemas morales de ese senti-
miento de conceder lo minimo que s¢ pueda y solamente cuando obliga
claramente; siempre que caiga en la nebulosidad de lo dudose cierta-
mente puedo negar mi contribucién al servicio de la ley. En la interpre-
tacién ordinaria de los sistemas morales se ha excluido ¢l sentido de la
generosidad que vive de la tendencia sincera hacia el bien, indepen-
dientemente de lo que mande o permita la ley. La evolucidn interna de
los sistemas morales ha cortado la interpretacién tradicional de los mis-
mos en la fase mas profunda de su descenso y en ¢l momeno en que, en
su segunda parte, iniciaria el ascenso de la generosidad en la respuesta
al Interlocutor divino. Por eso se ha dicho expresa y abicrtamente que el
probabilismo no tiene relacién alguna con la tendencia humana a la
perfeccidn 1°. Pero ha llegado el tiempo de la “contestacién™ y, mientras
unos anatematizan a los sistemas morales, otros quisieran convertir en
realidad e! miximo de posibilidades de perfeccibn que —la que creen
recta interpretacién de los mismos— encierra en si. Y para éstos ¢l proba-
‘bilismo no se termina en el “no estoy obligado a seguir la ley” y que me
declara libre, sino que sigue pensando: deseo y he de tender a la perfec-
cidn, pero —como en este caso la ley me deja libertad— tenderé a clla
por ¢l camino que mi conciencia considere mejor y mas apto en las
circunstancias concretas. Es decir, mientras la interpretacidn tradicional

10 He aquf una presentacién de los gistemas morales: “De conscientise
formatione sub dubio remoto... Non quaeritur: a) en conformetur ording obiectivo
is gui procedit iuxte opinionem probebilem; nam haee conformatio non pendet
a probabili sententia, sed ab ipsa conditione obiectiva rerum; b) an lceat sequi
sententiam probabilem legi faventem; nimis enim clarum ecst hoc licere. Sed,
guia habitualiter ita agere importat onus valde grave, guaeritur an debeat e
suam rationem acommadare homo ad vitandum peccatum. Unde abstrahitur a
quaestione quid magis correspondeat sludio perfectionis (M. Zarsa, Theologice
moralis compendium, Madrid 1958, 279); URrDANOZ, “La conciencia moral en
Santo Tom#s de Aquino y los sistemas morales”: Ciencia Tomista 79 (1952)
5b5-563.
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se paraba en “el soy libre frente a la ley”, no preocupindese de la ten-
dencia a la perfeccién, la interpretacién moderna concede el puesto
central a la tendencia a la petfeccién. Lo ordinario es que el mejor
camino para obtencr la perfeccién sea el determinado por la ley. Pero
hay momentos en que ¢l mandato es dudoso, por unas razones o por
otras, y en ese caso puedo tender a la perfeccion por varios caminos sin
excluir que, a pesar de no estar obligado a seguir la ley dudosa, ésta
pueda conducir mejor a la perfeccién por su camino que cualquier otro.
En este caso estarfa obligado a obedecer a la ley. No precisamente porque
la ley mande —por supucsto no me obliga come tal ley —sino porque
el suyo es ¢l camino que mejor me lleva a la generosidad en la respuesta
a Dios; en otros casos, en cambio, se concluird que lo mejor es no obrar
segin la ley. En ambas interpretacioncs sc busca, pues, la libertad. Pero,
mientras los tradicionales se paran en el gustar la libertad, los modernos
se sienten libres de la ley dudosa, pero urgidos por la ley de la genero-
sidad de la tendencia a la perfeccién. Es totalmente imprescindible este
cjercicio de purificacién contra la oposicion sistemdtica, y contra el
egofsmo que (nicamente defienden la libertad por la libertad, para
poder estar abiertos a las ensefianzas de la Iglesia. No se trata de investi-
gar sencillamente si me obliga, si soy libre 0 no frente a la norma dada
por la Iglesia, sino de ver por qué camino realizo mejor mi vocacion
personal percibida en cada momento particular. Espiritu abierto a la
Iglesia y al didlogo con Dios, como aspecto esencial de la vocacién
bautismal del cristiano, La verdadera libertad de conciencia no consiste,
por tanto, en la libertad de hacer lo que quiera. Consiste en obrar mds
seglin las directrices de una conciencia responsable ante su llamada a
identificarse con ¢l desco divino sobre la propia persona. Este desco
divino, segfin la interpretacién actual del probabilismo, mientras la ley
sea cierta me obliga a seguirla, convencido de que su camine es el mejor
para realizar mi misién personal, En los casos de incertidumbre puedo
estar libre de la norma, pero a condicién de que sea para escoger respon-
sablemente el camino que mas contribuya a la eficacia de mis acciones ™,

No es necesario probar que tal espiritu conducird cspontdneamente
a la autocritica de las propias convicciones ideoldgicas. Una autocritica
que fundamentalmente consiste en la mirada vigilante y sincera acerca

11 D, LorTIN, Morole fondumentale, Tournai 19654, 331-332; E. BRISBOIS,
“Les fondements philosophiques du probabilisme”: Nowwvelle Revue Theologique
83 (1961); J. FucHs, o. ¢. 201-211; P. ParAzzINg, o, ¢. 113-168.
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del valor que concedemos a nuestras construcciones conceptuales frente
a las de los demds. Ciertamente la autocritica no admite, sin prucba,
la idea de que toda concepcién nueva es, a priori y con toda seguridad,
mejor que las antiguas concepciones. Igualmente excluye el pensamiento
de que la presuncidn de verdad estd en favor de sus propias convicciones
y no en favor de las defendidas por la autoridad docente de la Iglesia.
Se trata de la simple presuncién, no de la certeza. Es absolutamente
hecesario, para tomar en serio un documento magistcrial legar a la
conviccién psicolégica e intelectual de que esta presuncién de verdad
milita en favor de la Iglesia y aceptar, en caso de dtscrepancla, el trabajo
de probar lo fundado de la oposicién clara a la ensefianza proclamada
por la Iglesia o el estado de duda que nos domina en torno a sus afirma-
ciones. En el caso concreto de la Enciclica es hasta una exigencia del
inmenso trabajo de preparacién y reflexién que la ha precedido, aunque
sin extremar las consecuencias dc esta presuncién en favor del Ma-
gisterio.

La rectitud de conciencia excluye la idea de que su dictamen pueda
dejarle en ¢l camino abierto a proceder segin su antojo. Al mixzimeo
pondrd en sus manos una libertad asumida responsablemente que le
tide no cerrarse nunca, sino estar siempre abierto y en situacién de
escucha e interpretaciédn del didlogo entablado entre las circunstancias
particutares —que pueden cambiar y hasta se debe hacer cambiar en
determinados casos— y la norma ideal propugnada por el Magisterio,
acompafiade todo esto de !a tendencia generosa a conformarse Jo més
posible con la norma indicads, segiin la cual el verse obligado a impedir
lo procreacién no es nunca un bien sino un mal. Y es que la rectitud
de conciencia que busca realizar la plenitud del sacramento, no puede
vivir la regu]acion de los nacimientos con una mentalidad anticoncep-
tiva. Buscard siempre una conversién total del corazén en funcién de la
ley del crecimiento progresivo.

En el momento en que uno se posesione de esta conviecidn pslco—
l6gico-intelectual podremos decir que ha conseguido la actitud psico-
légica conveniente para ¢l examen sincero y provechoso en el que, como
conclusién, la conciencia va a imponer su ley, porque peca precisamente
quien obra en contra de su conciencia: “Quod non est ex fide, peccatum
est”, levado hasta las Gltimas consecuencias, como lo hizo San Pablo en
¢l caso de los idolotitos,
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II. RerLExION soBriE LA ENcicLIcA.

Lo menos que puede pedirse a todo cristiano es una lectura atenta
y lo més profunda posible de Ia misma. Muchos no podrén, pero a otros
les serd posible y su dignidad de hombres inteligentes y conscientes les
arrastrari a apoyarse en los estudios de los moralistas, pere no a hacerse
sustituir por ellos, alienando su propia personalidad. Si el Concilio afir-
ma que la ley no puede pretender sustituir a la conciencia en las deci-
siones personales, mucho menos puede arrogarse tal poder ningtin confe-
sor ni doctor de moral. Serfa, pues, una deficiencia considerable y total-
mente despersonalizante, sélo imputable a la comodidad del que pu-
diendo no lo hace, ¢! querer forzar un si o un no de la boca del confesor.
Si éste es experto ciertamente que seguird ¢l camino de exponer la
doctrina y los datos que han de atenderse y luego los confiard a la
sincera v responsable meditackdn de los esposos. Es una postura algo
dolorosa para ambas partes: confesor y penitente.

Para cl confesor, porque errénea y sentimentalmente ve cn ese confiar
en la reflexibn orientada de los esposos como la demolicién de su mo-
nopolio. No obstante no perdamos de vista las discusiones del aula
conciliar sobre quién era el autorizado para determinar ¢l nimero de
hijos que habia de tener cada matrimonio. Hubo quien quiso reservarlo
al juicio de los sacerdotes, de los entendidos en moral. No obstante el
Concilio acentué lo fundamental : Gnicamente los esposes son los verda-
deramente llamados a precisar ¢l ndmero de hijos que pueden educar,
aunque orientados por las indicaciones de otros. Y esta ha de ser, en
forma extensiva, la porma en nuestro caso.

Dolorosa también para los penitentes, porque ——en su concepcion
demasiado juridicista de Dios y de la religién unida a una cierta actitud
de defensa frente a Dios, y al orgullo humano del que quiere exigir
algo porque se cree merecedor de ello— desearia tener una seguridad
absoluta de no haber desencantado al supremo y terrible Sefior. Y den-
tro de este juridicismo religioso se ha buscado la rectitud mds frente 2
la ley que frente a nuestra interioridad del corazén, siendo asi que la
Biblia siempre nos habla del corazén recto o desviado. Buena prueba de
esta afirmacidn es que en los casos de duda sobre si llevamos o no ¢l
recto camino, la solucién tradicional hacia referencia a la ley —problema
de los sistemas morales— frente a un Dios, que, amando sin reservas,
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espera también una respuesta de amor, es decir, en el grado méximo
que las cualidades personales permitan a cada cual. Es una situacién
que se reproduce en cada una de nuestras pequefias dudas. Solemos
preguntar a los entendidos en la ley. No se ocurre instintivamente
ponernos ante una alianza esponsal sellada inicialmente en los sacra-
mentos recibidos. Cudn distintas serfan en tantas ocasiones nuestras
soluciones si las enfociramos desde el punto de vista del amor de los
sacramentos: una donacién y entrega divina al hombre que no tiene
otros Hmites que los fijados por la receptibilidad o voluntad humana
limitadas 2.

Se nos ha repetido también insistenteménte, que se trata de un
documento en el que el Papa, como Vicario de Cristo, no ha querido
comprometer su plena autoridad infalible. Nos encontramos, pues, ante
un documento no infalible. Qué pueda significar esto en la realidad
prictica de nuestra decisién personal de cada dfa lo indica estupenda-
mente la Declaracion de la Comisién Episcopal alemana. Nos indica
que en documentos como este la autoridad magisterial puede incurrir en
error, como de hecho ha sucedido a lo largo de Ia historia. Admitimos
esta posibilidad en funcidn de que en tales documentos la Iglesia trata
dc orientar en la vlda prictica mediante “‘nociones adqulrldas segfin

“ciencia y conciencia” que, como tales, no pueden exigir ser admitidas
como ciertas en sentido absoluto, sino solamente el ser admitidas como
normas vélidas para cl pensamiento y accién del momento presente.
Consiguientemente no piden mdis que un asentimiento condicionado
con todas sus consecuencias lgicas *,

III. Orros ELEMENTOS INTEGRANTES DEL JUICIO.

Finalmente integrardn esta reflexién todos los criterios que forman
parte de las decisiones tomadas en favor de una paternidad responsable.
El Concilio habla de criterios objetivos y que deduce de !a naturaleza
de la persona y de los actos personales, no biolégicos.

Y en cuanto a la regulacién no debe ser sorpresa de ningln género

12 Son ideas frecuenfemente repetidas en la bibliografia indicada en la
nota &, lo mismo gue on las declaraciones de lar diversas Comisiones Episcopalos

12 “Lettera dell Episcopato tedesco™: Civiltd Catiolice 119 (1968, n.° 2,839)
61-62,
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que el Concilio ™, ¢ igualmente la Enciclica®, haya admitido como
situacién real y normal la regulacién de los hijos. El hombre de nuestro
tiempo lo ha aceptado ya como algo que no hace perder terrepo a la
procreacién, sino que acentiia el papel del amor. Pio XII nos explicaba
la diferencia existente entre una limitacién y una regulacién de naci-
mientos. Son dos vocablos que suponen una concepcién de fondo dis-
tinta sobre la sexualidad y sobre la vida misma, La regulacion se funda-
menta en una actitud dc los esposos siempre abierta a la procreacién,
seglin que lo permitan y aconscjen los datos concretos y sin fijarse jamds
una meta numérica, sean cuales fueren las circunstancias y cambien o0 no
éstas 16,

Es un ir madurindose de una mentalidad que comienza con la
discusién sobre la continencia periddica, pasa por los diversos discursos
de Pio XII en los que trata de concretar bien el deber de procrear y
que originaron cicrtas discusiones entre los estudiosos de la moral, para
terminar en esta aceptacién plenamente positiva de la regulacion 7. Se
dardn algunas circunstancias, en casos concretos, en las que parecera
imposible dar vida a nuevos seres. Al admitir estas situaciones el Concilio
sale al paso de aquellos que quisieron acentuar la genitalidad como
medio de evitar adulterios y conductas reprochables, que pudieran ori-
ginarse en una sexualidad incoercible. Queda, pues, desechada la idea
del matrimonio como una defensa de dichas personas, olvidando a aque-
llas otras que han de soportar la citada sexualidad incoercible de las an-
teriores. Es necesario llegar al matrimonio con una sexualidad adulta 1%,

Se trata, segn el pensamiento del Concilic y también de la Enci-
clica, de una procreacién responsable, Paternidad responsable. Es una
expresidn ya aceptada por Pio XII. Hace referencia a una procreacién
regulada por el carisma de la responsabilidad cristiana, que, en cuanto
tal, no prescinde de los clementos humanos. Los asume y encuadra en
una serie de ideas tipicamente cristianas que los matizan.

14 Const. Goudium et Spes n.° 50, 51.

15 N.° 10,

18 “Alle Associazioni delle famiglie numerose”: Diseorsi ai medici, Roma
1959, 179; 8. de Lesraris, La limitation des notrsences, Paris 1960, 187-200.

17 “Alle Asgociazioni delle famiglie numerose”: Discorsi ai medici, Roma
1959, 176-180; “Ali participanti al VII Congreso Internazionale di Ematologia®;
Piscorst ot medici, Roma 1959, 709,

18 No poes de la bibliografia referente al pensamiento conciliar quedé indi-
cada en ¢l anterior articulo “Algunos puntos conciliares en torno a la doetring
sobre el matrimonio”: Egtudio Agustiniane 2 (1967) 319-346,
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A) IpEAs TfPICAMENTE CRISTIANAS QUE HAN DE INFORMAR LA CONSIDE-
RACION DE LOS ELEMENTOS HUMANOS.

1. Los esposos deben verse coma cooperadores ¢ intérpretes del
amor divino: si son participes de] amor personal de Dios, ellos deben
conocer el proceder de Dios; buscardn comunicar la vida a sus hijos,
de forma analdgica a como Dios comunica su ser a los hombres, convir-
tiéndose dicha comunicacién del ser divino en la norma fundamental
de 12 comunicacién de la vida de los hombres entre sf. Ello les llevard
a afianzar mis en s{ mismos, como cristianos, ese sentido teoldgico y
religioso que la tradicién teolégica ha visto siempre en la procreacién.
Es participacién y cooperacidn en la accién creadora y redentora divina.
No tiene lugar ¢l abandonarse al instinto ¢ impulsos bioldgicos: hedo-
nismo y erotismo. E igualmente condena a cuantos se encerrarin en la
determinacién de un cierto nGmero de hijos como consecuencia de la
blisqueda desmedida de su propio confort, y como viéndose indepen-
dientes de los planes de Dios y de su relacién ontoldgica con el Creador.
Se comprende por qué el Concilio ha recalcado que el matrimonio no
es solamente obra de los hombres sino también de Dios. Los hombres,
independientemente de Dios no son autoridades competentes en materias
matrimoniales, porque et cada uno de estos problemas entra en juego
un aspecto de la economia de la salvacién temporal y eterna. Ello quiere
decir que la responsabilidad cristiana, lejos de ser una concesién al
egofsmo humano, es una respuesta agradecida a Dios por sus dones y,
sobre todo, por el don de la fe. Se convierte, entonces, la paternidad
responsable en un acto religioso moral, que supone oracién y fe.

2. Recta concepeibn y valoracién de los hijos. Estos no pueden ser
considerados como un peso sino como un ““donum praestantissimum”,
lo que impedir4 ver la procreacién como un deber casi inhkumano. Valor
en todos los sentidos: objetivamente como comprometiendo a los padres
en la realizacién de funciones casi sagradaS° ser colaboradores, intér-
pretes del amor creador de Dios. Lo mismo que las lecciones calladas
que los hijos proporcionan en cuante al sentido de agradecimiento,
piedad filial, confianzas, etc...., que como comprensién de la verdadera
actitud de espirite para con Dios.

3. Espiritu de sacrificio. Nos ayudard a comprenderlo la considera-
¢cién de las circunstancias sociales que tanto han cambiado. Mientras
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antes el hijo era considerado como una seguridad y aftanzamiento de
la familia patriarcal por su aportacién laboral, actualmente el hijo exige
una larga inversién hasta prepararlo para que pueda desenvolverse en la
vida y ser fitil a Ia sociedad cn ¢l camino del progreso y del desarrollo
industrial. Por eso el dar vida a un nuevo ser para Dios y para la socie-
dad sc convierte en una virtud, cn una manifestacién de fe y de la
fuerza del amor.

4. Confianza en la divina providencia.

5. Conciencia de la misién de transmitir la vida.

B) CoNDICIONES DE LA PATERNIDAD RESPONSABLE.

Es notorio el personalismo que en cste punto vuclve a imprimir cl
Concilio a la moral.

1. Deben proceder de comin acuerdo y propésito. Ambas perso-
nas intervienen en la procreacién y educacién de los hijos. Ambas, pues,
deben y tienen derecho a formar esa nueva vida no sélo en su cuerpo
sino también en su corazén y en su espiritu. Por eso se califica de
injusticia para con la comparte ¢l que cualquiera de los esposos proceda
individual ¢ independientemente en el determinar el nimero y el
tiempo en que es conveniente dar vida a un nucvo hijo.

2. Y este juicio se lo forman los esposos con Ia sola dependencia
de Dios. Era una idea que ya se consideraba adquirida en la doctrina
moral desde ¢l discurso de Pio XII de 1951. No obstante, noblemente
hemos de admitir que no encontré el campo totalmente libre en el aula
conciliar. Todos estaban de acuerdo en evitar la intervencién estatal por
lo que se referfa a la determinacién del mimere de hijos. No asi, en
cambio, cuando se tocaron las relaciones entre el sacerdote o ¢l confesor
y los matrimonios. Se dejaron ofr las dos corrientes en ¢l aula conciliar
y mientras los unos hablaban de querer mantener un paterndltsmo
clerical, los otros calificaban de insubordinacién las pctlcxonce anteriores.
El Concilio ha dado aqui un voto de confianza a la conciencia eristiana
rectamente formada para responsabilizarla exclusivamente ante Dios.
Ha aceptado la corriente que sefialados moralistas venfan exponiendo
en los afios que inmediatamente precedicron a las reuniones conciliares.
Es conveniente anotar que este principio debe aplicarse extensivamente
a tedo el campo de la vida moral matrimonial, no solamente a la deter-
minacién del nimero de hijos. Al sacerdote, lo mismo que a todos los
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demis especialistas de las ciencias antropolégicas, corresponde indicar
los principios fundamentales y rectores de una conciencia cristiana y
ayudar a examinar con espiritu cristiano los elementos indicados cn
apartado anterior, pero dejando que los esposos se sicntan personal-
mente responsables de sus acciones y, sobre tado, de una tan importante
como es la cooperacién en €| amor creador de Dios.

Si la paternidad responsable es una accidn de gracias por los dones
recibidos y un ejercicio de la virtud de la fe y de la confianza en la
providencia, es légico no admitir que en un momento dade se haga
un juicio definitivo y permanente para toda la vida. Cambiard esta
decisién segln Jo hagan las circunstancias que ha de tener cn cuenta
la conciencia para tomar su decisién. Y a veces pueden exigir su rectifi-
cacién. Por eso la paternidad cristianamente responsable sélo puede
ejercerse plenamente en la perfecta vida cristiana de escucha de la voz
del Sefior, que se exterioriza a través de las mas variadas circunstancias
humanas.

Tampoce podemos olvidar que apelar a la conciencia de los esposos
no puede confundirse, en el pensamiente cristiano, con el subjetivismo.
Uno de los postulados fundamentales referentes a la conciencia es que
ésta no es creadora de valores objetivos, sino que, para gozar de la
cualidad de ser norma préxima de la accién humana, ha de formar su
conwiccion firme en una aspiracién constante a conocer ¢ identificarse
con los valores objetivos concretos de cada momento de su vida. Esto
es lo que en miés de una ocasién impulsard a los esposos, en sus decisio-
nes personales, a mantenerse en relacién con el confesor o sacerdote
y otros entendidos, que puedan ayudarlos a conocer e interpretar recta-
mente los valores morales.

Hablamos de valores y tanto el Concilio como la Enciclica no han
rehuido el problema: Cuéles son esos valores? Nos dan una formula-
cidn que, si difiere verbalmente de la dada por Pio XII, en su contenido
creo que coincide con ella. Ello explica el por qué, en un esquema que ha
sufrido no pocas modificaciones hasta su elaboracidn dltima, estas indi-
caciones hayan permanecido desde el primer esquema hasta el definitivo.
Podriamos resumirlas en las signientes: distanciamiento prudencial de
los nacimientos, indicaciones médicas, eugenésicas, econdmicas, sociales,
educacionales y psicoldgicas, espirituales... Y todas estas indicaciones
interpretadas no solamente en funcién del bien propio de los esposos,
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sino también de los hijos nacidos o por nacer, de la familia propia, de ia
sociedad en que se vive y de la Iglesia.

Es de notar cémo la doctrina actual de la Iglesia en su valoracién
del hijo como “donum praestantissimum” trata de llevar a los esposos
a la formacién de nuevas vidas, no solamente ¢n su cuerpo sino también
en su espiritu y en su corazdn. No se trata de que se entregue el cuerpo
a la realizacion de los planes de Dios, sino de que el hombre subjeti-
vice ese desco divino y en su totalidad, espiritu y cucrpo, contribuya a la
formacién de una nueva persona humana.

Igualmente es destacable que cstos elementos sean interpretados no
solamente en la perspectiva de la situacién de los esposos y de los hijos,
sino también segln los datos arrojados por la situacién social en que
vivan. Asi se abrc a Jos esposos la puerta a la responsabilizacién con Jos
planes de Dios, con las necesidades de la Iglesia y de la sociedad en
perfecta conformidad con el aspecto social del matrimonio. En repetidas
ocasiones ha insistido el Concilio en la mutua interdependencia entre la
persona y la familia, la familia y la sociedad. Ha indicado c¢émo las
condiciones de la vida actual influyen de mil maneras en la vida matri-
monial y doméstica, ayudande o impidiendo a los esposos ¢l cumpli-
miento de su vocacién. Sobre todo ha subrayado la disociacién que se ha
creado entre la vida social y la religiosa, la estima de la persona humana,
el cultivo de la libertad personal, el progreso de las ciencias profanas
y sagradas que estudian las relacioncs humanas.

Y hasta pudiéramos decir que las indicaciones de tipo social en
algunas ocasiones dominan a las indicaciones de matiz personal, se
reficran a los esposos o a los hijos.

Se ve coma cosa natural y motivo vélide de regulacién que los espo-
sos tiendan a dar a los hijos una educacién cada vez mds esmerada y una
promocion social mayor. Dicho de otra forma, se considera motivo justo
de regulacién el querer dar a sus hijos un néimero siempre creciente de
valores humanos, Quien no comprendiera a los csposos en estas aspi-
raciones y los tildara de egofstas estd fuera del esfuerzo realizado por €l
Concilio, porque los cristtanos, salvaguardada Ja primacia de los valores
espirituales y sobrenaturales, han de aceptar todos los valores humanos
en los que se inscribe ta accién del Dios Creador. Se admite, pues, la
tendencia a dejarlos una herencia humana cada vez mds enriquecida de
valores humanos. La motivacién es la que convertird en buena o mala
esta aspiracion de los esposos,
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1V. CoNFLICTO DE VALORES,

Todos los textos presentados al Concilio, y lo mismo el definitivo,
reconocen que de sus orfentaciones surge un problema agudo y crucial,
se ha dicho.

Por una parte es claro que el Concilio ha revalorizado el amor;
que revalorizando el amor ha elevado la importancia de los elementos
afectivos —entre los que destaca uno como tipicamente matrimonial-—,
en cuanto medios de expresar y fomentar un amor sicmpre en creci-
miento. Esto harfa neccsaria, en muchas ocasiones, la existencia de
dichas manifestaciones particularmente matrimoniales. Al mismo tiem-
po la insistencia en la responsabilidad parental llevaria consigo, a veces,
la supresién de dichas manifestaciones.

Es el problema creado por la coordinacién entre los elementos afec-
tivos y la responsabilidad parental. Ambas exigencias pueden sentirse
simultineamente. jQué hacer? El Concilio admite valientemente y sin
paliativos este problema, esta friccién que se crea entre el amor y la
procreacién. Sabe que dicha dificultad deja sentir sus consecuencias en la
vida personal de Jos esposos: impedimento del progreso en la carrera
del amor y hacia uvna comunidad de vida total que, ¢n su ausencia,
puede llegar a poner en peligro hasta la misma hdelidad conyugal.
También es consciente de las repercusiones que puede tener en la vida
de los hijos nacidos o por nacer, porquc el papel paterno no puede limi-
tarse exclusivamente a la procreacién, sino que se extiende a todo el
amplio campo de la educacién. Y uno de los factores mas importantes
de la educacién es la armonia familiar, que exige comunidad intcgral
de vida entre los esposos de manera que no lleguen a sentirse comeo
extrafios entre si o con relacidn a sus hijos a los que hubieran dado vida
€N Su CUCTPO Pero Mo €n su amor y en su corazén. La vivencia matri-
monial, por su especial naturaleza de intimidad, posee una eficacia
especial en la creacién de este ambiente propicio para {a educacién total
de los hijos.

Reconocida la existencia del problema no se puede rehuir el interro-
gante sobre las postbles soluciones. Aqui ¢l juicio sobre los métodos
cobra una importancia de primera linea, Y en cuanto a este tema es de
notar que muchas veces los moralistas son incomprendidos, porque
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abordan el problema de los métodos sin haber tratade de fijar previa-
mente sus fundamentos.

El Concilio —en la solucién de ¢ste conflicto de valores— trata de
evitar toda intromisién del subjetivismo a través de {a buena intencién

de las circunstancias, que la moral tradicional considera como fuentes

de meoralidad por derecho propio. Esa intencion es fuente de moralidad,
pero subjetiva, y como tal ha de tender a identificarse con las fuentes
objetivas de moralidad, Ello exigia una mayor precisién, la mayor po-
sible, en cuanto a los criterios objetivos de la moralidad conyugal. Hubo
quien pensé que se debia partir de la naturaleza de las facultades pro-
creadoras como dominando a la persona. Sin embargo el Concilio —al
precisar los criterios objetivos de la moralidad matrimenial— también
s¢ ha mantenido fiel al sentido personalista que domina toda la Consti-
tucién Gaudium et Spes. Nos habla de “criterios objetivos tomados de
la naturaleza de la persona y de sus actos, que guardan integro el sentido
de la mutua entrega y dc lag humana procreacion, entretefidos con el
amor verdadero” 1°.

Los comentarios de este pasaje conciliar sefialan como criterios
objetivos:

— Salvar la significacién de la donacién reciproca.

— Salvar <l sentido integral de una procreacién humana.

— Realizado todo ello en un contexto de verdadero amor, que en
realidad se identifica con €l primer apartado.

Muchos autores han visto superado, en este texto conciliar, y ex-
cluldo de manera tajante ¢l fisicimo como norma de moralidad, La
mayor parte de ellos lo consideran como una superacién de las normas
contenidas en la Casti Connubi, por lo que se ha insistido machacona-
mente en una contraposicidn entre la Caszi Connubii y los textos conci-
Lares. Otros, en cambio, ven un refuerzo de la condenacidn lanzada
por la Casti Connubis, de la que el Concilio conservarfa el nicleo funda-
mental, aunque, adaptado a ciertas distinciones que los avances de los
tiempos han exigido.

Esto ha permitido a un considerable niimero de moralistas defender
las posiciones que ya antes del Concilio habian expuesto abicrtamente.
No las consideran rechazadas y si aplicables en la préctica. Ademés han

19 Const. Gaudium et Spes n.® 51, cuyos comentarios pueden verse en el
articulo citado en Iz mofa 20.
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sido muchos los pastores de almas que de hecho se han guiado por estas
posiciones y permitido, en conformidad con las mismas, €l uso de ciertos
snticoncepcionales.

En medio de esta discusién se publica la Humanae Vitac que ha
centrado la discusidn, como era de esperar, sobre cste punto expuesto
en ¢l n.° 14 de la misma. Quiere versc reforzada la moral conyugal
tradicional e indicada la que debicra ser fa recta interpretacion del texto
conciliar. Surge la oposicién. y se destaca la diferencia, y hasta oposicion,
entre la Enciclica y el Concilio, concediendo mayor valor al dltimo. La
discusién la conocemos todos, mis o menos detalladamente. Y en medio
de la discusién las diversas Comisiones Episcopales hacen oir sus inter-
pretaciones. Los obispos se encuontran con ¢l interrogante dejado abierto
por el Concilio, y no solucionado, al menos de forma tajante, seglin la
opinién de muchos moralistas: conflicto entre amor y procreacién. La
Enciclica, en su sentido literal, parece dehinirse por la opinién contraria
a las opiniones avanzadas. La oposicidn se exterioriza en el mundo
catélico de una forma quizés incsperada. Los obispos se sienten obligados
a dirigir a sus diocesanos de forma colectiva, como grupo nacional,
y ¢qué mos dicen?

V. DECLARACIONES EPISCOPALES,
A) Aceptan la norma dada por la Enciclica ®.

En numerosos comentarios de estas declaraciones episcopales se fija
{a atencidn, casi exclusivamente, en los casos de excepeidn de que tratan
dichas declaraciones y se ve, en dichas soluciones, una oposicidn a la
doctrina de la Enciclica. Pero seamos sinceros. En realidad las Comisio-
nes Episcopales Nacionales, salvo contadisimas excepciones, aceptan la
norma dada por ¢! Papa. Méis adn, todas cllas declaran 1a obligacién de
aspirar hacia ella como a la norma ideal dci cristianismo. No hay, pues,
lugar a oposicién entre la doctrina pontificia y la interpretacién que las
Comisiones Episcopales han hecho de ella. Sencillamente, més que inter-
pretar la norma proclamada en la Enciclica, s han consagrado a una ca-

20 Las declaraciones de Jas Comisiones Episcopales Nacionales han sido
divulgadas en varias revistas. Concretamente he tenide ante mis ojos la divul-
gacidén hecha por la Civilts Cettolica 119 (1968) n.° 2.837-2.844.
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suistica que trata de precisar la conducta que pueden seguir los cristianos
en las diferentes situaciones de conflicto que puedan darse cn su vida. No
han dado una interpretacién amplia de Ja norma-ideal, sine una casuistica
y toda casuistica supone la aceptacién de una norma de cuya eficacia
en casos concretos se discate. Tratan de precisar las relaciones existentes
entre la norma general ideal —la cual ni discuten ni aprueban sine en
cuante a los enunciados y a las pruebas aducidas— y las circunstancias
en que se encuentran muchos matrimonios. No han querido decir que
el seguir la Enciclica no sea lo normal, sino que se han esforzado por
precisar la excepcion en la que no babrfa pecade, aun cuando material-
mente se obrara en contra de la Enciclica. Lo normal es ajustar la
conducta a lo declarado en la Enciclica y la excepcidn, con la scrie de
cautelas que supone toda cxcepeidn, es no pecar aun sin seguir 2 la letra
la Enciclica, Consiguientemente es erréneo afirmar que la Enciclica,
segln la interpretacién dada por los Episcopados, permite el uso de la
pildora como norma general de principio.

B) Solucion aplicabe a casos particulares.

Los Episcopados han estudiado la casuistica pero no dan una solu-
cién de tipo general que, leida la receta, cada cual pueda aplicar mecé-
nicamente. Exponen los datos, orientan sobre el estado de dnimo en
que los individuos han de abordar ¢l examen de su situacién concreta,
y declaran con seguridad que, en determinadas circunstancias, el uso
de la pildora no sc convierte en pecado subjetivo. ;Cémo se explica que,
habiendo un pecado objetivo segiin la norma ideal, no sea pecado sub-
jetivor Las Comisiones Episcopales acuden a diversas explicaciones
conformes con el pensamiento tradicional de la Iglesia. Fundamental-
mente s reducen a la conciencia invenciblemente crrénca y al conflicto
de valores, en cuyo caso se busca salvar ¢l bien mayor.

Entresaco dos de los textos maés expresivos de las citadas Comistones :

“Puede suceder, por fin, cuando se trata de aplicar concretamente
ciertas prescripciones de orden moral, que algunos ficles, a causa de las
circunstancias particulares que se les presentan como conflicto de debe-
res, se vean sinceramente en la imposibilidad de conformar con tales
prescripciones. En este caso la Iglesia les pide gue busquen con lealtad
la mancra de obrar que les permita ajustarse a las normas impartidas.
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Si no lo consiguen desde el primer momento, no se consideren por ello
separados del amor de Dios” .

“Los directores de espiritu pueden toparse con otros que, aun
aceptando la ensefianza del Santo Padre, advierten que —por causa de
circunstancias particulares— se hallan envueltos en una situacién que
les parece un verdadere comflicto de deberes, como, por cjemplo, el
conciliar el amor conyugal y la paternidad responsable con la educacidn
de los hijos ya nacidos o bien con la salud de la madre. En conformidad
con los principios aceptudos de la teologia moral, en la medida que
estas personas han intentado sinceramente, pero sin conseguirlo, seguir
una linea de conducta conforme con las directrices dadas, pueden tener
fa certidumbre de que no estin separadas del amor de Dios, desde el
momento que eligen homradamente el camino que estiman mejor’ 2,

Y consecuentes con su doctrina general advierten a los pastores de
almas:

“Por esto también los pastores de almas, en su ministerio y especial-
mente en la administracién de los santos sacramentos, deberdn respetar
la decisién de conciencia consciente y responsable de los fieles”.

“En la situacién que nosotros hemos descrito en esta declaracién, el
confesor o director espiritual debe demostrar benévola comprensién y
respeto por la sincera buena fe de los que no logran, pese a los esfuerzos,
aceptar algin puato de la Enciclica” %,

Z. HerrERO

21 “Direttive ecclesiastiche sull’Enciclica Humanae Vitae. Dichiarazione
collectiva dei vescovi del Belgio™: Civifte Cattolion 119 (1968, n.° 2.838) 511.

22  “Dichiarazione det vescovi canadesi sull'Enciclica Humanae Vitae”:
Civilta Cattolica 119 (1968, n.» 2.841) 274-275.

23 [bid. 275-276.






TEXTOS Y GLOSAS

Moral y hombre nuevo. Congreso de Moral

El Congreso de Moral, celebrado en Madrid (13-17 de enero) y dirigido por
los PP. Redentoristas, se proyecté sobre el estudio del hombre nueve. En la aper-
mra se pusieron de manifiesto las caracteristicas que habia de tener: Fidelidad
al Vat. I, valentia y audacia y, finalmente, un acto de la Iglesia sin compromiso
para 1a jerarquia. Ademds, se afirmé que se insistiria mas en el hombre nuevo con
miras al futuro, Las lineas que siguen intentan resumir las principales ideas y
orientaciones del congreso, a las cuales seguird una breve critica,

El primer dia se intentd dar la nueva visibn de la moral a través de dos con-
ferencias. Primeramente el profesor Alfonse Ruiz-Mateos disertd sobre la antro-
pologia actual con el titulo: Nuevos condicionamientos psicosociolégicos del
hombre actual. Después de introducirse en el tema con Ia visién del hombre dada
por la Gaudium et Spes se pased por €l concepto de la personalidad como
problema. Se aludié a fos conceptos experimentales de Wunde, a las ideas estra.
tificantes de Hoffmann, de Hartmann, Ortega... etc., al concepto unitanio de Janet
y al dindmico de Ortega y Kiinkel, Posteriormente se refirid a las tesis optimistas
de la maduracién progresiva del hombre —Teithard de Chardin, Simone de Beau-
yoir, Marcuse— vy, finalmente, 2 la tesis de la codtwra en decadencia, propia del
conferenciante, Estamos en un mundo con una cultura alterada en la cual falta la
integracidn y la capacidal para la misma. Vivimos en un mundo de desequilibric
al igual que en las culturas de degeneracién, Los sintomas de dicha degeneracifn
aparecen en la masificacién, urbanismo, en el predomiaio de lo cenestésico, en la
indiferenciacién sexual, promiscuidad, en la alteracién de los instintos, en los
transtornos culturales, .., ew. E! hombre ha perdido el sentido del misteric y debe
madutar a través de la angustia y €l dolor, Lo mds positivo en el nuevo hombre
es su maduracién en el plano intelectivo.

El mismo dia, un profesor de moral, Matciano Vidal, hablé sobre los nuevos
enfoques y orientaciones de la moral. En una primera parte se insisti6 en los
conceptos ya adguiridos antes y en & Vat, II. Conceptos como vna moral de indi-
cativo antes que de imperativo, de la persona antes que de la ley, del espirita de
vida, de la persona en situacién, perfeccién dindmica y de las motivaciones oris-
tianas, Bn la segunda parte se snsinuaron las puevas perspectivas y otientaciones:
moral en didlogo, moral de actos y de actitudes y de opcidn fundamental. Luego,
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se refiri6 ok valor de las normas éricas, al caricter histérico de la moral y a la, rela-
cién entre la naturaleza y gracia y a la “desprivatizacién” de la moral.

El dia 14 ya se concretd un tema especifico: la moral det amor, bajo sus di.
versos aspectos bioldgicos, siquiitricos y teol6gicos.

Juan Antonio Miquel, profesor de medicina en la Universidad de Madrrid,
se refirié a los condicionamientos bioldgicos de 1a moral de! amor. Comenzd di-
ciendo que las afirmaciones de su chatla serian “opiniones meramente personales”
y que el amor no se puede comprender sino en la unién de los tres estratos: bio-
logico, psicoldgico y espiritual. Insistié en la intima vinculacidén entre lof espiri-
tual-corporal y en la dependencia profunda entre la conducta personal y el propio
bio-tipo. Seguidamente, describié los diversos critetios constitucionales signiendo
el pensamiento de Kretschmer. Partiendo de lo patoldgico se perfilan los tipos
leptosomaticos, manfaco-depresivos y atléticos. Segin el diverso bio-tipo se des-
aubten ciertas alteraciones incrustadas en la misma fisiologia. Lo mismo se ha de
aplicar al amor donde también existe diversa tipologia,

I. José Lépez Tbor debia hablar sobte los aspectos psiquiitrices en la moral
del amor. El conocido psiquiatra afirmé que su intencidn era “levancar problemas
mas que solucionarlos”, Su chatla, nn poco de todo, se concentrd bisicamente en
ttes problemas: el de la secularizacién de lo sexual, el matrimonio come institu.
cién y la relacidn amorosa. Primeramente se refirié 2 la encuesta Kinsey y a su
juicio moral exclusivamente biolégico. Lapez Ibor, por el contrario, sostiene que
la norma es mis bien de caricter social 0 moral y que reducir el hombre 2 mera
biologla es degradarlo ¥ empobrecerlo. Hablando del matrimonio como institu-
oidn insistié en el amor y su estructura, por contraposicidn a Ia mentalidad, “muy
europea”, de concebir el matrimonio como relaciones sexuales, lo cual llevarfa a
estructurar €l amor con predominio de lo erdtico. Dentro de esta misma linea ha-
bld de las tres realidadies que condicionan el mundo actaul: marxismo, psicoand-
lisis y darwinismo. E{ conferenciante se mostré reaccionarie a dichas tendencias
y afirm6 que era poco cientifico vivir de dichas realidades sin ponerlas a prueba.
Con relacién al darwinismo traté de mostrar la gran diferencia def hombre con los
otros seres, Esto se observa, sobte todo, partiendo del nifio come un ser inerme y
necesitado de relaciones materno-paternas, Esto originarfa que la familia naciese
oomo necesidad del amparo, de la relacién y de 1a comunicacién. Con relacidn al
psicoanilisis teacciond contra la tendencia de considerar el orgasmo y placer sexual
como la felicidad. Finalmente, traté de mostrar la enorme diferencia entre la
relacién amoroso-humana y !a animal. El hombre asume, responde ¥ dialoga con
1a realidad, el animal simplemente reacciona,

La visién teolégica corrid a cargo del P. Antonio Hortelano, profesor de
moral en Roma, Hablé det “nosotros” como de! descubrimiento acrual. Un "no-
sotros” sin confusinismos con el il y el yo. Este descubrimiento Heva a la visién



3 MURAL Y HOMBRE NUEVO. CONGRESO DE MORAL 133

de la sexnalidad como liturgia del amor. Una sexualidad bella, social y que trans.
ciende la historia. Es cierto que existe una cierta degeneracidn sexual, pero quizd
esto mismo implique una intuicién hacia un mundo nuevo super-familiar. Igual-
mente, la amistad se ha de concebir como una “adoracidn religiosa”, tratando de
CONStruir nn super-nosotros, un super-amor y una super-familia. El yo y el t& sin
un tercero se desintegrarian, al igual que si los tres se clerran en si mismos oni-
ginando el llamado “personalismo a tres”. Esta sexualidad como lirurgia y Ia
amistad como adoracidn, inserta al matrimonio en el misterio y es visto como ung
"epifania del amor”, como vivencia en una comunidad de amor, del “yo al i y
del nosotros al vosotros”. En este sentido el P. Hortelano expresd su desea de la
supresién del matrimonio candnico, volviendo 2 la primitiva Iglesia. La visién
actual del matrimonio se basa en el amot visto como participacién de Cristo y del
misterio trinitario. Finalmente, aludié a que tendemos hacia una nueva institu-
cion matrimonial considerada como Alfanza, hacia una Iglesia doméstica familiar
y hacia una vida religiosa mixta.

El dia tercero se penetrd en otro tema: la moral de la responsabilidad. Nue-
vamente, el P, Hortelano, mostrd algunas caracteristicas de los nuevos aspectos de
la conciencia moral. Mas que definiciones o exposiciones concretas describié feno-
menolégicamente el misterio complejo de la conclencia. La condlencia moral es
toda la persona, todo el ser con todos los condicionamientos necesarios, Condicio-
namientos externos, como € eco de la sociedad, e interno, como €l inconsciente
que impide la “concienciacién” y desdobla el yo personal. Tratindese de la con-
ciencia se debe unir lo deductivo con lo inductive. Siempre cratando de respon-
der a un "{Y, a un Transcendente, Téngase en cuenta, ademés, el aspecto social de
la conciencia que implica el que sea ctiteric de verdad unida a la comunidad y
no tan sélo de forma aislada.

£l P. Julio de ta Torre, también redentorista y profesor, tocéd otro aspecto de
la moral responsable: la responsabilidad de la Iglesia y la autonomia de lo pro-
fano, La Iglesia como encarnacién de la historia “ha corrido muchas peripecias®,
pero 1a antigua concepcién sacral ya no se puede sostener hoy dia. La coyuntua
actual es profundamente nueva a partir de l2 desacralizacién como signo de que
¢l hombre ha llegado a una edad adulta. La desacralizacién aparece ya en un Bult-
mann, actualmente en la teologia de la muerte de Dios y en un Roblnson con su
Dios cn lo profundo. Esta desacralizaci6n aparece mas radicalmente en Marx. La
pregunta que surge s la siguiente: ;qué debe hacer la Iglesia en un mundo desa-
cralizado? El conferenciante responde taxativamente con los siguientes postula-
dos: 1. Abolir la metafisica aristotélico-tomista, sin negar la metafisica. Esto se-
ria una consecuencia necesaria de la necesidad de 2. volver 2 cofocar Ia moral a
la luz bfblica, dando primacia a la praxis y al pensar dialéctico. 3, Evitar que el
cristiano viva con una conciencia extinguida a causa de las distinciones escolds-
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ticas. 4. Tomar conciencia de que la fe tiene una dimensién desacralizada, Nada
hay profano para la fe. 5. Finalmente ver que la Iglesia es una efapa que reline a
Cristo y a los hombres con el Padre. Esto siempre en una tensién dialéctica entre
la Iglesia-mundo y con la afirmacién de una libertad personal que busca la res-
ponsabilidad adulta en la Iglesia. Ello implica la autonomia de lo profano y el ver
la Tglesia como un trozo cn el mundo,

El conocido moralista, B. Hiring, terming la parte de la moral responsable
con el tema sobre la responsabilidad imoral y situaciones-limites. Hizo alusién, pri-
meramente, a la diversa tipologia de la conciencia y luego analizé, con suma bre-
vedad, €l pensamiento biblico sobre Ja misma conciencia. Un signe de dicha rea-
lidad mistérica ey la vigilancia ante las necesidades del préjimo, frente al dina-
mismo del Reino de Dios y su valor religioso, aiin sin llegar al encuentro total de
Ia verdad. El P. Hiring puso de relieve ¢l sentido personalista y sobrenatural de la
conciencia que se aviva mids profundamente con la gracia de Dios y el Espiritu
Santo. La fe, tiene, igualmente, relaciones profundas con la conviccién personal,
en lengnaje actual. Se aftrmd la Jibertad de la conciencia y se alabé mis la convic-
cidn personal y la bisqueda de la verdad que ol simple conformismo. También
se senald la relecidn entre la conciencia y la ley. Mas en concreto, con relacidni 4
las sitvaciones-limites, se hablé de 1a conciencia formada —paseer el verdadero
criterio, quizd por connaturalidad, pata discernit el verdadero amor— y obrar en
concreto segon la vigilancia ante el bien ajeno y los propios valores. Se ha de no-
tar, et este sentido, que las leyes de la Iglesia suelen ser muy genéricas. A veces
quiza sea necesario ir concta la letra para seguir el espiritu, en todos estos casos el
amoyr debe ser el mévil de actuacion, .

La smoral de la vevolucién ocupd el dia 16. Se estudid este tema tan actual
desde Ja perspectiva sociologica y moral. Faltd el estudio teoltgico, dada la prohi-
bicién de hablar que se le impuso a José M.* Gonzilez Ruiz ante fa pasividad
casi total, de los oyentes. El tema de la revolucién desde la sociologia fue aborda.
do por Jos¢ M. Gonzilez Estéfani, profesor en el Instituto social de Lebn XIIL
Mistdricamente, [a revolucién se muestra como un proceso y no oomo uh punto
simplemente. En este sentido el cristianismo es también en si mismo una revolu.
cibn, si bien a largo plazo, La revolucidn cristiana se presenta como una exigen-
cia de la idea de la persona humana, de la fraternidad total, la idea del tiempe li.
neal y el mensaje de liberacién del oprimido. Pero esta revolucién no ha dado
todos sis frutos en la historia, aunque apatecieran tevolucioparios como Joagquin
dé Fiore, Juan Huss y 'T. Miinzer. Hoy dfa vivimos una tevolucién profunda que
es la coltural y que afecta a todas 1as dimensiones de la persona. Posteriormente,
se analiz6 la situacidn de los pafses de Occidente, del Este (Rusia y pafses satéli-
tes) y de los paises sub-desartollados. En Occidente los sistemas ain gozan de bue-
na salud, si bien las estructuras politicas se hallen envejecidas. Existe un desfase.
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Dentro del sistema hay elementos revolucionarios —jévenes, algunos obteros, in-
telecruales...—, pero en general existe gran identificacién con el sistema. Socio-
l6gicamente la revolucién no podrd llegar sin unirse dichas fuerzas a otras exter-
nas. En el Este se ha ilegado a una falsa socializacién que es un capitalismo de E-.
tado, Falta una experiencia de libertad. Los elementos revolucionarios y los obre-
103, generalmente, estin menos adheridos al sistema que en Occidente, El dima-
mismo que esto crea puede también ser abrogado por la atmésferd materiatista.

En Jos paises subdesarrollados existe gran desfase entre of desarrollo demo-
grafico y el econdmico, La situacién es explosiva 2 causa de {a explotacién comet-
cial, No aparece una solucién pacifica al menos que se llegue a un mercado co-
mun, a la descolonizacion americana y a una reforma agraria, lo cual no es posihle,

Nuevamente el P. Hiring hablé sobre la moral de la revolucién, Bl cristia-
nisma es una revolucién, pues el cristianc es un ser que no se detiene jamas. E|
poder no es malo en si mismo, este poder al igual que a no-violencia llevan con,
sigo ¢l amor, La no-viclencia no es un simple consejo, sino un precepto que se nos
inpone. Esta no-violenoia no significa pasividad sino la revolucién més profunda
a través del amor. Es cierto que la no-vialencia no ha sido stempre eficaz, pero ha
sido por falta de seguidores. Las injusticias sociales deben superarse y esto puede
Nevar ety algunos casos 2 la misma violenclz, ceando los otros recursos ya no son
eficaces. La Iglesia, muchas veces, ha defendido €l status quo e incluso otras situa--
cgiones exteriores a ella, lo cual ocasiona grandes dafios en una sociedad' cambiante.

El dltimo dfa, por tercera vez, €] P. Antonio Hortelago hizo algunas sugeren.
cias sobre Ja ensefianza de la teologia moral, Puso el acento ea la moral positiva,
mistérica, y en el hecho de tomar conciencia de que vivimos e/ mundo y no sblo
en ¢! mundo. L2 nueva moral deberd insistir en el ideal evangélico y, af mismo
tiempo, en Ia condescendencia prictica. Se trata de una ley de progreso. Igual-
mente, s¢ ha de unir lo absoluto con lo relative. Se trata, metodolSgicamente, de
una iniciacién mistérica evitando toda diseccidn teoldgica.

REFLEXIONES CRITICAS—EIl congreso, en sus lineas generales, tuvo bastante
éxito como vlgarizacién de cierta ideas ya adquiridas. Le falch completamente et
caricter clentifico. Muchos congresistas no eran capaces de digerir clertos puntos
doctrinales por falea de preparacién, asf como para otros muches nos olia & viejo,
Al congreso le falté seriedad, abundando el " mariposeo sin profundizacién” como
decfa mn congesista. Uno de los fines propuestos era la audacia y valentia en la
exposicién de los temas, he de confesar que hubo mucho miedo —aunque no en
todos—. No me extrafia esta falta de valentfa, al ser un congreso popular donde
'no todo se puede lanzar al aire, EStas prerrogativas no son monopolio exclusive de
este congreso, sirven también para el organizado por los moralistas espafioles du-
rante €l Ultimo verano.
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Descendiendo ya a los temas particulares he de decir que, en general, hubo
demasiada critica del pasado, sin mirar suficientemente al futuro. El nuevo hom-
“bre, para algunos conferenciantes, fue el de hace ya unos afios, por ne decir de
hace un siglo. Asi el hombre de Miquel que no pas6 de los cristerios constitucio-
nales de un Kretschmer, El hombre de Vidal tampoco fue muy lejos. Lo méximo
a que llegd foe 2 la lectura timida de algunos pensamientos de Fuchs, ya supera-
dos por Monden, Reiners, Schoonenberg, Goffi, etc. Juan J. Lépez Ibor, conser-
vador del “orden”, apenas si tocd el tema de su confereacia Repitid las ideas
de siempre, valederas para toda ocasién. Si bien podrian discutirse las ideas de
Ruiz-Mateos, sin embargo aparecieron mds sugeridoras y con vistas al nuevo hom.
bre. No acepto que fa cultura actual sea de decadencia, pero es una afirmacién o
tesis que, al menos, muestra Jo negativo de nuestra sociedad. Hortelano estuvo su-
geridor y poético. Es de lamentar que no dijera alge nuevo para oy que ya co-
nocemos sus escritos. Sus ideas, intetcsantes clertamente, pera ya ofdas hace mu-
chos afios. Més profundo y renovado he encontrado a Hiring, Siempre partiendo
del amor ha sabido encuadrar las situaciones-limites y la misme revolucién, Las
ponenciag de Estéfani y Julio de la Torre han tenido buen valor sintético como
configuracién del estado actual de fa sociedad.

En las conferencias se aludid, varias veces, al pluralismo de puestra sociedad.
Espero que para proximos congtesos se aluda y practique también el pluralismo
“religioso”.

P. CLEMENTE GARcia, O. 8. A.



El itinerario de la fe en San Agusfin

(Semana Agustiniana en Pavia, 20-2¢ de Abril 1949)

Se esperaba, Y era un ansia que Jatia en todos los amantes de San Agustin,
Si habfa un lugar en que podia renovarse lo agustiniano, éste no podia ser otro
que Pavia. Aqui, en Pavia, se aunaba una tradicién milenaria y un espititu nuevo,
una espiritualidad y un estudio. Ya el Papa Pablo VI, siendo Cardenal Montini
habia augurado esto y desde su Cdtedra de Roma ha insistido una y otra vez en
esta necesidad. Pavia y los Agustinos tenfan una deuda con San Agustin y por
fin se han decidido a saldarla. Su Excia. Mons. Antonio Angioni, obispo de Pawia,
se ha hecho portavoz de estos deseos, ha nombrado un Comité organizador y ha
iniciado nuevamente el agustinismo en Pavia, La unidn entre todos, entre sacer-
dotes y Padres Agustinos y con la Universidad, se promete esperanzadora para
los estudios agustinianos y para el buen éxito de estas Semanas de Estudio.

Una Jlamada a la reflexién con San Agustin ha sido fa ténica de la primera
parte de esta iniciativa que llevaba por slogan “Pasoua con San Agustin”. Actos
linirgicos v homilias pretendian poner de relieve algin lado sobresaliente de su
figura y doctrina, En agustiniano la ciencia precisa convertirse en vida, que se
fincoa en el espiritu reflexivo y se revierte en la praxis de cada dia, siendo una
lifatmada mds para una vivencia mis intdma de sus valores.

EL pAUTISMO DE AGUSTIN.—La Semana Agustiniana sc iniciaba el dfa 20
con la homilia, en el gran pontifical de la tarde, del Cardenal Giovanni Colombo,
‘Arzabispo de Mildn, Su tema central era el bawtismo de San Agustin y consi-
iguientemente la parte que ha tenido Ambrtosio en la conversidn de Agustin, cul.
minada en ef dltimo acto. El Purpurado explicd brevemente la noche pascual del
bantismo con sus actos likdrgicos y los empefios 2 que comnrometfa, la relacién
de Ambrosio y Agustin en su ambiente cultural, examinando sus riquezas para
Ambrosio en lo matediel también, para Agustin sobre todo en lo intelectual. Y
Tuego dird: “No fue Facil a la gracia conguistar un tipo problemitioo y recalci-
‘trante como Agustin, En esta empresa los aliados del Sefior fueron Ménica en sus
ooraciones y sus lagrimas con freauencia despreciadas por el hijo, Ponticiano y
Simpliciano y otros. Pero ciertamente el colaborador principal de Dios fue Am.
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brosio”, Una vez convertido seria Ambrosio quien le administraria el bautismo.
%in embargo para da vida y la psicologia de Agustin recordamos otro heche que
st Eminencia cxpone asi: “Poco tiempo antes del bautismo halld la fuerza de
dejar tornar al Africa, sola, Ja madre de su Adeodato, la innominada mujer cas-
taginesa, con quien habfa coavivido dieciséis afios. Si fuc ciertamente Monica
quien la persuadid que era un obsticulo a los designios de Dios sobre Agustin
y ni siquiera Monica sabfa cuén grandes eran— es probable que no haya sido ajeno
‘Ambrosio, el predicador de la virginidad consagrada, a voto que aquella mujer
hizo de no querer conocer mas hombre alguno,

Fue también Ambrosio quien inyectd en el corazdn de Agustin aquellz duda,
aquella insacisfaccién y aquella turbacidn que, entre concesiones y represiones
lo inducirdn a desafeccionarse de la profesién de docente y lo conducirin a ta
escena del huerto milanés, y luego al retire de la villa de Verecundo a Casiciaco y
por altimo al bautismo”.

Quizd sea mudho canceder a Ambrosio en todo cllo, pero es indudahle que
una parte no despreciable ha tenido en el viraje dado por Agustin a su vida, El
Candenal Colombo, en 1a Gltima parte de su homilia recucrda cuanto en lo doc-
trinal ba legado Ambrosio a Agustin, a seber la sintesis entre cristianismo y
lacinidad, la interpretacién alegbrica de la Sagrada Escritura y el ideal de la vire
ginidad consagrada, Y abade, para dedicar su fina} a ello: “Y como en la pasto-
ral de Ambrosio el sacramento de la fuente tenfa una parte predominante, ast
‘Agustin quiso que fuese también en la propia pastoral”. A este propdsito expone
lcan numerosos textos agustinianos la pastoral litdrgica v el compromiso que im-
iplica el bautismo. Como buen pastor le intetesa primordislmente la vivendia de
las exigencias Jol bautismo, extraida de los mismos textos de Agustin: “A la luz
del pensamiento agustiniano apatece clatamente que el bautismo es una regene-
iracién que, liberando al hombre del egoismo soberbio del pecado, lo hace nacer
ouevo para una vida nueva, en el humilde amor que impulsa al saorificio de st
mismo por el bien y la alegria de los demis. No se ‘puede, pues, dontentar una
lcon €] rito exterior, sino que es necesario llegar a vivir fa vida nueva que brota
de aquel rito”. Y luego de continuar las citas de los textos, concluird con estas
palabras: “Lo que mds le angustia es el olvido del bautismo recibido, es la in-
coherencia de los cristianos frente 2 los emrefios derivados del sacramento de Ia
Fuente. “Si has nacido en el bautismo, ;dénde estd cu vida nueva? $i has devenido
fiel cn el bantismo, ;dénde estd tu fe? Oigo eu nombre de bautizado, mas hazme
ver también tu tealidad” (Serm. 228),

Era una buena inanguracién, la gonjugacién perfecta de lo que debe ser lo
agustiniano, bafiado en el espiritu con exigencia constante de encarnacidn y oras-
lucido tnicamente en ella, llamando la encarnacién a una vivencie més profun-
da. Podria decirse que el “itinerario de la fe” comenzaba con <l bautismo, pero
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no es cierto, pi lo fue para Agustin, A ello responderian fas conferencias en los
'dias sucestvos.

EL ITINERARIO DE LA FE BN SAN AcUSTIN—Era el titulo gencral de la Sema.
na Agustiniana, que desarrollarfan diversos oradores y que en la organizacion lle-
warla un orden progresivo, que en el desenvolvimiento no se mantuvo por los em.
pefios de los mismos oradores. Bl programa prevefa: “La experiencia del racio-
‘nalismo maniqueo”, “Fl influjo del espititualisma neoplaténico”, “Encuentro con
San Ambrosio” y “Fe v vida en el pensamiento y en la experiencia de San Agus-
tin”. Todos los temas han temido se desarrollo, aunque el orden fuera alferado.

Bl dia 21 de abeil tenfa lugar la primera conferencia. Pero antes de iniciarla,
se dio lecura a una carta del Papa Pablo VI, cn la que se congratula de Ia ini-
ciativa promovida por el Cardenal de Mildn y el Obispo de Pavia, quienes le ha-
bian dirigido antes un mensaje breve para notificarle el acontecimiento. Ta carta
del Papa decia asi:

“Nos ha parecido muy digna de Nuestra aprobacién y de nuestro aplauso la
iniciariva, de da que Vd, Sefior Cardenal, y el digno obispo de Pavia, Nog habéis
‘dado noticla particularizada. Las dos Didoesis de Milin y de Pavia, en el recuer-
do siempre vivo y conmovido de loy santos Ambrosio y Agustin, de cuyos nom.
bres reciben tanto lustre y honor, se han sentido concordemente unidas en el no-
ble intento de preparar y actuar “Semanas Agustiniamas”.

De ésta la primera estd para abrirse y, con oportuna y significativa elecdién,
se iniciaré en Pavia, cn la Basilica de San Pietro in Ciel 'Oro y cabe el Almo Co-
fegio Borromeo durante este mismo mes de Abril, en coincidencia con la fiesta
lieGrgica de da conversién de San Agustin.

Al considerar Tas ciscunstancias de ticmpo v de lngar y Ia rica v sugestiva
termdtica que, con meditado designio, serd desarrollada en el docto convenio, Nos
sontfe 1a esperanza, po falaz, sino dierta y firme, de que no solamente el éxito de
la semana serd provechoso, sino que obtendrd también vastas y felices reper-
cusiones.

En ella, sin duda, serd jluminado con cuidada bisqueda histérica y profundo
'acumen ipsicolégico el misterioso camine, que Hevd al Santo Obispo de Hipona de
las abenraciones juweniles z la luminose cima, por opetaciones de la gracia divina
y pot préwidos encuentros, enere los que fue decisivo ef de San Ambrosio, del va-
‘gabundeo intelectual y de las miserias morales 2 una gozosa posesidn de la verdad
iplena, bondad y belleza y a una incomparable virtud difusiva del mensaje cristiano.

Todo esto, valorado en su esencia, no es mis que un capitulo de la tenlogia
espiritual, nobifsima disciplina que estudia fas admirables vias del Espiritn Santo
para purificar, iluminar e invitar las almas a uniones misticas con el Verbo divino,

Se Nos ofrece, pues, esta ocasidn muy propicia para exhortar a cnantos se
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interesan de¢ esoudios religiosos a que tengan en gran cuenta y cultiven con méto-
do cientifico y apasionado empefio tal rama de la teologia universal.

Junto a la teologia especulativa, cuys imporctancia siempre serd fundamental
¢ insustituible para la clarificacidn, integridad y defensa del dogma, ha de colacatse
‘a nivel digno Ja teologia espiritual, pues son muy vélidas las razones que militan
a favor de tal apreciacién justa y debida. Ella, cuando es genuina en sus fuentes
y en sus principios, midtiple y cspléndida, sagrada por el contenido y por la for-
'ma, es {a Revelacién que penetra en Ja subjetividad humana, cimulo de experien-
clas misvicas, sintesis de naturaleza v gracia, frato exquisito de catarsis y de sa-
bidusria iluminadora, cuyo término no es, aungue sea supuesta en sus bases, la da-
ridad conceptual, sino Ja adoracidn, la plegaria, la efusibn ifnterior del espinitu, el
sifencio concemplativo, 1a vida,

Asi la teologia espiritual viene a integrar la teologia dogméitica, que por su
cultivo s¢c ha hecho més adornada, elevada y aplicada. Las investigaciones, que le
tocan en la vastedad de un plap sistemitico bien delineado y extenso, podrin
constituir una aportacién Util a la futura historia total de la teologia egpiritual, de
la que dentro de la Iglesia se han dado y se pueden dar siempre nueves y varia-
Has expresiones, puesto que la plenitud del Logos, con férvida irradiacién, tiende
a desplegarse en siempre felices novedades de progreso sin términe,

Como San Agustin fue maestro y ejemplo incomparable de !a teologia espi-
ritual, asi serd ciertamente estimulador y gnfa en la Semana dedicada a él cabe
'su Tumba gloriosa. Bl augurio que formamos para el fecundo éxito de las mismas
Semanas, es que todos los participantes a ella y cuantos adhetirin con deferente
simpatia, o leerdn las Actas sientan la necesidad Jde une alegte accion de gracias
2 Dios por ¢l impulso advertido hacia misticas ascensiones, dvidas de belleza y
idescubridaras de verdad, “Tatde os amé, hermosura tan antigna y tan nueva, tarde
'os amé.,. —nos parace escuchar al mismo Agustln— Y he aqui que Vos esta-
bais dentro de mi, y yo de mf mismo estaba fuera... Vos llamasteis, gritasteis, de-
‘rrumbasteis mi sordera; ocentclleasteis, resplandecisteis, ahuyentasteis mi ceguera;
'denramasteis vuestra fragancia, la inhalé en mi respiro y ya suspiro por Vos; gus-
té, y tengo hambre y sed, me tocasteis, y encendime en cl deseo de vuestra paz”
(Confess. X, XXVII).

- Con tal auspicio, que avaloramos con la oracibn, impartimos a Vd., sefior
Cardenal, al celoso obispo de Pavia y a cuantos tomarén parte viva en la provida
empresa, 0 promoverdn de algin modo sus desamrollos, propiciadora de copiosos
dones celespiales, la Bendicién ApostSlica,

Del Vaticano, 7 de abril 1969,

Paulus PP, VI”,
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Y'ras da lectura del texto tomd da palabra D, Casati para hacer la presentacibn
del temario de la Semana y del orador de esta primera conferencia. Lo era el Pa-
dre José Morhn, y tenfa por tema: “La experiencia del racionalismo muniqueo”,
Hage un parangda eneee el Agustin llegado 2 la madurez y a la responsabilidad
y e mundo de hoy, $flo cuando el hombre madura humanamente puede presen-
tasse el problema religioso. Y a la humanidad, dice el orador, hoy mas madura
que nunca, se le presenta agudamente of problema de su actitud religiosa, Exami-
na la formacion religiosa de Agustin en familia, su condencia de culpabilidad y
de pecado, su proclividad bacia la pasivn para concluir o una fe tradicional, reci-
bida, impuesta, no personalizante. A los 19 afios Agustin se plantea el conflicro
entre la fe y el problema moral que vive.

Se pregunta el ponrqué de su fe, busca y halla un modo acomodante y comodo
en ¢l maniqueismo, en el que puede, al menos aparentemente, sentirse libre de
cesponsabilidad y de culpa y contar con una especie de religion, S¢ le prometia
razém y explicacion de todo sin necesidad de autoridad ni de fe, Su inguietud in-
tenior, sin embatgo, continué hurgandole en la propia intimidad,

Quicre verificar la verdad del maniqueismo, y lee, pregunta y llega a la con-
clusion signieate: su doctrina 0o va de aceendo con da ciendia de los Libros, nadie
sabe explicarle la doctrina y los problemas que implica, y cuando no tienen res-
ffucsta, sc le manda y se le obliga a creer pare comprender Inego. Por otra parte,
&l se siente pecador y siente que es €l mismo y no otro er & quiar peca. Y se
dice tristemente: Me han engafiado. Esta dolorosa constatacién y ademas el espi-
ritualismo que comienza a insinvarse en su alma, le abren Ja via al escepticismo
y a {a conversién. Su primor proceso bacia la madurez de la fe estaba conduido:
desde. una fe infantil hacia un racionalismo sin razones que le sume en el escep.
wicismo y le descubre la necesidad de una fe, atn en lo humano. Es, empero, no-
ble en su bisqueda y su nobleza le salvara y le madurara en la investigacion y ve-
jnifioacion de la verdad. .

Agustin solamente pide algunas virtudes humanas: una blsqueda sincera de
la verdad, nna inquictud, una nobleza de alma y de espiritu y buscar para encon.
trar y encontrar para seguir buscando, Con estos valores por delante Ja fe no tiene
miedo a quien pide razones, a quien busca. Y hoy no debe tenerlo tampoco de
‘nuestto tiempo, que se halla en periodo de verificacién de sus creencias, Yo dirfa
que frente a omestro mundo la actitud que debe mantenerse es la de aquel obispo
al que Mdnica le pedia un coloquio con Agustin, El obispo, sabio € inteligente,
no ha querido sostener esa entrevista con Agustin y & mismo alaba su conducta
en las Confesiones, porque piensa que sin duda le hubiera vencido en sus razo-
namjentos y hubiera seguido su camino, El obispo sabfa que una cosa es el mo-
mento de la biisqueda y otra el momento del retorno y del encuentro. El hombre
idebe convencerse por sf solo, debe preguntarse, buscat, estudiar y leer com sice-
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ridad. Cuando dv haya verificado tode y lo haya experimentado todo, auando no
tenga ya razones humanas ni cientificas, y quede en el fondo de su corazon toda-
via la esperanza, pues hay que concordar en que ni las razones ni la ciencia son
capaces de destruirla, s6lo entonces florecerd de nuevo una fe profunda y arraigada.
Podriamos conduir diciendo —finalizaba el orador— que el racionalismo de
IAgustin ha encontrado su razon en la fe. Porque el racionalismo, de hecho, crec
en la razon y olvida que la razon no puede dar razén a si misma. Bl creyente no
€s, pues, irracional, ya que el racionalista mas puro cree.

El dia 22, martes, desarrollaba su conferencia el Cardenal Pellegrino, cono-
cido ya en todos Jos estudios patristicos y muy especialmente en los agustinianos,
Su tema: “Fe y vida en el pensamiento y en lo expeviencia de San Agustin”, y
U exposicion, la habitual en s estilo flolégico y siempre posicivo, S6lo una falsa
interpretacion, comenzd diciendo, ha llegado a separar la fe y la vida, que en
San Agustin, como ya en la Fscritura, son plenamente inscindibles y quizd mu-
chos de los problemas hoy existentes han nacido de esa separacidn que, por otra
[parte, no es auténtica, ;Qué relacién existe entre fa fe y la vida? El argumento,
dice ol itustre orador, podria ser afrontadn de dos modos: o examinando el pen-
isamiento, ¢ hacieado el andlisis Je la experiencia agustiniana. En nuestra exposi-
kidn seguiremos una via y otra, completando de este modo cuanto el tiempo bre-
ve e una conferencia lo permita,

¢ De dénde brota la velacién entre {a fe y la vida en el pensamicnro agusti-
‘niano? Las fucntes para abordar el tema en Agustin son muy diversas y podrfa-
'mos limitarlas un poco, a la Escritura de modo especial, tratada por otra parte con
la maestria tcologiva que ey habitual en el Obispo de Hipona, a su pricrica pas-
toral, que no le ha permitido mantenerse $0lo en la via del pensamiento, a las
kiversas .polémicas, pero partiqularmente 2 la polémica antipelagiana. Tadas estas
fuentes las ha asimilado nuestto avtor en una mediracion profunda y en un con-
taco com la palabra de Dios, antes y después de su conversidn.

Haciendo cubpable al tiempo que impone la limitacién, el Cardenal Pellegni-
no examina algunos momenwos mis sobresalientes del pensamiento de Agustin,
'recogiendo abundantemente los textos agustinianos. Hace un examen de las re.
laciones entre fe y vida, encrando directamente en su obrita precisamente sobre
el argumento, & saber en el De fide et operibus del afio 413, concluyendo con
‘Agustin, tras ua sondeo por toda la obra en la fe que obra por la caridad, ya que
“si fidelis caritas operatur, sine dubio bene operatur”. B la relacién entre fe y
obras es preciso salvar siempre la iniciativa divina, ya que la fe es un don. La
fe os, ademds, principio de renowacién interior, es fundamento y raiz y es la jus-
ticia en sentido paulino. Més atin, fa fe vendrd idencvificada por el Sanro en di-
kersos lugares con la vida divina, Fe y obras son dos caras de una misma realidad,
que se 'prolonga, ya que la fe es algo vital. Se patte, claro estd, de una fe verda.
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" dera y profunda, manifestada en la vida, que no es nn puro asentimicato intelec.
tual. Es el testimonio de los hechos, ya contenide en el Evangelio y exhumado
por Agustin con vigor: est no cs ninguna novedad que hoy s¢ haya inventado,
1 cristianismo ya desde sus fuentes més originales predicaba esto, aunque se olvide.

El valor de las obras no estd en la apatiencia, sino en la caridad, en ¢l amor.
El amar hace siempre ¢l bien y asi da fe obra por la caridad. La vida contempla-
fiva ——agregaba su Eminencia— tieme en este sentido una justificacion plena,
iporque ain cuando se sufre por amor, esta moditacién es el pensamiento de quien
ama. Fe y carided son también inseparables y el primado de la catidad aparece en
las constataciones. S¢ pregunta al hombre no qué cree o qué espera, sino qué ama,
ya que ¢l amor dcfine ¢l ser y el obrar. Pero la fe estd en nosotros, es Cristo
qquien estd en nosotros, ¥ dado que Cristo es {a vida, no pueden separarse nunca
fe y vida en la doctrina agustiniana. Los textos agustinianos abundan a este res-
pecto, sobre todo en sus sermones y homilias al pueblo.

En segundo término, ek orador ha analizade la relacidn entre fe y vida en
la experiencia de Agustin, recorriendo ceda una de las etapas de sn dtinerario
hasta {a conversidn, ateniéndose especialmente a las Confesiones, obra por & tan
wonocida y tan usada en esta clase de argumentos. Pone de manifiesto 1a cons-
‘tante bisqueda de 1z verdad y la lncha de Agustin haciendo frente a las pasiones .
—sensualidad y soberbia—, poniendo el acento sobre el Dios-verdad y sobre el
hombre-mentira, Ha condluido con un ipasaje del lib. VII, 10, 16, que ha precisado
asi: Verdad y caridad, he aqui codo el aristianismo y he aquf ¢l camino que nos
‘mostrd Agustin,

Todos esws pensamientos estaban jalonados en la conferencia dd Emmo.
Cardenal Pellegrino con textos agustinianos y ha brindado al auditorio una serena
y reposada lectura espinitual de textos agustinianos, interndndose a veces por los
[probliemas que agitan nuestno tiempo, aunguc sin querer entrar decididamente
en e¢llos,

El profesor Michele Federico Sciacca era el orador del dia 23 y su tema era
en su titulo una garantia para €l orador: Influjo del espiritudlismo neoplatdnico.
Ban Agustin es, para el orador, un filésofo que ha unido pensamiento v vida y
de ahf le brota por reflexién y pensamiento su contemporaneidad, Aun en el ar-
gumento que desarrollard podra verse en su medida la actualidad del filssofo
Agustin fuente de pensamiento y de reflexion para hoy. Agustin, decia el oradot,
ha encontrado a los aeoplarénicos, cuzndo no era ya maniqueo, pero no siendo
icacdlico todavia. En este momento, ¢l profesor Sciacca se entretiene en deqir que
algunos han pensado que Agustin se ha convertido al neoplatonismo puro y otros
jque su conversidn es posterior, coincidiendo con €l episodio del huerto de Milan.
En el momento de Ja lectura de los libros de los platdnicos de que habla Agustin
¥ que el orador centra especialmente en Plotino, el joven de Tagaste ha crisvian.
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zado el neoplatonismo, no ha platonizado el cristianismo. Su tesis girard en torno
a este punto e intentara grabarla en los 0idos y en las mentes de los oyentes.

A este fin agrega que en ese encuentro Agustin tenfa dos clases de dudas:
una teolbgica, dado que no podia concebir la espirirualided de Dios, y otra filo-
wofica, que era ¢l onigen del mal que segin €l maniqueismo iprocedia del prin-
cipio del mal. Sin duda las Enéadas de Plotino, algo de Porfirio y de Platén, tal
vez ¢l Timeo, le ayudaron en esc doble sentido. Esa Jectura y los sermones de
Ambrosio que esouchaba todos los domingos en a Iglesia colaboraron a la solu.
ion de esas dudas: Dios es la verdad y la Juz incoppérea y €l mal es la priva.
cién del bien, es la defiaiencia del ser, que solamente pueden darse en el bien o
en el set.

YLa solucién seria solamente sobre un plano filosdfico, ya que los neoplatdni-
icos no le resolvieron las dudas teoldgicas, Estas le vendrian disipadas por et Evan-
gelio de San Juan y las cartas de San Pablo, Le ensefiaron la encarnaci6n
del Logos con su humillacién, que era lo inconcebible para los neopla-
tonicos y de loy que Agustin no podia esperar respuesta, Con la lectura, por
tanto, dirz el profesor Sciacca, de los neoplatdnicos Agustin no neoplatoniza
el cristianismo, sino que cristianiza el neoplatonismo, es deair lee los neoplacdni-
©os con 0jos cristianos a través del Evangelio de 8. Juan, intenpretando los textos
de aquellos con Jas ideas recogidas sea en Jos Sermones del obispo de Mildn, sea
en Ja leccura de las Escrivuras, en especial de los textos a que antes aludfamos. Es
esto tan verdad que no retiene cuanto los neoplaténicos le ensefian, sino que
recoge de ellos do positivo y aprovechsble y lo integra a un concepto netamente
cristiano, Acepta la idea de Dios como luz incorpbrea, pero la completa, dicien-
do que esa luz se entiende con el amor, que seria el entendimiento de amor, de
Dante. Acepta la idea del mal como defecto de bien y de ser, pero la completa
icon fa idea cristiana de creacion, que corta radicalmente el camino a tado dualis-
mo de onigen, es decir a la teoria de un doble principio.

El autor concluye, como se ha hocho en todos estos dfas, con una aplivadién
4 nuestro mundo actual: gomo Agustin ha oristianizado el neoplatonismo y la
cultura de su tiempo y Tomds de Aquino ha cristianizado el ardstotelismo reinante
del suyo, asi nosotros tenemos que hacer frente a la cultura del nuestro que traca
de "deshelenizar” y de "desromanizar” con peligro de dejardo todo en ua puro
humanismo, y cristianizatla, a ejemplo de los grandes del pensamiento pasado.
iLa tesis del profesor Sciacca, sobre todo si se tiene en cueata la evolucidén zgus-
yiniana del principio, serfa discutible y lo es y lo ha sido de hiacho y fos textos
de las mismas Confesiones, estudiados en la distincién del sumc y del nune, nos lo
lprobarfan con precision, pero tiene el docto fildsofo italiano ta facilidad de pa-
teatizarla ante un piblico susceprible de asumirla.

Finalizaria la semana el dia 24. Por {a mafiana la funcién litGrgica rendrfa
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su centro en la Basidica de San Pietro in Ciel d’Oro, oficiada por Su Excelencia
Monsefior Antonio Angioni, al que se unian ea la concelebracion sacerdotes de
“{la didcesis y un muenido grupo de Padres Agustinos, entre los cuales figuraba el
M. R. P, Asistente, Quacquarcili y el Provincial de la Provincia Ligure, P. Bonassi,
Asi se mantenia la fidelidad al programa trazado inicialmente en esa colaboracidn
en el trabajo y entre ¢l espiritn y el estudio de Yo agustiniano. Por la tande
Goupaba {a citedra el profesor Pizzolato con una vonferencia, cuyo titulo era:
Encuwentra con S. Ambrosio, Recordando el encuentro con Fausto, hace luego
un parangdn entre Ambrosio y Fausto, poniendo de telieve las diversas cualidadies
de uno y otro y la impresidn causada en Agustin, En las Confesiones aparece en
claro ese doble, en el vendedor de palabras, sin soluciones, y €l hombre de “sua.
wvitas” de estilo y sobre todo de accesibitidad a la Escritura haciéndola mas agra-
dable y manteniéndola e¢n la autoridad que le conviene, aynddndole por otra parte
a resolver algunas de aquellas dudas que le habian angustiado antes,

El gran valor de Ambrosio en Agusein ha consistido en el devolverle aquella
confianza en la autoridad que habia perdids en los maniqueos y por la que habia
seguido Juchando. E] sentido de la biisqueda de la verdad le viene agudizado y se
enciende nuevamente con la lealtad y nobleza de aquella 2lma seforial. En reali-
dad, dira el profesor Pizzolato, Agustin no buscaba soluciones tebricas, buscaba
sobre todo una persona en quien confiar, que le volviese al sentido de la autoridad
no por imposicidn, sino por valer. Y lo ha encontrado en Ambrosio. Ademés Am-
brosio ie ofrece un nuevo modo de buscar fundado en la meditacion v en la
Escritura con una interpretacidn alegdrica de la misma,

A este proposito, recuerda que a la accién oculta, pero eficaz de Ambrosio
se afiadia la labor del circulo neoplatdnico milanés, cuya doctrina venia envuelta
en el aristianismo y se la ofrecia el mismo Ambrosio en sus exposiciones y ser-
'mones. El oradow piensa que no hay que confundir las dos 2ociones y que ademés
e} influjo de Ambrosio ha sido superior y que a él se debe si Agustin no se ha
jparado en el neoplatenismo. El exégeta convencido y sabio ha dado al Hiponense
unos horizontes que no habia sospechado y le ha ayudado a superar las dificultades
que tenfa planteadas en el curso del neoplatonisme. De hecho el texto paulino
de la escena del huerto fue interpretado por Agustin segin dos canones de la
exégesis ambrosiana,

No obstante, no ha dejado el profesor Pizzolato de sefialar que los contactos
personales entre los dos grandes de la Iglesia fueron escasos y hasta frios. Pero
fue un contacto superior de espiritu, en el que Ambrosio hacia trasparecer 2 Dios
humilde, pero eficazmente, En la conversion de Agustin, concluirfa el orador,
Ambrosio fue el instrumento poco brillance, pero determinante, El mismo Obispo
de Hipona no dudard en lamarlo “padre”.

Esta primera Semana Agustiniana en Pavia era un éxito en todos los senti-
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dos, en onganizacidn, en conferencias, y en asistencia de piblico, distingmido
y siempre atento. Ha respondido la Universidad con sus profesores y sus estudian-
tes y han respondido todas las personas mis directamente interesadas en la his-
toria espiritual del cristianismo y en los problemas humanos que la historia de
Agustin suscita. A todos ellos se debe agradecer el que haya vuelto la tradicién
agustiniana a florecer en la ciudad de San Agustin y de Boecio, y el que se realice
con frescura sin verano, Ahora solamente nos queda esperar la publicacién de las
Actas en las que se podri apreciar 1a altura y competencia de los conferenciantes,
y Ja organizacién periddica de encuentros de este nivel para que San Agustin
continie irradiando su juz desde su tumba y -podamos convencernos de que
San Agustin atin no ha muerto. Y no ha muertto porque ha habido hombres en-
trogados a exhumar para hoy desde Pavia su recuerdo, en las personas activas y
bien preparadas de D. Casati y del P, Scanavino, verdaderos promotores de la
Semana, en representacion y por delegacidn de su Excelencia Monsefior Antonio
Angioni que con tanto carifio ha tomado estas celebraciones,

J. MORAN
Pavia-Valladolid



...recuerde el alma dormida



Carta a Cleofas

(Hace tanto tiempo que la tarde se apresura sobre el corvazin
¥ dlavga su dolorida sombra en ¢l camino; hace tanto tiempo gue
persiste en el andar el quebranto de la esperanza, que no sabemos
si en el polvo se marcan o es que s¢ bunden los pies del hombre.)

Un hombre en el camino: asi sefialas
la conjuncién que abri6 la primitiva
forma y costumbre de tu afin vencido
en soledades duras como piedras,

La tierra para andar: va tu memoria
haciendo luz en medio dé recuerdos
de tanto amor que sabes has perdido
sin vuelta y sin promesas que apacigiien

lo que cuesta vivir con esta muerte
echada a las espaldas y aguantando
mondloges de miedo ¢ incertidumbre
que trabajan varados los silencios

No es un dolor. Quizd tener tan cerca
el signo de la tarde con su ocaso,
el corazdn prendido por las redes
de una esperanza que se asoma y mira

por su ventana abierta en el vadio
toda la noche que nos cubre y ciega,
noche del hombre, donde Dios se escuda
a guerrear sin paz descsperanzas.



(Porque hay un tiempo de siembra y un tiempo debe haber para
las mieses reunidas. Pero ese es también el tiempo en que se
consume sin remedio la esperanza.}

Y sentirds el ansia y el tormento
del tiempo que jamds llega a ser tuyo;
como la sed, que duele junto al rio
y el cuerpo de los hierros libertado.

Ni eres el mismo til, porque te ocurre
morir un poco cada dia a lentos
tragos de una verdad que te somete
bajo el afin de ser y tu condena.

Eso es vivir: como de nada a nada
y td pensando la existencia en medio,
paso a paso, apoyindote en las cosas
peregrino del alba sucesiva.

Dios estd lejos, pero t, pegado
como la herrumbre a todo Jo que cijie,
a todo lo que pasa y nos olvida,

a toda la ironfa en que se aduerna.

con la tristeza ¢l gozo de una hora
que alzas la voz y en ella se oye un mundo,
rebelde de sf mismo y de su suerte
que por la sangre arrastrz su amargura.



(La tristeza y el odio nacieron est el coraxon amargo del sidencto.
Paor eso fue sientpre el goze mds puro la palabra. Crandv i cso
ya nos quede..)

Es en la espera donde ¢l hombre se hace
en toda dimensién de tierra y cielo,
la misma quc le ampara y le castiga
en la aventura inmensa del destino,

Palabra con palabra, entre sus dientes
la universal molicnda va crujiendo
de pensar que ya nadie nos espera
ni en adelante esperars td a nadic.

{Pero iba a decirte)

si el destino es andar, caminaremos.
Asi como llegamos sin sofiarle
en multitud de solos por la vida,
de dos en dos iremos fugitivos.

§i alguna vez llegaras a encontrarme
tc haré un hueco amigable en mi silencio
para acoger la paz que nos anime
y compartir la pena que nos toque.

Héblame. Las palabras mas sencillas
asomen a tus labios lentamente.
Mejor que en el camino donde tunden
como garfios de buitre Jas pisadas

que caigan en mi pecho humedecidas
por el sabor de lo que t4 has amado.
Que atraviesen los cercos de tristeza
y ninguno podri sentirse solo.



(Toda la pena del hosbre comenzd en su propia esperanza. Algo
pasado bubo que fue bermoso v pudimos amarlo. Pero este hoy
el que flota comao astitla eu un nanfragio. La vida pasa.)

Y asi aunque ne quisieras vas pensando
como t( sombra se hunde tristemente
en ¢l barro que entre las piedras gime
bajo esa lluvia in(til y borrosa.

La vida se emborracha como en esas
tardes larguisimas de pesadumbre
que no ofrecen ni un &rbol donde cante
el viento que se pierde por las ramas.

Que su penumbra caiga y acaricie
el nervio descarnade de ilusiones
tan viejas como el hombre y como el mundo
perdidas con ¢l roce de los afios.

{Por abora.)

El esperar amamos que nos hace
larga la vida aunque nos sepa a muerte,
largo el camino, duras las palabras
para gritar conr fuerza acaso un dia.

Vamos aupando humildemente oscuros
este hombre que agoniza en nuestros huesos
herido a cada paso y cada instante
resucitando terco de esperanza,

(Un forastero pasa y nos saluda.)

Yo ¢ su nombre. Pero aquella historia
ha de empezar de nuevo, pot sorpresa,
en medio de tu vida y cuando sufras
hambre de Dios mordiéndote por dentro,

Awprés . Nifo
Valencia, 1969






LIBROS

Ciencias Escrituristicas

Jacop, B., Théolngle de UAncien Testament, 2 edit. revue el angmentée, Edit.
Delachaux et Niestlé, Neunchatel 1968, 22,56 x 15,5, XII1-287 p.

Accediendo al ruego de amigos, el profesor Ed. Jacob ha publicado Ia segunda
edicién de su bien conocida Teologia del Antiguo Tesfumento. Hace irece afios
que publicd la primera ediciér. El mismo aufor reconoce que son demasiados
afios para que la obra pudiera salir sin ser refundida. Ha querido salvar este
eseollo sfiadiendo unas breves notas al principio, seguidas de una corta biblio-
grafia. En definitiva la obra es la misma que aparecid en 1955, En el breve
prefacio, propio de esla sepunda edieién, el autor cita algunos puntos que hoy
enfocaria y eseribiria de distinta manera. Es, pues, consciente de las imperfee-
ciones del libro.

Es conocido el sistema de esta Teologia. Se siguc el esquema tomado de la
Teologia sistemstica. El autor cree que este méledo sintético tiene sus ventajas,
aunque reconoce que ¢l mélodo seguido por von Rad pudiera ser mejor. En
realidad es diffcil llegar o Ia unanimidad en el concepto de Teologia bfblica, como
muy bien lo han demostrado las discusiones suscitadas por James Barr. Entre-
tanto, hay que admitir que ¢l método seguide por el autor es bueno, y sobre
tedo Gtil para tener un conocimiento amplio sobre el Antiguo Teslamento.

En tres partes absuelve la materia: en la primera trata de los aspeclos
caracteristicos del Dios del Antipmo Testamento: Su vida, nombres, relaciones
con los otros dioses, manifestaciones y atributes de Dios. En la segunda parte
ge habla de Ia accién de Dios: los medios (Espiritu y Palabra); Dios Creador:
naturaleza y destino del hombre; Dios, duefio de la historia; Diog en lag-insti-
tuciones. Bn la tercera parte trata de la contestacién y triunfo final de la
accién de Diog: pecado y redencidn, muerte y vida.

La impresién y presentacion es excelente, Notamos algunas faltag de im-
presién: en la p. VI debiera indicarse el lugar de la nota 9; en la p. XII,
linea 7, léase Hempel por Mempel; en la p. 22, antepentiltima linea, 1éase Loi
por oi—C. MIELGO.

WELLHAUSEN, J., Grundrisse zum Allen Testament. Theologische Riicherei 27,
Edit. Chr. Kaiser, Miinchen 1965, 21 x 15, 138 p.

BEs universalmente conocida esta coleccidn de la Editorial Kaiser de Munich,
en la que, en volimenes bien presentades, se recogen estudios o articulos de
autores, ane, por haber sido publicadoz zeparadamente, son précticamente inac-
cesthles. En el presente libro se recogen cuatro estudios del grah maestro de la
Critica del Pentateuco. Con toda razdm, dice R. Smend, que ha preparado esta
edicién, que la lectura de las obras de Wellhausen es siempre interesante por
los inmensos conocimientos que poseyd. En el prélogo se indican los motivos que
han inducide a los edilores a escoger precisamente estos estudios. El primero
es la Historia de Israel, que el mismo Wellhansen edité privadamente y publicd
en inglés en la Enciclopedis Britdnion. En este estudio noe se razona la expo-
sleign, sino que sencillamente se narra la historia; y esto es debido a que se
supone su obra anterior Prolesomena zur Geschichte Israels. Seguidamente se
reedita un estudio svbre “la Rcligién israelitico-judia”, donde como en la ante-
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rior, se exponen de una manera clara y ordenada las conclusiones, en cuanto
a la Religion de Israel, de las grandes obras de critica del mismo auter. Los
dos siguientes estudios nos parecen de menor importancia: ¢l primero es una
hreve exposicion de la historia de los estudios acerca del Antiguo Testamenlo;
y el sepundo estd dedicado a su macstro H. Ewald, con quien finalmente no tuvo
huenas relaciones.

Nunea se debe minimizar la imporlancia de estos aulores que nos han pre-
cedido, aunque algunas de sus conclusiones hoy ya no sea posible soslener.
Wellhausen hizo un gran trabajo de critica, que en buena parte sigue en pie.
La deficienciz de documentos extrabiblicos en aquel enlonces motivé en parte las
conclusiones apresuradas, que sin duda alguna existen en la obra de erte gran
maestro.—~C. MIELGO.

ELLIGER, K., Kleine Schriften zuwm Altem Testament. Theologische Biicherei 32,
Edit. Chr. Kaiser, Miinchen 18966, 21 x 15, 275 p.

Con motive del cumplimiento de 65 afios de edad del profesor Elliger, los
edilores de este volumen, H. Gese y 0. Kaiser, han reunido ‘ocha estudies, que
por su carficter fueron leides por un vaste piblico. Todos ellos han side anterior-
mente publicados en diferentes revistas, y algunos de ellos no son siempre
faciles de consullar. Sabido es yue el profesor Elliger ocopa su atencién fre-
cuenfemente en femas, que por ser del dominio de varias ciencias, son particular-
mente diffeiles. En sus articulos se mezcla Historia, Arqueologia, Filologia,
Exégesis, dando asi 14 sus conelusiones mayor peso e interés. El primer artieulo,
recogido en eslte volumen, es un estudio sobre “la patria del profeta Miqueas
{9-71), largo y profundo. Seguidamente se recoge el articulo sobre “los 30 héroes
de David” (72-118), que es de] afio 1935. A estudiar las relaciones entre el pro-
feta y la politica estd consagrado el siguniente ariicule (119-140), también del
mismo afio, Seguidamente se recoge el articulo famoso sobre el episodio oscuro
de la “Jucha de Jacob junto al Jabhok” (141-173). La literatura sacerdolal ocupa
la atencién de dos articulos: el primera sobre “el sentido y origen de la historia
sacerdotal” (174-198), y el segundo, sobre el cap. 18 del Levilico (232-259).
Sabido es que el autor ha publicado después el comentario del Levitico. “El
concepto de Historia en el Deulercisaias” es el tema de otro articulo aqui
recogido del afio 1853 {199-220). Por iltimo, se recoge el articulo dedicado a
estudiar una formula importante del Antiguo Testamento: “Yo soy el Sefor,
vuestro Dios” (211-281). :

En este lihro se recoge ademas la bibliografia completa del profesor Elliger:
librog, articulos en revistas y diceionarios, recensiones, etc. Asimismo va proviste
de dos indices, el primero de los cuales registra log lugares citades de la Escri-
tura, y el segundo lag palabras hebreas, de las que se hace un estudio. Esto
facilita la consulta en un momento posterior.

Felicitamos a Jos editorves por haber sabide escoger los articulos, quizda mas
importantes, sobre temas tan variados.—C. MIELGoO,

Youger, G., Die symbolischen Handlungen der Propheten, Edit, Zwingli, Zirich
1968, 2.4 ed., 23 X 15, 126 p,

Se trata de la segunda edicion, reelaborada y ampliada, de ¢sta obra cissica
sobre lag acciones simbglicas de los profetas, aparecida por vez primera en 1953.

Los profetas no solamente predicaren de palabra, sino que también emplea-
ron este olro modo de expresion mds plastico y comereto, en parte exirafio a
nuestra mentalidad. La obra se compone de seis capitulos, donde se tratan dete-
nidamente todos los aspectos de las aecciones simbélicag: origen, ejecucidon, carde-
ter e importaneis, para de aqgui sacar algunas conclusiones que sirvan a una
reejor comprensién del mensaje profético. La bibliografia es abundante al pie
de las péginas, perc no se ha vecogido en un apartado especial. Se han tenido
en euenta los estudios publicados después de la primera edicién. Buena prueba
de ello son lag paginas dedicadas al matrimonio de Oseas, donde reina una
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comprensible variedad de opiniones, Kl autor cree que se trata de dos matrimo.
nios digtintos con dos mujeres diversas. La seriedad y el estudio agudo y erftico
zon dos curlidades que resplandecen en toda la obra, particularmente cuando se
analizan las acciones simbélicas en relacidn con la magia.

Es de lamentar aie el lihre ne contenga un indice de los lugares de lu
Saprada Eseritura examinados. Esto ayudaria enormemenle en una consulta
ulterior. Hay algunos etrores de impresion de menor cuantia, sobre tode al eilar
articulos de autores espafioles, por ejemplo, p. 16, nola, “proféticos™ por “pro-
féticas”; en la linea siguicvte, “Tiemen” por “Tienen".—C. MisLgo.

Beavcamp, E., Les Prophétes d'Israél ou lo drame dunc Allionce, Edit. Les
Pregses de PUniversité Laval, Québee 1968, 20 X 14, 30¢ p,

In., Les Sages &' Tsrasl ow le fruit dune fidélité, Edit. Les Presses de PUniversite
Laval, Québec 1968, 20 X 14, 286 p.

He aqui dos libros de divulgacién, escritos con clegancia y calor, destinados
a poner al aleance de un vasto pliblico el mensaje de Ios profetas y de los sabios,
Ambog libros habian side publicados en 1956-57 bajo diferenfes titulon: Le
Prophétisme et Uélection d'lsveél y La Sagesse of le destin des éfus. Como ambos
libros son un resumen general de la dectrina de los profelas y de los sabios,
lnos editores piensan que siguen siendo actuales y pueden servir a una mejor
compresion del Antigue Testamento.

En general hay gque felicitar al auntor por huaber sabido dar una sintesis
huena, y por haber notado las diversas etapas del movimicento profético. Se
expone sucegivamente Ja doctrina de Amés, Oseas, [saias, Jeremias, Ezequie] y
el II Isafas. Se coligen los vepresentantes principales del profetismo. El autor
ante todo quiere exponer la docirina de los profetas en cuanto a la eleccién de
Isruel. Al final de este volumen se incluye tin plan gue puede orientar en la
seleceion de lecturas de la Biblia para las celehraciones litirgicas.

El segunde volumen examingz la doctrina de los sabios desde ¢! mismo prnto
de vista: Proverbios, Job, Ecclesiastds, Eclesigstico, Daniel y Sabiduria.

Es de lamentar gue en el volumen gue poseemos ge haya confundide el pri-
mer cuadernillo de este volumen con el primero del volumen anterior. Esperamos
que no haya sucedido asi en toda Ia edicién.—C. MIBLGO.

Schriften der Bibel literaturgeschichilich géordnet, I, Vom Thronfolgebuch bis
zur Priesterschrift, Edits. Calwer (Stuttgart) y Kosel {Miinchen) 1988,
22 % 14, 351 p.

He zaqui un lbro original en su concepcidén, El autor (H. Schawager) ha
querido presentar la Biblia, sus diversos esciitos. en el orden en que fueron
redactados. En este primer volumen se recogen las partes escritas desde Ia
época de David hasta la vuelta del destierro. Asi pues, abarca desde la Historia
de la Sucesién al Trono de David hasta. ¢l Cédigo Sacerdotal inelusive. Un
sepindo volumen proyectado abarcari lo restante del Antigue Testamento mias
todo el Nueve Testamento.

Este primer volumen tiene eumatro partes. Ep la primera se rtecogen las
obras narrativas del comienzo de la Monarquia (Sucesién al Trono de David
v la obra del Yahvista). En la sepunda, las primeras colecciones poéticas de los
Proverbios y de los Psalmos. Segunidamente las obras de los Profetas (Elias,
Awmoés, Oseas, Isaias, Jeremias, Ezequiel y II Isaias. Por fin las dos obras narrn-
tivas eseritas después de la destruccidn de Jerusalén: la Historia Deuterono-
mista y la obra del Cédigo SBacerdotal. Se incluyen al final dos indices, uno de
materias y otro de los lugares de la Eseritura, recogidos en este volumen,

Es un libro muy itil, sin duda alguna. £l avtor demuestra conocer los
trabajos de la eritica, ya gue el orden que establece se basa precisamente en los
resultados 2 gue han llegado los investigadotes de! Antiguo Testamento. Atina-
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das asimismo son las introducciomes a cada pericopa, que exponen el eontenido
y tendencias de tal eserito.

Curiosamente se observard que elimina al Elohista. Solamente a veces lo
menciona en notas marginales cuando transeribe al J. Neo se ve la razén
por la cual pone como titulo de Gen. 50, 1-11, “Entietro de Jacob en Hebrén”,
cunando sabido es.que el J no coloca el sepulero de Jacob en esta ciudad, sino
probablemente en Transjordania.

Tampoco Se ve ¢laro por qué propone entre los psalmos de la época real,
al Ps. 103, cuando €] mismo dice que es postexilico (p. 128).

Esto no resta nada el valor precioso que el libro contiene.—C. MIELGO.

MiCHAELL, F., Les Lavres de Chroniques, d'Esdras et de Néhémie. Commentaire
de PAncien Testament, XVI, Edit. Delachaux et Niestlé, Neuchatel 1967,
24 ¥ 18, 36 p.

La estupenda coleccién de Comentarios del Antiguo Testamente de los pro-
testantes de habla francesa, se enriquece con este nueva volumen, donde se han
rennido los libros de las Crénicas y de Ezdras y Nehemias, dado que sus carac-
terfsticas y su plan teclégico son muy semejantes. Son conocidas lus notas de
les volimenes de esta coleceién: son comentarios clentificos, basados en una
critica exigente ¥ que al mismo tiempo tratan de dar una exégesis histérica
v teoldgica de los libros del Antiguo Testamento. Dada Ja amplitud de los libros
recogidos en esfe toma, el autor se ha visto obligado a preseindir de numerosas
cuestiones criticas de menor imporiancia para no cansar al lector indtilmente.
Hay que decir que el autor ha logrado lo que intentaba: un comentario serin,
profundo, escrito sin ningtin apasionamiento.

En la introduceién, bastante breve (37 p.) se trata de las cuestiones corrien-
tes: plan y contenido, fuentes de ambos libros. En cuanto al libro de las Crénicas
1o se trata de una manera general del valor histérico de las tradiciones que este
libro contiene fuera de lo que dicen Samuel-Reyes. Este tema es estudiado en
cada case particular y la solucién no es siempre la misma. Se consagra un
“pxeursus” al Eadras priego o I de Esdras, existente en la versiéon de los LXX.

En cuanto a los problemas histéricos, ¢l auntor cree que el edieto de Ciro,
de Ta vuelta del destierro y de la reconstrucecién del Templo, tiene valor histdrico.
Sus informaciones no son ficciones literarias. En cuanto al problema ctonoldgico,
sigue Ia opinién, cada vez hoy mag¢ comin, de la anferioridad de Nehemias con
respecto 4 Esdras. Nohemias habria venido en 443, mientras que Hsdras quizéd
s6lo en 897, A esta cuestidn es consagrade un largo “excursus” (p. 288-296).
" En el Comentario, el antor evita anle todo correpir el texto. Se atiene lo
m4s posible 2 él. Se estudian las diferencias con los libros de S8amuel-Reyes, con
los glie constantemente se hacen comparaciones. Varios “exeursus® son dedicados
a las cuestiones de mayor imporfancia.

Brevemente diriamos que el aufor ha escrite un comentario cldsico, del gue
en adelante no serd posible prescindir.—C. MrrLGo.

ALONSO SCHOKET, L, - VALVERDE, J. M., Proverbios y Eclesidstico, Edit. Cristian-
dad, Madrid 1968, 19 x 12, 332 p.

Apripanse en esle hermoso volumen dos libros sagrados de caracteristicas
peculiares, incluso dentro del singular grupo de los sapienciales. Proverbios
v Eelesiastico son dos libros doctrinales, extensos y afines, representativos de una
literatura muy enraizada en la mentalidad oriental y hebrea. En unas notas
preliminares sobre la literatura sapiencial se nos ofrecen interesantes noticing
aceren de In sabiduria humana, el método y medio sapienciales, sus formas vy
relaciones entre sabiduria y Palabra de Diog, sabiduria transcendente y Cristo,
Sabiduria de Dios. Es lo obligado para entrar con pie seguro en la lectura de
estos escritos. Cada uno de ellos va precedido de unas notas breves y suslanciosas
a mode de introduceion. Luepo so presenta la versidn total ¥ continnada de cada
libro ¢on gran respeto al pensamiento original y evidente goltura y fidelidad en
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Ia redaceitn espaiola, con anotaciones frecuentes, acerladas y serias que llevan
de la mano a} lector, con suavidad y embeleso, a un conocimiento cabal de este
género literario vebosante de belleza y de pensamientos sugestivos y ejemplares.
Presentamos nuestrog placemes a2 Ediciones Cristiandad, a los traductores, eo-
mentarisias y revisores que ponen al alcance del lector hispane y americano de
habla espafiola un arsenal de doctrina religiosa y moral, siempre antigua ¥y
giempre nueva.—DI'. DICTINIG R. BRavO.

ALONS0 SCROKEL, L., Salmos, Texto oficial litirgico, Bdit., Cristiandad, Madrid
1966, 18 x 12, 435 .

Aunque sca muy abundanie la bibliografia actual sobre log Salmos, €l libro
que presentamos tiene su aive y estile peeuliar y también su propio mérito, tanto
por el acierte de la versidn, como por la profusiéon de notas exegéticas que des-
entraftan y hacen asequible ¢l contenide idecldgico de cada himno, Es verdad que
se irata de una obra muy compleja, formada por varias colecciones de diversay
manos y de distintas épocag, ete. Nuestro autor ha preseindido de toda intreduc-
ctén especial, lanzéndose desde el principio ¢ intencionadamente a la bisqueda
del sentido de los Salmos gue forman la plegaria oficial de la Iglesia. El sistema
dispositive se repite para cada uno de los salmos: a) sintesis de su contenido
urgumental; b) versién textual y explicacion, en nota, de cada versillo; ¢} consi-
deraciones cristianas de tipo dogmatico, moral, eclesial, eristoligico, ete. Todo
con gran conocimiento de ecawsa ¥ con Ja solvencia critica y cientifica de su
acreditado autor, Bajo el titulo de “Chnticos™ se agrupan al final del libro y en
castellano, sin comentarios, ni notas, iog himnos del Antigpno y Nueva Testa-
mento que se rezan en e} Breviario Romano. A motlo de apéndice y como cora-
nacién de la obra, se presenian en un cuadro los salmos gue se rezan cada dia,
remitiendo a la pagina del texto en que se comentan. Obra pulera, regalo para el
paladar de los eclesidsticos y religiosas que llevan a diario los salmos en el
Breviario y en la mano, pero sin calar lo debido en su riqueza de ideas y de
efectos.—P, Dicrinte R, Bravo.

ALONS0 SCHOKEL, L. - MAreos, J., Tseios, Edit. Cristiandad, Madrid 1968, 19 x 928,
4 p.

Obra muy, lograda, elaborada por manog habiles, tanto en la presentacion
tipografica, como de su contenido. Se trata de un fswiee que debe interesar a
todos, bien traducido, salvando no pequefias dificnilades, con excelente lono
custellano y con un caudal justo de notas exegéticas que, sin fraccionar el texto,
Io esclarecen e {luminan, descubriendo los tesoros de su sentido literal. Se nos
ofrcee, como pértico, una tabla cronclégica de la vida y de lag actividades de
Isaias, encuadramiento cronolégico que viene a ser al mismo tiempo la sintesis
argumental de st Profecia. Sigue una concisa descripeion de la personalidad
literaria del Prvofets, sefialando las caracterislicas esenciales de sus escritps.
La obra se divide en “tres blogues” que corresponden a la division de! Proto,
Déutero y Trito Isafas. Se nos da luego In versidn integra, acompafiada de
abundantes notas, textuales y eritieas, logrando una obra de conjunto que supera
todos los textos castellanos precedentes. Recomendamos sin reservas su lectura,
por sus méritos biblicos y por haber logrado un formato ideal ¥ una impresién
nitida y hermosa que invita a la lectura.—P. DIcTinio R, Brave-

ALONSO SCROKEL, L. - VALVERDE, J. M., Doce profetas menores, Edit. Cristian-
- dad, Madrid 1966, 19 X 12, 221 p.

. ‘Este volumen que contiene los Doce Profetas Menores es de caracteristicas
mm:lar_es a los restantes de esta preeiosa coleccién. Por eso vale también para é
¢l elogio general en 1o tocante a su sentide critico, su lograda y exacts version
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¥y su precisa y sonora prosa castellana. Tratandose de libros y escrilores tan
distintos en su cronologia, en su contenido ideoldgico, diversidad de estilo, etc.,
el autor, con laudable criterio, ha consagrado una breve introduceion particular
a cada ung de ellos, suministrando las noticias mds interesantes sobre cada uno
de elos, su vida y su actividud literaria. Es una especie de semblanza en la que
slienty la fisonomia espiritual de cada profeta, se le sitda en su ambiente histé-
rico, se calibra la importancia de sus eseritos y se udelantu en sintesis el argu-
mento que desarrolla. Con estos preimbulos se prepara al lector para entender
correctamente el texto en el que abundan las notas de gran valor exegético
¥ pedagogico. Por todo ello, es un verdaderc comentario, presidido por la senci-
llez y la competencia de un auwiéntico maestro de Sagrada Eseritura.—P. Dic-
TINIO R. BRavo.

ALONSO SCHOKEL, L. - VALVERDE, J. M., Jeremias, Edit. Cristiandad, Madrid
1967, 19 x 12, 236 p.

En la presentacién de la vida y de la obra literaria de Jeremias se acumulan
las dificultades, tanto por la complejidad y riqueza de su personalidad, como
por el dramatismo de su existencia y, sobre todo, por la variedad de materiales
o fuentes gue han coniribuido a su redaceién definitiva, Como es clasico en la
coleccion que nos ocupa, va sl frente uyna brevisima introduccion con los datos
cronolégicos del profeta gue adelantan los rasgos mas sobresalientes de su actua-
cién, siempre al compds de acontecimientos tan impresionanteg como las depor-
taciones, la caida de Jerusalén, etc. Se distribuyen las fuentes del libro en tres
grupos: a) agrupacion de ordeulos circunstanciales; b) narraciones biogréificas;
¢) discursos de Jeremias. Con estos y otros materiales se llega a la formacidn
de tres grandes bloques: oraculos de amenaza, profecias contra las gentes y
ordculos de salvacion. Breve en extremo, pero exacta la descripeion de Jeremias:
audaz, vivo, trdgico, apasionado y, sobre todo, personal, ya que su vida estd
volcada en el libro. Hay que leer su profecia para conocerle a fondo, El texto
estd muy cuidado, la versidén es excelente y las notas, notables por su ntmere y
calidad, constituyen un buen comentario, redondeando los mérites de este trabajo
que merece aplause y fervoresa acogida por parte del piblico de habla caste-
llana.—P. DIcrINIo R. BRAVO,

Comentario Regensburger Neues Testament, Edit, Friedrich Pustel.
Vol. 7/2; Brox, N,, Die Pastamib?:isfe, 4> ed., Regensburg 1969, 22 x 16, 344 p.

Vol. 383/42 MicugL, J., Die Katholisohen Briefe, 2. ed., Regensburg 1968, 22 x 15,
P

En diversos nimeros de esta revista hemos pueste de relieve las enalidades
de esta caleccidn de Comentarios al Nuevo Testamento, de sobra conocida por los
amantes de los estudios biblicos, Lus obras qgue presentamos al publico se
adaptan fielmente 2 las caracterisiicas de esta coleccidn: comentarios profundos,
modelos de objetividad, ricos en contenide y claros en gu visién y exposicién.
En ellos se conjugan equilibradamente el procedimiento analitico y el sintético:
cada pericopa es examinada en todas sus partes y, ademds, enmarcada en el
todo, teniendo en cuenta su ambientacidn histérieca y literaria.

La obra de N. Brox, Las Epistolas pastorales, es una ampliacién de la obra
del mismo titulo de J. Freundorfer que, publicada por primera vez en 19560,
inicialmente formaba parte de esta coleccién. La evolucidn de los estudios biblices
ha motivado esta acomodacién y ampliacidn actual. Se trata, pues, de un comen-
tario casi. completamente nuevo en el que la plums de N. Brox ha enriquecido el
valor y la importancia de la coleceidn de Regensburg. Dignas de nota son sus
paginas 2obre la autenticidad de dichas Epistolas, la bibliografia tan abundante
¥ actual, una més amplia exposicién en Ia exégesis del texto y especialmente en
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los “excursis” —una serie de doce— que se presenian como completumente nue-
vas, Entre éstos merece destacar: la Iglesia, la eristologia, la vindez, la piedad...
El comentario estd bien ordenado y su lectura resulta muy cémoda y provechosi.

Ls obra de J. Michl, Las Epistolas catblicas, presenty npa exégesis concisa
y sobria. Acompaian al conjunto de la obra una serie de guince “excursus”, que
of recen una base mds cientifica y solida al pensumiento del aater, Se lrala de
temas fundamentales de las Epistolag catdlicas: el juramento, la oracién y la
uneién de los enfermos, el cristiano como sacexdote y como nuevo Israel, el des-
censo de Cristo a los infiernos, el anticristo, el amor fraterno A pesar de la supre-
sién del aparato critico y blibliogratice nos enconiramos ante un profundo
comentario & lag Epislolas eatélicas—C, MATEQS.

DuronT, J., Les tentations de Jésus ou désert, Coleccion " Studia Neotestamen-
taria” 4, Edit, Desclée de Brouwer, Brugges 1968, 22,6 x 14,5, 1562 p.

La presente obra es una compilacion de articulos anteriormente publicados
por el autor en diversas revistas, de log que solo el primero ha sido vetocado ¥
reorganizade. En su disposicidn actual, se divide en tres paries. La primera
estudia el relato de las tentaciones de Jests, segtin el evangelio de Maten, de
profunda raigambre devteronomista; se trata de una pieza evangélica prima-
riamente teoldgica, que presenta de una forma evidentemente antropomdérfica el
hecho de las tentaciones de Jesus. Al investigar el relato Jucano, en el que el
orden de las lentaciones varia con relacion al de Mateo, pone de relieve su
conexion con el hecho anterior del Bautismo y con la Pagion, a la que se alude
al final, y el situar el punio calminante de las tentaciones en Jerusalén, donde
lendrd la muerie de Jesis., En la tercera parte, J. Dupont explora lns origenes
de estos relatos sobre las tentaciones de Jesds; tras larga enumeracion de
diferentes sentencias, su eriferio cientilico le lleva a escribir prudentemente:
“diversas razones nos inelinan a pensar que el relalo se comprende mejor si
viene de Jesis (¥ no de la comunidad primitiva), ya 4que refleja sus preoccupa-
ciones mesidnicas y responde mejor a los problemas de sy ministerio piblico”
{p. 127). En cuanto a situar el relato en un tiempo concreta de la vida de Jesds,
aungue los evangelistas por proceder logicamente lo cologuen al inaugurarse
su ministerio publico, es diffcil de precisur; dal vez con ocasién del episodio
de Cesarea, donde vivamente reprendié la infeliz insinuacién de Pedro (p. 129
y siguiente). Una selecta bibliografia y dos indices analiticos, de aufores y de
citag biblicas, cierran el conjunte, Digna de encomic es la Editorial Desclée
de Brouwer por la publicacion de este conjunto de trabajos de J. Dupont, que
no dudamos tendrda una buena acogida entre los estudiosos de la Biblia.—-
C. MATE0S.

ScHIwY, G., Weg ing Neue Testament. Kommentay und Material: II. Johannes.
Apostelgeschichte, Edit. Echter, Wiirzburg 1966, 24 x 16, 314 p.

En el nimero anterior de nuestry revisty presentamos el tercer volumen de
esta coleccidn, remitide con anterioridad a éste a nuestra Direccién., Alli ano-
tdbamos las cualidades gue la adornan y su aceptaciéon por parte de los lectores,
En este segundo volumen, plenamente dedicado al Evangelio de Sen Juan y a los
Hechos de los Apdstoles, el autor muestra especialmente un gran conocimiento
de los aspectos doctrinales y teolbgicos de dichos eseritos neotestamentarios;
una de sug principales virtudes es presentarnos con claridad y sin rodeos el
pensamiento y la intencién del hagidgrafo. Para ello tiene en cnenta los grandes
comentarios y las monografias udltimamente publicadas, cuyas reflexiones y
resuitados se hacen notar en sus péginaz. Todo ello contribuye a dar a esta
coleccidn —y especialmente a este volumen— el interés que ha despertado entre
log fieles, a los que principalmente va dirigido.—C. MATEOS.
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ScHELKLE, K. H., Theologie des Neuen Testaments. [: Schopfung, Welt-Zeit-
Mensch. Kommentare u. Beitrdge zum Alten u. Neuen Testament, Edit,
Patmos, Disseldorf 1968, 22 x 15, 172 p.

En la presentacion de este volumen el aulor nos advierte su método a seguir
en la esiructuracidén de su Teologia del Nuevo Testamento: agrupacién sistemi-
uca de temas y conceptos neotestamentarios (la mayor parte de los autores
siguen el desarrollo histérico del kerigma y la refiexion). En este primer volu-
men, dividido en tres partes, estudiz tres temas relacionados con la ereacién:
&l mundo, el tiempo y la historia, el hombre. Cada uno de clios estd precedido
de una sintesis doctrinal veterotestamentaria, que contrasta y pone més de
relieve el contenido y la plenitud teolégica de los raismos conceptos en el Nueve
Testamento. En cada uno de los temas hace hincapié primeramente en los escritos
paulines, de los que Schelkle es un gran especialista, y secundariamente en los
judnicos; meo faltan algunas reflexiones y comparaciones de la doctrina hiblica
con lag ciencias naturales, la filosofia y lu historia de las religiones. En conjun-
to, este primer volumen esti bien logrado; su excelente método cientifico y la
fuerza sintética de la exposicion sen sin duda los principales distintives de la
obra.~~C. MATEOS.

FEUILLET, A., Le Prologue du quatriemme évangile, Edit, Desclée de Brouwer,
Pariz 1968, 20 x 13, 318 p.

En la presentacién de la obra, A, Feuillet manifiesia que el contenido de este
comentarie al Préloge del evangelio de Juan esencialmente es idéntico al esiu-
dip publicade en DBS, aungue en algunas cuestiones —problemas dificiles de
erflica textual y cqntenido teolégico de los mismos— arroje nuevas Juces. Resal-
tando la importancia de esta pieza literaria neotestamentaria, inicia la eritica
detallada del texio, versiculo por versieulo, en la que se extiende ampliamente,
dejando constancia de sug profundos conecimientos judnicos, tanto en lo que se
refiere al texto y contenido del evangelio camo al pensamiento y literalury sobre
San Juan. En los vv. 3 y 4 defiende la puntuacion: “...3in El nada existe de
cuante fue hecho. En El estaba (era} la vida...”, dando a esta ultima palabra
un ¢ontenido plenamente sobrenatural; en los vv. 12-13 prefiere 1a leccion com-
pleta y en plural, que normalmente suele ser presentada por la mayor parte
de las ediciones y traducciones del Nuevo Testamento, aplicindola 2 la genera-
cidgn sobrenatural de los hijos de Dios; en el v. 14 explica el contenido y signi-
fieado de “chiris kaf alethéia™ como “gracia y verdad”... En suma, en la mayox
parte de las cuestiones discutidas discrepa casi totalmente de Ian postura de
M. E. Boismard, otro profundo congeedor del pensamiento judnico. La estruetura,
las ideas fundamentules y la prehistorin del Prélogoe, el titulo cristolégico del
Logos, ceupan otros tantos eapitulos en los que el aufor, tras exponer la inmensa
gama de opiniones sobre el particular, se susle mostrar prudentisimo en sus
conclusiones, La obra en conjunlo nos parece estupenda, compuesta con un cri-
terio lo més ohjetivamente posible: en log temas disculidos es de admirar la
claridad y serenidad de su argumentacién. No dudamos en recomendar esta obra
a los esgpecialistas biblicos, como la mas perfectamente lograda hasta el presente
sobre ¢l Prélogo del evangelm de San Juan.—C. MaTEOS.

POVTERIE, L. DE LA, De Jesus auz Bvangiles. Tradition el Redgetion dans les Bvan-
giles synoptiguen, * Bibliotheca Ephemeridum Theologicarum Lovaniensium”
25, Bdit. J. Duculot, Gembloux 1967, 26 x 16,5, 274 p.

El presente volumen recoge el pensamiento de doce investigadores, tal
como le formularen en Ja XVI Sesién de Jas Jornadas Biblicas de Lovaina. Se
trata, pues, de una obra colecliva en la que con gran seriedad se profundiza
critica y cientificamente en el estudio de algunog temas evangélicos o en los
aspeclos generales de los mismos. Dirige y presenta la obra [ de la Potletie,
poniendo de relieve la evolpeidn de los estudios neotestamentarios después de
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los primeros trabajos de la Formgeschichte hasta la actual tendencia de la
Redaktionsgeschichte. En esta ltimo linea en general se mueven les esfuerzos
comunes de log autores que colaboran en esta obra. Los dos primeros estudies,
de X, Leén-Dufour y de 8. Mec Louglin, abordan la interpretacion y el problema
sinéptico, destacanda la Jabor redaccional de los evangelistas. Digna de notar es la
postura rigida del primero, ya sostenida anteriormente en olros trabajos: recha-
zar la prioridad de Marcos (p. 6 ss.). Otros tres articulos, de F. Heirynck (sobre
Maleo), J. Delorme (sobre Marcos) y A. George (sobre Lucas), estudian con
rigor la estructura, construccién y aspectos doctrinales de los sindpticos., Y, por
iltimo, una serie de esiudios exegélicos presenta ejemplos partienlares del aspee-
1o redaccional en cada uno de los evangelistas: P. Bonnard {sobre la composicién
y signiticacién histérica de Bt, 18), J. Lambrecht (la estructura de Me. 13),
E. Rasco (las parabolas de Le. 15), M. Sabbe (el bautismo de Jesiis), B, M. . van
Tersel (la vocaciéon de Levi), A. M. Denig (caminar de Jests sobre las aguas),
y M. Dider (pardbola de los talentos y las mnasp El volumen en conjunio
presenta una, contribucién feliz y muy provechosa para el mejor conocimiento
de la inteneion, finalidad y trabajo redaccional de cada evangelista.—C. MATE0g.

HUMMEL, R., /e Ausecinandersetzung zwischen Kirche und Judentumn im Mat-
thitusevangelium, 2.* edic., Edit. Chr. Kaiser, Miinchen 1966, 22,5 x 15, 184 p.

La presente obra, segunda edicién de la tesis doctoval presentada por el
aulor ante la Universidad de Kiel, analiza la oposicién entre la Tglesia y «l
Judaismo en el evangelio de Maten, Estd dividida en seis capitulos en los que
se desarrollan cuatro temas principalmente, precedidos de una pequeila enmarea-
¢ién historica: la Ley, el Templo y su culto saerifical, la mesianidad de Jests,
la existencia de la Iglesin y sus relaciones con el judaismo sontemporaneo.
Admitiendo sin disensién la teovia de las dos fuentes, ¢l autor pone de relieve
e¢émo en Mateo la lucha de Jests contra los fariseog va principalmerite dirigida
contra la falsa concepcion de la piedad y de la ética: cumplimiento meramente
externo de la Ley, entonces formalmente atomizada por los rabinos. Sostiene el
valor actual de la Ley, pero reprueba la hipocresia y deformacién moral de los
fariseos, volviendo a poner, en lugar de los militiples preceptos particulares, la
voluntad de Dios, que tiene mayor exponente en el preceptv del amor. Destaca,
ademas, en la doctrina matcana, que la Iglesia ey el nuevo Israel, el nuevo
pueble de Dios, libre de las formalidades del culto ritual desarrollado en el
templo de Jerusalén. El capitulo sobre la mesianidad de Jess ge centra prin-
cipalmente en el titulo de Hijo de David, motive de controversia entre Jesis
y los judios (22, 41-45). En esla segunda edicién ha stdo ahadido un sexto
captiulo en el que R. Hummel, teniendo en cuenta los nuevos estudios sobre cl
evangelio de Maleo, expone log problemas de la teologia mateana, deteniéndose
expresamente a considerar la relacion entre lo tradicional y lo redaceional, las
tendencias y la temética de Mateo. Una abundante y escogida bibliografia v un
registro de citas biblicas concluyen este magnifico trabajo, recomendable por la
profundidad y seriedad de su contenido.—~C. MarTkos.

Scumip, J., Bl Evangelio segin San Lucas, Coleecion “Comentiurio al Nuevo
Testamento": IIT. Versién castellana de Mercedes Gonziélez-Haba, Edit.
Herder, Barcelona 1968, 22,2 x 14,5, 528 p.

El Evangelio segiun San Lucas, volumen 11T del ¥ Comentario al Nuevo Tes-
tamento™, sigue las lineas fundamentales de los otros tomes publicados, cuya
recension hemos hecho en hiimeros anteriores: cada periodo se examina en todas
sus partes, v, ademas, encuadra en el fodo, sin perder de vista la ambientacién
histérica y literaria y el provecho espiritual que el lector busca y espera como
fruto de su lectura. Uno de los mayores méritos de esta obra de J. Schmid es el
confrontar frecuentemente el textq de Lucas con los otros evangelistas, preci-
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sando con exactitud las concordancias y diferencias entre ellag. Al mismo tiempo
pone de relieve el perfill propio de este evangelista: la presentacion de Jesis
* como redentor de los afligidos, de los pobres de las mujeres, como el amigo de
los pobres y atribulados. £l comentario va acompahado de once “excursus”, que
tratan oiros tantes temag de interés teoldgico, suscitados por el mismo comen-
tarie. Otra cualidad que destaca el autor en relacidon con el evangelio de Lucas
es el sentide histérico del mismo; Lucas se revela eomo un gran historiador,
gue sabe encontrar los acontecimientos de la historia de la salvacién dentra del
conjunto de la historia universal. Agradecemos y felicitamos a la Editorial
Herder por el éxita legrado con esta publicacion del "Comentario de Ratisbona
a#l Nueva Testamento”~-C, MATEOB.

CULLMANN, 0., Etudes de Théologie Biblique, Edit. Delachaux et Niestlé, Neu-
chatel (Suiza) 1968, 23 X 15,5, 210 p.

L3

La presenle obra estd formada por un conjunto de articulos del ilusire
profesor de teologia en las Universidades de Basilea y Paris, publicados anterior-
mente por separado, Esté dividida en dos partes, precedidas de un trabajo que
versa sobre la necesidad de la teologia en la Iglesia a la luz del Nuevo ‘l'esta-
mento, En la primera parte —Ensayog de Cristologin— se recogen tres ar-
tfculos: Noel en la Iglesia antigua (gobre la datacion de la fiesta de la Natividad
de Cristo y los fundamentos de la misma), El gue viene detrés de mf, E] retorne
de Cristo, esperanza de la Iglesia, que es el mds extenso. En la segunda parte
—Ensayos sobre la Historia de la salvacién~— nos brinda cuaire estudios: Dios
y el César, el Mito en el Nuevo Testamento, el Evangelio de Juan y la historia
de la salvacién, la Tradicién... Destacan por su amplitud y profundidad cienti-
fica el primero y el dltimo. En “Dios y el César” pone de relieve cémo la historia
profana y la historia de la salvacidn estan ya entremezcladas desde el principio,
resalta la importancia del problema “Iglesia y Estado” y alude a la reprobacion
de que ha sido objeto €l pueblo judfo por parte de la humanidad, analizando
su8 motivos, un tanto injustificados. En “la Tradicién,..” establece la distincion
entre tradicién apostdlica y postapostélica, y fue utilizado —sin seguirlo— por
iog Padres conciliares del Vaticano II al estudiar la constitneién “De divina
revelatione”, Agradecemos y alabamos la empresa de la Editorial Delachanx et
Niestlé. Con elio pone en manos del especialista biblico un conjunte de impor-
tantes articulos de Q. Cullmann, que versan sobre temag teoldgicos actualmente
debatidos en relacién con la unidad de los cristianos.—C. MATEO0S.

MARXSEN, W., Die Auferstehung Jesu vorn Nazereth, Edit, Gerd Mohn, Giitersloh
1968, 21,5 x 13, 192 .

La presente obra es la puesta por eserifo de las charlas o lecciones dadas
por el renombrado exégela protestanie W. Marxsen en la Universidad de Mtins-
ter, durante el primer semestre del curso 1967-68. Su anterior publicacion La
resurreccion de Jemis somo problema histérico y teoldgico, Giitersioh 1964, habia
provecado numerosas discusiones; por eso, aprovechd esta oportunidad para
expresar ¢clara y ampliamente su postura y pensamiento en torno al téema central
de la resurreccidén, El eontenido de esta obra se inicia con diversos interregantes
sobre las posibilidades de entender la undnime férmula “Jestis ha resucitado”,
las posibles intenciones de los eseritores neotestamentarios y la confesion dop-
matica o simple informacién sobre lg resurreccion. Al estudiar ampliamente el
contenido de laz fuentes literarias sobre la resurreccion —principalmente los
evangelios v la Epistola I a los Corintios—, Marxsen exagera con frecuencia sus
diferencias, planteindose up sinnimere de interrogantes y de problemas que le
servirdgn para llevar el agna a su molino; presentar la resurreceidon como cate-
goria (ein Interpretament) inventada por los diseipulos para expresar la conti-
nua permanencia en vida de Cristo {p. 141 ss). Posteriormente Marxsen examina
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la egperanza futura de log cristianos y la resurreccién de los muertos a la luz
de los eserifos neotestamentarios; .su conclueién no puede menos de corver
pareja a la expresada ya sobre la resurreccién de Cristo. Nos encontramos, pues,
ante una obra de profundo contenide, aunque se trate de una interpretacién
personalisima y exagerada sobre la resurreccién, que motivard muchos comen-
tarios y fuertes discusiones. Sin duda alguna, uno de sus mayores defectos en
conceder muy poco o casi ningun valor objetivo a los relatos evangélicos.—
C. MaTEo0s.

JURGEN ScHULTz, H., Jewide y el tiempo. Versidn al espaiiol de C. Vigil y G. Cutre,
Edit. Sigueme, Salamanca 1968, 19 X 12, 280 p.

La presente obra, traduccién del original alemdin, estd formada por una
compilacién de articulos de varios especislistas biblicos, que con brevedad y
sencillez, tienden todos a dar una idea de lo gue el titulo de la obra pregona.
Se inicia con el estudic del ambiente .greco-romane y de los emperadores citados
en el evangelio; siguen a continuacidn breves paginas sobre el ambiente oriental,
sobre Palestina, las sectas y doctrinas religiosas que allf reinaban, entre las que
descuella la de Qumram, para centrar la atencién de los lectores en Cristo y su
obra, sug diseipalos, el actuar de Jesis después de su muerte, los problemas de
la iglesia primitiva... Los nombres de sus autores, K. Koch, J. Blinzler, W. Max-
xen, R. Schnackenburg, H. Conzelman..., dan mayor realee a su contenido, Tal
vez el tema “Conceplo y transformacién del banqguete”, de W. Marxen, pueda
ariginar dudas y desorientacién en la mente de algunos lectores. La obra, sin
pretensiones cientfficas, da una idea bastante clara de Criste y de su tiempo.
Su lectura es amena y fiil para perfeccionar los conocimientos del contenido
neotestamentario.C. MATEOS.

Nueve Testamenio. Versidon ecuménica dirvigida por Serafin de Ausejo, Edit.
Herder, Barcelona 1968, 16 x 10,5, 380 p. ¥y 2 mapas.

I.a presente versién ecuménica del Nuevo Testamento, idea nacida en 1864
en la comunidad de Taizé (Franciza) con ocasion del Coneilio Vaticano II, es la
primera de este tipo, aparecida en lengua espaiiola. La Editorial Herder, que
desde sus iniclos decidié encargarse de la edicién y distribucién, ha puesto al
frente, como director de esta version, a Serafin de Ausejo, quien, junto con un

uipo de eserituristas catdlicos y protestantes de Espatia y América, nos han
ofrecido esta Versién ecuménica singular. Importa mucho destacar que, a pesar
de presentarse como una versidn popular, es directa y fidelisima al texto griego
original, Tiene, ademds, ¢l acierto de prescindir de los arcaismos carentes de
gentide para un leetor de hoy, ne meunos que de los neologismos estridentes que
a menude falsean el sentido auténtice del mensaje cristiano, Minimas introdue-
ciones, doy indices de materias y dos mapas hiblicog completan admirablemente
ia cbra. Fue presentada a 8. 8. Pablo VI en su viaje a Bogotd y ha sido muy
elogiada publica y privadamente por muchos prelados iberoamericanos.—
C. MaTtEos.

NEILL, 8., La interpretacion del Nusvo Testamento, Version al espafiol de José
Luis Lana, Edit. Peninsula, Bdrcelona 1867, 19,5 x 13, 430 p.

El presente libro, aparecido originariamente en inglés en 1964, come frute
de unag conferencias dadas por el autor en la Universidad de Nottihgham, nos
presenta una vision de conjunta schre el desarrolle histérico de la critica del
Nuevo Testamete ¥ su evolueidn durante un siglo entero: de 1861 = 1961. Para
lograr esta visién de conjunto el autor ha preferido centrar su interds en un
pequedio nimero de especialistas neotestamentarios, conducteres de los diverses
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sistemas ecritico-literarios o histéricos, que tanta influencia han tenido en la
nueva orientacién y direccién de los estudios sobre el Nueve Testamente. Llevan
la palma, como es natural por el ambiente y lupar donde el libro es compuesto,
los especialistas ingleses, aunque no exclusivamente, B, F. Westcott, J. B. Lin-
ghfoot, V. Taylor, E. C. Hoskyns... son recordados con carifio. En conjunto la
obra e2 un relato entretenide y de facil comprension para cualgquier lector,
Eeélogo o biblista, ansioso de penetrar en la problematica neotestamentaria.—
’» MATEOS.

Bovon, F., De vocatione Gentium. Histoive de Vinterprétation d’Act. 10, 1-14,
éss(lans les six premiers siécles, Edit. J. B. Mohr, Tiibingen 1867, 24 x 16,
373 p.

El presente trabajo procede de una tesis doctoral, presentada el afio 1965,
por su autor en la Facultad Teoldgica de Bale, por sugerencia y bajo la orienta-
cién de O. Cullmann., Bs su finalidad concreta, averiguax ¢émo la iglesia misio-
nera de los primeros siglos entiende e interpreta un texto misionero del Nuevo
Testamento, o sea, Act. 10, 1-11, 18. Su autor, que ez protestante, escribe y se
mueve en el tono teolégico 'y ambiental de su formacién, con marcada influencia
de su gran maestro O. Cullmann. Es una cbra seria y notable, con amplio
aparato cienlifico, notable erndicion, moderna bibliografia e indiscutible cono-
cimiento de lag fuentes que utiliza con sagaz espiritu critico, no exento de cierto
desenfade. Resulta laudable y simpitico su gesto de formar una especie de
monografia sobre el pensamiento de la patristica en torno a un célebre pasaje
del libro de los Actos, Desgarrella su tema, disponiendo los materiales con arreglo
a un esquema bien trazado: I} Introduceién, con unas apreciaciones sobre log
comenlarios mds antiguos y representativog de la pericopa en cuestién, II)
Act. 10, 1-8, sobre el inicio de la fe, con repaso y discusién de los comentarios
de los Padres desde el siglo 11 al vi. 1II) Aet, 10, 9-16, vocacidén de los gentiles,
can idéntico sistema. 1V) Aect. 10, 44-11, 18, sobre el Espiritu Santo y el Bautis-
mo, L.a exposicién es amplia y critica, con gran alarde de erudiciéon y desfile de
todos los eomentarios antiguos, Como es l9gico, figura en primera fila San Apgus-
tin que, aunque no cementd de propésite este pasaje, la cita y aprovecha en
muchas ocasiones, sea en homilias, o, sobre todo, en sus controversias con los
manigueos, Al precisar los resultados positivos de su investigacién Bovon senala
en primer lugar loz puntos de coincidencia entre la exépesiz patristica ¥y la
moderna: a} gran variedad de opiniones, aunque entre los modernos predomine
la preferencia por la filologia y la eritica de las fuentes. b) Unos y otros recono-
cen les dificultades del pasaje, basadas en las divergencias internas, o posibles
sentidos del texto. e} No obstante lo dicho, abundan las coineidencias en no pocos
detalles. A la hora de sefialar las diferencias llega a estas conclusicunes: 1) falta
de espiritn critico en lo tocanfe a Jas fuentes, las relaciones entre tradieion y
redaecion y la historicidad del suceso. 2) Consideran este episodic eomo el Pente-
costés de los gentiles, pero se resisten a dar un papel preponderante a San Pedro
en la conversidn de los gentiles, por estimar que esta obra pertenece més a
San Pable. 3} Los Padres se fijan en tal o cual verso del discurso de San Pedro,
pero ecarecen de una visién de conjunte, 4) Distinguen sélo entre Loy y Evangelio,
no tienen conciencia del nuevo legalismo cristiano que sustituye al legalismo
jadio, 5) Tienden a exagerar el papel preponderante de S8an Pedro, influehciados
por la tradieién apostdlica y el papadoe. Esto no quiere decir gue los Padres ne
hayan aportado nada a la exégesis y a la teologia neotestamentaria, tal como se
entiende hoy. a) Sefialaron y entrevieron los problemas que en buena parte
siguen en pie. h) No exageraron, como los modernos, la especializacion teologica.
¢) Hay en ellos elementos aprovechables para entender la pneumologia, tan defor-
mada por muchos medernes. d) Respetan la teologia y la veracidad de Lucas mas
que los eriticos actuales. Se cierra la obra con unos extraordinarios indices que
ocupan muchas piginas y facilitan su manejo y consulta. Es witha obra muy
interesante y docta, bien informada, presentada con puleritud, con derroche de
material informativo, aunque ¢iertas apreciaciones de marearda tendencia teold-
giea protestante, no puedan aceptarse sin reservas.—P. DICTINIO R. BRavo,
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GreLot, P., Biblie y teologia, Edit. Herder, Barcelona 1969, 22 x 14, 287 p.

El presente volumen de la coleccion “El misterio cristianc” es una sintesis
de otrag dos obras anteriores del mismo autor: Sens chrétien de VAncien Testa-
ment (1962) y Lo Rible, Parole de Diew (1965) que lograron sefialada aceptacién
y resonancia. Ambas han sido traducidas al castellano y divulgadas por la Edi-
torial Herdet, respectivamente en 1967 y 1968, La primera parte esti consagrada
al Antiguo Testamento, considerado como un todo, en el gque se manifiesta la
aeeién divina como preparacién de 1a historia de la salvacién en el misteric de
Cristo. El Antiguo Testamento prepara el Nuevo. Es una vendadera feologia del
Antiguo Testamento. La segunda parte estd dedicada a la Sagrada Escritura en
pgeneral y viene a ser como un Manual Biblico de Introduecion General sut gene-
rte. En efecto, se desarvollan con brevedad tres tratados clisgicos introductorios:
inspiracidn, canon y hermenéutica, pero sin darles la dimensién y el estilo
tradicionales, sino cifiéndose en la exposicién a aquellos aspectos y cuestiones
que tienen un mayor contenide teolégico y que plantean problemas de la mayor
actizalidad. En realidad, enfoca los temas abarcando, sin desdefiar la critica, sus
dimensiones pastorales, teoligicas v lturgicas. Al hacerlo con estilo llano y con
intencién vulgarizadora consigue una sintesis asequible a toda persona mediana-
mente culta y de gran elaridad y precisién, para profesores y alumnos. Presen-
tacién tipografica esmerada, buenos indices de materias, de nombres y ansalitico
y una selecta bibliografia, preferentemente francesa, riman eon las relevantes
cualidades intrinsecas de esta obra que nos atrevemos a recomendar con entu-
siasmo, porque lo creemos de justicia.--P, DicriNie R. Bravo.

LOHFINK, N., Die Bibelauslegung im Wandel. Ein Exegelt orlet seine Wissens-
chaft, Edit. Josef Knecht, Frankfurt am Main 1967, 21 X 13, 240 p.

El autor ha reunido en este libro nueve conferencias tenidas en diversos
lugares. El estilo conserva ain la claridad y orden del conferenciante. Es, pues,
muy semejante al libro anteriorments publicado por el mismo auntor, Das Sieges-
lied am Schilfmeer.

Fl titulo refleja el contenido general del libro: todas las conferencias hablan
bajo distintos aspectos del cambio que ha experimentado la exémesis. En todas
ellas ge pone de manifiesto una reflexién segura y penetrante sobre la situacién
actual del estudio cientifico de la Biblia y de los métodos que se emplean. Asi
ge justifiea el subtitulo, ya que en realidad, se trata de controlar las adquisiciones
en varios temas exegéticos,

Una vez expuesto el carieter general del libro, na nos queda més que reseiiar
log temas de lag diversas conferencias. La primera trata de la situacion de los
estudios biblicos después del Concilic: contenide de la Constitueién Det Verbum.
¥ necesidad absecluta de estudiar cientificamente Ja Biblia (13-28); en la zegunda
se habla del método de la Teologia y de su relacién con la Exégesis {29-48).
Observaciones penctrantes sobre el métedo critico-histérice constituyen el tema
de la tercera conferencia (50-76). Las siguientes tienen un earicter menos gene-
ral; se ocupan de diversos temas del Antiguo Testamento: los tres primeros
capitulos del Génesis (76-106), la Religién de los Patriarcas y sus consecuencias
para una Teologia de las religiones no eristianas (107-128), el Decdlogo sin el
monte Sinai (129-167), la Escatologia en el Antiguo Testamento (158-184), la
interpretaciéon histérica y cristiana del Antiguo Testamento (185-213), observa-
ciones acerca de un “tratado eristiano sobre los judfos” (214-237). Es de notar,
gue aun en estos temas exegélicos particulares, el autor hace oportunas refiexio-
nes sobre el método.

El libro no contiene ninguna rveferencia bibliogréfica. La presentacién es
esmerada, y hay que leer muy atentamente para serprender salguna errata.
Hemos encontrado una en la p. 140, linea 13-14: Zusommonbaw npor Zusem-
wenban.—C. MIELGO,
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Le Gendse. La Bible de Jérusalem. Traduetion: R. de Vaux. Commentaires:
Th. G. Chifflot, Edit. Cerf, Paris 1968, 18 x 11, 280 p.

. Se trata de la reedicion del Génesis de la Biblia de Jerusalén, en lamaifio
dv bolsillo, La traduccién sigue siendo la migma. Ha sido adornada de mayor
namero de notas al pie de la pigina. Asimismo cada pericopa estd precedida de
una breve introduecidn, que contiene observaciones orientadoras sobre su conte-
nido y sus caracteristicas, Todo ello ayuda eficazmente al lector no especialista
a penelrar en el sentido de estos relatos, tan extrafios a nuestra mentalidad.

La impresién es generalmente buena. Hemos notado en la p. 90 una confu-
sién de lineas que dificulta la lectura de esta pagina.—C. MIELGO.

GOLDSTAIN, J., Création et Péché. Cahiers de Ia pierre-qui-vire, 31, Edit. Desclée
de Brouwer, Paris 1963, 19 x 14, 267 p.

Los once primeros capitulos del Génesis presentan diversas dificultades de
interpretacién. El presente libro es un comentario de divalgacién de esta parie
de la Biblia. Como el mismo titulp lo indiea, el libro tiene dos partes: en la
primera se expone la doctrina del Génesis sobre la ecreacién, mientras que la
segunda esti dedicada a exponer la irrupciéon y proliferacién del pecado. Bajo
estos dos titulos, el autor trata toda 1a materia, aunque proviene, come se sabe,
de tradiciones diferentes. No hace la exégesis de cada versfeulo, sino que expone
los temas principales de la historia primitiva. Un rasgo notable de este comen-
tario es la abundancia de citas de Ia literatura rabinica, gque el autor demuesira
conocer perfectamente,

El autor pretende ser fiel al texto y na quiere hacer decir a los autores
biblicos mas de lo gne realmente afirman (véase la introduccién), Sin embarge,
rebasa Jos limites gue este principio permite. Asi del hecho de que la Biblia
no diga después de la creacliin del hombre gue “todo era bueno”, concluye que
el autor biblico quiere decir que el hombte ne es tal sino ejercitando su libertad,
que se concretiza en la aceibn y en el trabajo (p. 116). A fodas luces esto es
exagerado. Igualmente es muy problemitico todo cuanto el autor concluye acerca
del privilegic de 1a inmortalidad de Addn (p. 161-162). El autor ve en la serpiente
del Parafso al demonio (p. 141-143), To que e3 evidenlemente diffeil de aceptar.
Creemos que todos estos defeetos, y otros muchos que podrian citarse, provienen
del métedo del aunter, que no se atiene en su exposicion a una clara distincion
de decumentos. No se puede interpretar al Yahvista de la misma manera que al
Codigo Sacerdotal. Ambos se distinguen en su mentalidad y estén distanciados
en el tiempo. Ademds, el autor parece confundir el Coédigo Sacerdotal con el
Elohista (p. 40-41). Cnando mds adelante (p. 47, nota 1) identifica las partes
atribuidas al Cédigo Sacerdotal, califica como tales, Gen. 1, 2-2, 4a; 519; 10-13;
16 sq. 19; 21; 23 ete. Creemos que aqui haya habldo un error, porque no se’
explica coma el autor atribuya sl Cédige Sacerdotal, el cap. 19 del Gen., por
ejemplo. También las transcripeiones dejan mucho que desear. No se ve la razon
por Ia que ha de leer en 8,22 herad mimend (p. 172, nota 5).

A pesar de esteg defectos, el libre puede ayudar a una mejor comprension
de estos dificiles capitulos.—C., MiELGO.
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Ciencias Teolédgico Dogmaéticas

WALDMANN, G., Christliches Glauben und christliche Gelybensiosigheit, Edit. Max
Niemeyer, Tiibingen 1968, 22 x 14, 382 p.

Presentamos aqui 2 nuestros lectores un libro maravilloso, que se enfrenta
con el problema de la llamada “pérdida de la fe eristiana”. ;Qué es entonces la
fe cristiana? El1 autor se coloca en un punto de vista radical y filoséfico, pero
respeta la Historia y la trae a contribucién, Todos reconocen que la Iglesia
se hizo “helenista” poeo tiempo después de su fundacién, v que esa helenizacion
ha durado hasta hoy. Pero eon eso nos planteamos un problema mas profundo,
la distincién agustiniana entre el “creer algo” y el “creer en alguien”. ;De qué
se trata aqui? La fe es una conviceién tefal, pero totalmente diferente de enal-
quiera otro linaje de conviccidn, Creer una cosa porque Dios la ha revelado
significa creer en alguien no creer algo, y esto ez ya una paradoja. Pero la
paradoja erece, puesto que la fe es una relacién entre un hombre y-un Dios.
Es preciso pues descender al an4lisis del acto de fe y de sus estructuras, Asi
llegamos a la conclusién de que la fe es una “libre obediencia”, aunque se
apoye y estribe en motivos racionales,. subjetivos y veluntarios, Tal es el tema
de la primera parte de egte hermoso libro. En la segunda parte el autor nes
hace ver que en Europa han predeminado los motivos racionales, subjetivos,
voluntaristas tanto, que la actual "falta de fe” es una mera c¢onsecuencia
obvia de 'esta postura racionalista. Por lo mising, no existe hoy esa “falta de
fe”, de que se habla, y la prueba la tenemos en las mil formas de supersticién
vy de psendofe gne pululan por todas partes. La fe persiste, solo que busea
nuevas formas y métodos para comprender mejor el mensaje cristiano y el
cardcter del mundo actual. Ez un libro maravillose, por la modernidad de
sus puntes de vista por la eritica que hace de los autores modernos, por la
postiira filoséfica y radical del autor y por su ponderacién y ecuznimidad. Un
indice de personas, otro de cosas y una Ppresentacién esmerada y limpia com-
pletan la excelente impresién que nos produce este libro~—L. CILLERUELO.

WeTH, R., Gott in Jesus, Bdit. Chr. Keiser, Miinchen 1948, 23 x 15, 330 p.

Nadie ignora el interés que despierta hoy la postura de F. Gogarten.
Apradecemos al aulor aue haya tomado en serio la postura de Gogarten y
hava dedicado su atencidn a estudiar la evolucién del pensamiento y su sen-
tido dialéetico o sistematico, El libro tiene tres partes, En la primera se exa-
mina la tendencia de la Teologia Dialéctica. Es maravilloso comprobar como
log problemas actuales no son actuales, sino que se vlantean con toda claridad
en los neoplaténicos, en San Agnstin ¥ en el Seudodionigio la tensién del “dens
in nobis” (Unum in nobig, decian log neoplaténicos) y del “Deus extra nos”
no es problema nuevo, sino nue en San Apustin tiene ya férmulas estereoti-
padas: “Deus, intimior intimis meis, ete.”. La erftica actuzl, incluide Gogar-
ten, no ha podido presentar nuevos motivos de reconsideracién y por ende
todavia hay que apelar a log autores antiguos para orientarnos en un proble-
ma tan grave y tan profundo, La soluecién del problema es un recurso a
Cristo. Tal era la solucién agustiniana, opuesta al helenizmo y a todag las for-
mag medievales de helenismo. Agui es donde Ia culfura moderna ha ofrecido
nuevos aspectos, en cuanto que cuatro siglos de estudio de la Biblia nos ha
llevado a la convicién de que el helenismo nog ha traicionado, dindonog una
Biblia gue nn es la de Cristo y una Iglesia gue no es la de Cristo, ya que la
“interpretacién” tendenciosa e ideolégica ha sustitufdo a uma lectura sencilla
¥ obvia. De ahi que la eristolopfa debe rstudiz¥se de nueve desde sus cimientos
biblicog « histériens. con Io cual es preciso dar un nuevo concepto de la Biblia
y de la Tglesia, En la segunda parte, el autor analiza los rasgos fundamenta-
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fes de la cristologia auténtica., Jesis es el Hijo y es ¢l Verbo. En El se funden

“¢in confundirse la humanidad y la divinidad, De este fundamento sale la pre-
dicacién de Cristo, mensaje de “misterio pascual”, en el que la cruz y la
resurreceién se complementan., Ege mensaje no perdera nunca actualidad, y es
el proablema actual de la religion. En la tervera parle, el autor nes presenia
a Gogarten criticande las tendencias actuales de la cristologia. Analizando
la incorporacién del cristiano a Cristo, hasta que el cvistinno llega a sentirse
“eristo”, segin la férmula agustiniana, es ya clara la erflica gque se hace n
Schleiermacher, W. Herrmann y Bultmann. La conclusidn es gratamente agus-
tiniana en el fondo, en cuanto que a la férmula elemental “noverim me, noverim
Te"” se anade lz oftra “Quaerebam viam... nec inveniebam, donec amplecterer
medistorem Dei et hominum, hominem Christum Jesum”, El libro se completa
con una bibliografia total de Gogartem y otra bibliografia cultural. Presen-
tamos a nuestrog lectores este hermoso libro muy bien presenfado por Ia
Editerial,—L. CILLERUELO.

BORNKAMM, G., Gesammelte Aufsiize, Band. III. Geschichie wnd Glawbe, 1 Teil,
Edit. Chr. Kaiser, Miinchen 1968, 23 x 15, 288 p.

Bornkmann nos habia ofrecido ya dos volimenes muy interesantes de
estudiog biblicos, une dedicado a San Pablo v otro a Ia relacidn entre antigiie-
dad y cristianismo. Tenemos que felicitarnos ahora de este nueve volumen que
nos ofrece, recogiendo sus articules en un volumen gue se titula “Historia
y Fe” para indicar el cardcter del libro. Ese titulo es el del primer articulo
que inicia el volumen, pero vale tamblén para los demas articulos, dedicados
todos al Nuevo Testamento, y analizados al resplandor de las controversias
actiales. De singular importancia es el treinta y uno, doble articule final, en
el que se analiza la teologia de Rodolfe Bultman y se nos da un boletin de
lag discusiones actuales en torno a Bultmann. Es un boletin magistral, gue
va reflejande lag contiendas actuales con mano firme y eclara. Muy hermoso
e interesante es también el estudio sobre Ta “Ilomologi{a socritica y estoica™
Celebramos tener recogidos en un volumen todos estos estudios y esperamos
otro nuevo volumen gque deberd aparecer. pueg éste lleva el esperanzador
titulo de primera parte. Nada hay que decir acerca de la parte formal y téc-
niea, ya que Bornkamm es siempre un maestro La presentacién de Chr. Kaiser
es. siempre limpia y esmerada.—L., CILUERUELO.

MILDENBERGER, Fr., Theologie fiir die Zeit, Edit. Calwer, Stuttgart 1969, 22 ¢
14, 168 pdginag.

Este libro trata de enfrentarse con el problema de la teclogia actual. que
husea responder a los tiempos aetuales. sin anartarse de los valores ya consa-
grados. Se hace un recorrvido, desde Gotthold Efraim Lessing hasta Karl Barth,
no para presentar un estudio histérico o analftico, sino para ir constatando
los criterios gque sirven de base para hacer teologia. Se demuestra aue la teo-
logia moderna ha tratado de identificar la teologia natural con la sobrenatural,
v esto nos ha llevade a la crisis actual, T.a teclogia disléetica reacciona contra
la “ilustracién”, pero no nos ha dado una solucidn al problema fundamental
de Ja “autoridad”, de la oue depende todo pensamienio teclégico., ni el vroble-
ma del “Nombre de Dios™ (en oposicién al “concepto o idea de Dins”). cue
es “metafisica, no teclogia”). ;Es Dios nn Summum Ens, o es el Padre-Hijo-
Bspiritu Santo? Quizd cs 1o mizmo v cuizd no es lo mismo, va que el Summum
Ens es un concepto filoséfico que se deduce por dialéctica, mientras ane el pro-
blema del “Nombre de Dios es un problema histérico”, que se esludia con mé-
todos histdricos. 8i wrepuntamos quién es Jahvé, el Dios de Israel, o cuien es
“Dios el Padre de Nuestro Sefior Jesueriste”, tenemos gque narrvar la historia
de nuestra fe, pero no tenemos que analizar conceptos filoséficos, propios de
log griegos y paganos politeistas. El problema actual consiste en interpretar
ias relaciones de Dios con ¢l hombre y con ¢! mundo en el espiritu de la reli-
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gién cristiana: o} conceplo de “autaridad” y el concepto del “Nombre de Diog”
han de ser aceptades por la teologia moderna, si quiere seguir siendo “teolo-
gia”. Esie Jibro ¢s pues muy inleresante para todos aquellos que en las actua-
fes circunstuncins bugcan modos de ortentarse, eriterios para ir adelante, sin
perder los valores consagrados ya por la histovia cristiona.—l.. CILLERUELAD.

HEI)INGEIL. U., Hoffnung zedschen Krenz und feich, BEdil, BVZ, Zirich 1068,
23 % 1b, 344 péaginas.

La “teologia de la esperanza” sigue desarrollandose ¢on profundo interés.
Poco a poce vamos olvidando ¢l pasado y el futuro nog preocupa, nox angustia,
nos alucina. ;Qué va a pasar, al fin? ;Coémo va ser este mundo religioso, que
se nos ccha encima? El libro que aquj presentamos a nuestros lectores es como
uno de esog controles, gue se colocan de cuando en cuando en una “produceién
en cadena”, es necesario controlar y comprobar que el montaje se realiza vo-
rrectamente. Moltmann y Fuchs dieron sl tema de la esperanza unas propor-
ciones tan amplias y profundas, que todas las tendencias {ienen que preocu-
parse de este tema. Se trata en definitiva de instaurar y establecer el Reino
de Diog en este mundo ;Pero qué Reino, y qué modo de establecerlo supone-
mos? Iledinger se enfrenta criticamente con todas las tendencias tecldgicas
que tratan de identificar criticamente el Reino de Dios con la Cruz de Jestis
(ligada o la resurreccién), Estas entienden la eseatologia a Ja luz de la Doxa,
de la evidencia de Uios y de 1a salvacidn de la crizturs, olvidando un poco los
coneeptos de “paradoja”, “incomprensibilidad de Dios™ y “pecadoe”. El libre
consta de tres partes y un apéndice. La primera parte esclarece algunag de
las posturas de los crificos modernos frente & la esperanza, en especial las
de Jasper ¥ G. Marcel. La scgunda parte analiza la distineidn entre *rvecon-
ciliacién” y “redencién”. En la tercera parte se analiza el “dodo” de la espe-
ranza teoldgica. La esperanzs cristiana tiene que atenerse a la segunda parte
de la oracion sacerdotal de Crigto y por lo mismo acaomodarse al retardo de
la Parusfa y al problema de la Teodicea. Muchas son las promesas que con-
serva la tradicién cristina, pero han de ser estudiadas criticamente, en Cristo
se realizé ya Ia reconciliacidon: si la “redencién” total se anuncia para la vuelta
de Cristo, gueda atin en pie el didlogo con la fe y con la escatologia judias. ¥l
libro estd magnificamente presentado por la Editorial—I.. CILLERUELO.

BERKOUWER, G.-C., Ias Konzil und die newe katolirche Theologie, Edit, Chr. Kai-
ser, Minchen 1968, 23 X 15, 224 p.

El libro comenzd a eseribirse en holandés duvante el Concilio pasado. Ya
cntoneces parecia clara al ankor, profesor de Dogmdética en fa Jglesia Reformada
de Holanda, la relacién entre el Concilio y la nueva teologia, cuya influencia en
el Coneilio era evidente, El itiempe transcurrido ha ide confirmando y preecisando
lag previsiones, como si se fratase de una dialéctica que se anuncia ya desde
hace varios afios dentro y fuera del catolicismo, demtro de una tendencia ecu-
ménica. Bl Concilio ha sido un elarinazo, pero séio ha puesto de relieve Io que
existe, no ha inventade nada. En el Concilio se hicieron evidentes las tensiones
que existian y desde entonces han adouiride mayor extengiéon v altura. El autor
va analizando las posturas de Tos mejores representantes de la nueva teologia,
eontrastando eriticamente egas posturas, sin polémicas ni oposiciones innecesa-
riag, en un clima templado y comprensive. El autor no e2 un estudiante, elarn
estd, y analiza las posturas de log representantes de la nueva teologia como un
gran maesiro gue conoce bien las controversias histéricas, pero entiende que
estos tedlopos actuales no tratan de cambiar en ningdn punto el sentide de Ia
verdad ecatélica, sino que tratan de profundizar y analizar mejor esa verdad.
Asi van desfilande punte por punte y capitulo per capiiulo, los grandes temas
gue agobian hoy a los tedlogos catdlicos. Lejos de perder metualidad, la ha ga-
pado.—L. CILLERUELOC.
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ERNST, J., Die eschatologischen Gegevspieler 1 den Schriften des N. Testa-
wments, Eidit. Puslet, Regensburg 1967, 23 x 15, 338 p.

El autor e habia promelide estudiar la figura del anticristo. Pero fue
demorando la realizacidn de su propésito y los estudins y fuenles presentados
durante los tltimos afios le obligaron a recoger lambién otrag figuras semejantes
vy a enfrenlarse con los problemas generales de la escatologia. De ese modo el
libro ha ganado mucho en extensién y profundidad. La obra se divide en cuatro
partes. En la primera, se analizan esas figuras de anticristos en los Sinépticos,
en la II Thes. y en el Apocalipsis de San Juan. En la segunda, se analizan las
{uentles, Daniel, Ezequiel y en general la escatologia judia, estudiando también
log mitos orientales yue pudieron ofrecer material a esa escatologia judia. En
la tercera, se analiza Ja apocaliptica preeristiana para definir la figura de Satan
o Beliar como figuras del anticristo. En la cuarta, se analizan concretamente
las doctrinas de W. Bousset y de R. H. Charles, que han sintetizado las doctrinas
precristianas en torno al anticristo, De ese modo tenemos en este libro, aunque
atiende a la especialidad de los anticristos, una buena introducecién a la apoca-
liptica y a la escatologia precriztiana y cristiana. Es una hermosa contribucion
al problema escatoldgico que nos prevcupa hoy de nuevo con insistencia. Una
abundante bibliografia y los indices correspondientes completan la obra. La
Elditorial se ha esmerado en su presentacién.—J.. CILLERUELO,

ScHAEFER, R., Ritschl, Edit. JBC Mohr, Tithingen 1968, 24 % 16, 220 p.

Ritschl domind en la teologia de fines del siglo pasado, pero son muy pocos
los que hoy se preocupan de leerlo. Y sin embargo, se debe a ¢l una buena parte
de lo que hoy se llama “teologia actual”. Por eso, este libro que presenlamos a
nuestrog leclores, pretende hacer ver esy coincidencia de muchas de las doctrinas
actvales con las que ensefid y lanzd Rilschl en su tiempo, buscando una sintesis
entre el elemento fijo y el elemento que varfa con los tiempos. Ritsehl se encontrd
entre los fuegos del hiblicismo y del liberalismo y nos ha ensefiado negativa-
mente a recorrer vias gue se han demostrado “muertas”, positivamente, a sacar
partido de la historia de 1a teologia para propresar en lugar de desviarnos del
buen camino. No pensamos que la influencia de Schleiermacher sobre la teologia
del sigle X1x y del XX se ejercitdé por medio de Ritschl y de s escuela, empefiada
en introducir en la dogmaética la experiencia y la historia. Es pues de agradecer
que Schifer haya dedicade un libro entero a establecer con garantias las postu-
vas de Alberto Ritschl y de su influencia en la actualidad. Es una precicsa
introduecién a la dogmatica de Ritsehl, indispensable para hablar del famoso
tedlogo con pleno conocimiento de causa en medio de tantas controversias. Edi-
torialmente, el libro estd muy bien presentado y limpio.—I.. CILLERUELO.

WERNSDORFER, Th.. Dic entfremdete Welt. Etne untersuchunr zir Theologie
Paul Tillichs, Bdit, Zwingli, Zirich-Stutigart 1968, 28 X 15, 396 p.

Bl coneepto de “alienacién™ se remonta al siglo XIX, especialmente a Hegel
y Marx, Desde entonces ha aparecido una nueva ecra, pero ese problema ha
geguide ejerciende en la conciencia del hombre maderno su poder y se ha mos-
trade como una de las realidades més acuciantes de la existencia humana. La
feologla tiene que tener en cuenta para redactar sus férmulas la realidad de esa
existencia humana vy por lo mismo no puede preseindir de ese problema de la
alienacién, si quiere cumpliv correctamente su cometida. Y precisamenle fue
Paul Tillich cuien mis se destacd, dentro de la teologia occidental, en aclimatar
ese concepto de la alienacién, en transportarlo al terreno de la sociologia y de la
psienlogia y en poner de relieve su valor teolémico. En ¢l mundo egpiritual de
Tillich tiene este problema una densidad, aue sobrepuja a toda expresién aislada
v que lo convierle en tema inmediato de la existencla, Thietmar, en este libro
que presentamos a nuestros lectores, quiere explicar el problema de la aliena-
cién en las obras de Tillich, de modo que aparezcan con claridad su sentido y su
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valor para el hombre, De ese modo quiere penetrar en el pensamienio dp Tillich,
el enal, quizd mejor que ningdn otro autor, quiso fomar en serin Ja tensién entre
o]l hombre y el mundoe, para superarla.—IL. Cn.LERUELO.

CULLMANN, O., Unsterblichkeit der Seecle oder Auferstehuay fder Lofeu?, 42 cod.,
Edit, Kreuz, Stuttgart-Berlin 1967, 19 x 11, 78 p, |

Esia es una nueva edicién de la famosa polémica levanlada por Cullmann
vuando este folleto se publicé en francés, Desde entonces esle folleto, tan peque-
fio, tiene un valor inapreciable, porque en él adopté Culimann una postura extre-
mista, frente a todos los extremismos de cardcler helenista, que han dominadoe
en la Iglesia durante dos milenios. Todo eristianc debe leer este follelo, que es
como un manifieslo. Sin duda, se trata de un extremismo., Culimann ecalla el
hecho de la helenizacién de la Biblia desde el tiempo de los Macabeos. Pero, aun
asf, adopta una postura neta, que obliga a los demas a ser cautos, Porgue Jos
“demds” querian hacernos creer que sus exiremismos helenistas eran moneda
carriente en liempo de Cristo. El folleto es una llamada al orden para los cris-
Lianos. Por eso debe continuar editdndose siempre, para que todos los cristianos
vivan alerta ¥ no se dejen sorprender por los ¥griegos”.—L. CILLERUELO.

ScHWARZ, R., Vorgeschichte der reformatorischen Busstheologie, Edit. Waller
de Gruyter and Co., Berlin 1968, 23 x 15, 340 p.

Tenemos ante nosotros un libre muy interesante y muy discutible al mismo
tiempo. Interesante, porque habla de la virtud de la “penitencia” desde San
Apgustin hasta Lutero, con un métedo que quiere ser al mismo tiempo histérico
v doctrinal, Discutible, porque hombres como Agustin de Hipona, Gregorio el
GGrande, Bernardo de Claraval, Guillermo de Alvernia, Gabriel Biel, la Dovotio
Moderna, la teologiz monastica medieval, Mariin Lutero v sus contemporaneos,
pertenccen a mundos tan diferentes, que todo se hace cuestionable, mientras
no se describan esos mundos cerrados a los que pertenecen los grandes hombres.
El trazar una dialéctica interna entre esos prandes hombres es, pues, siempre
muy discutible. Pero la parte positiva que el autor aporta supera con mucho
todos los inconvenientes que pudieran alcgarse. En primer lugar, porgue mnos
refine una documentacion rica y fehaciente; eso es definitivo para indog los auto-
res citados, exceptuado Agustin. Y la razén es que Agustin pertenece a un
mundo antiguo y no medieval, por le gue su “penitencia” ey un detalle minimo
de un munde que deberfa ser expuesio en su coujunto: por eso resulta una
falacia citar a Agustin cuando se estudia a Lutero, ya que son dos mundos
perfectamente independientes e incomunicados, a4 pesar de lag féormitlas comunes,
a veces literales. Lutero no tiene nada que ver con San Agustin o con Plotino
n con Platon, ya que es un medieval, cuye primer ascendiente seria en todo
caso Boecin. No obstante eso, es muy itil el estudio gue nos presenta el autor
sobre la virtud de la penitencia en Aguslin; no se contenta con citas de segunda
mano, sino que emprende nn estudio original y sincero. Pero en segundo lugar,
el libre es muy interesante, porque el autor da los autores prehistéricos {para
él se trats de Lutero) como “predecesores” tan solo; no estudia a esos autores
como tales, sino como supuestor “predecesores” y de ese modo, sin definir con-
cretamente a esos grandes hombres, nos enfrenta con el problema moderno de la
virtud de la penitencia, esclarecida a la luz de una tradieién riea y venerable.
A loa “predecesores” se dedican siete capitulos y a Ja postura luterana se dediean
los tres Gltimos capitulos. Finalmenle, una tercera ventaja es el acompafiamiento
cientifico y bibliogrédfico con que el libro viene enriquecido y garantizado. Dentro
del {ema es una aportacidn muy estimable a la feologia de Ia Edad Media y
gobre todo al estudio de la vida mondstica en la BEdad Medin. Perc por eso
mismo, tiene el libro un gran valer para la actualidad. Bastard recordar el libro
de Camis, La caide, para hacer ver que el tema de la “penitencia® es sumamente
actual en uyna épeca como la nuestra en la que fodos queremos ser jueces y nadie
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quiere ser “penitenie”, Bl libro esta hermosamenie presentado por la Edilorial.—
L. CILLERUELO,

AUGUSTIN, W., fligkusrdn 2n Bischof Kobinsor “Goil ist anders™, 2.1 edic., Hdit.
Chr. Kaiser, Miinchen 1965, 20 X 13, 224 p.

Augustin Waller habia reunido en esle libro una serie de esludios sobre
Robinson, dentro de los ambientes inglés, holandés y aleman, anadiendo algunos
olros sobre las posibilidades de llevar adelante la discusién con Robinson, es
decir, que Lambién en el ambiente alemdn era conveniente informar a la apinién
schre la discusidén en torno a Robinson, aungue los alemanes tengau una mejor
informacién sobre Bultmann, Tillich y Bonhoeffer, cosa gne no aconiece en otros
paises. El libro se ha vendide bien y la segunda edicién mantiene la misma
actualidad. Rohinson no tuve la prelension de ser original, pero puso muy hien
¢l dedo en la llaga. Nog guste 0 no nos guste, lendremos que seguir diseutiendo
con Robinson. Por eso este libro, lejos de perder actualidad, la va adquiriendo
cada dia.—L. CILLERUELO, !

Buren, P. M. van, Reden won Gott in der Sprache der Weli, Edit. Zwingli,
Zirich-Stuttgart 1965, 23 x 16, 192 p,

Este libro, lraducide por Karl Huber, fue publicado en inglés con el expre-
sivo tilulo The seculor Meoning of the Gospel. La relacidn entre “secularismo”
y “Evangelio” se ponia sobre el tapete con un relieve extraordinario. ;Cdmao
puede un cristiano, gue es al mismo tiempo un civdadano secular, entender o
interpretar el Evangelio de un modo secular? Bl autor partia de la posiyra de
Bonhoeffer y trataba de reflexionar, no sélo sobre la historia de las férmulas
teolégicas, sino también sobre las discusiones actuales. La traduceidn alemana
demuestra el éxito del libro en inglés. No sélo se enfrenta con la historia y con
la docirina, sine también con la filologia, con la filosofia ¥ las posturas modernas
de la eritica. Y por su claridad lleva ventaja en muchos aspectos al libre de
Robinson, que aparecié como una chispa en el canaveral. Buren lleva la Idgica
¢on pulso seguro y firme: todo se le puede dizentir, pero es indudable que toma
et serio las cosas. Quizd muchos europeos, al ver que so anuncia un ereciente
interés por log problemas terrenales y un decreciente interéds por los grandes
problemas metafisicos, pretenda denunciar un positivismo amiericano, una ameri-
canizacidn de lo feoldgico, en todo caso, eso podria deseutirse. Pero es indudable
aue el libro ilumina muy bien la situaciém acinal y permite al lector diseutir con
conocimiento de edusa los problemas actuales de la teologia.—L. CILLERUELO.

Vissgerr Hoort, W. A., Die ganze Kirche fiir die ganze Welt, Band 1, Edit.
Kreuz, Stuttgart-Berlin 1967, 22 x 14, 314 p.

Presentamos aqui a nucstros lectores el primer tomo de una seleccién de
irabajos del Secretario General del Consejo Ecuménico de las iglesias. Su interés,
Jejos de decner, aumenta con el tiempo. Vissert Hooft fue un excelente predi-
cador, un tedloge profundo y eientifico, un buen amigo y critico de las figuras
ceuménicas mds representativag, de log polilicos y de los artistas. Pero tuvo
siempre un corazén universal, consciente de la unidad fundamental y moderna
del mundo. Su mirada abarcaba al mundo entero y por lo mismo su iglesin era
inica, universal. Cnando pronunciaba el Lérmino ecumenismo, no pensaba s6lo
en las iglesias, sino en la unidad y unicidad de Ia humanidad, con todes sus
pueblos, razas e individuos. La Iglesia no debe nunca convertirse en pluralidad
de sectas rigidas y cerradss, sino que debe unificar al mundo, superando los
grupos y naclones. Ksta coleceién de estudios que aquf pretentamos es una prueba
documental de primer orden para la historia y para la doctrina del ecumenismo.
Apareca aquf, no una iglesia instalada eémodamente en la paz, sino una Iglesia
yue lucha ziempre para que se haga la paz, una Iglesia que nos empuja a supe-
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rar los frentes y las fronteras, una Iglesia que no hace politica, pero gue tiene
un medo polftico de predicar que interesa a todos los individuos, grupes y ha-
ciones. La presente edicion editorial es immejorable—L. CILLERUELO.

Mier, D., Die Binkeit von vite active und vita contemplotivg, in der deutschen
Predigten und Troktaten Meister Eckharts und bet Johannpes Lauter, Edil.
Pustet, Regensburg 1969, 22 x 14, 336 p.

El subtitulo de este libro dice “investigaciones sobre la estructura de la
vida cristiama”, lo cual anuncia la pretemsién de este libro, que va mds alla de lo
que promete. En realidad es un libro maravilleso como intreduceion a un estudio
completo de la vida cristiana. Bl libro se compone de tres partes. En la primera,
se hace un estudio de la vida activa y contemplativa en el Nueve Testamento,
pero desde sus aspectos filoséfico, teoldgico, escatolégico: de este modo se nos da
una filosofin y una teologia fundamentales sobre el concepto de “ideal” o de
“modelo”, Se nog ofrece luego el cstudio de la tradiciém cristiana que trata de
organizar una doctrina del ideal ¢ del modelo, ya en la edad antigua
{Agustin), ya en la Edad Media. En la segunda parte, se expoven las lineas
fundamentales de la predicaciém en torno al modelo de unidad entre vida activa
y contemplativa. Hallamos agui una exposiciéon de la doctrina de Eckhart, como
no ln habiamos visto numca. Algunos puntos, como la “centells del alma’™, son
samamente hermosos v todavia debertan ampliarse con algunas veferencias a
San Agustin y a los neoplatdnicos. El autor se mantiene en una profundidad
discreta v ejemplar, sin caer en las ramplonerius de los que denigran al maestro
Ecekarlt. Es una de las mas completas, profundas y elaras exposiciones de lu
doetrina del gran maestro alemdn, La tercera parie se dedica a Taulero. Tam-
bién aqui se cita la superficialidad y log problemas son tratados profunda y
extensamente. En suma, es una delicia hojear cste libro, gue en apariencia esti
consagrado a Eckhart y Taulero y en realidad estd consagrado a los problemas
més profundos y fundamentales de la vida eristiana y de la vida humana. Es un
verdadero solaz para el espiritu y una informacién veridica, fremte a tantas
deformaciones y frivolidades como se escriben sobre los grandes mislicos alema-
nes. La presentaciéon editorial es esmerada.—L. CILLERUELO.

Vaca, C., Unidos en Crizto, Edit, Religion y Cultura, Madrid 1968, 19 x 14,
1.124 p.

Congiders come un g2ran honor para mi hacer la presentaciéon de este lbro
a nuestros lectores. No puedo hacer erftica del mizmo, ya que me he sentido tan
ligndo a su suerle desde hace ya veinticince afios, que es para mi una suerle de
sobrino, uno de esos familiares cuya presenciz nos cvoca siempre nuestra hisio-
ria. Ya en diferentes ocasiones me referi 2 los tomos independientes de medita-
¢ién que el P, Vaca iba publicando y tomando como tema la Regla de Agustin
de Hipona. Pero ahora aparece toda la obra junta, ligeramente carregida (yo
hubiese deseado modificaciones mas profundas, pero comprendo la difieultad de
la tarea radical), unificada, editada en un hermoso volumen en papel biblia y no
puedo disimular mi gozo. Me da la impresion de un familiar, al que ya vemos
bien colocado en la vida y que ya nos invita a alabar a Dies por sus “miseri-
cordias™ definitivas, Es el gozo del que ya “tiene casadas las hijag”. El libro
tal camo yo lo deseaba, estd ya ahi, lo tengo delante de mi y este me enorgullece.
Vuelve la vista atras hasta el momento en que el P. Vaca y yo, hace veinticineo
afios, nos preguntdbamos quién habia escrito la Regla de San Agustin y qué
diablos queria decir la Regla de San Agustin. Hoy estamos ya al corriente.
Y resulta que ahora mos encontramos con una generacién demasiado preccupada
de si misma, como acontece en las épocas de crigis, demasiado adolescente,
demasiade interiorizada, que no tiene tiempo para medilar en lo que dijo San
Apgustin. El libro del F. Vaca va a pasar un poco desapercibido en estos mo-
mentos., Pero eso no importa: el libro estd ahi. Pasari esta generacién, que
pronto gse hard “vieja" (ya ¢asi lo es) y vendrd otra més objetiva, més serena,
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menog “anli”, mas independiente, mas original. Y entonces este libro sers un
auténtico libro de meditacién sobre la Regla de San Agustin, que habra eclip-
sado definitivamente a aquellas “meditacioneas” o “payasadas” que se eseribian
hace veinticinco arios sobre la Regla de S8an Agustin, y que ¢l P. Vaca y yo deplo-
rdbamos con amargura, Felicitamos pues al P. Vaca y a la Editorial por haber
llevado & buen término ung de los buenos propésitos que concibievon los jovenes
del tivmpo de la guerra espaiicla. Ojald sirva de estimulo y desafio a los jovenes
de otros btiempos.—L. CILLERUELO.

BysseRr, F., Das katolische Zwinglibild, von der Reformation bis 2ur Gegenwart,
Edit. Zwingli, Ziirich-Stuttgart 1988, 23 % 15, 424 p.

Libros histéricos como este son siempre de la mayor utilidad; suscitan polé-
micas, pera ohligan a todos & ser correctos y honrados con el préjimo, sea éste
quien sea, Hace ya treints anos gue Guggisberg puhlicd un libre sobre la “imagen
que los protestantes se habfan hecho de Zwingli al través de los tiempos. Ahora
corresponde a Blisser precisar la imagen que se han ido haciendo los catdlicos.
El autor va siguiendo a tedos los autores catdlicos que se han ocupado de Zwingli
¥ va enjuiciando de nuevo sus juicios, Asusta ver la cantidad de material que el
autar ha tenido que buscar, reunir y ordenur. Asusta también el trabajo improbo
gue se ha impuesto para sistematizar de algin modo los juicics, reduciéndolos a
rasgos fundamentales: Zwingli tedlogo, hombre, politico, ete. La conelusién ne
sorprende a nadie: si el protestantismo ve forjé de Zwingli una imagen proble-
matica y discutible, era normal que los catdlicos se forjuran una imagen todavia
més discutible y mas problematica. Con pocas excepeiones, Zwingli fue conside-
rado como hereje detestable. Esta frivelidad de juicios obliga hey, dentro de
nuestro ambiente ecuménico, a revisar un poco la historia, para adquirir una
informacidn exacta de quién fue Zwingli, cortando asi la cadena de los que copian
sin cesar a sus antecesores, 8in averiguar nunea eu#l es la verdad y cual es la
mentira. Para los catélices este libro puede servir de meditacién, va que con
frecuencia juzgan a los Reformadores desde una Contrarreforms, y no entran en
las angustias y tremendo dolor con que estos llamados “reformadares” trataron
de ver ¢laro en la gitugeidn del cristianismo en medio del mundo”.—L. CILLERUELOQ.

ROSENKRANZ, G., Der christliche Glaube agugesichty der Weltreligionem, Edit.
Francke, Bern 1967, 18 X 11, 328 p.

81 el Ecumenismo de las iglesias cristianas es considerado hoy come signo de
los tiempos, come tendencia a la unidad del mundo, nadie podra extrafiarse de gue
muchos estudiosos actuales se pregunfen & no hay que aspirar a una religion
universal y uniea, propia de nuestros tiempos. Las distancias entre los continentes
y las civilizaciones se han acortado y casi anulado. La unién entre cristianos y no
cristianos se hace cada dia mds estrecha en el mundo, y la unidad despierta en
todas las inteligencias suspiros de concordia. Despuds del Concilio Vaticano II,
la Tglesia ha ablerto sus brazos a todos los pueblos y a todas las religiones,
dejando abierta siempre la esperanza de la salvacién para todos los hombres,
va gue todos tienen derecho a pertenecer a la Iglesia y quizd pertenecen ya a ella
sin saberlo. Un libro como este, decumentado y cientifico se lee con acidez y con
gran provecho, ya que nos hace vivir esta terrible hora actual, en la que nos
acercamos a la unidad del mundo, y todos tenemos miedo de lo que significa en
el fonde esta terrible palabra, que en el fondo es el anhelo de todo corazén huma-
no.—L. CILLERUELO,

BETHGE, E., Dietrich Bonhoeffer. Eine Biographie, Edit. Kaiser, Miinchen 1967,
23 x 156, 1.218 p.

Aunque este libro lleve el subtitulo de “biografia” es en realidad un libro
de teologia. La importancia actual de Bonhoeffer y la importancia de las cir-
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cunstancias en sus ideas son dog problemas del mayor interdés en la situacion
actual de la teologia. Y ambos problemas quedan satisfactoriamente cumplidos
en esta maravillosa biografia, no sélo de Bonhoeffer, sino de nuestra actual
situacion teologica. ES una biografia tan detallada, que tiene ya puntos de
contacto con los métodos de la novela, y esto satisface enteramenle 2 los lectores,
cosa rara en las biograliss, que siempre pecan de incompletas e insatisfactorias.
Por otra parte la situacién de Bethge da un inlerés vivisimo a su biogratia;
no se trata de un estidioso o de un especlador, sino de un “alter ego” de un
Bonhoeffer redivivo hasta eierto punto. Nos ha ofrecido todo el inmenso material
que tenia a su disposicién, y ademis, el inmenso arsenal de problemas que consti-
tuyeron el ambiente espiritual del gran Bonhoeffer, y finalmente, pone de relieve
las eircunstancias historicas hasta un punio dramsitico en que nos obliga a todos
a ponernos la manc en el ¢orazdn antes de pronunciar ningunha sentencia o cri-
tica, El servicio que el autor ha prestado a la actualidad y al fuluro es inmenso
¥ ho puede exagerarse nunca en esta época en que cada cual se libera de los
problemas angustiosos c¢on cuatre simplificaciones tontas. Bethge ha asumido
la responsabilidad de entregarnos el testamento o herencia docirinal de Bon-
hoeffer, pero nos lo ha entregado todo eon alma, con serenidad, sin pronuneiar
maldiciones contra nadie. Ha conocide a logs persegnidores politicos y a los
perseguidores doctrinales, pero no guiere juzgar a sus jueces. Kl libro es un
maodelo de sensatez y amplitud ecuménica. En algunos momentos puede suscitar
fuertes polémicag, como es obvio, pero no tiene ningiin carjeter polémico ni
animosidad anticristiana. Yo pienso gue todos los tedlogos, filésolos y contro-
versistas actuales deberian tener siempre a su disposicién este libro, guiza
aprendieran en €l algn que poeas veces se halla en les librog, la leceidn de in
vida auténtica, por desgracia, muchos tedlogos no viven una vida auténtica, y no
saben nada de las angustias que tienen que afrontar los hombres de accién, que
no pueden ya detenerse y que tienen que actuur sobre In marcha.—L. CILLERUELQ,

BONHOEFFER, D., Gesamelte Schriften, 4 tomos, Edil. Chr, Kaiser, Miinchen 1965,
19 x 12,

Tomeo I1: Caryas a E. Butz; beca a América; Secretario de las Juventudes
de la Unién Mundial; Conferencia de Fano (1934); Keumenismo (1935-1937);
estudio de América {1839); contactos durante ls guerra (1941-1942); traduccio-
nes y reflexiones inglesas.

Tomo 1I: El drama eclesidstico: los comienzog (1933); la Confesién de
Bethel; Inglaterra (1938-1935); los defensores criticos de la Iglesia “confesional”
(1935-1939); la guerra (1940-1943); los c¢inco primeros cursos en Finkenwalde
{51393)5-1937); vicariatos unidos de Kislin y Schlawe; la unién disuvelta (1840-

42}).

TPomo III (1966): Cartas {1928-1942); en el camino de la docencia (1927-
1930}); trabajos en el Seminario de la Unién Teoldgica (1930-1931); criticas de
libros (1980-1%32); profesor en la Universidad de Berlin (1931-1933); actividad
(1931-1933); profesor en el seminario de las iglesias confesionales (1935-1937);
articulog sobre el Consejo de los hermanos (1939-1942); estudios sobre la Etica.

Tomo IV: Predicaciones y Exposiciones; predicaciones de Berlin (1931-
1933); prédicas de Londres {(1933-1934); proyecto del seminario de Finkenwalder
{1935-1937); homilias de Finkenwalder (1935-1939); trabajos sobre la Biblia en
Finkenwalder (1935-1838); sermones de Finkenwalder (1936-1939); exposiciones
durante la guerra (1939-1942); exposiciones del calabozo de Tegel (1944),

La obra va iluminada con excelente fotografias y apéndices, Conste ante
todo que no somos fandticos de Bonhoeffer. Nos molesta ante todo su “racismo
nérdice” (y que perdonen los ingleses, alemanes, suizos y suecos); los latinos
ereemos que Bonhoeffer, a pesar de tode, es racista, Comenzd su carrera apos-
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télica en Barcelona y lo dnico que vio en Espana fue las “corridas de toros"
Nog molesta también su aire doctoral y tdenico, eclesidslico o clerical, como
guiera que se diga: vivio siempre en un ambiente clerical y sus reacciones,
incluidas las doctrinales, son, a pesar de todo, “clericales”. Nos molesta en
tercer lugur el espiritu de su “ecumenismo"”, ya que parece tralarse de una
confederacién de tribus nordicas, a las que tendremos que subordinarmos las
razas e iglesiag inferiores, las iglesias de latinos y de negros. Bonhoeffer no es
para nosetros un idolo.

Pero su personalidad nos subyuga. Entiéndase bien, no nos subyugs Bon-
hoeffer, sino su personalidad. Era alemédn, pero iyvo que vivir entre ingleses,
suizes, suecos y norteamericanos (entre las razas inferiores anduve, pero no
vivié); de ese modo pudo superar el ridiculo "nacismo hitleriano™ con mayor
facilidad que otros alemanes, Era protestante, pero tuvo que contemplar hovi-
zoutes no protestantes, tuvo que superar en cierto modo los "antis" y hablar en
cristiano, Finalmente, fue un hombre de accidn, y tuvo que enfrentarse defini-
tivamente con Ja vida moderna y actual, dar la cara, salirse de las atmoésferas
etéreas de lu teologin y “echarse a la calle”; se echd a la ¢alle y vio que no es
lo mismo hablar en un iglesia o en una catedra, que hablar en una trinchera
o en un complot; en una palabra, tuve que contemplar de cerea a log “hijog de
las tinieblas” y avergonzarse de la cobardia y de la miseria espiritual de esos
hijos de la luz, que hunea se compremeten, y gque buscan por todas partes
“companfas de seguros”. Por todo egto hallamos perfectaumente justificada lu
inmensa devocién de una buena parte del pueblo cristiano hacia un hombre que
ce destacod y se “tragd la muerte”, segin la expresion colorista de Santa Teresa
de Jesis. Este hombre fue un santo. Peroe no todos los santos tieneu suficiente
ialento para decir al mundo e! mensaje de su santidad. Bonhoeffer es un caso
especial. Es, por decirlo asi, un "padre de la Iglegia”, si nos ateunemos al concep-
le tradicional de “padre de la Iglesia”. Aungue sus “Obras completas” vayan
macho més alla de su vida individual, es precito que comencemos por leetr sus
obras a la luz de su vida personal, si realmente queremos descubrir a un “padre
de la Iglesia™ en nuestros dias. Pero también es cierto que, si leemos detenida-
mente su vida, su biografia, ¥y si somos capaces de ver la vida moderna, esla
personalidad, esta lucha de Bonhoeffer con su eirecunstancia temporal y loeal,
nos da exactamente a un “padre de la Iglesia” futura, Y con eso estda hecho,
crep yo, su mayor elogio,

Las Obras Complefas van dirigidas por Eberhard Bethge, y con eslo guedan
bien reecomendadas. Bethge es el “alter ego” de Bonhoeffer; suponemos que el
mismo Bonhoeffer hubiese publicado sug obras como lo estd haciendo Bethge, o
quiza e¢on menos independencia. Y por de pronto, lo mas interesante es el material
que se nos ofrece: eg una inmensa cantexra para los estudios futuros sobre la
religién cristiana y sobre todo en el terreno de la intimidad, de las cartas fami-
liares y amistosas, de las confidencias alegres y de los articulos apresurados,
cuyo comocimiento se nos escaparia, si ho existieran estos cuatro tomos. Faltan
todavia alpunos puntos conecretos, gue quizé en el futuro nos proporcionard el
mismo Bethge, pero lo que nos ha ofrecido es ya un monumento de sabiduria,
de cordialidad, de religion y de amistad.

Esa coleccion general de escritos de Bonhoeffer ng perjudica a las obras
que el mismo Bonhoeffer publicé y que corren ya por las librerfas de un modo
independiente. Ahora bien, sin esos escritos de conjunto las otras obras publi-
cadag por Bonhoeffer han de ser leidus ¢con mucha precaucion, Como en el case
de Agustin, de Luterc y de olros grandes hombres, hay que contar con una
evelucion del pensamiento, Cumando se da una cita, es preciso poner enire
paréntesis la fecha de esa cita, ya gue en otro caso se trata de una falacia
inadmisible. Por esc estos escritos reunides son indispensables para hablar de
Bonhoeffer, para determinar el sentido concreto de su pensaumiento en una fecha
determinada.

Sobre el precioso contenido de las obras, tanto desde el punto de vista de las
teorjas eristianas, como desde ¢l punto de vista de la relacion entre esas doctri-
nas eristianas y la situacién del mundo moderno, no podemos realmente conere-
tar. Seria cosa de escribir tode un tratado. Lo tnico que debemos ponderar aqui
es el cardcter de "situacién”, esa relacién terrible entre ¢l Evangelio y la historia
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actlfatl_, entre doctrina y vida, entre ideologias y realidades, entre la eternidad
y el tiempo.

Es posible que algunos cristianos queden escandalizados al comprobar que
estos eseritos reunidos nos dan la vision de un pensamiento torturade, quizé
pesimista, que no aparece en las obras publicas y oficiales, que parece significar
la “vietoria del mundo” sobre el cristianismo. De hecho, he oido personaimente
a un pastor protestante decir: “desegufiémonos, el mundo nos ha vencido”.
Esta puede ser otra teoria, pero no refleja bien el pensamiento de Bophoeffer.
El munde vence séle a los cristianos fiojos, cobardes o desorientados, pero no
vence nunca a guien se “traga la muerte”, como Banhoeffer,

En suma, felicitamos al autor y al editor, que han sabido dejar a muestra
disposicién un material preciose, que en el futuro va a jugar un gran papel.
La presentacién de los volimenes es inmejorable—L. CILLERUELO.

BoNHOEFFER, D., Widerstand und Ergebung, BEdit, Kaiser, Miinchen 1866,
19 x 12, 332 p.

Se train de una coleccién de cartas y poesias en la que se recoge la ultima
parte de la vida de Bouhoeffer, la madurez total y definitiva. El mejor elogio
de la obra serd decir que viene publicada y dirigida, e incluso introducida, por
Eberhard Bethge, Se trata del perfedo en que Bonhoeffer permanecio en la
prision de Berlin, Representa asi una suerfe de disrio iniimo de un e¢ristiane
que se prepara para el martirio, fiel a Cristo hasta el fin, perc despegado ya
de esa literatura “martirial” que promavieron los donatistas y otros extremistas.
Bonhoetfer ve venir la muerte con cierto humorismo moderno, disculpande hasta
cierto punto & los perseguidores, acusando hasta cierto punto z los cristianos,
contemplando esta extrafia y maravillosa situacién moderna con un aire admi-
rativo e ingenuo, para decirnos a continuucidn un mensaje que nes hiela la
sangre y nos deja petrificados, porque no nos oculta la gravedad de nuestras
responsabilidudes eristianas. jCudl es nuestra respomsabilidad ante el mundo
¥ ante nuestro tiempo? ;La hemos cumplido en un pasado reciente? Desde luege
que no, y las pruebas estdn a la vista. ;La aceptamos y cumplimos actualmente?
A cada uno le corvesponde contestar a esta pregunta, segin su elarividencia
o segun su estupidez consuetudinaria. Perc las dos preguntas quedan ahf, en el
aire, para excitar a los hombres nobles y sincercs (todavia los hay) a que
contesten, no de palabra, sine con su vida, con su enirega, con su martiria, si
hace falta. Es uno de los documentos mAs importantes de nuestro tiempo.
Bonhoeffer en su cdreel, tiene algo de la aureola de San Pablo; 86lo que es un
hombre de nuestro tiempo, es decir, un hombre discutible, no canonizado todavia,—
L. CILLERUELO.

VANDENBROUCKE, I'., Moines: Pourquoi?, Edit. Duculot-Lethielleux, Paris 1067,
18 % 12,5, 262 p.

Hasia lag Ordenes de vida contemplativa o monastica han tenido que respirar
Ja atmésfera de renovaciéon posteonciliar. Nadie se ha visto libre de tener gue
replantear su situacién de persona sagrada para ver hasfa qué punto es nece-
saria una adaptacion a los tiempos que corremos actuaimente. ;Cémo nos las
arreglaremos para situar a las Ovrdenes religiosas en el terrenc del espirvitu del
evangelio y de los fundadores? El autor ha querido presentar o recordar las
grandes lineas fundamentales gue son todavia vélidas ¥y que puneden significar
adn hoy un aspecto de la vida del pueblo de Dios, Es evidente que se necesitardn
unas orientaciones nuevas para una mejor presencia de la vida mondstica enire
los fieles; no hay por qué cerrarse a ellas siempre que la renovacién personal,
mae importante que la institucional, dé un sentido a la vida mondstica gque
pueda ser un testimonio auténtico de una presencia de Cristo en el mundo, Esto
es lg que ha intentado hacer ver el autor de esta obra.-—F. CasaDo.
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HIRSCHBERGER, J. - DENINGER, J. G., Hombre, Dios, Revelgeion, Edit. Siguems,
Salamanca 1968, 21,6 X 13,5, 311 p.

La presenle obra es el fruto de calaboraciéon de nueve autores sobre otros
tantos puntos relacionados con el hombre o la fe. Se divide el volumen en tres
partes perfectamente homogéneas, que Tesponden en su tematica al titulo com-
pleto de la obra.

En la primera parte es situado el hombre, anle tods, como ser espiritual,
portador de valores y participe de la verdad. Son estos ires articulos tratados
fundamentalmente a partir de lz filosofia, aunque no se eluden en ciertos mo-
mentos los puntos de contacto con la teologia y su relacién con las ciencias
humanas. .

El segundo apartado integra dos Lrabajos de tema capital: Ias pruebas de
la existencia de Dios y la discusién en torno a la idea de creacién. El primero
corre a eargo de J. Hirschberger. Trata el autor de marcar lag dos lneas claves
que corren a lo largo de toda la historiz de la filosotia, y dan imprenta propia
a cada una de las pruebas de la existencia de Dios. La solucion, en el otro
artfculo, del conflicto ciencia-fe en la problematica de Ja idea de creacién, se
resuelve por el deslindamiento de campos de las respectivas ciencias que las
contienen,

Por fin, la tetcera parte, mis heterogénea, trata temas tan actuvales como
conciencia, liberiad religiosa y laicado. Es de alabar de varios de los articulos
de la obra, la gran vision histérica de conjunto que se ha lograde. Si hubiéramos
de definir el presente libro lo hariamos como “una reflexion filoséfico-teoldgica
acerca del hombre y la fe, para salvar la trasecendencia de valores y verdades”.
A. REMESAL.

"RipEAV, E., Bl penswnienta de Teilhurd de Chardin, Edit. Peninscla, Barcelona
1968, 20 X 13, 652 p.

Teilhard sigue adelante & pesar de las contrariedades que ha sufrido en su
obra. Hoy dia, aunque queda camine por recorrer, esti saliendo mucha litera-
tura, también controversias, lo cual aclara cada vez mas su pensamiento. Hste
intento por comprenderlo mejor estd trayendo sus frutos, de manera que estd
siendo aceptado, en su mayor parte, por bastantes creyentes y no creyentes,

Unao de estos esfuerzos lo encontramos en esta cbra de Emile Rideau, amigo
de Teilhard, que segiin canfesién propia le ayudd personalmente,

Hasta ahora los libros salidos acerca de Teilhard han sido estudios sobre
algunos puntos; en cambiv éste quiere hacer “un estudio global y sintétice”
que redne la tolalidad de los aspeclos de lo real fratados por el sabio jesufta,

Realmente es un trabajo loable el de Rideau, pues el sistematizar un pensa-
miento y hacer una eslructuracién coherente, unificada, de los ensayos multiples
que nos ha dejade Teilhard es algo muy dificil.

Consta de siete capitulos y un apéndice: 1) Influencias recibidas; 2) La
intuicién y el proyeclo; 3) Una fenomenologia de la historia; 4) Cosmologia;
b) Antropologiz; 6) Teologia; 7) Espiritualidad.

Cads aspecto estd tratado con objetividad, se percibe un estudio riguroso
v cientifica, pretendiendo ser lo m#s fiel posible.

Es de destacar la abundancia de nolas al final de cada capitulo. El autor
conece bien todo lo salida acerca del pensamiento de Teilhard.—A. CALLEJA.

SCHILLEBEECKX, E., Dios y el hombre —Ensayos teoldgicos—, Edit. Sfgueme,
Salamanca 1968, 18,30 X 11,30, 362 p.

En la Iglesia de Cristo se estd desarrollando una tendencia hacia el mundo,
¥, & su vez, en el mundo, un movimiento hacia la eclesialidad. Es decir, parece
que hay una conviecion de que nuestra salvacién se harda “salvando a nuestro
puehlo”, actuando en el munde un cristianismo, Una vide de fe extrafia al mun-
do, al margen de los suirimientos y de las alegrias de los demds, es cada vez
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mas incomprensible, La prictica de nuestra fe habria de hacerse mas fuera que
dentro de la Iglesia. Nu se puede correr el riesgo de abandonax la problemética
del mundo en manos de los que no creen, Un cristianismo aislacienista es hay,
mds gue nunea, incomprensible. También hoy de una manera particular ge cree
necesario cristianizar las estructuras humanas y mundanas, La dimensién
vertical exige la horizontal. Hasta el lenguaje religioso tendrd que permeabili-
zarse de “profanidad”. ;Que hay peligro en gue un humanismo ccupe el lugar
de lo eclesial? No cabe duda. De ahi la necesidad de descubtir el auténtico rostro
de una iglesia eficuzmente encarnada en la humanidad.

En este volumen se recogen una serie de articulos sucesivamente publicades
por el P. Schillebeeckx a partir de 1958 y que se centran sobre los principios
fundamentales que dominan las relaciones entre Diog y el hombre. El primer ca-
pitulo, titulado " Revisién de Dios™, nos invita a una seria reflexién sobre nuestra
postura frente al eoncepto de Dics. ;Acaso no hemos deformade la imagen de
Dios ayudandoe asi a la formacion del ateisme? Seria necesaria una presentacién
nueva de Dios, de un Dios cuya trascendencia no ha de fener sentido sino en la
inmanencia respecto de este mundo: en Cristo en primer lugar, vy, después, en
el munde. El segundo ¢apitulo, “En busca del Dios vivo"”, se ocupa de precisar
en qué terreno la teologia ha de entruar en contacto con la realidad de Dios:
.en lo incomprensible como lugar propio de Dios? ;Acaso se le perjudica eon
{a secularizacién que poco a poco se ha llevado a cabo? La realidad de Cristo,
Dios vivienle, sera “ el locus theologicus™ que nos meostrard a! Diog viviente. En el
tercero, “ Humanismo no religioso y fe en Dios™: jnuestra existencia como hombres
exige el abandono de toda religiosidad?; o, de otra manera, ;la fe en el hombre
gustituiré la fe en Dios? El capitule cuarto esti dividido en dos partes, la
primers, dedicada a una presentacion del “Sineero para con Dics”, del famoso
Robinson,-en sus lineas generales y con aclaraciones ulteriores; en la segunda
el autor nos ofrece una visién personal del problema de 1a secularidad cristiana,
pero en el seno de la gracia. El hombre-en-el-mundo tiene, es verdad, dimensién
horizontal, pero con una originacién vertical que le trasciende y gque anima la
tendencia horvizontalmente v gue ha de traducirse en Iglesia de Cristo como en
ung verdaders ecomunidad de amor. En el capitulo V nos descubrira el autor Ia
grandeza del hombre, ese ser arrojado-en-el-mundo, pero nae desarraigade. La
dimensidn vertical le impulsara y posibilitara para el didlogo con Dics, y, en la
realizacion en si de la gracia, se hara, a semejanza de Cristo, hombre auténtico.
Iin consecuencia, en ¢l capitulo VI se examina la relacién de Dios con el hombre
como providencia de éste: erréneamente serd considerada la providencia comeo
auxilio para los casos desesperados. Hay uuna solicitud personal de Diog para
con el hombre, interesindose por nuestra vida, teniendo como finalidad nuestra
salvacién pero respetando nuestra libertad. La providencia de Dios “tiene como
fin nuestra ltbre aceptacidén de la comunidad de vida con é1”. La gran preccupa-
cién de Dios “no consiste en que cumplamos efectivamente esto o uguello, sine
en gue lo hagamos libremente vy por amor”., Esa providencia no excluye Ja
iniciativa humana, sino que la suscita. Por parte nuestra entrana una fe en
nuestra asociacién a la obra creadora y salvadora del Dios vivo. Finalmente, en
el capitula VII se relaciona al Dios de amor con la norma moral de la obra
humana. Se examinan aqui las tres orientaciones de la ética de situacién:
existencialista, atea y teista, para terminar con unas reflexiones sobre lus pers-
pectivas ulteriores sobre la importancias de las normas objetivas y la necesidad
de l? ereatividad de Ia conciencia y del senfido de las responsabilidades pex-
sonales.

La obra es interssante por la mueva uz en gue se pueden considerar proble-
mas que son de suma importancia sctual, y que pueden contribuir a una mejor
comprensién de la verdad de nuestra fe.—F. Casapo.
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Ciencias Morales y Derecho Candnico

PIRRRE DE FALCO, Questions disputdes ordinaires. Editées por A.-J. Gondras.
Analecta Maedievalia Namurcensia, 22, 23, 24. Edit. Nauwelaerts, Louvain-
Paris 1968, 3 vols., 26 x 17, 332, 283 y 275 p.

1.a obra de Pedro de Fales, conocida hoy en dia, estd confenida en dos
guodlibetos y veinticinco cuestiones disputadas. Estas Oltimas son las editadas
criticamente en estos tres volimenes por A.-J. Gondras sobre la base de los ma-
nusceritos de Asis, Burdeos, Brujas, Cesena, Paris, Tolouse y Vaticano,

E! orden de las cuestiohes es el geguido no por el autor sino por la tradi-
¢ién manuscrita, lo cual, si bien no altexa el contenido doctrinal de la obra, influye
a veces negativamente sobre el texte mismo y sobre su integridad,

El primer volumen comprende las primeras ocho cuestiones, relativag al
objeto y naturaleza de la teologie y al conocimients e ideas divinas. El segundo
(cuestiones IX-XVII) trata de lo caridad, de la gracia de Cristo, de lva atributos
de Dios, de la voluntud humana v de lo felicidad del cielo. El tercero (cuestiones
XVIII-XXV) se refieve a lu eternidad y su wmedide, ol ser Cuerpe de Crigta,
a loe dngeles y a le bondad natural,

La importancia del lugar ocupado por Pedro de Falco en la sucesion de los
maestros de la eseuela agustino-bonaventuriang ha side ya suficientemente resal-
tada por Dom O. Lottin, Sus Quesitons dispuiées denctan un profundo estudio
de las tesis sostenidas por la escuela agustiriana y, al mismo tiempo, una adhe-
sién firme a los puntos claves de la escuela bonaventuriana. Pedre de Falco es un
pensador original ¢ informade, gque no se contenta ni con la polémica barata ni
con un eclecticismo facil—P. Rusio, O8SA.

MELIERS, E. M., Etudes d'historie du droit internaiional privé, Edit. Centre Na-
tional de la recherche scientifique, Paris 1967, 25 % 16, 178 p,

Eduardo Meijers (1880-1954) ha dejado una gran obra juridica, aungue dis-
persa en mil artfculos y publicaciones. Muchos de sus trabajos sebre derecho
moderne han sido publicades con antelacion enh tres velimenes, bajo el epigrafe
general de Etudeg d'historie du. droit. No se dio cabida en ellog, sin embargo, a
algunos estudios sobre derecho internacional. Su original estaba en helandés vy
era necesario mas tiempo y mejor preparacion para ponerlos al alcance del
pitblico, Bl Cenire Nacional de Investigecion Cientifice de Paris encomendé la
tarea a Timbal ¥ a Metman y elles, con la competencia acostumbrada, como
jurista el primero y como paledgrafo el segunde, han respondido perfectamente
a la eneomienda, poniendo en las manos de los historiadores y juristas dos nue-
vos trabajos de Meijers, euyos titulos suenan asi: dAportecion francesa y de los
Paizes Bujos a la historie del derecho internacionsl privado durente los siglos
XIII y X1V y Nueva aportacion o la formacidn del principio de realided (couste-
tudo terrae). Naturalmente, algunos de los conceptos de Meijers han sido supe-
rades en estudiog posteriores, pero sus lineas fundamentales ¥ sus apreciaciones
histéricas conservan, en general, plena validez, haciéndole acreedor a un puests
destacado entre los cultores del derecho internacional.—P. RuBia, OSA.

Garcfa CRUZADO, S., OSA., Gonzalo Garcie de Villadiego, canoniste salmantinoe
del stglo XV, Edit. C. 8. 1. C., Cuadernos del Instituto Juridico Espafiol, 20,
Roma-Madrid 1868, 25 x 17, XVI, 287 p.

Después de una presentacion decumentada del ambiente de Castilla, de Sala-
manea, del derecho candnico y de su ensefianza en la Universidad salmantina
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durante ¢l sigle xv (cap. I}, el autor, rastreando los datos conocidos e inéditos
sobre Garefa de Villadiego, nos propone una resefia biogrifica del mismo (eap, II),
signiendo sus pasos como estudiante, catedratico en Salamanca, auditor de la
Rota Romana, Obispe de Oviedo, etc., y sacando a la luz de la historia Ia figura
polifacética de este canonista espafiol, precursor de los grandes maestros de los
siglos xvI ¥y xvir. En el capitulo III se nos dan a conocer gus eseritos, no muy
oxtonsos ni abundantes, y en el 1v se hace un estudio pormenorizado del contenido
y de las caracteristicas principales tanto de sus obras publicadas come de su
produecion manuscrita; produecidn que se ofrece luego, en sus primicias, en un
apéndice documental.

No podemos por menos de aplaudir ¢! empefic ¥ ol buen sentido critico del
autor y agradecerle sinceramente esta precioss monografia que ha abierto nue-
vos surcos en la intrincada marafia histdrico-juridica de la Espafia culta v eru-
dita, precursora de nuestro sipglo de oro—P. Rusro.

CUSCHIERI, A., Morbus wmentis in ture matrimoniadi canonico, Edit. C. 8. 1. C,,
Institute “San Raimundo de Pefiafort”, Salamanca 1968, 24 x 17, 182 p.

Las enfermedades mentalesy constituyen un eapitule aparte dentro del trata-
do de matrimonio, habida cuenta de su repercusién en el campo de la doctrina
contractual y de sus consecuencias para la praxis procesal candnica.

1 aator, consciente de esta realidad, se ha aventurado en el mundo, muchas
veces inexplorade, de la historia del dereche y de la jurisprudenciz eclesisstica,
para recoger las experiencias de nuestrog mayores y las nuevas adquisiciones de
la téenica médico-psiquidtrica. Fruto de su blsqueda es esta valiosa menoprafia,
cuyo manejo aconsgjamos, sin reparos, tante a los jueces en funciones come a
los confesorey y demds sacerdotes con cura de almas.—P. RuBxo, OSA.

HERBYT, J., De iciunio et abstinentia in Beclesin Byzenting, Bdit. Pontificia Uni-
versita Lateranense, Roma 1968, 24 % 17, 131 p.

La Iglesia occidental ha renovado su disciplina sobre el ayuno y la absti.
neneia en los 1iltimos aiios. Se ha buscado una forma que, sin ser exigente, man-
tuviera vivo el espiritu de penitencia entre los cristianos, como elemento funda-
mental del eristianismo. La Iglesia oriental, en cambio, mantenia el rigor primi-
tivo en la legislacion referente a este punto. También en la Iglesia oriental se
siente el peligro de un mantenimiente de lo material y externo del ayuno con
una pérdida del espiritu interior que da vida a dichas practicas.

El autor ha querido prestar su colaboracién a la nueva legislacidn que se
encuentra en periode de formacién., Lo hace con su tesis lograda con un gran
rigor cientifico. Sefiala los periodos comunecs de la legislacién de ambas Txlesias
y el surgir de las diferencias entre ellas, Es de notar el capitulo dedicado al
ayuno en la Sagrada Escritura para afianzar su esfuerzo por una espiritualiza-
¢ion y vivificaeién, desde el interior del hombre, del ayumno. Relaciones entre el
ayuno, la oracién y e! espivitu de penitencia. Relacionex entre el ayuno y los
grandes misterios cristiunos. Todos estos capitulos podemos acepiarlos perfec-
tamente en la Iglesia occidental y son capaces de dar hermosos frutos, A esta
visién general sobre el ayuno, une su selecta y umplia bibliograffa y una esme-
rada presentacion.—Z. HERRERO.

HEGGEN, F. J., La penttencia, acontecimienio de s@lvacién, Bdit, Sigueme, Sala-
zmanca 1969, 18 x 12, 175 p,

Un nuevo volumen que dice mueho en favor de la conocida editorial Sigue-
me por €l acierto en la eleecion de sus iraducciones. A falta de un pensamiento
nacional, esta editorial esta supliendo este defecto eon la traduceion de sefiala-
das obras del pensamiente catélica extranjero.
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La presentacion del tema tratado es realisla y sincera., A través del volu-
tneh reconocemos, aungue escrito en el extranjero, la imagen del catolicismo
‘espafiol que comienza a romper la relacién conferién-comunidn, que ve desapare-
cer las colas ante los confesionarins hasta en dias sefialados de la vivencia eris-
tiana, que se siente incomodo con la administracion tradicional de este sacra-
mento, que acusa, sobre todo, una dualidad frente al pecado: la debida a una
formacidn intelectual muy centrada en una ética naturalista y fsicisla vy la
dada por la vivencia de la propia conciencia eristiana que preflere mirar su
propia vida ante la imagen de vn Dios-Persona creadora y redentora, mas que
en el egpejo de unas leyes que comienzan a no convencerlo.

No intenta una supresion, sine una vitalizacién del sacramento de la peni-
tencia. Una vitalizacién que constituye a Idos como el actor principal de la
penitencia. Diog ama y porque ama da el perddn que erea un amotr gque compro-
mete a la persona en su totalidad.

También plantea valientemente ciertos interrogantes que comienzan a hacer
pensar a los tedlogos moralistas: ;qué pensar de la interrogacion en el confe-
sionario?, ;qué pensar sobre las tradicionales distinelones de los pecados?—
Z. HERRERO.

VALSECCHI, A., Regulacion de los nacimientas, Bdil, Sigueme, Salamanca 1968,
19 % 12, 329 p.

Magnifico estudio monoprafico sobre el tema indicade por él mismo titulo.
Ha sabido mantener un eguilibrio, v hasta podriamos decir, una ausencia de
juicio, para cumplir mejor su deseo exclusivamente informative; aportar ¥y
reunir los datos que puedan llevar a cada eual a tomar su deeision de concien-
eia, Y en este sentido ha lograde una informacion que bien podemos calificar
de petfecta, Una informacién vitalizada por un espivitu optimista, abierto y
claro en la exposicion. Ha sabide desenmarafiar estupendamente las diversas
soluciones o caminos de solucidn que se buscaba para este problema dificil de 1a
vida de todos los dfas. Plantea valientes interrogantes sobre los mas variados
temas morales, pero ocasionados por este de la regulacién de los macimientos.
Ya no es temeridad afirmar que la doctrina matrimenial ha sido uno de los ele-
mentos mas estrechamente condicionantes de toda la doclrina moral, Por eso, al
tratarlo abora con cierta libertad, se ha convertide como en un test sobre 'a
veracidad de ciertag tesis morales.

Eg también un acierto terminar con la divulgacién de la Humanae Vitae.
Es la mejor presentacion de la conocida Enciclica. Asi el lector, al pensar en
la Humanae Vitae, puede hacerle dentro del ambiente propicio: el pensamiento
moral de log dltimos afios.—Z. HERRBERO.

FucHs, J., Le moral y la teologia moral postconciliar, Edit. Herder, Barcelona
1989, 20 wx 12, 149 p.

Este pequefic volumen es una ampliacidn del articule publicade por el
autor en Perivdica de re Morali 55 (1966) 499-548, enriguecido con apreciables
reflexiones y orientaciones. Todo el volumen estd redactado bajo la visién y vi-
vencig el siguiente pensamiento: “La teologfa moral, tal como quiere el Con-
cilio gue se ensefie, no es sdélo y ante todo la doctrina de unos principios y pre-
ceptos morales, sino la exposieidn del alegre mensaje de la voeacién de los fieles
en Cristo”, Es un pensamiento que repite, y hasta casi literalmente, en no pocos
de sus apartados. Es el pensamiento del Concilio Vaticano Il segiin va mostrando
patlatinamente a lo largo del comentaric al texto conciliar. Se tiene la gratla
impresién de que el Concilio ha significado la aceptacién oficial de ciertas co-
rrientes de 1a moral que hace afios Tuchaban por abrirse camino, pero que toda-
via tropezaban con dificultades. Ya mo se puede hablar de una doctrina moral
mutilada por el campo que se llevaba la Ascética y la Mistica, Esto planteard
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problemas de tipo meladolégice, de precisidn de relaciones entre estas ciencias.
No chstante es una realidad que la moral, si quiere ser auténiicamente eristiana,
tendra que givar toda ella en tornoe a la vocacidn universal a la santidad. Igual-
mente exigird una vitalizacion de la casuistica. Sen muy apreciables sus obser-
vaciones sobre el lugar que puede ocupar, o no puede pretender, el derecho en la
exposicion de la moral, especizlmente por lo que se refiere a la exposicién, cusi
exclusivamente canénica, que encontramos en log manuales ordinarios. Un libro
rico en orienlaciones, y con algunas advertencias practicas que se pueden con-
siderar ya una realidad. No obstantc el moralista siente fuertemente la inexis-
tencia easi total de obras que conviertan en realidad conereta estas magnificas
orientaciones.—Z. HERRER(.

ORAISON, M., Una moral pare neestro Hempo, vers. cast., Edif. BEstela, Barcelona
1968, 18,6 x 20, 181 p.

Este ensayo del conacida médico-sacerdote francés nos llega con algin re-
traso, con el riesgo de que cuanfo nos dice nog suene ya tun poco a cosa sabida.
Tanto mas cuanto que el libro se centra sobre Ia critica de la moral *tradicional”
]f}:gni;e a las nuevas adguisiciones de la psicologia, especialmente del psicoand-
isig,

Desde el punto de vista clinico Oraison puntualiza cdmo muchas actitudes
pretendidamente morales cbedecen a estados angustiosos o fobicos, motivados
por una moral objetivista y extrinsecista, que nade tiene gque ver con la autén-
tica moral cristiana, basada en la telacién personal con Dios ¥ con los demss,

El mismo autor reconoce lo fragmentario y unidimensional de su aporta-
cion. Su.punto fuerte es la experiencia y 1a reflexidn clinica. Gira, pues, en
torno a la problemdtica de la persomalidad madura. Por eso ¢l tftulo de la obra
me parece excesivo y desorientador. Por lo demds, Oraison se muestra muche
mas convincente en la primera parte (eritica de la moral autigua) que en la
segunda {el nuevo enfoque de la moral cristinna), aungque con valiosas preei-
siones sobre la situacionalidad existencial, punto del verdadero encuentro entre
Dios y los hombres.—-J. Ruslo.

LAENNEG, Pubertad. Direccion y problemas sexuales de lo adoleseencia, Edit.
Studinm, Madrid 1968, 20 X 14, 126 p,

Este tema de la sexualidad ha side hasta hace poco un “tabi”, de tal
maners gue hablar de 8] inspiraba un miedo absurdo y una precaucién estipida.
Hoy son ya, sin embargo, infinidad los libros y estudios —mds o menos cien-
tificos y documentados— que se dedican a esta apasionante cuestién. Y digo
mis o menos cientificos, porque este es uno de esos en log cuales abundan los
términeg eruditos y de citedra, términos que sélo entienden los estudiados; sobre
todo, en la primera parte.

Y llamo primera parte a los fres apartados iniciales, que se refieren a la
evolucién de la pubertad, pubertades patolégicas y pubertad en la joven, Esta
parte estd mirada bajo un punto de vista mds bien médico, describiendo el desa-
rrollo —fisiclégico y psiguico-— de la pubertad, con sus anomalias. Los des
siguientes apartados —masturbacién en los muchachos, psiquismo y pubertad—
pueden congiderarse tratados también bajo este mismo aspecto. Y luego “Notas
para la direceién de conciencia” estd estudiado ya en un plano enteramente
moral, dando valiosas orientaciones respecto al punto, fan interesante como
frecuente en la pubertad, de la masturbacién.

Libro interesante para los educadores que tienen a su cargo esa edad ian
diffeil como transcendental, que es la pubertad y adolescencia, El libro ofrece
gavantfa porque no es un autor el que nos muestra su clencia, sine un eguipo
formado por las firuras mas prestigicsas de Europa. En él cada uno habla de
lo que es su especialidad. Ayuda extraordinaria para padres, educadores y direc-
torez de conciencia.—M. PINTO,
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HAGMAIER, G.- GLBASON, R. W., Orientaciones qctuales de peicologia paztoral,
Edit. Sal Terrae, 3.* edic., Santander 1964, 22 % 16, 324 p.

Un tedlogo y un slqulatra han aunadoe sus eonocimientos con e fin de eola-
- borar en un objetive comin: mejorar el arte de la direccién espiritual esfor-
zindose por darle la necesaria base empirica,

Tratan Iog autores de profundizar en la naturaleza de log diversos proble-
mas que aqui se estudian {masturbacién, homosexualidad, alcoholismo, escripu-
los, ete.), y de incorporar los iltimos adelantos de la psmoloma al servicio de
Ja moral. Con esta vision completa y para una mejor comprension, estd dividido
el libro en dos partes: la primera, que estndia los aspectos sicolégicos de Ja
orientacion y direecién, y la segunda que estudia los aspectos morales.

Este libro ha sido traducido a diversas lenguas y se han repetido las edi-
ciones, el éxito que ha obtenido garantiza su utilidad. Diria que es un resumen
maravillaso de toda la problemitien pastoral que plantean determinados tipos
de personas gue se acerean al sacerdote solicitando ayuda. No ofrece siempre
soluciones hechas porque esto no es posible y es, por otra parte, peligroso; es,
sin embargo, capaz de suscitar en el lector una actitud correcta {rente a esas
realidades humanas que ha podide conocer un poco mejor.—E. SARDA.

VaRI08, La educacion del sentide del pecado en el catecismo, Edit., Marova, Ma-
drid 1968, 22 % 15, 110 p.

La “cosificacién” que se ha estado haciendo de todo lo religioso, de toda rela-
¢idn eon Dios, cuando en realidad es zlgo muy personal, ha llevade a porder el
sentido de muchos puntos de! dogma, de la moral, de la liturgia, ete., todo ello
estaba metido hasta en la educacién religiosa donde todo se reducia a un mora-
lismo apersonal, que no hacia mas que crear angustia en las personas y raquitismo
en la vida esplrltual

El sentido del pecado es correlativo al sentido de Dios. ;Qué ha pasado en
estos dltimos siglos? Ha habido tal juridicismo que hemos encasillado hagta a Dios
mismo gue ez Persona y ho estd sometido a sistemas. Las consecuenciaz las ve-
mes hoy en esa penosa pérdida del sentido del pecade.

Estos ultimos afios, muy especialmente desde el Vaticano I1, toda 1a teologia
estd tomando una orientacién mas biblica, mfs evangélica.

Con ¢l fin de ayudar a los educadores en la fe a dar una adecuada forma-
eifn veligiosa estdn apareciendo bastantes obras, a las que debemos estar agra-
decidos por las sugerencias que nos aportan.

Con E'ducacién del sentida del pecado en el cateclamo se intenta, teniendo en
cuenta la Biblia y el magisterio, dar una orientacién para formar un auténtico
¥ verdadere sentide del peeado.

La obra esti hecha en colaboracién. En <l apartado fundamentos bidblicos
Maertens ha hecho, en pacas paginag y cou una claridad admirable, un hermoso
trabajo donde nos muestra la ecomplejidad y diversos matices v sentidos que tiene
la nocién de pecade en la Biblia. A continuacién se nos da una serie de prinei-
pios pedagbgicos y por dliimo, esquemas de eatequesis sobre el pecado.

Creemos que la obra estd hien log'rada, merece la pena que todo catequista
la posea para que los nifios, para quienes esti pensada, tengan una formacién y
educacién en este tema fundamental en la vida cristiana.—A. CALLEJA.

J EAN{;%“%ESMY, C., Prdctice de le confesién, Edit, Herder, Barcelona 1967, 19 « 14,
p.

Existe en la Iglesia una crigis sobre la practica del sacramento de la peni-
tencia; este hecho, sefialado con frecuencia en toda clase de exposiciones sohre
]a penitencia, tiene sin duda unas ecausas muy profundas, pero que se dejan
palpar. La erisls viene de lejos, no es exclusiva de nuestro tiempo, aunque hoy
se agudice mis que munca, quizd por esa pérdida del sentido del pecado,
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El autor de la obra ctee gue esta crisis “es frute de insuficiencias en la
forma como se practica la confesién desde hace varios siglog, las cueles, a su
vez, provienen de ciertas carenciag teolégicas. Algunos maestros deslumbrados
por dificultades, reales, pero secundarias no supieron conscvvar una juterpreta-
cién suficientemente equilibrada ni, sobre todo, bien centrada en lo esencial del
mislerio extraordinariamente rico y complejo gue representa la reconcifingicn
del pecado con la Iylesia, en la cuol se hellp o Dios™.

Actualmenie muchos fieles reducen este sacramento a th penoso ejercicio de
piedad, precisamente porque tienen una verdadera sensaciéon de que no quiere
decir gran cosa. Consiste en una corta humillacidn de degsempaguetar los trapos
viejos y rezar tres Avemarfus a manera de “penitencia”, Entonces nuestra con-
fesién -—tal como lu concebimos— no difiere muche de una operaciéon méagiea
v supersticiasa. Por eso no debe extrafiarnos que los fieles se acerquen al confe-
sonario como a un quehacer pesado y desagradable que conviene espaciav lo més
posible.

El autor nos quicre hacer ver que el contacto sacramental vivificante de
nuestro corazén contrite y humillado con Cristo Salvador es en realidad lo
verdaderamente esencial—MARTIN G.

MULLER-YcKaARD, H,, Educacion soxual. Fundementos, Edit. Sigpueme, Salamanca
1368, 23,6 % t4,b, 260 p.

Un libro mas sabre la educacién sexual. Un libro lleno de sugerencias, elaro
v de lectura facil. No se trata de un libro de moral o espiritualidad o pastoral,
etcétern, aunque contenga elementos de todas estas ciencias. El autor insiste en
la bhondad de lo sexual y trata de desterrar la idea maniquea gue concibe lo
sexual como menos bhueno. Se basa en autores principalmente sovidticos y su
exposieidn no es especifica. A {ravés de sus paginas pasan las was diversas
ideas sobre los problemas sexuvales: orden y desorden sexual, la educacién y sus
preblemas, la direccién-confesién y lo sexual, ete. Un libro de valor con relacién
a todos los problemas que plantea la edueacidén sexual en et munde actual,.—
P. CLEMENTE GARCiA.

Zarea, M., La reguluctin de le natolidad, Bdit. BAC, Madrid 1968, 17,6 x 30,
2 p.

El comentarin del P. Zulba es una explicacion muy breve de la enciclica
“Humanae vitae”, Permanece siempre en una perspectiva completamente “obje-
tivista” y “esencialista”. Apenas si se explican los términos de voluntario di-
recto-indivecto, actos completos-incomplelos, principio de totalidad, ete. Esto,
juntamente eon la terminologia de Zalba, hard muy dificil la comprension de
dicho libro para las personas a las gue va dirigido. Tampoco se explica suficiente-
mente la continencia perviddicz y métedos terapéuticos n la luz de los descubri-
mientos actuales, Cren que la encfelica puede ser comprendida mejor sin el pre-
sente comentario.—P. CLEMENTE GARCTA.

VALCARCE ALFAYATE, E., La teologie moral en la historia de lo salvacidon, Edit.
Studium, vel. I, Madrid 1968, 21 X 14,5, 611 p.

El libro no corresponde a su titnlo, muy comercial. Se trata, sencillamente,
de un manual “clasico” dentro de la feologia moral. En él se exponen Ias cues-
tiones ya cldsicas de la moral fundamental. Ni tan sdlo como opiniones y posi-
bles perspectivas para un futuro, se sefiala la problematica actual sobre la eon-
elencia, actos humanos, pecado, ete. No se pide que el autor acepte dichas doc-
trinas, pero sf, al menos, que sean conocidas y expresadas. Tampnco comprends
qué significa para el autor la renovacién moral pedida por el Vaticane I, espe-
cialmente el aspecto biblico. Tan sélo aparccen algunas eitas como podian exis-
tir ya en manuales clsicos, No citar en un libro de teologia moral fundamental
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fos estudios de Monden, Reiners, Ey, Rolddn, Schoonenber, et¢., indica ni mds
ni menos el desconocimiento de In que se trae entre manos. Desciendo tan sélo
a alpunos particulares, pues de lo contrario tendriz que alargarme demasiado.

n la paginag 359, hablando del tuciorismo abgoluts y mitigado, afirma que
“ambos estdn desplazados no sélo porque cstan eondenados por Alejandro VIIL
(D. 1.293)". Es falso que el tuciorismo mitigado esté condenado {(ver Ph. Del-
haye: Le conscience morale du chritien, Desclée., 1964, p. 194-195). Tampaco
se muestra con claridad en qué casos se debe seguir el {uciorismo absoluto. Se
hacen alusiones a la prudencia, pero no se desarrolla tal concepto, eldsico en
Sanle Tomias y gue Pio XII wmandd revitalizar por contrapesieion a Ia ética
de situacion. Al hablar de la ley natural hace una exposicion absolutamente fo-
mista, pero ne propia de Santo Tomas. Se desconoce el cardcter dinamico de
dicha ley en el mismo Santo Tomds. No deseo seguir, creo baste ya lo dicho.—
P. CLEMENTE GARCfa.

VaN BABLEN, L., Morale du développement, Le probléme des pays en voie de
développement, Edit, Xavier Mappus, Lyon 1867, 18 x 13,5, 176 p.

E1l presente libro analiza la situacién y desequilibrio tan grandes existentes
en el aspecto econdmico-social en el planc mundial. Las causas de dichos des-
equilibrios se han de encontrar en los factores econémicos y también en los
extraecondmicos, tanto de los paises desarrollados como de los subdesarroliados.
Como principios de solucién se ha de pensar en la colaboracion de todos los
tombres y en la vision cristiana del munde y de las realidades terremas. Las
exigencias concretas del desarrolle deben llevar a la colaboraeién y coparticipa-
cion mundial como una obligacién conereta de justicia, El libro, escrite bajo la
perspectiva de una justicia dindmica, comtiene y ofrece una mentalidad muy
profunda sobre las realidades econdmicas desde una visidn eristiuna—P. Cre-
MENTE GARGfA.

ZARRI, A,, Ilimpatience d'Adem. Essai d’ontologie de la sexnalité, Edit. Presses
Universitaires de France, Toulouse 1968, 13,2 18, 167 p.

Adén estaba impacienle porgue Eva no scababa de salir de la costilla, Un -
libro, eserito por wna mujer, que traia de hacer un ensayo de onfologia sexual.
Interesantes sus anofaciones sobre las rclaciones de los sexos. En una primera
parte se trata de Addn y Eva y cl significado y papel diverso del hombre y de
la mujer. En la segunda parte se sintetiza ol misterio y conocimiento del sexo.
Finalmente, la tercera parte muestra la eternidad del amor. La autora inserta
a Cristo continuvamente en sus reflexiones sobre lo sexual. Un libro valiente y
que da una visién sagrada de todo lo sexual.—P. CLEMENTE GARCIA.

VAR08, Sessualiteé e sesologiu, Edil. Minerva Medica, Venecia 1967, 24 x 17,
206 p.

Il presente libro trata, bajo diversos aspectos, la problemética sexual. Es-
erito en colaberacién, com firmas {an canocidas como la de Gedda, L. Ancona,
B. Callieri, C. Trabuechi, L. Frighi, ete. Se estudia lo soxual en sus aspectos
hereditarios, biolégicos, patolégices y temas especificos como la masturbacién,
matrimonio y educacién de lo sexual. Log articulos son de muy diverso valor
cada uno, resultando muy pohre el dedicado a la sexuvalidad desde el punto de
vista moral. Hay que destacar los trabajos sobre la masturbacién y los dedica-
dos 8 la educacién sexunal. Son preciosas muchas de las sugerencias con vistas
a desmitificar el sexo, sin convertirlo en una bagatela.—P. CLEMENTE GaRcis.
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VAR08, La limitacion de los nacimientng, Bidit. Bstela, Barcelona 1968, 19,5 x 14,
526 p.

El original de este libro es el inglés. Es fruto de diversns especialistas en
cslas materias y de diversos didlogos entre los mismos. Un libro mds sobre I
limilacién de los nacimientas, eserilo antes de la Enciclica papal sobre esta mate-
ria. Contiene muchas y muy diversas sugerencias. Se estudian la sexualidad, el
matrimonio y las aplicaciones catélicas de orden practice. También se han anali-
zado aspectos sobre la educseién matrimonial y el desarrollo del magisterio
eclegigstico. Légicamente, ha quedado superado en su mayor parie por el doeu-
mento del Papa.—P. CLEMENTE GARciA.

HaBRING, B., Lo Isy de Cristo, Edit. Herder, Barcelona 1968, 5.* edie., revisada
y ampliada, 14,4 X 22,2, tres tomos, 1.868 p.

No es mi deseo presentar la obra de Hiring ya suficientemente conocida.
Me limitaré a decir que Ja nueva edicidn se halla ampliada y revisada a la
Inz del Coneilio Vaticano II. Presenta mds atinadamente la triple finalidad con-
ciliar: méas biblica, mas impregnada de la historia de la salvacién y siempre
con vistas a mostrar Ia vocacién de log fieles en Cristo. En la nueva edicién se
encuentran ya los documentos conciliares y la hibliografia se¢ ha ido actunali-
zando un peco mis. En mi opinién, sigue siendo la obra mas completa sobre tods
la teologia moral. No obstantle, sufre ya el defecto de no poder sintetizar lags mu-
chisimas monografias exislenles sobre temas morales. Esto nos indiea que un
autor sdle ya no puede segnir escribiendo toda la moral, En un futuro sera ne-
cesaria la colaboracidn de muy diversas personas—P. CLEMBENTE (GARCIA, :

RAHNER, K., Reflexiones en torno a lo Humanae vitws, Edit. Paulinas, Madrid
1968, 11 x 18, 132 p.

Bdiciones Paulinas nos ofrecen en este pequefio volumen, primero de la
coleccidn “Temas candentes”, la traduccion espatiola del articulo que escribiera
en septiembre de 1968 Karl Rahner para la revista alemana Stimmen der Zeit
sobre la enciclica Humange vitee (p. 7-60). Como Apéndice del articale, figuran
lag declaraciones de varios episcopados {71-130), precedidos de una introduccion
{63-70) de} P, Bernhard Hiiring,

El Papa Pablo VI ha dado su respuesta de Paslor de la Iglesia universal.
Log obispos, easgi sin excepcién, han aceptade la ensefianza del Papa y I1a han
comentado y mutizado. Los tedlogos la han interpretado y... encendido la polémi-
ca en torno a la Enciclica. Aplaudida desde el punto de vista pastoral, Ia confu-
sibn de ideas se ha planteade y sigue en el plano de la moral tedrica. Las
“reflexiones” de Rahner, la introdueeién de Hiiring y las declaraciones de
varing episcopados, ofrecidas en este librito, son una buena prueba.

Hiring quiere echar agua al fuego de la polémica. Pero, a nuestro entender,
lo gue hace es avivarle, proponiende con tanta seguridad v de una manera
axiomdtica ideas netamente opuestas a la doctrina tradicional, ideas que es
diffcil conciliar teolégicamente con las premisas docfrinales gobre la constituciéon
de 1a Iglesia y el magisterio ¢clesidstico, y por las que ha sido duramente criti-
cado. La interpretacion que hate de la declaracién de la Comisién episcopal
italiana (C. B, L) es poco convineente y dificil de concorday con los nfimeros 3,
6, 7 y 16 de la Humanae vilae.

La traduecidn espafiola, buena en general, en ocasiones es poco exacta y
demasiado libre: mutila el texto italiano, altera la puntuacién y hasta el verda-
dero significado de las palabras. Compérese, por ejemplo, el texto espaiiol de la
pigina 67 con lo que escribié Hilring para la edicién italiana:
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La distineion fundamenlal para va-
lorar la culpa y el pecado aparece
de esta forma ¢n el documento de la
CEl: no se cae en evror cuando se
juzgn gue wna parejo de conyuges
generosos —-que buscan lealmente
una solucién pero no logran encon-
trarla en la conlinencia periddica
permilida por la Humanee vitoe— no
cometen habitunimente pecado mortal
stno leve o bien tiemen conciencia de
incurrir en una imperfeccién muy
sentidy (Cfr, Declaracion a la CEI,
A, 1T; B, IT}

Todavia mas explicita y clara re-
sulta la declaracion del episcopado
canadiense (n. 26): Selon les prin-
cipes...".

“Non si shaglia quando si pensa,
secondo 1l pensiero del documento
della CEI ¢ degli aliri episcoputi che
dei coniugi generosi —i quali cercano
lealmente una soluzione giuste, ma
non la possono trovare nella conti-
nenza periodica permeossa dall’encieli-
ca e humno coacienza i incorreve
in une imperfextone molto sentita—
almeno non commettona pecealo gra-
ve. Limperfezione ¢ il grado di pec-
calo veniale corrisponderid al grado
dellegoismo non ancora, pienamente
superato. Dove non c¢’é egoismo ma
sincera ricerca della volunta di Die
nei casi di conflitti di valore non ¢’e
¢olpa anche se non si trova una eolu-
zione in sé ideale. La dichiarazious

dei vescovi canadesi indiea ancora pin
esplicitamente questa strada...”.

Para hacer resaltar lag diferencias, habrin que subrayar casi todo el parrafo
acotado, en lag dos columnas. En la pagina 69, al tratar de la decisién de con-
ciencia diferente, la traduccién espafiola omite: “en enestiones secundariasg”,
v, hacia el final de la pdpina, traduce “la soluzione non sie spiegatae™ por “la
solucion no pueda ser aplionds” —QUIRING FERNANDEZ.

Ciencias Pastorales y Espiritualidad

HAERING, B., El mensaje cristiann y le hore presente, Bdit. Herder, Barcelona
1968, 14 ¢ 22, 632 p.

Este nuevo volumen de B. Hiiring, esti formado por una eoleceién de traba-
jos sueltos, ocusionales en algunos easos, pero presididos todos ellos por la misma
tdea y nacidoz de Ia misma preocupacién: exponer los temas capitales de la
moral cristiana de acverdo con las necesidades del lenguaje, la mentalidad y las
corrientes ideolégicas de nuestra épaca, en consonancia, por tanto, con las divec-
trices del Vaticano IL.

Se advierten en la obra (que comentamos, las mismas caracleristicas de
Lo Ley de Cristo; es decir: su leologiz moral, no es una éfica filoséfica bauti-
zada, ni un prontuario para use de confesores, sine que expone tode el mundo
cristiano de normas y valores, precisamente a partir de la palabra de Dios y de
su elaboracidn teolégica.

El wmensaje cristiane y la hore presente estd divididoe en slete purtes, En
ellag estudia primeramente Ia teologia moral en su proyeccidn en el tiempo y su
capacidad de adaptacion. Sigue lnego un brillante estudio sobre las relaciones
entre la ley invariable y la individualidad irreductible del eristiuno, La parte
tercera y siguientes lag dedica al eardcter comunitarie de la salvacién, piedad
litdrgica y actitudes crislianas fundamentales. A) final, dilucida el problema de
la santidad en todos los estados,

Para -los que ya conocen las anteriores obras del P, Hiring este volumen
servivd de complemento y ampliacion. Sus sabias orientaciones serdn particun-
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larmente valiosas para log sacerdotes y para los estudiantes de teologiz moral.
—A. FERNANDEZ.

GONZALEZ, A., La Oracién en la Biblia. Coleccion “Teologia y Siglo XX”,
Edit, Cristiandad, Madrid 1968, 21,6 x 14, 450 p.

Anpel Gonzdlez, conocidisimo ya en los ambientes biblicos por su obra
El tibre de los Selmos, nos brinda ahoru esle nuevo libro, La Oprgcion en lu
Biblig. Esté dividido en dos partes. La primerz es un estudio fenomenologico-
histérico en el que el autor trata por partes de la deliniciébn ¥ los elementos
de la oracion, haeciendo a la vez una siniesis histérica de la oraecidn en las
religiones primitivas, en las grandes religiosas antiguas y en lag religiones
monoteistas., Capftulo aparte ocupa la oracién en el Antigno y en el Nuevo
Testamento, amplia exposicion que para muchos lectores de lengua hispana
pudiera resultar una novedad, escerita com maestria y sencillez y de profundo
contenido, En la segunda parte, denominada Férmulas y Comentario, se {rans-
eriben. 276 férmulas de oracién que el autor ha recogido de log textos biblicos;
a ¢ada una de ellag ha dedicado un brevisimo comenlario, Una abundante biblin-
grafia sirve de remate a toda la obra. La presentacién es primorosa, cual co-
rresponde a las obras editudas por Ediciones Cristiandad. Le recomendamos sin
reservas a cuzbtos quieran ampliar sus conocimientos biblicos.—C. MARTIN.

ANDREUG RODEIGO, A., 2Qué en ser curq hoy?, Edit. Mariil, Aleoy 1868, 21 x 14,
277 p.

Kl auior de este interesante volumen, propone al lector, si bien brevemen-
le, un hecho innegable: el descontenfo y malestar que se acusa y manifiesta en
los clérigos jovenes. Intenta indagar lao que pudiera ser causa o al menos con-
tribuir & la creacién y fomento de vna tal situacién. Con este fin analiza Io
que ha sido el sacerdote en siglos anteriores y examina sus actividades.

La vision histériea del sacerdote le confirmy en la idea fundamental de
su estudio; el sacerdote hoy no podra y de hecho noe puede seguir actuande
como en épocas anteriores, El sacerdote cjerce su ministerio en el mundo, por
tanto requiere y necesita una insercién en la vida del mundo que le haga eono-
cer la problemdtica del mundo de hoy. ;Cudl serd en el future la configuracién
previsible de la existencia presbiteral? El autor propone nuevas directrices,
En adelante, dice, el ¢lérigo na podra permaunecer immdvil, con una actividad
limitada tan sélo al ambite de la sacristia y sus corlos alrededores.

Es hecesario un esfuexzo amplic y verdadero para recuperar a gran parte
de la clerecfa joven para ministeries coneebidos, organizades y realizados con
la competencia, las técnicas y garantias gue, solas, y dentro de una accidn
bien ardenada, pueden contribuir com uwn quehacer ministerial a la construc-
cién del hombre en nucstro mundo,

El autor a través de esta pegnefia obra, manifiests su preocupacidn por la
clerecia y sobre todo un espiritu rencvador-—C. MARTIN.

VILLAIN, M., Vaticano Il y didlogo ecuménico, Edit. Mensajerc, Bilbao 1368,
15 X% 22, 253 p.

Bl conocido ecumenista francés M. Villain nos ofrece en esta cbra una
visién panorimica de lo que el Vaticano II tuvo de ecuménico. Es abundante
la literatura de esta clase. El autor ha sabido captar esoz momentos claves de
ia reunién conciliar, donde se resuelve mucho mds que la mera cuestién en
discusidon. Y si esto pasé con todos los Decretos y Constituciones, mucho mis
con el de Ecumenismo, que corona una importante etapa de abertura y didloge
crecientes, olvidando viejas disensiones,



190 LIBROS 3%

No deja aparte el autor los otros documentog conciliares. Organiza su estu-
dio cronolégicamente, pasando sucesivamente de unos documentos a otros y po-
niendo el acento en las notas ecuménicas que cada une encierra o que en el
Aula Conciliar se ha dejado entrever, No obstante, nunca se puede buscar en
su estudio una caracteristica de profundidad o estudio seric si no es en el
Decreto del Ecumenisimo. Las demds partes del libro corren, en la mayor parte
de los casos, con fluidez periodistica,

Testimonio es este libro de cuanto se congiguié con un decreto, en la colec-
cién de los conciliares, para el campo del ecumenismo. Las luchas de los dece-
nios anteriores de muchos hombres clarividentes no podfan tener mejor corn-
nacién. Aquf estd lo gue el gran Papa Juan buscaba al anunciar el Concilig,
ante ¢l asombro del mundo. Bl migmo vio cuanto se podria hacer en el terreno
ecuménice y trabajé hasta el fin de sns dias pars obtenerle.

Libro atil para conocer la génesis de los documentos conciliares, sohre
lodo el del Ecumenismo, escrito con espirilu que sélo puede tener quien ha entre-
gada su vida enltera a la causa ecuménica.—A. REMESAIL.

Fover, Notre-Dame, Sacerdotes pare un punde Secular (El Sacerdote bhoy).
Col. Iinneni, Edit. Sigueme, Salamanca 1968, 19 x 12, 287 ».

Este libro, versién del criginal francés *Pretre, oujourd’hui”, por su re-
ciente aparicién, cuenta con la gran ventaja de pulsar todus o la mayoria de
las profundas transformaciones que con 1o tocante al campo eclesial venimos
observande de poco ucid. Evidenlemente esitudia las causas gue han motivado
tales cambios, las exigencias que trae consigo la evolucién, y las direcirices
para liar un didlogo eminentemente pastoral enire el sacerdote y los hombres
a quienes estd enfocado su ministerio.

En la composicién de ests obra eolaboran sacerdotes y laicos de ambos
sexos, que hacen mas posible una visién equilibrada del tema en cuestion.
De por sf, bastan algunos de los titulos tratados, para cerciorarse si son o no
de actualidad: el sacerdote visto por los jovenes, sacerdote en la comunidad
de hoy, sacerdote y mujer, sacerdote y ecumenismo, ete. Ellos solos bastan para
indicarnos su interés.—F. SANCHEZ.

SocorrRO, M. Luz, La Adolescente, Edit. Studium, Madrid 1868, 2.* edicién,
21 % 14, 360 p.

Ademas de las propiss experiencias, como mujer que habla de la mujer,
cuenta este libre con la ventaja de que su autora se ha dedicado a la educacién
del sexo débil durante varios afios. Pues, por si misma ha podide ir corrobo-
vanda la cultura de psicélogo con la experiencia de sug alumnas.

El libro se compone de tres partes: coémo estudiar, e¢démo comprender y
como orientar a la adolescente.

81 a estos sugestivos apartados afadimos que en los estudios sobre las
adolescentes, éste marca una primacia, podemos dedueir la imporlancia que
puede tener la obra presente, sobre tode para quienes cargan con la respon-
sabilidad de formar.

Quizd la insistencia de alpunas ideas, reste un poco de sollura al libro,
pero este vience bien superado por la admirable impareialidad con que juzga
la autora a esa etapa por lo demads raramente desligada de las mids opuestas
criticas; la adolescencia~F., SANCHEZ.

Jaau, A., Horizonies de la Persons, Edit, Herder, Barcelona 1968, 20 x 12,
358 p.

Precavidos de las indicaciones del Prefacio, hemos lefdo despacio y tratado
de entender la obra. “La obra es diffcil” se nos dice alli. No le falta razoén,
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pero sole en parte. En un subido porcentaje, el libro es ficilmente comprensi-
ble, y hasta creo que atrayente para el pablico en general.

Fruto de unas cvuantas conferencias de profesores de Universidades fran-
cesas, el libro, plenamente enfocado a2 la Persona, estd dividido en cuatro apar-
tados: Psicologia de la persona, los iilésofos y la persona, aectualidad de la
persona y perspectivas pedagdgicas.

La obra la eonsideramos de especial interés para especialistas, dada la
variabilidad de aportaciones densamente apifiadus—F. SANCHEZ.

CasTRO, F. M* de, L. vida religiose o la luz del Vaticuno II, Edil, Studium,
Madrid 1968, 18 x 11,6, 341 p.

Gavot, J., Los religiosos en to Iglesia, Bdit. Bl Mensajero, Bilbaa 1967, 19,5
» 13,5, 167 p.

Son ya muchos los libros que se van publicando sobre la vida religiosa.
Quizda demasiados. Aunque el problema es grave v de considerable importancia
dentro de la vida de la Iglesia, precisamente por eso, se merece la atencién de
los estudioses. La finalidad de las dos obras que traemos entre manos es la
misma: una reflexion de tipo teolégico y practico sobre la doetrina conciliar. Kl
primero es mucho mis amplio y, por tanto, toea la lotalidad de los problemas
que el econcilio ha sacade & flote en los diversos decumentos en que ha tocado
el problema de la vida religiosa.

Comienza por dar una vision de Io que ha sido a través de los sigloz el
“aggiornamento” dentro de la Iplesia, que viene a encuadrar dentro del actual.
Al migmo tiempo gue, siguiendo lo del Decreto “Perfectae carifatis”, nos dice
lo que debe y cémo debe ser en la vida religiosa... Analiza con baslante deten-
cion las vicisitudes por las que tuve gque alravesat diche Decreto hasta legar
a la visién que actualmente nos da.

Tampoco estdn ausente de la obra del P. Felipe de Casiro, OP. las dife-
rentes opiniones sobre la vida religiosa, tanto laz que pecan de mas como las
que pecan de menog, para dar, al fin, él una pestura equilibrada de acuerdo
con la mas pura linea conciliar, s también muy interesante por la abundan-
cis de documentacién y hibliografia, erecemos gue justa, ya gue el problema
asi lo exige.

El P. Galot, 8J., nos da una visién ya may concreta y muy interesante de
la vida religiosa: su aspects eclesial. Comienza por un examen detenido de
los avatares que tuvo que superar el capitulo VI de la Constitucion dogmética
“Lumen Gentium” para darnos luega unh comentaric y una exposicién de Ia
doetrina gue contiene dicho capitulo, Por allimo hace olro estudio, pero
basado en el Decreto sobre la funcién pastoral de los Obispog, con los delicades
problemas de la “Exencidén” por una parte v la orden del Concilio de que “todos
los veligiozns, exentos ¥y no exentos, estdn subordinados a la auforidad de los
ordinaries del lugar...”, on lz que se impone una mutua comprensién y eola-
boraeiébn—N. RoMAN.

ScHELKLE, K. H., Anunciar el Evangelio, Edit. Sigueme, Salamanca 1966, 19
% 12, 296 p.

Anuncier el Evangelio no es mas que la traduceién de la obra original
alemana de K. H. Schelkle: Meditationen tiber den Rinerbrief {Meditaciones
sobre la Carta a los Romanos), El titulo espafiol, sin duda zlguna, se debe al
afén de poner en clare la finalidad de Pablo al escribirla: exponer su mensafe,
anunciar el Evangelio de Dios: la salvacién eterna del hombre. Nos hubiers
pgustade mejor el conservar el titulo original ya que la Carta a los Romanos,
de por si, suscita un mundo grandiose: la visidn mds amplia y profunda que se
ha dado sobre el Cristianismo. El gran escrito de Pablo, denso, profundo, de
una rigueza de contenide inmenza. Enviada, no a tal comunidad en conereto,
gino a la Comunidad Cristiana ya adultz en la fe, ya que los mismos problemas
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que toca afectan a todo cristiano. Ya son de todos conocidog los graves proble-
mas que plantea Pablo: ley-espiritu, pecado-justificacién, gracia-libextad... v el
problema tan candente entonces: el Misterio del Pueblo elegido: Israel...

El autor, siguiendo las directrices de la editoriul alemana Benzinger, hace,
mds bien un comentario cefiide, preferentemente practico... dejando aparte las
aplicaciones practicas ya concretas,

Estumos satisfechos del trabajo de Schelkle: el cardcter popular, sin olvi-
dur el aspeclo exegélico y cientifico, estd muy de acuerde con las directrices del
Vaticano II y el deseo de la Iplesia de que llegue a todos los fieles la explica-
cién tiel de la Palabra de Dios~—N. RoMAN.

O’NELL, D, Celibato sacerdotal y madurez humano, Edit. Sal Terrae, Santan-
der 1968, 22 x 16, 178 p-

KEs f4cil que el titulo del libro induzea a dar dog juicios sobre su conte-
nido totalmente equivocades y parciales: o que es una cuiia mas contra el celi-
bato 0 una apologia del mismo como camino infalible hueia la plena madurez
humana. El autor toma ung postura intermedia desde la que le es fécil alean-
zar los ppros y contras de ambas posiciones, Después de las razones y dificul-
tades del celibato, se explaya en una serie de capitulos en la problemitica que
dlantea a los sacerdotes de hoy esta ley y los medios a emplesy en orden a una
gegura y plena aceptacién interna y personal del mismo.

El niicleo de la obra se desarrolla en lorno al celibato-madurez en su ¢on-
texto seminaristico y post-seminaristico con todos los elementos gue concuxren
posiliva o negativamente hacia el desarrolle humano y afectivo-sexual pleno
que hargn del futuro sacerdote un hombre integro y eyuilibrade o un . triste
tarado incapacitado para una auténtica y eficaz labor sacerdotal. El contacto
con centenares de sacerdotes inmersos en dificiles ambigiiedades y conflictos
vacacionales le interna en un analisis de la fermacidén impartida en los semi-
narios, en su aspecte humano e intelectual, cuyos métados desfasadas son, a
su parecer, la causa y el origen de muchas de estas perplejidades.

Tal vez sus argumenlos sean parciales ¥ su desarrolio se asemeje més a
una polémica que a una exposicidn serena. Esto ne inhibe la alabanza que
merece su vigorose planteamiento de la situacién actual, colocando oportunos
interrogantes alli donde no ve clara la respuesta. ,

Un defecto que si me parvece obwio es que su posicidn ante el celibato se
proyecta dentro de unas coordenadas psico-sociologicas que dejan en la penum-
bra la disminucién sobrenatural y el poder de la gracia en el sacerdote. Los
limites psicolégicos que da a su obra parecen una interferencia y un desafio
a la realidad teolégica sacerdotal.

A pesar de eslos aspectos que nos parecen vulnerables es un libro que
hace pensar y que merece nuesiro respeto.—EMILIANG SANPER.

GEoRGES HUBER, M. T., jLaicos y Sontos? a lu fuz del Vaticano II, Edit. Alde-
c¢oz, Burgos 1968,

Los autores en este libro nos presentan la doetrina del Vatlicano IL y la in-
fluencia que el Concilic ha ejercido en la nueva orientacién, uniendo a esto sus
propias experiencigs y vivencias, pues se han tomado la molestia de hacer encues-
tas en varias partes de Europa para poder couocer la opinién de los “laicos™
y asi dar a su doetrina un mayor realismo,

En lorno al titulo los autores tratan entre olros temas: llumamiento de
todos a la santidad; el alma de la suntidad; diversidad de caminos y el ¢ami-
no real; y por fin, algunos problemas del munde de hoy.

Bstimamos que el estudio y la grientacion del libre es muy lograda y que
puede servir no séle a los laicos sine a todos aquellos que quieran tener una
idea clara de este tema bien por su calidad de directores de almas, o sdlo para
su vida pergonal—A. FERNANDEZ.
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BavTiSTA GUZZETTI, G., Ei hombre ante Dios, Edit, Mensajero, Bilbac 1968,
22 x 16, 295 p,

El hombre es un conjunic de relaciones, ya consigo mismo, con los demas,
yat_fu(xil Dios o algo sobrehumano. Ante esas tvelaciones cada une toma su
actitua. ’

Esta obra pretende ser una exposicion de la relacién del hombre con lo
sobrehumano. Principalmente segin la Iglesia ecatdlica.

El libro resulta un verdadero iratado con cuatro partes: a)} Bosquejo his-
torico de loe hechos y doctrinas; en el cual después de exponer algoe de histo-
ria de las religiones vienc a concluir en la universalidad de la ereencia religio-
sa y del hecho eultural, diversidad de doctrinas sobre la existencia y naturaleza
de lo scbrehumano, existencia del sacerdocio en todas las religiones. b) Demos-
tracibn sobre la existencia y naturaleza de lo sobrehumano. ¢) Conducta a adop-
tar ante lo sobrehumano. d} Trata de una serie de cuestiones sobre la regula-
cién del culto en la Iglesia.

Las tres ultimas partes estdn basadas en el derecho canénico y legislacién
anterior al Concilio, lo cual hace que algunos puntos estén ya superados, Posee
una gran documentacién bibliografica, asi como una abundante empleo de ia
escritura y el magisterio eclesigstico—A. CALLEJA,

{:UERRERO, J. M.%, ;Se renuevan lusz veligiosas?, Edit. Studivm, Madrid 1968,
21 % 14, 290 p.

Una problemdtica urgente y dificil es la que plantes este libro a lo large
de todos sus capitulos: la adaptacion de la vida religiosa [emenina a las exi-
gencias de los tiempos y a las necesidades de la Iglesia. Son miltiples las difi-
cultades ¥ se precisa un estudie detenido para dar cauce y sprovechar le me-
jor posible esas energias gue mosee la Iglesia, Son michos log interrogantes gue
sugiere el autor no con un afin destructivo sino con el empefio de encontrar
expresiones nuevas mas acordes con los signos de los tiempos.

Es éste también un libro de colaboracién. Se insertan en él articulos de
diversos especialistas o autoridades eeclegidsticas que han hablado en este sen-
rido, Aportan, por otra parte, su punto de vista nmumerosas religiosas que se
han expresado en un elima de absoluta libertad y sinceridad en las mesas re-
dondas que aquf se publican. Significa este libro una aportacién maravillosa
a esta adaptacion y promocion conciliar de la religiosa. Se observa un espiritu
abierto, un dinamismo en la reflexién y las cosas se dicen con lealtad y con
coraje K. SARDA,

MosQUERG, M., Ejercicios Espirituales poura Sgcerdetey y Religioses, Edit. Stu-
dium, Madrid 1968, 18 X 11, 384 p.

Los Ejercicios de San Ignacio a la luz del Vaticano II adquieren pueva ri-
queza. Solamente es necesaria otra presentacién de la antigua doetrina y adap-
tar la pastoral ejercitatoria a los tlempos actuales, Este esfucrzo lo estin rea-
lizando muchos y, en especial, la Compaiifa de Jestis estudia con sumo interés
los Bjercicios de San Ignaclo a la luz del Vaticano 1L

El P. Mosquerd al eseribir este libro trae consigo la experiencia de muchos
afios y muchas tandas de Ejercicios entre sacerdotes y religiosos, Sin presio-
nes literarias, con amenidad y al mismo tiempo con solidez va presentando las
diversas meditaciones segin el método y el esquema ignaciano. Al final del libre
coloca un apéndice titulado: “Ejercicios y doctrinas conciliares” donde incluse
los siguientes apartados: I. Algunas caracteristicas de la Espiritualidad Con-
eiliar; 1I. Log Ejercicios de San Ignacio; III. Temas Conciliares en conexién
con los Ejercicios.—E. SARDA.
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SaN PaBLO DE LA Cruz, Cartas y diarie espirituel, Edit. Mensajero, Madrid
1968, 17 X 11, 1.174 .

San Pablo de la Cruz ha sido un gran desconocido en su doctrina. La ma-
yor parte de las personas desconocen los valores de este gran maestro de la
mistica, que no son sélo expresion en alge fan intimg come es un diario lo gue
es la caridad de Dios sing que también, cuando la ocasion se le ofrecia, eseribia
a olras muchas almas dirigiéndolas por el camino de la perfeccién. Sus gran-
des dotes de director espiritual estdn avaladas por la infinidad de cartas que
eseribié, llenas todas de ung gran espiritualidad orientada hacia la meditaeién
v devocién en la Pasién de Cristo.

La obra se compone del diario con comentarios al respecto; luego una
seleccion de cartas escopgidas, con el fin de no hacer repeticiones.

El esfuerzo realizado por los gue intentan difundir y dar a conocer lu
ohra de este santo merece la aprobacién més completa.

Buena edicién, con una esmerada tipografia y presentacién lo cual ayuds
a hacer mis agradable la lectura.

Creemos sera util para los directores de almas, que en la obra de este
santo encontraran ofro aspecto de la egpiritualidad cristiana que es necesario
tener muy en cuenta—A. CALLEJA.

Gavor, J., Renovucidn de f{o vidg consagrads, Edit. Mensajerc, Bilbao 1948,
20 x 14, 192 p,

Ei P. Galot es un especialista en cuestiones sobre la vida religiosa. Prucba
de su competencia son los libros escritos por él, referentes a este estado pecm-
liar de consagracion a Dios.

Este libro que presentamos es un comentario fiel y exhaustivo al deereto
coneiliar sobre la adecuada rencvacién de la vida religiosa., A lo large de ia
obra se aprecia un gran conocimiento del curse seguido por este decreto en el
aula conciliar, por lo cual se clarifican y precisan muchos puntos con gran
objetividad. '

Consta de tres partes; a) Una presentacién en gque nog ofrece una vision
sintética sobre los diversos aspectos del deereto tomado en conjunto. b) Texto
del deereto, ¢) Aqui se halla el fin principal intentado por el autor: anglisis
del “Perfectae carvitatis”.

Su lectura es util para ecomprender lo que implica la vida religiosa tal
como desea y pide la Iplesia—A. CALLETA,

VaRI08, Las relaciones de la Igiesia con lus religiones no oristiange, Edit. Tau-
rug, Madrid 1968, 21 X} 14, 410 p.

La actitud de la Iglesia con las religiones no eristianus ha recibide con la
Declaracion “Nostra Aetate” del Vaticano II el impuiso y la decisién de que
adolecia. La obra es un comentario a la Declaracion conciliar sobre las rela-
ciones de la Iglesia con las religiones no cristianas, Los trabsjos estan reali-
zados por peritos del concilio, consultores del Secretariado para los no cristia-
nos y misioneros de Asia y Afriea. Los nombres de Masson, Maurier, Doutnes,
Cottier... avalan con su personalidad la obra,

Dividida en cuatre paries, presenta la primera el texto hilingie de la
Declaraciéon; (E1) historia de la Declaracién; (I1f) comentarios; (IV) Anejos:
formas sucesivas de la Declaracién, decretos scbre el ecumenisma, los catéli-
cos y les judios por el cardénal Bea e intervenciones en el aula conciliar refe-
rentes a la Declaracidn. Los comentarios es la parte que da al estudio la ecali-
dad. Temas vitales como los valores del hinduismo, del budisme, ia religion mu-
sulmana y la debatida cuestién judia, estdn trazados con profundidad, maes-
tria y clarividencia. La aportacién de los misioneros de vanguardia reporta a
la obra el valor inestimable de pastoral y ecuménica nacida al contacto de Ilas
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religiones animistas, La Iglesia reconoce gue lo santo y lo verdadero no se
hallan exclusivamente en elia; lo que hay en ella puede encontrarse en otra
parte. El eristiang ha de tomar conciencia de que el encuentro de las religio-
nes es también encuentro y revelacidn de la propia fe.—A. RIBERA.

Sunurz, R., Lo Regla de Taizé. Ungnimidad en el pluralismmo, Edit. Herder,
Barcelona 1968, 18 X 11, 185 p.

Gran acierlo de Castro Cubells y de Editorial Herder al divulgar esta
Regla que el Prior R. Schutz elaboré en 1951 para sus primeros mobjes. Refle-
ja, por tanto, el espiritu de estos hombres ejemplares gue quieren constituirse
en signo de la fe cristiana en el mundo moderno.

Sabido es gque Schulz ha extraido sus reglag de las ensefianzas evangélicas
y todos sus puntos estdn animados de ese elevado espirilu de la comunidad y
su elogiable ecumenismo, mds allé de cualquier confesién.

Se afiade “Unanimidad en el pluralistne”, que viene a ser una mayor ex-
plicacién de la Regla y que marea las etapas de la comunidad hasta fechas
recientes. Son de destacar, en fin, la unidad, la universalidad, el ecumenismo y
otras grandes cualidades que ciertamente son un signag eficacisimo y un testi-
monic veraz para el munde moderno. El texto de la Regla estd impreso en
hilingiie—I. R. R.

GIRARD, R., Précher Jésus, Edit. Fleuras, 2. edicion, Paris 1065, 20 x 14,
201 p.

“Proclamad el Evangelio a toda creatura”... Proclamarlo sf, pero no como
una doetrina que se ensefia, sino como una Buena Nueva que se revela. Ray-
mond Girard, haciéndose eco de estas palabras, quiere ofrecernos ¢on su libro
un breve pero jugoso comentaric a los evangelios dominicales de todo el afio
litérgico. '

Es curioso y aleccionador al misme tiempo que aparezea el nombre de Jesis
en todos y cada uno de los titulos con que encabeza los sermones del ciclo ltdgr-
gico. El constituye ciertamente el centro y ejo de toda predicaeién, tanto en su
doetrina como en su persona. Y la predicacion, ne lo colvidemos, estd siempre
en funcién de la vida. 8i la Iglesia, por razones de conveniencia, se ha viste
obligada a poner en férmulas las ensefianzas de Jesus, no quiere decir que haya-
mos de reducir la religién a dogmas. Estos, junto con los ritos y las prescripeio-
ney litirgicas, son vias de acceso, rampas por medio de Jas cuales nos desliza-
mos hacia ElL

Este es, pues, el primer intento del autor: mostrarnos a Jesfis, ensefidrnoslo,
pera no con vistas a elaborar una Cristologia sino, més bien, con el fin de que
nog sirva como punto de referencia eh nuestra vida y sirviéndose de este punto
de referencia (segundo aspecte de la obra) nog haee dar un repaso integral, no
demasiadoe profundo, ciertamente, pero si juicioso y prictico a muchos de los
importantes problemas que aguejan hoy dia a la Iglesia y a lo que debe ser
nuestra postura personal de entrega a nuestra vocacién como cristianos y apés-
toles de nuestro Reino.~~JUAN BauTisTA GONZALEZ A,

Muzio, G., Per un nuovo spiritualismo crigiiune. Saggi di pluralisma filosofico-
" teologico ispirato alla dottrina essenziale dei Padri e Dottori. Quaderni
“Sodalitas Thomistica”, n.e 12, Edit. Salesiana, Roma 1968,

He aqui un folleto més de la serie de cuadernos de “Sodalitas Thomistica™,
hace el ntimero 12, dedicado a lo que pudiera ser asunto de relaciones entre
filosofia y teologia, cuya integracién parece responder al pengamiento del Va-
ticano II. 8i en otros iiempos se permitieron los fildsofas el lujo de las polémicas,
hoy deben aunarse las fuerzas razon y fe para enfrentarse con la negacién de
ambas por parte del materialismo. Ateniéndose & este modo de pensar, G. Muzio
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ha dividido el folleto en tres partes. En la primera, que titula “Biusqueda confia-
da”, se examinan las relaciones intimas entre la filosofia y la teologia, llamando
.la atencién sobre la necesidad de una integracién que no sea solamente de hora-
rios y de cuadros de asignaturas, gino de pensamiento en orden a la verdad;
se ahade una idea general de los principales itinerarios filosdéficos modernos,
ne dejando de advertir a los neo-modernistas, gue cqmienzan a pulular por
doguier, aquella frase de Maritzin: “La filosofia cesard de extraviarse solamente
si cesa de ser moderna”. En la segunda parte se establece la verdadera relacién
entre inmanencia y trascendencia, aplicada a los problemas del Ser y los seres,
Creador y criaturas, alma y Dios, relacién que no puede ser otra que “inmanen-
cia siempre més intima de la criatura y del Creador, giempre también irascen-
dente®. El evolucionismo creacionista, bien entendido, podria ser coromade con
la idea de un evolucionismo teilhardiano, habida cuenta del aspecto poétice-
mistico del ilustre jesuita, no metafisico pere si enamorado de un mundo contem-
plade como criatuora y expansion de la grandeza de Dios. Finalmente, en la
tercera parte, frente a un clima existencialistico hodierne gue favorece la comoda
moral de situacion, se examinan las relaciones auténticas entre verdad y libertad,
entre valores humanos y €l progreso, coexistencia entre los hombres y cultura.
Y, como digne de notarse, una mejor comprensiéon de Ja mente agustiniana como
patrimonio comun 2 log {filésofos mas cospicuos de la doctrina iradicional.—
F. Casano.

JEZI1BRSKI, C., La Fucaristic en lo vidg de las jdvenes, Edit. Marova, Madrid
1968, 19 x 14, 271 p.

No hay duda de que la Eucaristfa, dado su cardeter transcendenie dentro de
la vida crisilana, es uno de los casos en los que todos -y méas los jovenes—
sienten con mayor urgencia la necesidad de reconsiderar su actitud

La autora nos presenta la obra en forma de investigacion, con la intencién
de descubrir el significado que la Eucaristia tiene y puede tener de hecho en la
vida de los jovenes Esta investigacién la han levado a cabo entre jévenes de
quince y dieciocho afios, segtin métodos precisos y rigurosos, con técnicas propias
de la actnal psicologia social.

Como fruto de sus encuestas y cuestionarioz, ha extrafdo tres conclusiones
que parecer domingr y condensar las experiencias de los jovenes: la Encaristia
come ayuda reconfortante y apoyo; la Euecaristia como fuerza vital; la Euca-
rist{a como enechentro personal y comunmitario. .

Precisamente hoy, que se quiere dar un papel preponderante a loz jévenes,
hoy que en todos loz campos se espera tanto de ellos, estos temas, descrites con
toda riqueza y espontaneidad del lengusaje de los joévenes, hos comunican mucho
de sn experiencia en este campo.

Es interesante, por lo desconocido, este estudio; ¥, desde luego, en el campo
de la evolucidn de la psico-pedagogia religiosa ha significade un acontecimiento,
Felicitamos, por ello, efusivamente a la autora y a Editorial Marova, que ha
puesto a nuestro alcance esta intererante experiencia—MARTIN G.

ScHanc, J, P., Los sacramentos en la vida y en el culto, Edit. Sal Terrae, Santan-
der 1968, 21 ¥ 15, 378 p.

La presente obra ez un estudie tealégico littrgico de los sacramentos de la
iniciacién eristiana. Estd dividida en das partes distintas pero intimamente reia-
cionadas; un estudio general de los sacramentos, su teorin y su significado;
y el estudio particular del bautismo confitmacién y Euecaristfa.

Ambas partes estdn fundadas en las perspectivas biblicas, littrgicas, histé~
ricas y ecuménicas del Vaticano II. El libro usa una terminologia teoldgica
actual, Valoriza altamente log sfmbolos a los que intenta dotar siempre de
verdadero significade y fécil comprengién. Establece una intima conexién entre
palabra y sacramento, eshozando conclusiones explicitamente ecuménicas. Los
sacramentns vienen considerados no como eznales de gracia sino como signos de
la actividad de Crizto en la Iglesia.
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Otro aspecto saliente de este libro estd hasado en s teologfa recientemente
desarrolladas del encuentro personal de Cristo a través de su aceidn salvifica
realizada en la Iglesia.

Es sin duda un estudie importante teolégico-litirgio que puede ayudar a
comprender, por una parte, teorias modernas referentes a los sacramentos; por
otra muchos signos empleados en nuestra liturgia posconciliar—C. MARTIN.

MAERTENS, Th., La asamblea cristiane, Edit. Marova, 2.* edic., Madrid 1967,
22 % 15, 145 p.

Hay palabras que por el significado profundo que en sf enirafian necesitan
un esclarecimiento de su contenido para una inteligencia exacta del mismo.

Hsto ocurre en esta palabra tan actual hoy dia: “asamblea”. El renom-
hrado auter litdreico-pastoral, Th. Maertens, afronta con decisién y critica el
problema, apoyédndose en elementos biblico-teolégicos de primera mano y con una
}risign ampla que permita Tlegar a log aspectos verdaderamente nuevos y pro-

undos.

Su propdsito es muy conerete: fijar la teologia biblica de la «sawblea;
extendiéndose en el tema de las antiguas asambleas eristlanas y primitivas y sin
abstenerse de sacar ciertas conclusiones y establecer comparaciones con la gitna-
cién actual, “poniendo asf las bases para una reflexién teolégica capaz de vivifi-
car v de esclarecer la pastoral de hoy”, De ahi el subtitule de la obra: “De la
teclogia biblica 2 la pastoral del siglo xx.—MaRTIN G.

LuBleNsKA DR LENVAL, H., La educactén del semtide Wtdrgice, Edit. Studium,
Madrid 1967, 18 x 11, 107 p. ’

“Intentar una educacién del sentide litdrgico' mno es ponerse en plan de
Hturgista, sine actuay como edueador. Este libro... se propene solamente dar a
conocer 1a liturgia en enanto maestra del silencio”.

En estas palabras de la autora, cldsica ya en el tema sobre la lturgia del
gesto como homenaje 2 Dios de toda persona, estd cifrada la intencién y resumido
estupendamente ¢l contenido del libro: la liturgia como camina hacia el silencio
interior.

Coun su método de educadora, ¥ por eso con ciertas imprecisiones litirgicas,
resalta una serie de valores, médula de uns renovacién como la actual v en la
gue log nifios zon la bhase més manejable y 1z verdadera esperanza en una nueva
edad de espiritu litdrezico enr la piedad, tan abandonado hasta ahora y que
tantos sudores cuesta implantar a personas demasiado ancladas en un “supens-
ticionismo” piadoso.—MARTIN G.

GARCIA DEL VALLE, C,, Jerusalén, un siglo de oro de vida litdrgica, Edil. Studium,
Madrid 1968, 21 ¢ 15, 300 p.

Muchas veces la actuacién de las primitivas comunidades eristianas mnos
sitven de modelo —salvada la debida proporeién y diferencia de épocas— para
la renovacién de muchos aspectogs de la vida eristiana. Mas si esto tiene aidn
alguna vigencia, lo es en ol plane litdrgico. La vuelta a logs Padres, a las primi-
tivas celebraciones, a las fuentes se impone para asegurar debidamente nuestra
renovacion litdrgiea actual.

Un trabajo de auténtico valor de investigacién es este que nos hrinda Car-
melo Garefa del Valle, En é! nos descubre el siglo de oro de la vida litdrgiea
jerosalimitana, durante los siglos 1v v v, Bsta liturgia eonmovedora, admirable-
mente ordenada, de Ia méds honda entrafia popular es también hoy escuela actua-
lisima para una Tglesiz posconciliar que busca I= pureza y frescor de los orige-
nes.—MarriN G. ’
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Jean-NEsmy, C., Prdotice de ta liturgie, Edit. Herder, Barcelona 1968, 19 x 14,
272 ».

La mejor participacién en la oracién de la Iglesia que pretende la Constitu-
eién conciliar para la reforma litirgica se ha de ir consiguiende progresiva pere
plenamente en todos los fieles. Para apravechar todos los ritos, aun después de
simplificados y renovados, no podemos permanecer ignorantes del aleance espi-
ritual de los gestos y palabras mds corrientes de toda celebracidn littrgica. Pers
para ello es necesaria una auféniica construcciéon en los mismos...

Esto es lo que intenta Dom Clavde Jean-Nesmy, que nos presenta en esta
obra una exposicién tedrica y un anglisis de los actos que sucegivamente reali-
Zzamoy al asistir a misa: el problema del silencio, la liturgia de la actitud ecoxpo-
ral, el eanto y los demdis ritos se encuentran ampliamente explicados en estan
paginas. Sin duda, podremos con ello descubrir en todos nuestros actes, aun en
las actitudes mAs mecédnicas, la posibilidad de un acte de oracién, sensible y
espiritual, personal y comunitarie, mandado peto realizado con propia inieiativa
vy esponfaneidad... Asi daremos realece a nuestra liturgia, aparentemente ritua-
lista, pero muy personal y viva, si conocemos su sentide y la realizamos con
verdadero espiritu...—MARTIN G,

MAERTENS, Th. - FRISQUE, J., Guin de la Asemblea erigtigna, 1V, Del domingo 1.
al 14.° de Pentecostés, Tdit. Marova, 2.* edic., Madrid 1968, 22 x 15, 201 p.

Es éste el IV toma de la obra Guia de la Asgmblen erisiiane, que en colabo-
racién preparan los célebres liturgistas Maertens y Frisque. En éste, como en
log demis, se nos ofrece una exépesis seria de los lextos, un andlisis litirgico de
los mismos; el tema biblico fundamental de cada misa y un analisis doctrinal
del tema propuesto, a la Tuz de 1a historla de la salvacién, centrade en el misterio
de Cristo y de 1a Jglesia; se afiade también una breve bibliografia.

Graeciag a la aclualidad y rigueza de elementos y reflexiones, aue queda
asegurada por el renombre de los autores, esta obra es de gran utilidad para los
sacerdotes y ministros en la preparacién de homilias y comentarios de la misa;
por otra parte, nos ayuda a descubrir el valor de la celebracién eucaristica,
centro de toda vida eristiana y misionera.—MARTIN G,

VAR08, El Conon de la Misa, BEdit, Litdrgica Espaifiola, Barcelona 1987, 18 x 12,
248 p.

La presente obra es un conjunlo de trabajos, redactados por eminentes
especialistas en liturgia, que pretende dar a conocer el contenido teolégico-
biblico del Canon, su ftinma relacién con las palabras y ceremonlal del Sefior
en la Cena de la vispera de la Paslén y con lag diversas liturgias orientales y
oceidentales. Afronta también log problemas y las perspectivas de la reforma del
Canon y lag razones que abogan para la introducecién de otros formularios de
Canon en la liturgia yomana. Hoy dia este intento es ya palpable realidad y por
ello hemos de dar las méas sinceras graeias a estos relecvantes hombres —J, Jung-
mann, Gelineau, Bruylants, Vagaggini entre otros...— que con su trabajo e inves-
tigaciones Ia han hecho posible.

Esperamos que este estudio ponga al aleance de todos ——estudiosos y pro-
fanos— un material de investipacién v unas conclusiones vélidas para el mejor
conocimiento del Canon y aynde a vivir eon mayor profundidad la celebracién
sucaristica.—MARTIN G.

ViNavo, C. de, Celebraciones biblico-enceristicas, Bdit. Studium, Madrid 1988,
18 % 11, 190 p.

a8 nuevas orientaciones litirgicas han trazado para la exposicion un
camino a seguir muy distinto del que en la actualidad tenfa. No obstanie no
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son pocas las iglesias que no conocen o se aferran a sus opiniones en la materia,
La Instruccién del Culto a la Eucaristia “Eucharisticom Mysterium” ha dade
las auténticas directrices al culto de la Eucaristia. Lag celebracionex hiblico-
eucaristicas en la linea de la Eucharisticum Mysterium sirven de manual prie-
tico y seguro dentro de las muevas orientaciones. Aunque fueron trabajadas en
otras eircunstancias han sabido entrar y captar la vision actual de! culto a la
Eucaristia, en especial las exposiciones. Los puntos de consideracidn, las preces
y las anotaciones estin eseritas con un gran sentido biblico y madurez teclégica.
Lo recomendamos para aquellas comunidades donde tienen gue hacerse con fre-
cuencia actos de adoracién a la Eucaristia.—A. MARTINEZ.

1IENRY, A.-M., L foree de PEvangile, Edit. Mame, Paris 1967, 21,7 X 14, 3617 ».

Frente a la postura que la Iplesia tomé durante siglos, con su pasmose aplo-
mo, imponiendo su eultura a los puchlos que evangelizaba y llevaba a caho, casi
siempre, por no muy recomendables caminos, los hombres de hoy, y ésto es lo
que nos presents el autor en este libro, han tomado conciencia de que la Iglesia
posee una fuerza para conguistar al mundo muy distinta a Ia oue empleaba en
tiemnos pasados. Sf, la Iglesia debe conquistar al mundo pero sélo con la fuerza
del Evangelio. Esta conciencia se ha tomado sobre todo en el Vaticano II.

Del contenido total de esta obra, podemos escoger tres partes principales que
son de sumo interés: En una primera parte nos habla el auter de todas estas
palabras tan repetidas en el Evangelio coma: evangelio, evangelizacién, misién,
predicaeién, catequesis, etc., para aclararnos su significado tanto literal como
toolégico dentro del mundo actual. Ademis nos expone los distinto significados
que estas palabras han ienido cronoldgicamente.

Bn la sepunda parte trata de levar a cabo pastoralmente todo aauello
que ha explicado al principio en los diversos campos. Eg un apartado préectico
en donde se expone la pastoral misionera bajo una nueva luz; el afrontamiento
con las diferentes religiones del mundo; ¢l encuentro con log ateos v con los
bautizados que han perdido la fe y aquellos gue, por causas muy diferentes,
estdn apartados de la comunidad sacramentaria, como log divoreiados easados,
los poligamos, etc.

En la tercera.parte nos expone al sujeto que ha de llevar ese mensaje evan-
wélico a los demds: los obispos, los sacerdotes, los didconos (especialmente del
Adidcono casado) y los laicos, cada cual segdn el campo que se le ha designado,
Esta tiltima parte esté estrechamente vinculada con la doetrina del Vaticano II.

Finalmente diremos que es un lbhro muy recomendable para los que estén
interesados por los problemas pastorales, ya sea en mislones. en las catequesis,
en ol didlogo con los ateos o con hombres de otras religiones. La mayor parte del
libro estd dedicada a la pastoral de hoy.—M. SEVERIANO.

Monseet, P, Bl ¢ su Posién, Edit, El Pasianavio, Madrid 1068, 17 x 12, 833 p.

Nos ofrece el P, Fonsegu en este libro una exposicién de ideas en fntima
relaeién con Cristo y su misterio redentor, misterio también de todo cristiano.

Pretende, auizd, dar una respuesta a esa Ingeguridad que flota en el am-
hiente del mundo de hoy. delatada por & Coneilio en la Constitucién sobre la
Izlesia en el mundoe actual, a la vez que intenta disolver ese falso entendimiento
del espiritu posteoneiliar, mejor traducide por comodismo, que falsea la verdad
catblien y no favoreee en nada Ja vida cristiapa, antes, por <l contrario, la
desvirtiu. pretendiendo alefar de ella la crnz de Cristo.

Tueden dar crédite de la valia de este libro la perszonalidad del autor,
perito del episcopado espafiol ent el Concilio y las grandes cualidades litervarias
del mismo, como 1o confirman los premios nacionales: Casino de Madrid, Denoso
Cortés y Menéndez Pelayo, del Conscjo de Investigaciones Clentificas.—W. P.
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GARCfA MARTINEZ, M. - CASTANE{RAS, J. - MARTIN-SANcHEZ, D., Plan de forma-
eién biblica, Bdit. Mensajero, Bilbao 1968, 19 X 12, 193 p.

Es un intento conjunio de hacer llegar el mensaje divino encerrado en los
sagrados libros, a los no especialmente iniciados en esta materia.

Constitnird una gran ayuda para quienes deseen beber de viva fuente las
verdades reveladas y no tenpan posibilidades de grandes estudios.

En una primera parte estudia log pgrandeg iemas biblicos: la concepeién
bitlica del hombre, la naturaleza, la historia y el Reino de Dios. Estd especial-
mente orientado para el estudio en comin, en reuniones de equipe, con un
didlogo al final de cada tema,

En la segunda parte se analizan los libroy de la Biblia, indicando los temas
que cada uno trata y los puntos principales.

Afiade 2l final una bibliografia fundamential y asequible.

Sin duda que zers de gran valia para los cristiznos que deseen iniciarse en
estos temas y en la lectura de los sagrados libros.—W. P.

Sanvcirs ALvenTosa, 0. F. M., Doce nus orgre, 82 edic.,, Edit. Litargica Espa-
fiola, 8. A., Barcelona 1965, 2 vol,, 16 x 11, 1.940 p.

Un libro de meditacién para todos los dias del afio, siguiendo las fiestas prin-
cipales del afio litirgico. Recorre el Propio de Tiempo y el santoral, proporeio-
nando un rico manjar que hace vivir con plenilud el misteric diario.

E! P. Sanchis tiene como muesiro y gufa a2 San Pedro Aledntara, a quien
Santa Teresa cscogié por consejero en loz momentos criticos de su vida.

Especialmente adaptado para los ralembros de la orden franciseana, tiene
igualmente valor para todo aquel que verdaderamente quiera progresar en su
vida de oracién y santidad y saciarse del manjar liturgico.—W, P.

JEAN-NESMY, C., Prdetica de la Mise, Kdit. Herder, Barcelona 1868, 19 x 13,5,
321 p.

La Constitucion de la Sagrada Liturgia del Vaticane II es el punto de
partida mds importante del movimiento litirgico que todos estamos viviendo.
Quiz4s en ninguna faceta posteonciliar como en esta, se percibe nn mayor avance
y vivencia par parte del pueblo cristiane, que es, en definitiva, quien ha de vivir
la liturgia. Buena prucba de lo dicho son los numerosos documentos emanados
del Consilium de Liturgia.

Jean-Nesmy presenta nna obra digna de todo elogio. Con frecuencia se ha
buscado en toda esta renovacidén litGrgica la supresién de ceremonias, signos
v oraciones. Es verdad que todas esas supresiones tienen una razén de ger;
pero ;hemos profundizadoe, al menos. en lo que permanece? Ahora la pregunta
no va a ser: gpara qué ésto o aquélle?, sino jvivimes ésto? Ne hace el autor
ung mera exposicion fedrica, sino una veflexién personal y directa de algo que
vemos y ofmos muchas veeces y corre el riesgo de convertirse en formulismo:
la exposicién histérica de datos litdvgicos, incomprensible a primera mano, nos
pone en camino de la asimilacién de aquello gue sipnifice, y precisamente por
ser la vida ltirgica vivencia primaria de todo eristiano, es la que mds debe
entender y estimar, a la vez que serd fuente primordial de ciertos confusionis-
mos. Corregir malas inferpretaciones, a la vez que dar una formacién litdrgica
integral a quienes deseen participar activamente en la acecién sagrada, es la
principal finalidad de la presente obra. Su estilo directo y claridad de exposicidn
Ia haee asequible a cualguier persona, aun no versada en temas litdrgicos,

Para mayor comprensidn del contenido, damos seguidamente un breve extrac-
to del Indice: La gran postracién. Una palabra ereadora. Realismo del pan y
del vino. ;Dénde comienza el Canon de la Misa? El divino intercambio, Una
Comunién que sea un encuentro, Los frutos de la FBuearistia.—A. REMESAL.
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Ciencias Filosdficas

Bocuenskr, I M., Historie de be Ligica formal, BWdit. Gredos, Madrid 1967,
24 % 16, B9 p.

Tenemos aqui una Historia. de o Logica formel verdaderamente monumental.
En el Prélogoe el auter cita un buen ndmere de personas cuya colaboracion en
su obra juzga inestimable; ercemos, no obstante, que esta aportacién, lejos de
disminuir la importanecia del trabajo personal del autor, es mésg bien un indice
de lo valioso de la misma, Enfrentarse con una Historia de 1a Légica formal
equivalia a tener que dar la cara a easi todes los filésolvs de la Edad Moderna,
desde los ITumanistas hasta la aparicién de la Légiea matemética, gue, como
Thomas Reid, consideraron la Ldégica formal come algo inttil, ininteligible ¥
pesade; equivalia también a enfrentarse con los que, como Kanf y a partiv de él,
pengaban aue la Légica, como ciencia, habia comenzado, continuado y concluido
con Aristételes sin progreso ulterior alguno; equivalia s enfrentarse con Carl
Prantl, el primero que eseribe una historia completn de la Légica formal, pre-
cisamente para probar que la Légica formal no tenfa historia en absoluto. El
aue en ¢l sigle xx haya sido posible la aparicién de una auténtica historia de la
Légica se debe de una manera especial al interés que se ha tomado Gltimamente
por la Lépiea formal y precisamente por la Légica matemitica. Las parfes en
aue se divide la obra de Bochenski son las siguientes: I) Infraduceién; II) La
forma griega de la Légica (Precursores, Aristateles, Ezcuela Megdriro-Estoica);
TIT} Ls forma eseoldstica de la Légica; IV) Perfodo de transicién; V} La forma
matemdtica de la Ldégica; VI) La forma india de Ia Légica. Llamemos la
atencién sobre 1a documentacién abundantisima: mds de 500 textos de las dis-
tintas épocas. Por lo aue 2 la versién espafiola del original alemén se refiere,
Millan Brazo Lozano la ha llevado a cabo con verdadera seriedad clentifica,
habiéndole costado su buen par de afios. Finalmente hay que felicitar a la
“Caleccidn hispinica de filosoffa™ oue en Ta Ediforial Gredos nos estd obsequian-
do con estupendas obras de filosoffa. 1 Ah! Casi se nos quedabza en la méauina
la colosal biblingrafin que enrianece extraordinariamenie esta Historia de la
Légica formal 86 apreladag paginas, mis un indice de signos ligicos, otro de
nombres propios y un tercero de materias~F. CAsano.

RuSSELL, B., El conocimiento humano, Edit. Taurus, Madrid 1968, 17,5 x 11,
869 p.

;i Qué relacién puede haber entre la experiencia individua! y el euerpo gene-
ral del conocimiento cientifico? ;Se puede decir que el conoecimiento, por ser
subjetivo, es necesariamente privado e individval? El autor, que admile la
primera parte de esta pregunta, tto se adhicre a la conclusién; y en esta obra
pretende dar la razdén del cdmo y por qué. Piensa que “existen procedimientos
vflidog de inferencia de unos acontecimiento a otrog, o mis precisamente, desde
acontecimientos de que estoy segnro sin aque medie inferencia a sucesos de los
que no tengo seguridad” {p. 11). Reconoce que la interconexién entre azconteei-
mientos diferentes estd afirmada tradicionalmente en el principio de causalidad,
pero cree que los medios tradiciomales de formular la especie de interconexién
aon defectunses de muchas maneras: precisamente, los fines princinaley de este
lihro son descubrir los principios minimoes exigidos para justificar las experien-
cias cientificas. Después de dos partes en las oue describe los rasgos generales
del universo que la investipacién cientifica ha hecho probables, y los problemas
aue suscita el lenguaje como expresién de la realidad, en la tercera se ocupa ya
de los datas de las infereneias ecome algo necesario para la ciencia; sigue una
parte ¢uarta que plantea de un modo genersal lo que podemos inferir de nuestros
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datos. Por la gran importanciz que la probabilidad tiene en las inferencias cien-
tificas, Ia parle quinta estd dedicada a las interpretaciones a que estd sometido
el concepto e probabilidad. Finalmente, la parvte sexta se interesa por los
postulados sobre los que descansa la inferencia cientifica, EI libro es denso v nn
¢ hasta gué punto, por eso mismo, fuera de los filésofos profesionales, encon-
trard piblico amplio que esté en digposicién de asimilarle, como es intencidn del
autor. A pesar de que B. Russell estd considerado comn déndose la mano con el
esedplico y agnoéslico Hume, en esta obra reclifica, al menos en parte, lo que el
empirismo posterior al filésofo inglés no ha conservadeo respecto de la estructura-
cién esencial de los serew como base objetiva para fundamentar wna inferencia
auféntica que posibilite el conocimiento cientifico.—F. Cagapo.

GRrissoN, M., Teologie natural o Teadicea. Curse de Filosofie tomisia, Edit. Her-
der, Barcelona 1968, 266 p.

Acomodar la filosofia perenne al pensamiente de hoy ne ha de significar su
negacion. Al tratar de demostrar racionalmente la existencia de Dios, las pruebas
tradicionales han sido puestas poco menos que en solfa por aquellos guwe no ven
en la redaceidn original de Ias mismas ofra cosa aue su materialidad. Que las
pruebas tradicionales presenian sus dificultades a la vazén dejada a sf misma,
sobte todo respecto del paso a la trascendencia, es evidente: pero no lo es menos
el oue la razén, ayudada de la revelacién, encontrard despejado el camino hacia
¢l Dios personal. Reconoeer las dificultades en este camino hacia Dios y ver la
necesidad de aue la razén tienc de ser reforzada, es ponerse en el terreno de la
objetividad: es reconocer el valor por un lade, y los limites por otro, de la
capacidad intelectual; es dar a eada uno Io suyo y constalar Ia necesidad moral
de la revelacién para una adecuada consecucién por parie de la razén de un
conjunte de verdades necesariag a la perfeccidn humana.

El autor, manteniéndose fiel a la posicion dectrinal del Angélico, no ha re-
hufdo la exposicion leal y la discusién franca de otras ideolog{as modernas y
contempordneas, aun de aouellag que se encuentran totalmente al margen de la
afirmacion misma de Ja exisfencia de Dios.~—T, CASADO.

Roeriovo, A., DNe Homine. Philosophia perennis uelati nostrae accomodala ad
normam coneilii Vaticani YI. I. Structura pnosesclogica et ontologica, Edit.
Pont. Univ. Latcranense, Roma 1968.

En este primer velumen, titulado Ue khomine, el autor quiere responder a lag
exigenciag del Vaticane IT sobre lo aue pudiera ser una acomodacién de la
filosofia perenne a nuestros tiempos. Pero tamhién tiene en cuenta gue acamo-
dacién no auiere decir echar por Iz borda tode lo que tenpa sabor a escoléstica,
como se lo imagina hoy una juventud ignorante de estos temas por mal aconse-
jada, ¥ a la que no le queda otra perspectiva filosdfica que un lamentable confu-
gionismo. Por e¢so procura no apartarse de la mente auténtica de los grandes
macstros del pensamiento, ¥ por lo que al doctor Augélico se refiere, se csfurrza
por cantarlo més bien cn la fuente que en los viachuelos que de clla se han
derivado.

El titule De howine del primer volumen responde también mejor a la finali-
dud de la filosofin hodierna aue juzga interesantes para la investigacidn filoséfica
Tos problemas del hombre o que afeetan a la personalidad humana, Asi, comen-
zando nor la Lidgieca ecomo medio subjetive e instrumenlo indispensable para
cualmuier aproximacién a la verdad, en una segunda parte se examinan las rela-
ciones entre ¢l pensamiento y su contenido en el acto del conocimiento; en éste,
omo en lugar de encuentro entre el pensamientn y el ser. se fundamenfard para
ta investipacién sobre Ian naturaleza del espiriiu. obieto de la parte tercera.
De esta manera aueda ecompletado el estudio de la estruectura gnoseolégica del
hombre eu su triple vertiente o aspecto: légicn, eritico y psicolégico.—F. CAgARO,
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CHIBSA, L., La base del realiamo y lo crftice neokantfape, Edit. Pont, Univ. La.
teranense, Roma 1968, 24 » 16,6, 183 p.

S8e trata aqn{ de uha reedicidn de Ia obra de Mons, Luigi Chiesa: La base
del realismo y lo critica neokantiona, publicado hace unos afios, pero no por eso
de menos actualidad., El que fue pmfesor en la Universidad Pontificia Latera-
nense actudé en un tiempo en que el positivismo y neoeriticismo ocupaban el
campo de la filosofia ¥ los neokantianos dominaban el pensamiento fileséfico de
los centros universitarios de Italia. El realismo de la metafisica tradicional habfa
acusado el golpe del postivismo, idealismo, existencialismo y materialismo dialée-
tico. En todo easo, el kantismo llepé a ser una especie de mentalidad comin a la
filosofin. Mons. Chiesa vio en la doctrina del conocimiento un eamino 1til para
la fundamentaclon de la metaffsica. Sin una metaffsica realistica, por otra
parte, toda la cieneia se hubiera venido abajo. Chiesa intenta salvar al realismo
tradicional. Comienza la critica descartando el positivismo y el neocritlcismn,
reivindicando la validez del pensamiento humanc por encima de la experiencia
sensible y su capacidad para fundamentar una metafisica, Nada se puede afir-
mar sin suponer, al mehog implicitamente, la validen de los principios meta-
fisicos: o se admilen, n se cae en el absurdo, Potr consiguiente, el critico ha de
proponerse dog cuestiones: 1.2} si log principios metafisicos admiten, o mejor,
axipen algo distinto del! pensamiento ~—una traseendencia—; 2.2) si hay una
correspondencia entre el contenido ideal del pensamiento y la realidad objetiva
extramental. Pues bien, los principios metafisicos, al ser enunciados, nos conven-
cen irresistiblemente de su objetividad y realidad. El valor antoiog'lco se impone
ala pasnndad fde nuestro conocimiento, Negar este valor nntologmo seria admi-
tir una especie de alucinacién mental. Asi Ja gnoseologia, que, sin duda, es re-
creadora, productora espiritual. en el interior, del objeto exterior, se da la mano
con la ontologia. L.a gnoseonlogia asf concebids no es un formalismo imitil; la
logica no crea el objeto extramental, pero g le da una sublimacién ontolégica,
al darle, ademfs, nna existencia espiritual.

No cabe duda nue la obra de Mons, Chiesa es una aportacién muy tmpor-
tante en la historia de la solucién del problema critico. Es evidente gue no
hemos de pedir, en cada uno de los procesos sucesivos del desarrollo del pensa-
miento, una perfeccuén definitiva; pero sf es verdad que lag perfecciones poste-
riores deponden easi siempre de Ios sueesos conseguidos anteriormente. Hoy, a
unos ctiantos anns de distancia, podemos completar, con un andligis més nerfortn
del acto cognoseive, una teorfa realistica que, atacando directamente al idealismo
en su misma base, es decir, en su concepcién de una realidad ouve se desarrolle
solamente a hase de un procesv dialéctico de pura aetividad intelectual y par-
ttendo de la indeterminacién. Precisamente, soerd posible la actividad sucesiva
del pengamiento admitiendoe la trascendencia del objete pensado.—TF, Cagado,

DoBzHANSKY, T., L'Hoewme en évolution, Bdit. Flammarion, Paris 1968, 21 % 14,
432 p.

Los trabajos de Fisher, Wright v Haldane en 1930, basindnge en métodos
hioestadisticos, iniciaron el estudio de las poblaciones y coincidieran en proponer
1a teoria genética de la seleecidn natural para explicar los fendmenoz evolutivos.
Tal proposicién venia a representar el maridaje de la geleceidn natural con of
mendelismo-mutacionismo, poniendo fin de esta forma al ¢isma existente a prin-
cipios de siglo entre los estudiosos de la evolucién, En este momento se inicia
una corrlente de cariz darwmmta, hoy llamads “Escuela sintétiea de la evolu-
ciéon” o “neodarwinismo”. T. Dobzhansky en la genética, junto con Mayr en la
sistemética y Simpson en la paleontologia san las prohombres de esta importante
corriente cientifica, hoy dia la mas potente sin duda en materia de evolucibn,
A éstos siguieron otros autores que le han dado realee y brio, tales como Huxley,
Darlington, Renseh, etc.

K] libre de Dobzhansky oue aqui presentamos viene a2 ger sencillamente
una exposicidn de la antropologia a partir de la genética moderna y de la teoria
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“sintética” de la evolucién. *Ce livre, dice el autor, est une tentative d’investi-
gation de nos possibilités de compréhension de Phumanité en tant que produit de
I'evolution, et en lant que gu’ensemble d’evolution”. La obra constituye un
verdadero tratado de antropologia. En ella se aborda al hombro desde todos los
angulos: la gendtica, la palcontologia, sistemdtica, psicologia, ete.

Después de una pequehin vision histérica de las teorfas eveolucionistas ya
superadas y de un enjuiciamiento sobre las vigentes hoy dfa, entre las que sobre-
sale la teoria teilhardiana, que el autor, como buen neodarwinista, acusa de deter-
minigmo, entra Dobzhansky en el campo de la genética, desde cuya posicién
intenta solucionar los problemas mas candentes planteados hoy por la antropo-
logia. ;Logra su cometido? ;Hasta qué punto son satisfactorias sus soluciones?
Eso ya queda al enjuiciamiento critico del lector.—~—B. ARMESTO.

TEILFARD, P., Yo me explico, Bdit, Taurus, Madrid 1968, 18 % 12.

No cabe duda que para los no iniciados el pensamiento de Teilhard resulta
con frecuencia arduo y de diffcil comprensién. Este librite, formado por el
Dr. Jean-Pierre Demoulin, director del Centro belga de estudios e informacidn
Teilhard de Chardin, constituye una primera ayuda para entablar contacte
directo con Jug obras del sabio francés.

Comienza el recopilador ofreciéndonos una breve exposicién de Ia termino-
logia del P. Teilhard, cuya comprensién resulta indispensable para la recta
interpretacion de su pensamicnto. A continuacién da una antologia con bastante
exactitud y una vista panordmica del sistema teilhardianoe, convirtiendo asf la pre-
sente ohra en una exposicién orginica de dicho sistema, donde se abordan sus
punfos mdis esenciales: método, visién del pasado, fenémeno humano, porvenir
del hombre, energia humana (aceién, amor, personalismo), el punto Omega, el
fenémeno cristiane, Ta Iglesia, Ja moral y la mistica. Na es propiamente del
P. Teilhard la estructuracién do esto librito, pero es como si lo fuera, ya que
viene a dar realidad a aquel otro que €l mismo Teilhard esbozé en “Ma position
intellectuelle”, articulo publicado en “J.es études philesophiques”.

Creenwog, en fin, que la presente obra eumple perfectamente su cometido:
la visién que del sistema teilhardiano es completa en cuanto cabe en un velumen
fan reducide y con sélo pretensiones de introduccién.—B. ARMESTO.

Marcuse, H., Eros y civifizacidn, Edit. Seix Barral, Barcelona 1968, 18 x 11,5,
253 p.

Una gerie de circanstanciag exlernas han confribuido a poner uvn poco de
moda a Ilerbert Mareuse, y no cabe duda que esta popularidad explica el que
intelecluales ¥ seudointelectuales, y los de simples prefensiones en este campo, se
lengan en mucho afirmando que han lefdo a H. Marcuse. Claro que todo esto no
quiere decit que la obra de Marcuse sea algo ajeno a una realidad, y la realidad
es que una serie de hechos, en parte verdaderos, podrian constituir la razén de
ser de ntros ulteriores. Pero, jhasta qué punto pueden ger elevados a la categoria
de explicacién de una realidad universal? Se plantea en la obra el problema del
enfrentamiento de una forma de vida “no represiva™ con olra anierior gue se
denominaria “represiva®; de una liberacidn, dentro de la sociedad actual, de una
servidumbre general nue ha dado a las libertades personales un contenido
vepresivo; de una “sublimacién no represiva™ del Eros, frente a una “desubli-
maeién represiva”, basada aquélla no va en un principio de placer, sino en el
principio de la realidad en pleno acuerdo con el Eros. El plano freudiano de 1o
erdtico se traslada al de lo social: “los procesos psiguicos antiguamente auténo-
mog e identificables estdn stendo absorbidos por la fumcién del individuo en el
Estado, por su existencia ptblica. Por tante, los problemas psicolégicos se con-
vierten en problemas politicos...” (p. 12). A propésito de esto eseribia no hace
muche Alfonse Pase: “Pe lo que no cabe doda es de que al erotismo disfrazadoe
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va a suceder un limpio eroiismo; a la agresividad Jarvada va a suceder un
reconocimiento de esa agresividad y una canalizacién de la misma por acequias
m4sg rentables al bien comiin”. Una civilizacion actuul, llegada a la madurez,
deberia abolir gradualmente todo lo gue constrifia lag tendeneiasg instintivas del
hombre, de} fortalecimiento de los instintos vitales y de lag liberaciones del
poder estructural del Eros. En esto podemos sintetizar la idea tundamental de
esta obra de Marcuse, Personalmente diriamos que se¢ trata de una obra que
ha de ser leida can criterio formado, si no se quiere que un proceso de desorien-
tucion va inicindo siga su curso al ser aceptado todo por todos y sin distingos.—
F. CAgapo.

Egpiosck, M, van, Heﬁnéncutimw, Structuralisme et Ewrégése. Essai de Logique
kérygmatique, Edit. Desclée, Paris 1968, 14 x 21,6, 199 p,

Iistamos en una época en que log libros dedicados a una labor comparativa
e integradora deben ser bien acogidos, mientras conserven un minitmo de visidn
eritica. En efecto, nos estamos percatando de gue el andlisis confribuye tanto
a la adquisicion del saber coms a su visién fragmentaria y hasta desintegradora.

Michel van Esbroeck se ha propuesto echar los puentes entre tres pensado-
regs —tan diversos al parecer— como Paul Ricoeur, Claude Lévi-Strauss y Henri
de Lubac O, mAs exactamente, enlre gus respectivos “sistemas légicos”, herme-
néutica, estructuralismo y exégesis. De su mutua contrastacion pretende el autor
trazar las lineas generales de lo que llama “ligica kerigmdtica®.

Sin duda se trata de un proyecto demasiado ambhicinso para no forzar las
cosus. Por otra parte, es demasiado patenie su simpalia por el Rerigma de
Ricoeur. Y debido a lo desorbitado de la empresa, van Esbroeck no logra superar
nuestro escepticismo, cuundo en realidad se trata de un intento original que
hubiera fruetificado si el autor se hubiese limitade a wna funeidn discriminadora
e integrativa.-~J. RusIO.

GARAGORRY, P., Ungmuno, Ortega, Zubiri, en la filosofia espafiola, Edit. Plenitad,
Madrid 1968, 14 X 21,5, 269 p.

La vinculacién de los tres nombres sefieros del pensamiento espafiol contem-
pordneo en el titulo de wn libro parece prometedor y sugestivo. M4s, erando lo
vemos firmado por un “experto” (en su sentido etimolégico, al menos) de pri-
mera mane como Paulino Garagorti,

En principio, el libro no decepeiona. Efectivamente, la vinculacién de losg
tres hombres programada por el titnlo se hace efectiva en el indice. Tras una
breve introduccion sobre la situacion de la filosofia en Espafia, hace el autor
algunay precisiones sobre Unamuno, “el fildsofo a su pesar”, volviendo a su
tesizs de pensador religioso, sin auténtica valia filoséfica. Ortegn, “filésofo de
nuestro tiempo” se lleva la mayar parte del espacio, en un ensayo de exposicién
del método orteguiano, clave para su comprension segin Garagorri, Finalmente,
unas paginas sobre Zubiri, “un fildsofo clisica”, que se rveducen a una resefia
sobre Cince lecciones de filosofie y una reconsideracién sebre el problema de
Dios. A continuacién, el capitulo central: “Para la interpretacién de una conti-
nuidad”: Unamune y Ortega frente a frente, y Ortega y Zubiri en un sistema
abierto, Unay notas (ya publicadas con anterioridad) y sendos apuntes sobre
Clarin y Ganivel clerran el libro,

La expectacién se mantiene hasta casi el final, pero 1a obra deja un inevi-
table sabor de desencanto. A la sugestiva promesa solamente responden algunas
precisiones cronoldgicas o bibliogrificas —algunas de indudable valia, ecierta-
mente—, la aportacién de algunos datos biografices ¥ la reiteracién de una tesis
ga I;:onucidats. Un libro para historizdores, no para e¢studiosos de la filosoffa.—

. Rusio.
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BaniNag, C. A., El penswmienio de Amor Ruibgl. Una revisién de la filosofia
a la luz de la correlatividad, Edit. Nacional, Madrid 1968, 17 X 24, 260 p.

Precisabamos con urgenciz una obra de conjunto sobre el pensamiento del
vevalorizado candnige de Santiage. El intento podrd parecer prematuro, pues
los estudios monegraficos de calidad son todavia muy escasos, Pero, a mi juicio,
la investigacién anaiftica debe ir precedida de una panordmica general, —al
menos en el sentido de una primera aproximacidon—, que sitie y oriente la
problemitica particular. Por eso, en principio, me parece acertado el intento
de Carlos A. Balifias.

El autor deline asi su propésito: "no es una detallada exposicidn erudita
y menos todavia una exposicion critica, del pensamiento de Amor Ruibal, sine
la diseccion de lo esencial, 1a apreciacién de su significada con respecta a otras
doctrinas...”, su referencia a las corrientes filosélicas modernys. De este modo,
el subtilule senala el objetivo y define lo primordial del proyecto amorruibaliano,

Dos partes muy desiguales dividen el libro, 1) El pensamiento de Amor
Ruibal en proceso dentro de su contexto (3-60), en intento de biografia interna.
il) “El sistema”, dividida en dos sgcciones, dedicadas respectivamente a “Una
nueva teoria de la abstraccién” (51-104) y “"Teoria de la correlatividad™ (106-
266}, Una bibliografia estratificada cierra la obra.

Si tenemos en cuenta gue se trata del primer volumen dedicado al solitario
de Compostela, con utilizacién directs y exhaustiva de las fuentes (incluidos los
manuseritos inéditos) y que C. Balifias logra una auténtica sistemalizacién: su
peculiaridad doctrinal y su situacion en la perspectiva histériea, nog veremos
obligados a felicitar ul autor, sin importarnos lag inevitables lagunas. Se trata de
una primerz aproximacién sistemética y, como tal, excelente.—J. RUBIO.

MENCHACA, J. A., Diceionario bio-biblivgrdfico de Filssofos (fasciculo 2.°-8.¢ B),
Edit. El Mensajerc del Corazon de Jesis, Bilbao 1569, 1,004 p.

Quienes hayan tenido en sus manos el primer faseiculo del Diccionario bio-
bibliogrifico de filérofos del P. Menchaca no necesitan ya la presentacién de los
fasciculog 2.° y 8.9, reunidos en un sclo veolumen. Comprende este volumen los
autores correspondientes a la letra B, A lo que ya dijimos en oira ccasién al
presentar el faseiculo 1.° ahadiremos solamente esto: adquiridlo y ne o8 arre-
pentiréis. Es una abra indispensable en una biblioteca de filosofia gue quiera
poner a disposicidén del investigador alpo exhaustive sobre los filjsofos compren-
didos en log fasciculos publicados~—F. Casapo.

BeauvoIr, 8. de El segon Sexe, Edit. 62, Barcelona 1968, 20 x 13, 340 p.

La nueva postura y lus huevas obrag de Simona de Beauveir han elevado
considerablemente su prestigio, y podemos esperar que ese prestigio continnara
subiendo, en oposicién al de tantos otros, que continia hajanda. Es que la socie-
dad moderna giente un anhelo de “verdad” y una cierta repugnancia ante la
“mentira”. Poco a poco vamos averiguando quiénes dicen su verdad y quiénes
dieen su mentira, Simona estd entre los que ocnltaban su verdad y ahora la van
diciendo poco a poco. Por eso sus libros se continian leyendo e incluso aparecen
hartas novedades en la edieién de tales libros. Una de estas novedades es la
publicacién de E! segundo sewo, en catalin. Han pasado veinte afios desde la
publicacién del libro en francés, y el libro no ha perdido actualidad en su parte
buena y auténtica, gue pone de relieve el “complejoc de hembra”. En euanto a la
edicién catalana, es preciso confesar gue sc han tomado las precauciones mejores
para que la traduccién sea buena y la edicién sea también excelente. Un poca
nos preccupan los rumores de las condiciones en que se realizan estas ediciones
catalanas y de las posibilidades extremistas gue las promueven; cuando desea-
riamos superar el concepto de “Espafia”, nog repugnaria que nos hicieran afiorar
el concepto de “Catalufia”, Sin embargo, nos parece muy bien que las ediciones
gue se vienen publicando en cataldn se hagan bien: ez un ejemplc para todos
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los espatioles. La Biblioteca Basica de Cultura Contemporinea lleva publicados
dieciséis volimenes, con estos dos. Es claro que si los catalanes sélo tienen
dieciséis volimenes, es mejor gque no tuvieran ninguno, y que ne se hieieran
ilusiones. Pero tampoco nos atrevemos a condenar un espiritu de bondad y de
difusién de la cultura, aunque no pueda ilegar al idesl—IL. C{LLERUELO.

FroMM, E., Mare i Freud, Edit. (2, Barcelona 1967, 18 X 12, 208 p.

Tenemos a la vista la traduccion catalana del libro de Fromm “Mi encuen-
tro con Marx y Freud”, unas antobiografia inteleectual de gran interés en la
actualidad. Fromm, lo mismo gque Marcuse, era paco conocido, y de pronto ha
surgido una encrme curiosidad y admiracién hacia este hombre, lo mismo que
hacia Mareuse. Ein buena parte, eso se debe g Ins circunstancias acluales, pero en
buena eso se deba a que “el gue vale, vale”: en las circunstancias actuales son
nmuchos los yue hablan y pocos los que estudian;. por eso, es natural que los que
estudian sean reconocidos por fodos los que hablan. Nadie puede dudar ya de la
importancia de estos hombres que han estudiado bien a2 Marx y a Freud, puesio
gue el hombre moderno estd convencido hasta la saciedad de que ha llegado a
ser mayor de edad, ¥y que es ya hora de arrinconar los mitos muertes, ese coco
inutil, con que se le quiere asustar. BEsta coleccion “Llibres a abast” lleva ya
publicados 63 volimenes y anuncia la aparicidn proxima de ofros diez, Es indu-
dable gque log catalanes trabajan con denuedo y con valentia, dentre de una pos-
Lura gue dehiera serviv de egjemplo a todes los espafioles. Es verdad que Catalufia
posee algunas condicioney que favorecen la publieacidn de libros; pero posee
también limites que hacen sudar a los editores catalanes y por lo mismo los
demas espaholes tienen menos diseulpa. Es pucs una tarea muy hoble, Aungue
utilicemos el eataldn, el valencianc, €l bable o cualquier otro idioma espaiol,
necesitamos superar cl conceplo de “Cataluiia™ y el concepto de “Espafia” para
encuadrarnos en un munde unitario ¥ universal, en el que los "listos en su
pueblo” no tienen ya nada que hacer. A lo sumo, que se dediquen a traduciv.—
L. CILLERUELG.

Fromm, E., Per una Soecietat sanu, Edit. 62, Barcelonn 1968, 20 x 13, 316 p.

Presentamos a nuestros leciores una nueva traduccién catalana de la Biblio-
teca basica de Cultura Contempordnea, y nuevamente tenemos gue admirar la
energia de los catalanes, al ofrecernos “La Saciedad sana” de Fromm. Sahido
es que Fromm eg en definitiva un fruto de la cultura europea moderna, y que
consideré los “totalitarismos”™ como “fugas” ante la responsabilidad libre de
cada hombre. Es cierto que el problema es todavia més profunde de lo que
opina Fromm, el cual al fin y al eabo es sdlo un producto de la cultura europea
moderna. Pero, de todos modos, las otros son todavia mds banales que Fromm.
Este libro, que se nos presenta como continuacién y conclusion o aplicacién del
anterior “La fuga de la Libertad”, es sumamente interesante en la hora actual.
No faltan los que pienszn que este linaje de literatura, que habla de la aliena-
cidn constantemente {(Fromm y Marcuse) es revolucionaria, destructiva y nefas-
ta. Nosotros creemos que es constructiva y sana, incluso necesaria en estos tiem-
pos de confusionismo. El concepto de “aﬂe*nacién" ha evolucionado mucho y se
estd volviendo contra les mismos gue lo pusieron en circulacion; es un fenémeno
corriente, Fromm denuneiz ahora a la democracia, que vuelve a ser una “deja-
cién de Ia libertad”. La democracia actugl no supera a las dictaduras totalita-
rias, sino que unas y otras coinciden en la realidad de hombres cobardes que no
lienen energia para vivir en libertad, y se crean estructuras en gue su renun-
cia a la libertad, o mala fe, quede en cierio mode justificada, La edicién cata-
lana nes parece muy buena en el aspecte lingiifstica y también en el aspecto
editorial.—L. CILLERUELQ. .
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Marcuse, H., Eros i Civilitzacis, Edit. 62, Barcelona 1968, 18 x 12, 272 p.

Teniendo en cuenta la dilicultad de comprender hien a Marcuse, nosotros
aconsejariumes a los lectores que comenzaran la lectura de Mareuse por este
libro. Marcuse ¢s un hombre bien informade, pero muy discutible, ¥ por lo mis-
mo conviene que los (ue discutan estén asimismo hien informados. Lo enal no
es facil, ya gue casi lodos los libros de Marcuse presentan dificultades profun-
das. No es facil trasledar a la sociedad los principios que Freud aplicé a la
psicotogia individual, El actual cambio de acento de la psicologia a la sociologia,
no es tampoco fdcil. No es facil ver una sociedad dominada por les “complejos”
que la sociologia de Marcuse trata de hacernos ver. Por eso, desde un punte
de vista metodolégico es bueno comenzar la lectura de Marcuse por este libro,
qgue ocupa ya el nimero 61 de Ja Coleccion “Llibres a Pabast”, La edicidén cata-
lana nos gusta tanto desde el punto de vista filelégico, como editorial.—L. CILLE-
RUELD.

MARCUSE, 1., L'Home Unidimensional, Edit. 62, Barcelona 1968, 20 x 13, 272 p.

Es este un libro de lectura diffeil, que necesits introduccién. Nos ha gus-
tado pues gue J. M. Castellet haya presentado un prologo a la edicién, iniciando
al lector en la comprensién del pensamiento marcusianc. Gracias a ese prélogo,
puede ya el lector entrar en un pensamiento sumamente complejo ¥ profundo,
incluse disculible en cada momento y en cada aspecto, con una cierta competen-
cia y claridad. Conocida es }a tesis de Marcuse acerca del hombrs “unidimen-
sional”, formula gue tiene en él un sentide concreto y freudiane, muy diseutible,
pere que puede valer también para olros sistemas bidimensionales, de cardeter
diverso. La adaptacién que Marcase hace de Freud a la sociedad capitalista
actual puede muy bien servir de modelo a otros sistemas, incluso dejando a un
lado el sistems freudiano, puesto que el “individuo” ge encuentra siempre en
tensién con la ‘sociedad”, o mejor dicho, el individuo se ve siempre “ocupado™
por la sociedad, no sdlo exterior sino también interiormente. Tanto las solucio-
net de Freud coma las de Marcuse parecen demasiado simplificadas y pueriles,
pero su8 basesg son buenas y los hechos psicologicos citados zon muy bien percibi-
dos y descritos. La edicién catalana de este importante libro es limpia y esme-
rada.—L. CILLERUELC.

BONIFAZI, 1., Filosofia e Cristdanesino. Discussioni recenti, Lib. edit. Pont. Univ.
Lateranense, Roma 1968, 24 x 18,6, 164 p.

La presente obra es como una continuacion de ofra precedente del mismo
autor: Immutabilidad y relatividad del dogme en la teolagia contempordnea. El
objeto tratada no puede ger de miy actualidad en unos tiempos en que se sienten
vaeilar log fundamentos de todo, Hoy méds que nunca es necesario aunar fuer-
zad, ver las relaciones y ayudas mutvas que pueden prestarse el eristianismo,
la filosoffa ¥ el desarrollo de la civilizacién. El trabujo se presenta como histd-
rico, pera no por ello falto de interés tedrico ya que en estns relaciones ya vivi-
das encontrariamos precisamente argumentos para el futuro. Leos temas a tratar,
gque se han considerado come fundamentales, son: I, El Cristianismo jes una
filosofia? ;Ha ejercide algin infinjo sobre el desarrollo del pensamiento filo-
s6fico? II. ;Existe de hecho una filosofin cristiana? IIL. 3 Acaso el pensamiento
patristico y medieval ha sido una filosaffa? V. ;Qué conciliacién podria haber
entre el eristianismo y las filosoffas o culturas existentes? El espacio de tiempo
en que son considerados estos problemas responde a los cuarenta ultimos afios;
es, pueg, tema de actualidad. Son los fildsofos de hoy: Gilson, Maritain, Pado-
vani, Seiacea, Abbagnano, Croce, Blondel, Marcel, Nedoneeltle, Tresmontant, ete.,
los que expresan sus opiniones sohre una filosofia eristiana que, pese a la diver-
sidad de concepciones, no puede ser despojada de ningunc de los dos apelativos.
Termina la obra con un capitulo dedicado a las discusiones sobre el pluralismo
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filogdfico ¥ teologico. En resumen, en este librito se nos da una panorimica com-
pleta del problema filosofia-cristianismo gue, aparte de su interds histérico, tiene
tania importancia para determinar las coordenadas de ese inquieto ser-en-el-
mundo,—F. CASADO.

KaurManN, W., Hegel, Edit, Alianza Editorial, Madrid 1968, 19 x 12, 463 p.

En el campo desierte de literatura hegeliana espadiole, son siempre de salu-
dar las traducciones que se nos den sobre ese gran “emperador del pensamiento”
que fue Hegel. Alianza editorial nos ofrece con este volumen una buena contri-
bucién para facilitar el acceso al pensamiento de ese filésofe, sin el ecual —me
parece decia Merleau-Ponty— no es posible comprender nada de lo bueno gue se
ha producido en Filosofia después de &L

El antor nos confiesa que ha enseiiado durante mas de una docena de afios
sobre Hegel, tanto en Seminarios para postgraduados como a estudiantes no li-
cenciados, No ¢s, por consiguiente, un principiante ni un simple rolurador de
caminos. Parece ademds que lu geupacidon con Hegel le viene de herencia, ya
que su madre habia le{do la Fenomenclogia en 1814 y el autor se la pudo ama-
blemente sustraer... El hecho cs que Walter Kaufmann entra decidide, no en
un tema particular de Hegel, sino al ataque de toda su obra, desde los comien-
zos de su desarrollo inteleetual y primeros escritos de juventud —*“el joven
Hegel” tan traido y llevado hoy— hasta las ultimas lecciones de Berlin sobre
Filosofia de la Historia univevsal. Es, pues, un libro completo en lo gue a infor-
macién de la femilica hegeliana se refiere. Afifidase ademas un conocimiento
exhaustivo de las ediciones, reediciones y descubrimientos de inéditos de la Qbra
de Hegel, umén de la mejor parte de la Bibliografia hegeliana que 2l final del
libro se nos ofrece detalladamente.

Pero, entibndase bien, no se {rata de un libro de iniciacién en el pensamiento
hegeliane, ni que atague ningdn tema expreso en la hondura debida para oblipar
a esa iniciacidn. Completo en lo que & introduceidn inforunative se requiere, se
mantiene perfectamente alejade o ayuno de la “transmutacién” filosdfica gue
operd Hegel y en la que segunimos envueltos. Después de repasarlo cuidadosa-
mente, el lector se encontrara con que Hegel sigue siendo tan dificil como antes.
No ez desde “dentro” desde domde estd hecho este libro, sino desde el contorno
de! pensamiente hegeliano, con todo lo que este contorno tiene de humano, de
cultural, de anecdétice ¥y digno de saberse en las relaciones de una vida con su
obra y con la redaceién de la misma. Por ¢llo, es un libro que nos lleva y sitia
justamente en el umbral de Hegel, sabiendo muchas cosas averce de ¢éf, sin enfrar
en su santuario, o en su Hades, pero muy bien equipados de materiales y utensi-
lios e incluso armas para asaltar esa terrible fortaleza. Y jclaro que no ed pocol

No podremos seleccionar en Espafia los libres que se han de iradueir sobre
Hegel mientras no partamos de una minima produccion nacional, Los escritos
de centenario o de prélogos sobre Hegel, de Ortega y Gasset y de Zubiri, no
pasan de ser “circunstanciales”. Por eso, repito, que son de saludar todas las
introducciones que nos vengan de fuera, iniciadoras o informativas, como este
buen ejemplar que nos da, en la obra de Kaufmann, la Alianza editorial—
R. FLOREZ.

Lovz, J. B., ICH-DU-WIR. Fragen wm den Menschen, Edit. Josef Knecht, Frank-
furt am Main 1968, 17,6 % 11, 256 p.

E1 niclee fundamental de este nuevo libre de Lotz lo constituyen varias con-
ferencias pronunciadas en Alemania y en Italia en distintos Institufos y Acade-
mias de Universidad. Sin embargo, el libro forma una perfecta unidad como si
hubiera sido pensado por si mismo y las conferencias hubieran ya salido como
partes de él. Fragen uwm den Menschen (Problemitica del hombre) se sitla en
el corazin de los interrogantes de donde nacen las cuestiones que el hombre de
hoy tiene planteadas ante sf mismo: el hombre paradéjico, el didlogo, la trans-
cendenecia. Un autor maduro, como Lotz sabe darle toda !a profundidad en que
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deben ser atacadas y desde donde debe comenzar a emerger la luz que ha de
ilaminarlas, Desde un punto de arranque en lo fradicional, en un pensamiente
come el de Tomds de Aquina, el auntor dialoga intelectualmente con los mejores
pensadores de la miodernidad, partiendo de Xant y Hegel hasta Heidegger ¥
Gabriel Marcel.

E1 libro se estructura de la siguiente forma; Del anilisis de la Lensidon huma-
na con el munda, tensién y distension entre el yo camo donacidn, enfrega y come-
tido, el diglogo ontolégico entre el yo, el ti y el nosotros, se concluye a la aber-
tura del ser como transcendencia (primera parte). Una cireunscripeion de la
Filosofia come andlisis transcendental del actuar humane, en abierta reflexion
con Kant, Hepel y Heidegger, nos poue al descubierto el subsuelo de la existen-
cia del hombre, mis all4 aiin de la psicologia profunda, a la vez que nos remite
de nuevo a lo suprahumano del munde (in das Ubermenschiiche der Transzen-
denz) tocado y connotado en ese actuar (segunda parte). Y por fin, como coro-
nacién y consecuencia, una descripeién de lo absoluto en el obraxy y en el saber
y en el querer del hombre, como configuraciones enunciativas de la transcenden-
cia, obligan a dar una auténtica fundamentacion de la Filosofia de la religion
{tercera parte). .

“Y¥o-Tii-Nosotros” se lee como un coloquio de intimidad en el que la clarifica-
cién del misterio de nuestra “dialégica” existencia se emcuentra ucompanada de
miitiples voces en las que vamos oyendo insinuaciones, enderezamientos y mo-
dulaciones de nuestra propia y atormentada misica interior.~—R. FLOREZ.

Ciencias Psicoldgicas y Sociales

LEUNR, G.- KuBg, E., La Dindmica del ajuste persunal, Edit. Marfil, Aleoy 1968,
14 X 21, 405 p.

La expresién "dindmica del ajuste” que da titvlo a este extraordinario libre
gignifica aprendizaje y re-aprendizaje y comprende lag muiitiples facetas y los
innumerables factores que determinan la conducta del individuo.

" La presente obra, magnifica por su significacion en el mundo actual, expone,
estudia y analiza mainuciogamente lag miltiples facetas psicolégicas de la perso-
na humana implicada en su desarrollo soeial. Ningtin detalle escaps a la celosa
atencién de sus autores, los cuales han logrado contribuir, con acierto, al perfec-
ciongmiento del hombre en funcién de su capacidad socioldgica, trazando un
espléndido despliegue temdtico sobre suws vivenciag psiquicas ¢ara a la vida y a
sus actividades,

Los autores, dividen el libre en éuatro partes. En la primera y segunda tra-
tan log fundameniog del ajuste, y el ajuste mal dirigide; en las dos restantes,
estudian las zonas del ajuste, ¥y la consecucidn del ajuste,

Nog hallamos, pues, ante una obra que ofrece a profesores, estudiantes y
estudiosos, loz hallazgos de una investigacion fecunda, frute de toda una vida
consagrada al fascinante mundo de la psicologin.—A. FERNANDEZ.

MaERzZ, F., Iutroduccion o lo Pedagogia, Edit. Sigueme, Salamanca 1968, 13 x 21,
9 p.

L.a presente obra estd situada en la linea de una educacién y formacién
cristiana., El autor expone las ideas bédsicas de 3u teoria pedapgégica.

El hombre, como persona, existiendo entre la vida y la muerte, entre la
llamada de Dios y la respuesta, entre el juicio de la conciencia y la responsa-
bilidad, entre el monélogo y el didlogo, se constituye en punto ¢entral de la
pedagogia y por poseer un alma inmortal precisa de “cuidados”, debe ser edu-
cado. Kl acceso al misterio del misma sélo se logrard a través del conocimiento
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del amor. En este encuentro continuo del yo-td, por el amor, vive el hombre
en tension de ser y hacerse, abierto siempre al fnture con la posibilidad de
crearse nuevas condiciones de vida; mediante la vinculaeién conereta a la heven-
cia individual corporal y espiritual, al ambiente y al munde, se va autoreali-
zando, al cumplir su tarea aceptada eomo llamada y vocaeién, en responsabilidad
ante Dios, I.a autoformacion se verifica en la obediencia que es realizacién del
valor y que supone una actitud adoptada por libre decisién frente a la exigencia
percibida. Este estar atento (ofr metafisico), este percibir la llamada que llega
para adoptar una decisién y una respuesta (obedecer) nos lleva a la fe, base
¥ sustento de la verdadera formacién.,.

La educaciéon asi entendida nace de la preocupacion por lg salvacién del
individuo y es un suceso moral que debe preparar a éste a saberse responsable
ante Dios y a maorir debidamente.

De aqui que para Fritz Mirz, la pedagogia, unida profundamente a la ver-
dadera filosofia, debe juzgar siempre lo lemporal, lo real de aqui ¥ ahora, a la
luz de lo sobrenalural y eterno. Hsle es el esqueleto, la temitica central de la
obra, unida a otras ideas no menos interesanfes que deben tenerse en cuenta
en el momento de la aplicacidon praclica y conereta de la teoria pedagégica.—
EDUARDG FERNANDEZ.

SHACKLE, G., Decision, orden y tiempo en lan gotividades humanes, Edit. Tecnos,
Madrid 1966, 23 x 15, 289 p.

El profesor Shackle ey ya sobradamente conocide en el dmbito de la econo-
mia. Sus cxplicaciones sobre diversos conceptos han originado numercsos debu-
tes entre los tedricos de la economia. Este libre es, podriamos decir, un resultado
de sus obras anteriores, una revisién y unz nueva evaluacion de sus ideas bési-
cas para lo cual ha lenido presenie las sugerencias canstructivas de la amplia
bibliografia aparecida en torno a ellas asi como las aplicaciones realizadas du-
rante los dltimos afios,

La obra consta de cinco partes. Bl nideleo del libro es la idea de decisién
como parte de un proceso de creacién continua en el que se introduce un nuevo
hilo en la trama de la historia. El primer supuesto de este estudia es que la
historia humana no estd determinada. Iin un mundo predestinado ia deecisién
geria ilusoria, en un mundo de prevision perfeeta, vacia. Para Shackle deeisién
es eleceion, pero no eleccion frente a una prevision perfecta, ni eleccién frente
a una completa ignorancia. La decisién es eleccién afrontando una incertidum-
bre limitada. Esta es la médula del tema de este libro. En él se ofrece una via
para eludir la conclusion de les que defienden que la eleccion y la libertad crea-
dora son ilusorias porque un hombre séle puede responder racionalmente eom
un determinado acto a unas circunstancias dadas. Y este proceso de incesante
creacién de historia requiere, segin Shackle, como marco una concepeién del
tiempo totalmente distinta de la convencional, lo gue él llama el “presente soli-
tario” o el “momento solitario de actualidad”, Analiza luego la relacién entre
decision, asi concebida, y los conceptos dg probabilidad, incertidumbyre y expec-
tativa, y desarrolla un nueve modelo tedrico para }a, adopeidn de decisiones. En
la ultima parte presenta unas ilusiraciones econdmicas de su argumentacién.

Una obra interesante para los economistas. Por otra parte, dado que aplica
una téeniea econdmica a un campo de interés mas genersl, serd Wtil también no
g6lo en economia, sino en otrog varios campes del pensamiento.—F. MARTINEZ.

WALQUER y M¢ KBACHIE, El primer curso de psicelogia: objetives y métodos,
Edit. Marfil, Aleoy 1968, 20,5 x 18, 113 p.

Creemos gue aunque el intento de los autores es el analizar las objetivos
del curso de iniciacién en psicologia y de enumerar los distintos elementos que
hacen posible la consecucién de los mismos, ¢l libro resulta interesante y itil a
la hora de organizar otros cursos y clases.
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Escrito en un estilo sencille, claro, al aleance de todos, se les con gusto 7
presenta una serie de ideas y de aplicaciones précticas que no dudamos orien-
tarin a cuantes profesores estén interesados en mejorar su métoda de ensefianza
y en organizar una clase para llevarla de la forma mis perfecta posible.

La obrita posee un apéndice con la serie de conceplos basicos en psicologia
ademas de una bibliografia orientadora con lo que resulta gn libro de indudable
interés.—EDUARDO FERNANDEZ.

"RANWEZ, P., jEducan log podres?, Edit. Sigueme, Salamanca 1968, 19 X 12,
144 p.

En “Realidades Humanas y Educacion” se sefialaba la urgencia de lu labor
educativa de los padres en el dmbito religioso. Esta obra, nimero siguiente de la
misma coleceion, es el exacto complemento de aquella porque responde al eémo
realizar, al cémo llevar a efecto la labor recomendada. La respuesia gue el autor
da no es exhaustiva, ni Unica; pero si es lo suficientemente amplia, clara, com-
pleta, actual, metédica, fundamentada y variada para que los padres puedan,
ayudados por ella, actuar con seguridad y educar debidamente a sus hijos.

En dichz educacién, a la iniciacién en el comocimiento, debe preceder una
iniciacién en la vida, una parvticipacién vital, un tomar contacto con las perso-
nas y las cosas para gue luego, gracins 4 esas relaciones amistosag e intimas del
pequeiio munda familiar, pueda el nifio vislumbrar eémo han de ser las relacio-
nes que debe mantener con Dios. Por esto importa mucho gue la familia se des-
envuelva en un ambiente zane y piadoso,

Sin embargo, debe darse, a su tiempa, una iniciacién en el conocimiento de
Dios, de Jesucristo, de las principales verdades y realidades cristianas, y ademds
una iniciacidn en el sentido moral y en el significado de los acontecimientos de
la vida familiar. Ante esto los padres se preguntan: ;Coémo reulizar esta inicia-
c¢ibn y en qué ha de consistir? La respuesta a esta pregunta es el contenido de
estas papinas que el auntor dirige a los padres, pero ain mas & los sacerdotes
y a todas aquelldis personas que con sus consejos pueden y deben ayudar a los
padres y a log futuros papis.~—B. MATEOS,

MERLAUD, A., Realidades humuanas y Fducecién Cristianpa, Edit, Sigueme, Sala-
manea 1968, 19 x 12, 107 p.

En toda educacién, méxime religiosa, debe orientarse el esfuerze a que el
educando vaya dando sentido religiosc a todes los valores, acontecimientos, situa-
ciones, obstaculos que se crucen en su vida. Segln esto, la Religién tiene que
presentarse como una fuerza de didlogo con todas las realidades,

En mi apreciacion, el titulo anuncia de modo impreciso el contenido del libro
que comentamos, breve, denso, orientador, y dirigido directamente a la pastoral;
pueste que sdlo aborda algunos aspectos —los mds transcendentales para la fina-
lidad pastoral que se propone— de tode lo que podemos lamar realidades
terrenas.

En la primera milad del libro el autor intenta mestrar una imagen Lipo de:
nifio moderno en relacién con la vida afectiva, con el Ambito de la técnica y con
el mundo de los adultos. Toda la segunda parte la dediea 2 una larga y valiosa
reflexidn sobre lae realidades familiares y la catequesis en la familia, destacando
la familia como centro de la primera y mis importante eatequesis, y concluyendo
en la urgencia de preparar a la familia para su misidon eduecadora: la tarea mds
urgente de una pastoral de la infaneia va a ser una pasloral familiar.—
B. MATE08.

CENTRO EUROPED DELL'EDUCAZIONE, Nuovi colloqui su Peducazione scientifica, Edit.
Palombi, Roma 1967, 28 X 14,5, 485 p.

_La importancie creciente que la ensefianza cientifica ha cobrado en la edu-
cacién moderna esti en relacion con el caracter siempre méis impregnado de
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valores cientificos y de situaciones téenicag que nuestra époen y nuestra sociedad
presentan.

En la ciencia, més quizds que en olros campos del desarrollo humano, se
hace muy dificil ponerse y mantenersze al dia por log continuos descubrimientos.
Se hace indispensable una permanente revisién para el profesorado en este dm-
bito cultural Asi lg han entendido los organizadores y parlicipantes en los Colo-
quiog gue rccoge el presente libro, que, por su buena presentacién, por la elari-
dad expositiva, por la progresive superacién de cada caloquio, por la variedad y
actualisima problemitica gue sugiere y las no menos nuevas soluciones gue pro-
pone, es un buen exponente del nivel y de la inguictud cientifico-educativa del
profeserado italiano. Ea aportacion explicitamente internacionales se deja ver
s6lo en el Gltimo —déeimo— cologquio.

En cuanto al contenido, refiriéndose a la “educacién™ cientifiea de la ensefian-
za elemental y media, estudia en cada caso la situacién de partida para eonfron-
tarla eon el ideal de llegada, los materiales y téenicas auxiliares, lag exigencias,
lag dificuliades, las 1mphcacwnes y relaciones frente a la educacién integral, las
mutuas relaciones con otras asignaturas, Ja persona del profesor, los textos, la
estructuracidon en el plan general educative.., de cada disciplina: biologfa, mate-
mifticas, geografia... Debiendo afiadir que trata sélo de las ciencias experimen-
tales v gue hemos apreciado algunas lagunas: frialdad expositiva, poco interés
de los primerog cologuins, el nivel easi exclusivamente italiano.

Sin embargo, sus abundantes sugerencias, numerosas conclusiones, frecuentes
otientaciones de estructura y planificacion..., todo dentro de una linea de reno-
vacién y reajuste y econ el econtinuo euidado de infegrar y supeditar fode sl
supremo valor de la educacién de toda persons, hacen de este Iibro un instru-
mento \itil a los profesores en los colegios de ensefianza elemental y media y
principalmente a los responsables de la planificacién y programacién de los
cursos.~—B. MATEOS.

Escuenpacd, U., La wmujer, jun ser desconcertante?, Edit. Sfgpueme, Salamanen
1968, 19 x 12, 141 ».

Bl tema de la mujer, su sentido dentro de la vida, su ger en general, siempre
ha sido fuente abundanie de tinta en todas las enlturas: desde las mitologias
mas antiguas hasta la abrumadora investigacién pswolégica de nuestros dfas.
Y desde luego el material no se agotard mientras viva sobre la tierra este ser
tan desconcertante o misterioso,

Podiamosg decir que el libro que recensionamosg es una hipétesis més sobre &l
hipotético problema de su ser y relaciones con el hombre. Pero no. Este libro
aporta un estudio aue se presenta con guisos de auténticas experiencias, logra-
das a través del cotidiano examen de muiltiples casos aue se le han planfeade en
su clinica. estudiados con verdadero interés por la avtora, a8} mismo fiempo que
examinados en una proyeccidn maravillosa schre la hxstona antigua, dando asf
cxplicacidn a unos ¥y a otros. Encuentra una verdadera relacidn entre log easos
a ella presentados y los que cuentan las mitologias e historias antiguas, tratande
con verdadero aciertn de darles una solucién dentro de su dificultad.

Es un libro pues, interesante para formadores, médicos, sacerdotes y matri-
monios,—IDONATO VARGAS MATOS.

BARIN, P., Metodologia, Bdit. Morova, Madrid 1968, 21 x 14.

Hasta hoy se ha expresado a Cristo acudiendo, sobre todo, a los métados de
la intuicién humana y de la experiencia inmediata. Hoy las exigencias son dife-
rente y se ha de anuneiar eon formas nuevas, con formas del hombre mederno.
Hemos de readaotar a los alommnos en la clase y veformar log programas de
acuerdo con los intereses, no ¢6lo individuales, gino tamhién coleefivos.

Este libro intenta conseguir dicha meta para lo cual su autor y el equipo
“Mupdo v Pa” de Lyon, lanza esfe libro para ayudar a los educadores a conse-
guir que la fe sea transmitida a los jovenes de nuestro tiempo.
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No se nos muestran recetas, sino una orientacién eritica para la aceién
conereta, un estimulo para la aceion pedsgdgica, unas normas generales, en
definitiva, que permitan descubrir el mejor camino gue tienen los jovenes de hoy
para ser fieles al Espiritu.

En la segunda parte muestra de forma general pero interesante cémo se
ha de preparar, organizar y animar la catequesis; lo cual todo catequista ha de
tener en cuenta al realizar sus funcicnes.

Parte interesante para el principiante gue quiere adguirir ideas. La tercera
y ultima, presenta algunns mélodos y téenieas, teniendo en cunenta siempre su
adaptacién para cada cual. Como en todo método hemos de tener en cuenta las
ventajas e incanvenientes que encierrs cada cual—JosE §.ng DE LA FUENTE.

GreHARDT, G., Wir werden Eltern, Edit. Josef Knecht, Prankfurt 1968, 24 » 17,
382 p.

Guefi Gebhardt revine en este libro una serie de experiencias como madre
¥y unos grandes eonocimientos como psicélogo., Explica brevemente la evolucién
del germen en el embarazo, con algunas observaciones médicas y genéticas. No
se enfrasca en lo fisiolégico s6lo, sino gue estudia y analiza las inguietudes y
momentos psicolégicos de los futuros padres ante la venida de su hijo.

En la misma ténica sipue el libro al tratar el hecho del nacimiente de la
lactaneia, del erecimiento y evolucién, etc, No omite la sefiorita Gusti ningin
detalle, sea de vestidos, sea de atenciones progresivas conforme a la capacidad
del nifio, Bl libro, bellamente impreso, es un perfecto manual para log esposos.—
I. R. R.

SNYpER, H. L, Contemporary educationul psychology, Edit. John Wiley & Sons,
New York 1968, 23 « 16, 226 p.

La psicologia de )2 ensefianza es la ciencia practica de la psicologia peneral,
la eual incorpora datos, teorfas y principios sacados de Ja psicologia general eon
miras a mejorar la eficacia de escuelas e instituciones docentes em su labor
edueativa, Ahora con el acrecentamiento del interds vy de la preoeupacién en el
desarrolio de la labor educativa, de Ia eficiencia para comunicar la ciencia a una
sociedad docentemente consciente, la psicologia de la ensefianza tiene que apro-
vecharse de lag facilidades ofrecidas por el progreso ¢ientifico. Hoy dia se vale de
las facilidades eficaces modernas, tal como las caleuladoras {high-epeed compu-
ters), teorias matemiticas de conocimiento, ete., tal vez més que de los prineipios
de la psicologia general. La psicologia de la ensefianza eontempordnes viene pre-
sentada como alge “nuevo”, con su método relativamente poco familiar de anali-
zay procesos psicoldogicos, De ahi la necesidad de presentar de nuevo esta rama
de la psicologia para estar uno al dia y al corriente de cada novedad.

La obra de Helen Snyder es una contribueién de ne paea importancia g
transcendencia eonforme a esta necesidad. Principalmente destinada para lss
estudiantes avanzados en la psicologia de la ensefianza y aun de cualquiera de
las muchas ramas parientes de la misma, les ayudard a introducirles en dos
4reas importantes de 1a ensefianza, precisamente Ias méds activas en promover
nuestro entendimiento del proeeso del econoeimiento en la esenela; a saber: las
teorias matematicas del conocimiento y el simulador (simulator).

Creemos que serd muy utll para los profesores conscientes de sus problemas
edueativos y de s profesion. Presentacion cuidada y agradable—E. Lazo.

TovaR, A., Universidad y educasion de mases, Ensayo sobre el porvenir de Es-
paiia, Edit. Aril, Barcelona 1968, 14 X 21, 275 p.

Un libro muy interesante de A. Tovar. No habiamos lefdo ningiin libro de
Tovar, pero sin lugar a dudas este su libro nog ha conquistado. ;Qué cualidades
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tiene este libro para caplar el interés del lector? Yo dirfa que tres fundamen-
tales:

Su lema de la edueacion esté estudiado bajo el aspecto de ser ésta la crea-
dora de la estructura social.

El tema de Espaifia, el eterno “problema de Espaiia”, no deja de estar
patente sobre todo en sus relaciones de causa y efecto de lu educacidn actnal
espafiola.

Y por fin lag cunalidades de su valor positivo, Es cierto que es duro, muy
realista con la situacién educacional de Espafia, pero nunca nos dejs en mera
crftica negativa; siempre aporta solyciones, planes, ete,, que podran ser discu-
tidos, pero, y €l mismo nos lo dice, sélo en el contraste de opiniones hallaremos
la solucion al problema de la educacién y por ende 2l de Espaiia, que en el fondo
ese es 1o que busca el gran espafiol que es Anfonio TFovar.—RICARDO PANYAGUA.

VAN Kaam, A, Religion et Personalité, Edit, Salvator, Mulhouse-Pariz 1967,
19 x 14, 204 p. .

Me parece esencial para comprender esta estupenda obra, traducida aqui
alpunas palabras que Jean Muller nos pone en su presentacién: “Van Kaam es
un sacerdote impregnado de cultura psicolégica. Sus perspectivas podrfan ser
mal comprendidas de un plblico que ignora todas las corrientes del pensamiento
que lo han inspivrado, Wos ba parecido que la obra gue presentamos se refiere
implicitamente a Freud y Rogers, pere se inscribe en una visién eristianz de o
existencia”,

Efectivamente, Van Kaam trata de integrar ciertes valores confempordneos
de las ciencias humanas en la construccién de una fe que se va separande progre-
sivamente de 1as reflexiones infantiles. Con esto preconiza una fe adulta, es decir,
en marcha hacia su término a Io largo de la existencia terrestre.

Nuestro autor se aqueda muchag veces, es cierto, en una perspectiva pura-
mente normativa, sin discriminar suficientemente la diferencia de personas, pero
este ligero bache se compensa en gran parte con las finas y certeras observa-
ciones de que hace gala cuando desciende zl campo del consejo individual.

Es una obra oue juzgo no séle interesante sino indispensable para iado
director de econciencia ¢ne desee conacer con una perfeccién acepiable la estrue-
tura de la personalidad religiosa con vistas a procurar sm desarrollo en las
almasy confiadas a su culdado.—FuaN BAUTISTA GONZALPZ.

CASABIANCA, R. M., Sacialité et loisirs chez Uenfant, Edil. Delachaux et Nientlé,
1968, 21 w 15, 280 p. )

Siempre se ha considerado al hombre como ser social, pero nunca las rela-
ciones humanas han tenide un puesto tan importante en la vida de cada hombre.
Tas relaciones sociales son eonsideradas hoy como cualidades de primera impor-
taneia en todos los campos, La educacién de la sociabilidad del nifio es de una
importancia hoy dia basiante decisiva para su vida. ;Cémo asegurarla? Este
es el ohjeto de esta obra; objeto cuya amplitud resalta a primera vista, La
autora no estudia el problema en general sino que Io teduce estudidndolo en
ciertas circunstancias, mas en conercto, en ciertas citcunstancias de Paris. Su
concluaién es que las oreanizaciones destinadas a2 llenar las necesidades de
distraceion, log tiempos libres, juegan un papel de primera importancia en el
desarrollo social del nifio. Pero a lo large de la obra se reduce a estudiar sélo
dos tipos de estos grupos u organizaciones por medio de encuestas y eatadisticas
¥ ver en qué y cémo tales grupos pueden favorecer esta educacién de la sociabi-
lidad. Por otra parte se limita al sexo masculino y cuya edad oscile entre los
seis v log once afios.

Es una obra cuya aplicacidn prictica es factible directamente en el medio
en gue se ha basado. Poro a pesar de esto que parece restzr valor a la obra, su
conclusién general es sin duda vélida; en cada medio, one se estudie mis con-
cretamente. Es un estudio gue trata de hacer tomar conciencia de la importancia
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que pueden tener estas organizaciones o grupos y de las esperanzas que se
pueden poner en una “politique des loisirs” en l_a que la pedagogia y psicologia
deben encontrar su puesto de estudio y de trabajo~—C. VERGARA,

BRISEBOTS, R., Les corrélations en pédagogie et en psychologie, Edit. Lidec, Mon-
Lreal 1967, 14 x 16, 274 p.

El método estadistico es hoy dfa indispensable si se quiere realizar cualquier
estudio cientifico digno de interés. Una verdadera observacién y una experimen-
tacidn sistematica, procedimientos de trabajo de las eiencias positivas, no pueden
darsge gin un estudio matemdtico de los hechos, Mis en concreto en pedagogia
y psicologin —y en psicopedagogin— el método estadistico se presenta como un
valioso elemento para esclarecer los problemas infaniiles. Muchos de estos pro-
blemas ponen de relieve el interés del estudio y prictica de la correlacién, que
figura en primera lineax de las aplicaciones de la estadistica a la pedagogia. Se
trata en esta obra de haeer conocer y valorar en su punto este método. No s¢
trata sin embargno de una disertzcion matemética, que el autor reduce a2 lo
esencial con el fin de que sus proposiciones sean accesibles no sélo al especialisia
sino también al lector que no es matemético.

El autor divide su obra en cuatro partes, Las dos primeras son un estudio
del concepto de correlacion y del origen y evolucién de su cdleculo. En la tercera
propone algunos modos de mejorar y hacer mis sencillo el cdleulo de diversos
coeficientes de correlacidn Termina presentando un nvevo coeficiente.

Es un estundio que permitird a los educadores un empleo mas féeil y mas
frecuente de este método de trabajo y al mismo tiempo les proporcionard el
conocimiento suficiente de esta téenica para poder enfrentarse con las obras de
pedagogia y psicologia que hacen relacién a ella. ‘

BrREDAY, G., El método comparativo en pedagogie, BEdit. Herder, Barcelona
1968, 22 % 14, 374 p.

El Profesor Bereday, polaco de origen, hoy residente en los Estados Unidos
de América, contintia trabajande con nsiduidad en pro de la2 pedagogfa. Fruto
de sug esfuerzos, internacionalmente plausibles por lo que a continuacién vere-
mos, ¢s su iltimo volumen que hoy nos llega a nuestras manes: ET método com-
parative en pedagogie.

E! autor muestra una intelipente apertura para aceptar toda clase de suge-
rencias, modos de ver y aectuar... Para sus estudios siempre busca uwna visién
untversel; al fin, la pedagogia —una de cuyas ramas es la pedagogia compa-
rada— no admite fronteras nacionales, v se ve abligzada a saltar con elegancia
y sin resquebrajaduras a iravés de la diversidad de paises, lenguas, sistemas
politicos y sociales, mentalidades dispares culiurales y religiosas.

Bereday, no hay que dudarlo, es un auténtico pedagogo nato. Por ofra parte
gozy de un merecido prestigio internacional por sus trabajos de colaboracion
en revistas cientificas alemanas, francesas e inglesas...

Su obra es rica en enadros y esquemasg comparativos y visiones de ¢onjunto.

A continuacidn exponemos un Indice reducido de la misma:

"Consideraciones generales en tormo a la teorfa y método, Entidades que
regulan el Plan de estudios en cuatro paises: EE. UU., URSS, Francia e In-
glaterra, Influencia del ambiente caltural en el estudio compartive: EE. UU. e
Inglaterra, Importancia del lenguaje: el ease de la URSS, Investigacién y ense-
fianze, en EE. UU, .

El método comparative en pedagogin es, pues, un libro valiosisimo para
cuantog estén interesadns en esiss disciplinas pedagégicas modernas.—Eva-
RISTO S.

AsunyY, W. R., Proyectn para un cerebro. El origen de} comportamiento adaptali-
vo, vers. cast., Bdit. Teenos, Madrid 1965, 15,6 X 24, 322 p.

Si para los psicSlogos factoriales ha sido muy grande la tentacién de cons-
truir una ciencia del hombre sin el hombre, del pensamiento y de la inteligencia
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sin 16gica ni filosofia, mayor es aun la tentacién para los tedricos de la ciber-
nétiea o tecnozoistas. Los primeros obran por medio de la reduccion matematica
de los problemas; los segundos, por reduccion mecinica, €omo consecuencia, el
peligro de estafa cientifica es ebvio.

El autor de este libro nos adelanta gue “la base de la obra la2 forman el
hecho de que tal sistema (e] nervioso) se comporte adaptativamente y la hipdte-
sis de que esencialmente consiste en mecanismos (parte del supuesto de que estos
dos datos no son irreconciliables)”. Queda al descublerto la fuerza y flaqueza de
su realizaeion.

A mi entender, la clave para ncutralizar los riesgos deformadores de la
cibernética radica en la vigilancia del pazo indebido de las analogiag a las redue-
ciones, El tecnozoista comienza con la hipétesis de que el computador electrénico
funciona anilogamente —-con una analogia muy lejana, por lo demés— al cere-
bro humano y termina por convencerse de que éste “no es mas que” un computa-
dor muy complejizado.

En ese fumoso “no es mas que” se oculta la estafa electromérfica. La acti-
vidad del sistema cerebral humano es cualitativamente distinta. De lo contrario,
resulta inexplicable como aparatos mecénicos que “simulan” la actividad cere-
bral resultan capaces de responder ingtantdneamente al estimulo de situaciones
comple]as, mientrag que cerehros humanos, a log gue &e proponen idénticas difi-
cultades, las resuelven lenta y torpemente,

La obra de W. Ross Ahby esté llena de analogias de gran utilidad, z condi-
cion de que se mantengan como tales: meras analogiag.—J. RUBIO.

RUEFF, J., Vigion qudntica del universp. Ensayo sobre ol poder ereadar, vers, cast.,
Edit. Guadarrama, Madrid 1968, 11 X 18, 366 p.

La edicién castellana ha “traducido” el titula original Les diex ef les rois
con mucha libertad, pero con indudable acierto, ya que expresa la tesis cenfral
del auntor: el descubrimiento de los guanta impone una nueva interpretacién al
conjunto de nuestros conocimientog. EI sublitulo apunta directamente al nervin
director de la misma.

En prineipio, el intentar realizar un proyecto tan increiblemente ambicioso
en los limites de un pequefio volumen parece una locura. Pero el autor es per-
fectamente consciente de lo desesperado de su intento. Solamente Ia urgencia de
proponer el problema le mueve., Y de trazar algunas de lag lineag basicas de la
nuyeva visibn, e aaui algunas de sug tesis “el individuo, quantum de existen-
cia”; “la sociedad, haz de comvortamientos coordinados”; “la interaccién, fun-
damento de teda existencia”; “la evolucidn jupiterina (inorgdnica) y la mutacién
prometeica {el hombre y su poder ¢reador)”.

Por supuesto, no ge trata mds que de un primer avance, un tante g ciegas.
Pero existen ntuiciones y lineas que me parecen de validez permanente. Otro
dato: el gran inspirador de la obra es L. de Broglie.

De todos moados, se trata de un libro yue daria mis luz gue confusién., ¥ con
una cualidad tnica: estimunlante de la reflexion y la imaginacion, coalidades
ambas que tanta falta nos hace en nuestro medie cultural—J, RUBIO.

BEALS, R, - HoneRr, H., Infroducetin o la antropologia, vers. cast., Bdit. Agnilar,
22 edic., Madrid 1968, 14 x 21,5, 758 p.

La obra que presentamos a nuestros lectores en su versién castellana es un
libro de texto para estudlantes universitarios americancs. Come tal, presents un
notable acopio de datos y materiales bésicos para la antropologia cientifica,
aunque bzajo la Sptica reducida de las vertientes biolégica y cultural. La tradue-
cién espafiola ha sido realizada sobre la 3.* americana, de 1965, notablemente
mejorada, pern no suficientemente. Como sintoma podemos apuntar que no figu-
ran ni una sola vez los nombres de Teilbard ni Lévi-Strauss.
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Destaca en el texto la amplia atencidn dedicada a los aspectos culturales,
aungue insuficientemente relacionales con Jos aspectog biolégicos. También se
aprecia el desfase del libro en otros puntos, como la relacion hombre-animal,
genética y evolucion, Ia naturaleza de la cultura, familia y parentesco, religién
primitiva y la bibliogralfa etnogrifica preseniada, easi exclusivamente ame-
ricana.

Sin embargo la obra es un excelente archivo de datos, bien ordenados y
documentados, especialmente de antropologia étnica y paleontologia humana.
Puede servir de introduceidn y de mannal de consulla al estudioso del hombre,
guien hard bien en buscar otras fuentes de inspiracion para llegar a una ade-
cuada comprension del “fendmeno humano”.—J. RuUEBIO.

CASTILLA DEL PINo, C., Dialéctive de fa persone, digiéctice de la situacion, Bdit.
Peninsula, Barcelona 1968, 11,5 x 18,5, 229 p.

En este libro recoge su sutor una serie de trabajos y apuntes para confe-
rencias y coloquios gque, frecuentemente, segtin se nos indica en nota a pie de
pagina, “no tuvieron lugar por circunstancias externas”.

Los trabajos, de muy desigual extensién y valia, van aprupados en fres
partes, que podviamos titular respectivamente: “dialéctica de Ia persona en
situacién”, *la funcién del intelectual” y “sociologia dialéctica”. Donde se dice
dialéctica debe entenderse marxismo, seglin confesién expresa del! autor, gue
por otra parle resulta obvio,

La ambicién de! autor ¢s construir una antropologia auténtica, es deeir,
dialéctica, segin el modelo marxista Su profesién de psiquiatra le ha abierto, le
abre nuevas posibilidades para un enfoque original, que ha realizado ya en
okras dos cbrag sobre la depresidn y la culpa.

Los trabajos reunidos en la primera parte son log mejores. Pero en todo el
libro se encuentran desparramadas ——eon excesiva reiteracién, aunque resulte
comprensible— ohservaciones y bosquejogs de interés antrapolégico, come los
relativos a la-situacionalidad como categoria primaria Por lo dem4s, Castilla del
Pino se mucstra buen conocedor de Marx, de cuien recihe al mismo tiempe la
fecunditad ¥ la unilateralidad de su método dialéctico—J. RUBTO.

DesBIENS, J.-P., Introduction ¢ un examen philosophigue de lo psychologie de
Vintelligence echez Jean Piedet, Edil, Universitaires, Fribourg (Suiza),
16,6 % 24,5, 193 p.

Presentamos a nuestros lectores el primer estudio francés de conjunto sobre
el aspecto filosdfico de las teovias piagetianas sobre lu inteligencia, admitido como
tesig doetoral por la Universidad de Friburgo. El antor sigue de cerea los enfo-
aques de un psicélogn americano, Flavell, en su famoso estudic sobre Piaget.
Ello es una muestra de modestia en sus pretensiones, pero también de bisqueda
de seguridad.

Jean Piaget ha declarado que rehusa hacerse carpo de Iss implicaciones
eslrictamente filoséficas de su psicologia de la inteligeneia. Incluso ha mostrado
recientemente el menospreciv que le merece la reflexion filoséfica. De ahi que
Desbiens sc haya centrado en el esclarecimiento de lag interrelaciones existentes
entre la psicologin experimental y el pensamiento filoséfico. El caso de Plapet
es especialmente adeenado para tal investigacién.

Tras una breve y muy cldsica introduceidn, divide el autor su estudio en tres
capitulos. Bl primero es una presentacién gendrica, casi esquemdtica, del sistema
piagetiana. El segundo presenta las criticas de Piaget al asociacionismo, intelee-
tualismo, apriorismo, fenomenologia ¥ pragmatismo: modo negativo de exposi-
¢iém, tan frecuentemente utilizado por Jean Piaget. Kl tercero es un tenue juicio
de conjunto sobre el psicologismo piagetiano. El libro se eierra con una conclu-
3i6rﬁ gobre la estrecha relacién de psicologia y filosofia, bibliografia e {ndices,—

. Rusro.
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MousTAkAS, C. E., EI maestro y el nifio. Interaceién personal en el aula, vers.
cast., Edit. Agailar, Madrid 1968, 16 X 22, 269 p.

Sabido es que la relacién diddctica educativa es el problema clave para la
pedagogia moderna de corte netamente personalistz. Cada vez se insiste mds en
el aspecto existencial de Ja relacién maestro-alummno. Y ello resulta obvio si lo
que pretendemos es una educacién personalizada, y que cultive los valores crea-
tivos y vocacionales: Tal es la actitud de Moustakas, el prestigioso especialista
de la Merril-Palmer School de Detroit.

Tras unos primeros capitulos en los gue estudia las bases del trato personal
educador-educando y e) desarrolle de las emociones en el nifio, aborda ¢l autor la
investigacion de los principales factores de la relacién existencial, con un método
preferentemente clinico: atencién sensitiva a las expresiones emccionales en el
Jardin de la Infancia, procedimientos de higiene mental experimental en log
primeros cursos elementsles, relaciones interpersonales en los dltimos grados
clementales, autoexploracién enfre alumnos de escuela secundaria, ¢on un apén-
dlice ?obre “éxitos y fraecasos™ en la creacién de relaciones interpersonales en
el aula.

Una investigacién de indudable valia, en la que nuestros educadores tienen
mucho gue aprender, aungue el libro como tal sirve solamente para Estados
Unidos. Pero puede ser una guia aceptable para que el maestro espafiol eduque
e investigue creadoramente mediante las relaciones interpersonales con olros
raestros y sus propios alumnos.—J. Ruglo.

KARRENBERG, Fr., Evengelisches Sorigifexicoy, 5 edic., Edit. Kreuz, Stultgart
1965, 24,6 x 16,5, 1.400 cols.

El presente Diccionarie Social que, baJo la direccién del Dr. Fr. Karrenberg,
publica la Asociacién de la iglesia evangelista alemana, es un trabajo de conjunto,
donde se desarrollan por orden alfabético los principales temas o autores rela-
cionados con la sociologia de todos los tiempos, Por eso su campo de accidn es
inmenso. Cada colabovador —son més de cincuenta— ha mantenide su pestura
u opinién independientemente de un patrdén, médule o censura gue unifiqgue el
contenido de la obra. De ahf que su revisor redaccional! afirme que “no es un
documento oficial de la iglesia evangélica que reproduzea las ensefianzas de esta
iglesia en relacién con los actuales problemas sociales”, Su guinta edicién es un
exponente de su vglor y utilidad, prinecipalmente como libro de consulta para los
amantes de Ia sociclogia de lengua y ascendiente alemén o centroeuvopeo. Un
reglstro de eada uno de los colaboradores con los temas por ellos tratades, ¥ un
registro general de log temas expuestos ponen broche final a todo el conjunto.

Savvy, A, Le netureleze goeied, Bdit. Taurus, Madrid 1962, 21 x 18,5, 360 .

¢ Qué es 1a naturaleza social? Esta es la pregunta que se hace hoy la socio-
logia. Sauvy estudia el tema bien, pero no quiere dar una respuesta concreta.
En su libre nos da un material inmenso, muchas veces sacado incluso de las
ex]pet‘-l'encias histéricas contemporéness, pero 2 propdsito no quiere dar una
solucion,

Temas tan interesantes como la reforma o evolueién, log factores del dea-
contento social, la sociedad en movimiento, la hipoeresia social, 1os mitos, utopias
¥ magia, el mitoc como liberacién..,, ete., pasan por sus péginas de mode ameno
e interesante; olvidando a conciencia la eomplicada terminolegia sociolégica en
arag de la expresidn y quizé de la difusién, se concreta en un lenguaje sencillo
y claro al alcance de todos los interesados por los temas sociales.~-RICARDQ
Paniagua,
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TiERNO GALVAN, E., Conocimiento y.ciencias sociules, Edit. Tecnos, Madrid 1966,
23 x 15, 235 p.

Un libre nctamente sociolégico es el que presentamos. Estd compuesto de
dos paries distintas pern ambas necesarias. La primera es m4s bien de tinte
filosofico; ¢s un intento de epistemologin de Jas ciencias sociales; en ella se com-
para y estudia el conecimiento filoséfico y el cientifico, jhasta gué punto llega
la influencia de lo social en el pensamienio individual?

La segunda parle, publicada ya como libro en 1960, ¢s una intreduccion a

- la sociologia. Si la primera parte se caracteriza por la investigacién socioldgica
profunda, en esta sepunda se busca mas bien orientar a los principiantes en el
estudio de la sociologia, explicando temas tan interesantes como los paradigmas,
el grupo, el control sucial, ete.

En resumen yo diria gue esle libra es un intento para hacernos llegar los
temas vitales de la sociologia entre los enales esta el cenocimiento.

Muy interesante es la nutrida hibliografia que nos da después de log eapi-
tulos de la segunda parte.—RICARDO PANIAGUA. .

SCHISCHKOFF, G., La mastficacién dirigide, versidn y presentacion de A. Gémez-
Morviana, Edit. Nacional, Madrid 1968, 17 X 24,5, 325 p.

Pesde una perspectiva filoséfico-social {gue corre el riesgo evidente de no
satisfacer ni a {ilésofos ni a socidlogos) nos ofrece el autor su diagnosis v profi-
laxis del fenémeno socio-politico de mayor trascendencia de nuestro tiempo, que
acertadamente denomina “la masificacion dirigida®,

El traductor introduce al lector espafiol en la temdatica de la obra mediante
un breve ensayo comparative respecto a Qrtega y Gasset. Aunque sin matizarlo
suficientemente, puede apreciarse la divergencia de ambos pensadores. Las dife-
rencias de tiempo y sitwacién —no aducidas— se bastan para explicarla.

Schischkoff define el fenémeno de la masificacién dirigida como “la téenica
de desviacién y apartamiento de la situacién natural de las masas”, distinguiendo
cuidadosamente “masa natural” y “masificacién manipulada”. El diagnéstico se
alarga a las posibles causas: la perfeccién Léenica como finalidad en si misma
y fuente aparente de felicidud, la “pérdida del hubla”, el fracaso de la filosofia
en su prayeceidn popular. La profilaxis mis eficaz la sitda el auter en las enor-
mes posibilidades —aclualmente desaprovechadas— de la formaeidn de adultos.

Tanto el diagnéstico como la profilaxis me parecen insuficientes, pero clari-
fican aspectos importantes del prohlema.—J. RuBio,

MONNEROT, J., Socislogin del Comunismo, vers. cast., Bdit, Guadarrama, Madrid
1968, 16 X 22, 563 p.

La bibliografia sobve el complejo fendntemo del comunismo sigue en aumenio.
Su voluminosa realidad y vitalidad ideolégica y social lo reclama. La contro-
versia —cntre los polos del menosprecio y la schrevaloracién— sigue mas viva
que nuneca y raro es el pensador o el eientifico que no ha definido su postura. Tal
vez por ello, Ediciones Guaduavrama se ha decidido a Incorporar a su coleccién
“Biblioteea ciencias humanas” una obra tan discutida como la de Jules Monnerot,
eserita originariamenie en 1949, aunque la versién castellana ha sido realizada
sobre la segunda francesa, ampliada con un “preimbulo” que versa sobre “el
porvenir del comunismo en 18637, .

Tal vez el mayor problema oxterno del libre radiea en su mismo titula,
Monnerat pretende que su estudio debe ser considerado como sociologia meta.
En realidad, como género literario, estd mucho mds eercano & la filosoffa de la
historia. Y s6lo desde esta perspectiva adquiere la obra su auténtica signifi-
eacidén.

] Dentro de la filosofia de la historia, el libro de Monnerot participa plena-
mente de la fuerza y flaquesa del género. Una magnifica documentacién histérica
es puesta al servicio de una ideclogia que con Trecuencia se abhandona al profetis-
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mo y a la apreciacion sectaria, por més que el autor proteste ante la acusacion,
que se hace patente a lo largo de su “tesis”, especialmente en el “predmbulo™.

El libro se estruetura en tres partes. La primera, “El Islam del siglo xX°,
es un estudia histérica sobre la gestacion, formaeidn y caracterizacién del comu-
nismo rugo. La segunda, “ Dialéctica”, es una disertacién histérico-filoséfica sobre
el tema, que constituye sin duda la parte mas débil del trabajo. La tercera,
“Las religiones scculares ¥ el Imperium mundi” es una amplia caracterizacién
del comunismo eomo religion secular con pretensiones cientificas.—J. RUBIO.

Kaun, H. - WIENER, A. - Rostow, E., Hacia el asiv 2.000, vers. casl., Edit. Knirés,
Bareelona 1968, 15 x 21, 241 p.

Este libro agrupa los infornics mas destacados de la ¥ Comision del afio 2000™.
creada per la Academia Americana de Ciencias y Artes, elaborados por los mas
prestigiosos especialistas mundiales, presididos por D. Beil. Se trata de un tipico
trabajo de prospectiva, a base del inventario exhaustivo de datos y extrapola-
ciones, realizado con el més riguroso empirismo de la mentalidad anglosajena.

Los temas estudiados comprenden la casi tolalidad de log valores humanos,
encabezados por este estudio de conjunfo sobre “los proximos afios”, seguramente
el mas valiose de todos los presentados. El hombre biolégico (E. Mayr), el ciclo
vital (M. Mead), desarrolio urbane (H. 8. Perloff), informacidén, racionalidad y
libre eleccién (M. Shubik), comunieacién (J. R. Peiree), 1a intimidad {H. Kalven),
la juventud (E. H, Erikson), perspectivas psicologicas {G. A, Miller}, institu-
ciones edncativas y cientificas (H. Orlauns), religién (K. Stendhal), Ja sociedad
internacional (E. V. Rostow), el sistema americano (S, I, Huntington}, nueva
tearia politica (L. K. Frank}). .

Piénsese como se quiera del sistema prospectivo, el panorama presenlado
por estos informes se apoya en un sistema de probabilidades, que abliga, al
menos, a considerario cen seriedad.—J. Ruslo, .

SiAncHEZ LOPEz, I, Lo Estructure Sociel, 2. edic.,, Edit. Guadarrama, Madrid
1968, 14 X% 19, 246 p.

Esta obra, de introduccidn a Ja estructura social, fne presentada por su
autor, coma tesis de Doectorado, en la Facullad de Ciencias Polfticas, Econémi-
cas y Comerciales de la Universidad de Madrid, y calificada de *Sobrexaliente
por unanimidad”, El tribunal estaba integrado por los Profesores Truyol Serra,
Garcia de Valdeavellano y J. L. Sampedro.

A lo largo de sus paginas, se advierten los estudios series y prolongados
que D. Franciseco ha realizade, primero en la Facultad de Ciencias Sociales de
la Universidad de Laval (Canadd), ¥y luege en las de Harvard, Columbis, Cali-
forpia del Sur y en la London School of Economics and Political Science. Sus
maestros han side los maximos especialistas en la materia, a los que debe el
rigor de sus asertos.

En los cinco, densos y perfectamente intervelacionados capitulos gue com-
ponen este libro, encontraré el lector la mejor inieciacién, clarz, precisa y al
dfa, a lap estructuras sociales de nuestro tiempo. Un libro imprescindible para
creantos comentan, discuten, se plantean con urgencia, y tratan de “cambiar
las estructuras”. Porque con frecuencia se advierte qgue, es precisamente el
concepto mismo de “estrnetura” lo que mds divide y confunde a los unos y a
los oires, incluso en el mismo campo rigurosamente cientifico y especializadoe.

Pues, estas son las palabras con gue termina su obra D. Prancisco Sanchez:
“No hemos pretendido construir con este trabajo una tearia de la esiruetura so-
cial, gino algo de més limitadas ambiciones; su concepto, Un concepio yue res-
ponda al nivel aleanzado en la actualidad por el conocimiento gociclogico estruc-
turaligta, sirva de instrumento légico manejable por todos, y permita realizar
con sentido uniforme futuros andlisiz de la realidad social”.

Un libro .que, después de varios aiios de reflexién y de ensefianza sistema-
tica de la materia en varios cenfros Superiores, aparece en su segunda edicién,
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¥ cuyas enseflanzas apqrte}n al estructuralismo sn base m&is imprescindible, el
verdadero conce_ptp_ “objetive” de eslructura sqc;al, auhque no se vea todavia
un concepio definitivo, como lo reconoce su misme autor.—F, FERNANDEZ.

Coon, C. 8., Las razes humanas actuales, 5b6b p.

Uscarescy, G., Proceso ol humaniszmo, 214 p.

Lecomre pu Novy, I, De la ciencia @ lo fe. Col, Punto Omega, Edit. GGuadarra-
ma, Madrid 1969, 11,5 X 18, 332 p.

Presentamos & nuestros lectores tres velimenes mas de Ja coleccion “Punto
Omega”, que con tanlo éxito estd editando Guadarrama.

La obra de Carleton 8. Coon, ¢l prestigioso etnbloga de Pensilvania, viene
a ser una continuacién de su famoso estudio sobre el origen de las razas. En
Las razas humanas actucles estudia casi exhaustivamente el proceso historice
de cada una de las razas existentes en la actualidad, con sus respectivos grupos
y subgrupos. La investigacion diferencial se apoya sobre una vustisima docu-
mentacidn, que abarca desde los rasgos fisicos hasta los grupos sanguineos e
incluye aspectog soeiologicos y culturales. 32 laminas fuera de texts ilustran
suficientemente la exposicion, Indudablemente, se traia de un libro a tener en
cuenta pov los interesados en el tema —humana y cientificamente apasionante—
de las razas.

Proceso ul humanismo intenta ser un estudio en profundidad de la signifi-
cacidn antropoldgica de la rebelion juvenil ante la sociedad alienada. George
Uscatescu sigue fie) a su linea y a su estilo, con sus virtudes y defectos.

El conienido de lu obra lo constituyen siete ensayos que se integran mas
por su trama inlerna gue por su temdtica: proceso al humanismo; perfiles de
un nueve humanismo, ;existe una cultura europea?; alienacién y esiruclura;
arte y sociedad; una critica sustancial del marxismoe; aniversario de la revo-
lueién rusa. Los nombres de Marcuse y Foucault, Teilhard vy Huxley, Marx y
Lenin, con alusiones a hechos tan recientes como la “revolucién de mayo”, sir-
ven de hilo conduclor a este “procese” hecho a la sociedad moderna de cara
¥a al aiio dos mil.

De la ciencie w fo fe agrupa diferentes lextos del conocido colaborador y
continuador de Alexis Carrel, el Dr. Pierre Lecomte du Noiiy, escritos enlre
1929 y 1945, Unos ya publicados en diferentes revistas; otros inéditos, Albert
Delaunay es el responsable de su presentaeion y ordenacidn cronolégica.

Como el titulo expresa, el tema central de la obra es la clarificacién de
un problema central en la cultura oeccidental: las relaciones entre la clencia
v la fe. El orden cronoldgicoe permite seguir el proceso espiritual del autor,
desde sus primeros ensayos, pletéricos de entusiasmo por el ideal cientifico y
8us perspectivas salvadoras del hombre. Posteriormente, se perfila una imagen
del hombre integral, especialmente a base de datos biolégicos ¥ antropolégicos.
Las semejanzus con Teilhard de Chardin saltan a la vista: desde su tesis central
;-01]2 telefinalismo— hasta la consideracidn de ciertos matices caracteristicog,.—

. RUBI1O-

WOLBERG, L, R., Psicoterapia breve. Vers. cast.,, Edit. Gredos, Madrid 1868,
18 X 24, 347 p.

Esta obra, que la Editorial Gredos incorpora a su coleccion “Biblicleca de
psicologia y psicoterapia”, ofvece una nueva visién de la psicoterapia, de efeetos
tal vez revolucionarios.

Aparentemente se trata sélu.de una medalidad intensiva del tratamiento
psicoterapéutico, can la finalidad de hacerle liegar a aguellos pacientes de esca-
S08 Tecursos econdmicos o que, por diversas circunstancias, se ven imposibilita-
dos de beneficiarse de vn tratamiento psiquidtrico normal.
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Pero cnando se estudian las aportaciones teérico-pricticas contenidas en
esta obra, resultado de un proyecto de investigacién que conjugé la colaboracién
de mas de un millar de psiguiatras por uvn periodo de dos afios ¥y medio, puede
uno percatarse de lo innovador que resultar numerosas ohservaciones y puntos
da vista.

Por lo demis, el libro no es un manual, comn tal vez su titulo invita a pen-
gor. M4s bien es un “dossier” valioso de datos coneretos, experiencias reales,
indicaciones metodoldgicas, técnicas terapéuticas, ete. La “psicoterapia breve”
se muestra en sus paginas como una nueva via de inealenlable porvenir”—
J. RURIO.

Horr, H. y RINGEL, E., Problemas generales de la medicing psicosomdtica. Cli-
nica y tratamiento de la “somatizacién™ de las neurosis, Edit. Morata, Ma-
dvid 1969, 14 x 22,5, 223 p.

En un momento en que se venia hablando insistentemente de “erisis” en la
medicina psicosomatica, resulta sumamente clarificador este volumen gue pre-
sentamos a nuestros lectores.

El Dr. Hoff y su auxiliar E, Ringel fundaron hace afios un departamento
psicosomatico en su elinica de Viena. Este libro es fruto del copinse material
de experiencias acumulade. Aparte de ello, los autores se proponen dejar bien
claro y preciso el importante papel que a la medicina psicosomaitica compete en
el total de la medicina.

Para ello parten de una exacta delimitacién de conceptes, ya que la ambi-
riiedad en yue la psicosomatica ha tenide que desenvulverse ha constituido su
mayor obsticulo prictico. Especial hincapié se hace en mostrar las relaciones
existentes ¢on la teoria de las neurosis (de la que ofrece una vigion renovadora)
y los factores que conducen a una somatizacién de las mismas. Finalmente, se
presenta una panorimica respecto a la terapéitica y la profilaxis desde el pun-
to de vista de la bractica clinica.

También se hacen ver, incidentalmente, la naluraleza irracional de algunos
prejuicios y resistencias que se oponen a la medicina psicosomdtica. Y no deja
de ser interesante constatar el conocimiento y apreeio que los autores muesttan
tener por la obra de Lain Entralga, dada la habitual impermeabilidad del mun-
do germénico.~J. RUBLO.

BERGMANN, 11., Hacia la personalidad. Esencia, valor y derecho de la individua-
lidad. Estudio antropologico, Edit. Sigueme, Salamanca 1968, 14 x 22,
331 p. .

Sin duda es cierto aquello que mientras haya hombres habrd una bisqueda
y ung pregunta por el sentido y la esencia de la existencia humana, En nuestro
tiempo ningGn otro tema suscita debates tan apasionados. Es natural. Ests
sobre el tapete la discusion sobre el hombre. Tal es lo gue parodiando a Ortega
podriamos denominar “el tema de nuestro ticmpn”. La filosofia y las eiencias,
la psicologia ¥ la sociologia se han lanzado a la busqueda de una imagen vilida
del hombre.

Tal ha sido también el intento del auter de este libro. H, Bergmann cree
que ¢l factor clave en torno a la problematica del hombre radica en el concento
de individualidad, Y al esclarecimiento de este concepto dedica este trabajo sis-
tematico. El subtitulo recoge el programa trazado: esencia, valor y derecho de
la individualidad, sin que falte wna larga elucidacién de los aspectos teolégicos
de la misma.

Por mi parte me confieso un tanto escéptico ante el enfoque del Iibro, tal
vez porque Lenga ya ideas preconcebidas sobre el tema. Reconozco, no obstante,
la indudable valia del proyecto, en espeeial por los numerosos datos procedentes
de todas las eiencias humanas gue se consignan. Y, en especial, aprecio su pri-
mera parte—J. RuBro.
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Borrome, Ph., Alfred Adler, apdstol de Wt libertad, Edit. L. Miracle, Barcelona
1962, 16 x 22, 866 p.

Se trata de la primera biografia (1939) sobre el ilustre fundador de la
psicalogia individual. Su titulo, en tono un tanto hagiografico, y el hecho de
ger su autora una afamada novelisla y simpatizante del biografiado, nos ponen
inevitablemente en guardia. Pero un adlerianc tan notable eomo O. Brachfeld
garantiza su valfa, ya que ademas de ser el traductor principal, ha eserito una
introduceion para la obra, en la que refiere las circunstancias de la misma.

Ph. Bottome nos presents un retrato sumamente vivo y sugerente, Pero
no se trata solamente de arte narrativo. Hay que tener en cuenta gue empren-
dié su tarea inmediatamente después de la muerte de Adler y que pudo contar
con tada clase de datos y recuerdos, aparte su experiencia personal. Por supues-
to, el libro refleja la fuerza y fluiqueza de tales condiciones. Pero no cake duda
de que se trata de un documento G(nico para acercarnos al guténtico Adler
—muy distinto del que se nog presenta en sus libros—, con tal que sepamos tomar
!}astebidas precauciongs, que las circunstancias de su redaceién aconsejan,—

. Rumio.

CLogkey, J. Mc¢ y TREFETHEN, F. N., Iatroduccion o la investigaoion cperativa,
Edit. L. Miracle, Barcelona 1968, 16 x 22,5, 342 p.

Comg lantes descubrimientos cienlificos, también el método de la investiga-
ciébn operativa nacié a consecuencia de necesidades militares, Desde cntonces
se ha convertido en una de las mds originales y revolucionarias “ciencias de
empresa”. Ello se debe a que permite la convergencia de diversas ciencias y
téenicas en la resolucién de un mismo problema. De ahi que permita un enfoque
mucho mds realista,

E] presente libro, frute de la calaboracién de numerosos especialistas, ofre-
ce una panoramiea completa de su histeria, sus fundamentos cientificos, su pro-
blemética y, sobre todo, sus aplicaciones y sus técniems. Los -interesados en los
problemas de empresa y, especialmente, en psicologia y téanica comercial, encon-
‘Iirair{én en el libro un instrumento extracrdinariamente valioso y sugerente.—

. Rusro.

VAR08, La criminclogie clintigue, 1968, 229 p.
CassiERS, L., Le psychopathe delinquant, 1968, 177 p.

MEILY, R., Le developpement du coractére chez Uenfant. Col, “Dossiers de psy-
chologie et de sciences humaines”, Edit. Dessart, Bruselas 1967, 17 x 24,
186 p.

Presentamos a nuestros lectores los primeros voliimenes de la nueva colee-
cién “Dossiers de psychologie et de sciences humaines” que publica la Editorial
Dessart de Bruselas,

La criminologie clintgue es un notable volumen en colaboracién, que ileva
el subtftulo “Orientations actuelles”, En realidad, estas orientaciones son tres:
el pensamiento del Dr. De Greeff; laz de la Escuela de Lyon, de cardcter msds
terapéutico; y la utilizaciéon de modelos matematicos en Ia elaboracion de los
datos clinicos, La obra es fruto de un Coloquio organizado por el Instituto De
Greeff, con ocasién del quinte aniversario de la muerte del famoso profesor
de Lovaina. En conereto, log temas estudiades gzon los siguientes: la perspec-
tiva elinica en la psicologia normal y patolégica; la nocién de inmadurez en
clinica criminolégica; el concepto de sociopsatia v, finalmente, la elinica erimi-
nolégica y la elaboracién cuantitativa de loz datos.

Le peychopathe delinguant aborda un tema especialmente delicado, ecuya
prineipal aportacién consiste en presentar una investigacién experimental a tra-
vés del Rorgchach. En la primera parte se pasa revista a las principales teorfas
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actuales: hipdtesis constitucionalistas, la teoria de K. Schneider, el punto de
vista anglosajén, las hipétesie antropoldgicas de H. By y las teorias psico-
analiticas. Finalmente, en la Gitima parte se nos gfrece un ensayo de definicién
precisa del psiedpata, especialmente desde el punto de vista eriminal.

Sobre el trabajo de R. Meili hemos dado ya nuestra opinién con motivo de
su version castellana. La version francesa apavece —<como los ofros volimenes
de la coleccién anteriormente resefigdos— presentada con guste y funcionalidad.
—J. Rugo.

GRIEGER, P., Tratado de Pedugogin. t. I1: Pedugogic aeplivads, Edit. Marfil,
Aleoy 1969, 16,5 X 22, 353 p. -

En el primer volumen de 1a obra (ya presentado 2 nuestros lectores) expo-
niz Pauyl Grieger los objetivos y la temstica de la educacion. En este segundo
va a ofrecernos los medios y las téenicas educativas que nos permitiran alcanzar
aguellos objetivos,

En efecto, en un espacio relativamente reducido nos presenta el autor las
enestiones fundamentales de la pedagogia aplicada, en tres partes. La prime-
ra, titulada “Elementos de la Educacién” estudia la naturaleza de la funcién
educativa {eon criterio un tanto estrecho con relacién a la llamada “nueva
esenela”), la educacidn personal (er una perspectiva muy original), la educacién
interpersonal y comunitaria vy, por filtime, la educacién religiosa.

L.a segunda parte versa sobre “logs métodos de la educacion”: sun funcion
en pedagogia, los métodos en accién y los nueves métodos pedagédgicos {con
ateneidn especial a la ensefianza programada). La tercera se dedica al estudio de
las “instituciones pedagdgicas”: simplemente, se considera la evolucién de lag
mismas ante las nuevas exigenclas escelures,

Un tratado, en fin, lleno de sabiduria educativa, de apuntes y sugerencias
nacidos de la expefiencia personal del auter. Al términc del libro figura un
“apéndice” con un modelo prictico de ficha pedagdgica.—J. Rusio.

RmEeavy, B., El pensamiente de Teilhard de Chardin, ‘Edit. Peninsula, 1968,
14 x 20, 548 p.

Sigue creciendo la bibliografia teilhardiana. Afortunadamente, desde luego.
Aunque apenas observamos progresos en ¢ gran debate entablado a multiples
niveles —tealdgico, filosdfice, cientifico— en torne al autéotico valor y alcance
de la sintesis formulada por el genial jesuita francés. A veces hasta da la im-
presidn de gue las posiciones estdn decididas de anfemano, Y ya hemos hechoe
notar en otra ccasién que tanto dafic hace a Teilhard el anti como el pro
incondicionales.

Felizmente, el libra de Rideau ha sabido vadear ambos escolles, navegando
en el mar tranquilo de la abjetividad, con ege minimo de simpatia imprescin.
dible para acercarnos al estudio de un nutor. A mt entender, se trata de la me-
jor sintesiz del pensamiento teithardiano publicada hasta la fecha. Supone un
andlisis sistemstico de su cbhra desde casi todas las perspectivas: fenomenolo-
gia de la historia; la cosmologia, métedo y valor de la ciencia; la antropologia,
condicion humana y valores existenciales; teologia, problemas de escatologia v,
finalmente, el voecabhulario y lenguaje.

El autor ha sepuido en su exposicién una metodelogia que no me satizsface:
el cuerpo del libro lo constituyen las notag, que ocupan mis de la mitad de sus
paginas, en tipograffa reducida. Bl texto marca solamente el hilo de las afirma-
ciones. Los matices y las citas —numerosas y bien seleccionadas— hay que bus-
carlos en las notas, can el agravante de no estar a pie de pégina. También se
echan en falta la bibliograffa y loz fndices, sobre todo de maierias. Por lo de-
m4és, la impresidon y presentacién son agradables, como os habitual en la Editorial
Peningula,—J. RusIo.
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CautE, D., Bl comunismo y los mﬂeﬁeobmleﬂ irames, Edlt. "Oikos- Tau, Barce-
long 1968 14 x 21,6, 487 p ,

El partldo comunista frances, al. cumpllr el medlo su;lo de exxstenma conti-
nuada, ofreciz un bten campo experlmental para mvestlgar las relaciones del
comunismo y los intelectuales de una nacidn en la que aguél no gobernaba vy,
sin embargo, mantenia una posicidn de prestigio. De ahi la eleccién del escritor
e historiador inglés.

La primera parte del estudio delinea la evolucién —fluctuantemente favo-
rable— de la actitud del P. C. F. hacia los inlelectuales y los términos de tal
acogida, La sepunda, nGeleo deé-la obra, es el anilisis detallado de estas relacie-
nes, siguiendo una estrategia cronolégica. Una tercera parte desarrolla lo que
el autor llama “tres ejemplos” de esas relaciones: André Gide, André Malraux
¥ Jean-Paul Sartve. La allima versa sobre “los intelectuzles y el intelecto™ en
#us diversos aspectos: historia, eiencia, literatura, artes, edueaclon politica..
El libro se cierra con una cuidada bibliografia.

La investigacion se nos presenta como imparcial. Pero no se trata de un
libro aséptico: el autor no oculta su parecer. Eso si, el aparato documental es
quien decide. En esto D. Caunte se muestra herédero de la mejor tradicién angle-
-sagczinz:{ La obra est4 montada sobre un aparato erndito que garantiza la obje-
‘tivida
) Se trata, pues, de una investigacién solvente sobre un tema de apaswnante
.1,nt§{és que los vecientes sucesoz de Chécoslovaguia han vuelto a avivar.—
. UBIO.

Varios

LEpBsMA Ramos, R., ;Fascismo en.& mma? Edlt Ariel, Barcelona 1968, 22 X 14,
335 p.

;Faseismo en Espadia? fue publicade por primera vez en 1935. Su autor,
Ramiro Ledesma, lo firmé originalmente con el eudénimo . .“Roberto Lanzas”.
Hoy Ediciones Ariel, en su apartado Horas de Bspafia, al editar por segunda
vez esta obra quiere ofrecer a sus lectores a la vez que un libre de suma. inte-
vés, un documento valiosisimo para el recto conoclmlento de los origeney del
llamado Movimiente Nacional Espaiiol,

La presente obra -—enriquecida con un estudis -iptroductorio del profesor
‘Santiago Montero Diaz sobre Ramiro Ledesma-— est§ dividida. en dos partes.
Bn la primera trata de explicar Ledesma el fenémeno del Fascismo, “primero
como actitud mundial ¥ degpuds, como arista nacional de esta hora espafiola”,
La segunda parte es un relato historico, conciso y breve, acerca del naeimiento
'y desarrollo de lag organizaciones que en Espaﬁa eran gefialadaz como fascistas:
Falange espafiola y JONS. Se incluye, ammlsmo, a modo de apéndiee, el eonocido
“Discurso a las juventudes de Espafia”, donde Ledesma, haciendo gala de un
fino instinto histdrico-politica, expone con clavidad y Valentla el estado deeré-
pito de la Espaiia republicana, apelande al peder mesidgnico de las juventudes
come Unica tabla de salvacion.

Contribuye a auvmentar el mérito de la presente ed:cmn una serie de ilustra-
ciones de gran valin histérica. Por ejemplo: faecsimiles de “La Conquista de!
‘Estado”, una earta autégrafa de don Miguel de Unamuno s Ramiro Ledesma,
las bases del acuerdo entre JONS y F. E,, la leta de los primeros carnets del
nueve partido unificado, ¥ el texto de la declaraclén de ruptura de JONS con
g f., firmade por R. Ledesma, N. Alvarez de Sotomayor ¥y 0. Redondo.

RMESTO. :
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CAB’I‘;}'?LI, F., La ldterature de la Inquietud, Edit. Studium, Madrid 1968,
4 p.

Lz “inquietud” es uno de las términos que se escuchan con mayor frecuen-
cia en la literatura moderna, y de los que entrafian una problematica més com-
plicada, Por eso, ereemos que el haber recogide en un solo volumen una serie de
ensayos en torno al mismo representa un éptimo servicie llevado a cabo en pro
del conocimiente del problema de Dios de algunos literatos que figuran en la
vanguardia de los dltimos cien afios. .

Fernando Castelli no se ha limitado a ofreecernos um juicie moral sobre
los diecisiete autores estuidiades, sine que ha afiadido al estudio de ¢ada uno
un guién bibliografico. De esta forma, todos los ensayos ofrecen una abundante
documentueibn, reveladora de la vasta tematiea que comprende *la literatura
de la inquietud”.

El autor, animado del deseo conscienie de realizar un analisis critico serio,
le interesa mds ahondar y explorar la intima geograffa espiritnal de sus biogra-
fiados que detenerse en dar a conocer las vicisitudes de sus obras o el respectivo
valer formal de las mismas. Puede sorprender gue en algunos 2uisres —sirva
de egjemplo Kafka— haya preferido el término “inquietud” al de “angustia”.
Creemaos, sin embargo que su eleccidn responde al intento de realizar una mayor
clarifieacién del término “inquietud” del uso que del mismo se ha hecho hasta
nuestros dias. :

En conjunto nos parece que el libro estd muy logrado y que prestarg un
gran servicio a cnantos lo lean detenidamente, ¥a que refleja muy bien la inguie-
tud de lo eterng en e} tiempo.—A. FERNANDEZ.

MoeLLER, Ch., Literature del siglo XX y eristianilsmo {torso IV), Edit, Gredos,
Madrid, 14 X 20, 665 p.

Es de sobra conocida por todos la magistral obra de Ch. Moelley. Presenta-
mos aqui la tercera edicién castellana del volumen euarto, nltimo de los apareci-
dos en este idioma.

Bajo el titule general de “La esperanza en Dios Nuestro Padre” se estu-
dian, signiendo el mismo método de anteriores volGmenes, seis auntores perfecta-
mente escogides ¥ que marcan ese paso ruda de lo que podriamos ilamar “sima
cntre Dios y su eriatura”. Asi se estudia a Ana Frank, Unamuno, Ch. du Gos,
G. Marcel, Hochwiilder y Péguy. Nota especial de este volumen es que en él
aparece el tinico espaiiol de los programados en el contexto general de la obra
de Moeller: Miguel de Unamuno. La visién del autor es muy de alabar en este
punte que estudia profusamente, disponiendo de materiales de primera mano,
sin dejarse llevar de faciles erudiciones en torno a la extensa obra del gran
Dl%n ?{iguel. g el alma del hombre la que se buses y luego el pensamiento del
filésofo.

Recoge esta tercera edicién castellana las modificaciones introducidas por el
autor en la cusrta francesa, publicada en 19656.—A. REMESAL.

DUBARLE, D., La. civilisetion et latome, Edit. du Cerf, Paris 1962, 18 x 13,5,
264 p.

Bien podemos imaginarnos aquel cambio eritico que hace miles de afos se
efectuara en el seno de la joven humanidad, cuando fue descubierto el fuege.
La humanidad es hoy todavia joven, pero va tomanda eonsciencia de si, v se
encuadra ante el nueve descubrimiente de la energia atémica, en el umbral diff.
cil de una nueva época.

La energia atémica, ante la corta pero profunda experiencia de dos déca-
das, la obgervamos abierta en dos direcciones: la del armamento nuclear y la
de ia utjlizacién paeifica,

P. Dubarle, cientifico y febloge, nos abre a una serie de ¢uestiones sobre
¢l tema, en busca de hacer brotar en las mentes un nueve mode de pensar. Nece-
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sitames un nueve mado de pensar, romper el caparazén de nnestra civilizacién
para no perecer. s pavoroso el comunicado que la ONU hacia por medio de
unos expertos mo hace mucho tiempo sobre el estade actual de cosas gue se
pueden conocar acerca del armamento nuclear. La amenaza s {otal y aterradora.

E] libro no puede ser mas interesante: los primeros capitulos estdn dedica-
dos al aspeeto militar, los seis sipguientes a la expansién pacifica de los deseu.
brimientos atémicos. Finalmenie el autor trata como tedloge de ver el “atfaire
atomique”, desde una visién teqldgica.—L. FERRERG.

HouTuvsen, H. E. Rainer Moria Rilke, Edit. Alianza, Madrid 1968, 18 X 1i.
274 p.

Bl autor trata de desvelarnos Ia personalidad y la obra de Rilke, un alto
representante de la poesia pura alemana de principios de giglo, a través de sus
autotestimoniog ¥ notas personales. De una forma natural y agrddable, “a tra-
vés de la modélica y bella manera epislolar rilkeana”, insertando {rozos de sus
sabrosos poemas, va recorriendo su vida y estudiando sus contactos, sus amista-
des, sus estados de aAnimo, gue maxcaron la impronta de su obra.

Rilke da la impresion de ser un poeta impulsiva. Su inspiracion tiene cierte
sabor nietsecheano. Pero es profundo, lfrico, ¥ sus poesias tienen una gran belle-
za. El sentido heideggeriano de poesia quizd haya gue tenerlo muy en cuenta
al leer & Rilke: la poesia trata de desvelar el ser, su gentido. Rilke parte de una
visién interior y nos da una expresién lirica.

No podemos estar de acuerde con su eoncepeidn del mundo. Pero descubre
facetas profundas. Ya seflala muy bien el traductor, Jaime Ferrveiro (digno de
alabar por la hermesa traduceién, acertados comentmrios y ademds por ser un
especialista en Rilke), la influencia agustiniana de la interioridad en el poeta.
La interiorizacién es necesaria para el accese a la realidad. Pera Rilke se queda
en una especie de panteismo mistico. Es que no llegdé como Agustin & las cltimas
consectlencias: la visidn itranscendente.—L. FERRERO.

SsacHNo, H, von, Literatura soviélice posberipr e Stalin, Edit. Guadarrama,
Madrid 1968, 18 x 11, 424 p,

La revolucién de veinbre de 1917 fue un signo para la historia de la Unidén
Soviética, pero no le trajo la =zolucién total del problema soeiolégico mi maucho
menos. Cuando Stalin se apoderé del peder fue un optimismo absoluto el que
se quiso infundir, maniatando todos los resortes de influencia en la sociedad al
servicio del Partide, moviéndose as{ en medio de ung dictadura absorbente,

Al morir Stalin hay vna profunda remoeioén interna que se va desvelando
poco a poco. Era natural. Por eso se va a reflejar donde mejor se captan esos
movimientos: en la literatura. Ehrenburg, Pasternak, 1a novela en clave, la poe-
gia-protesta, la joven literatura, dejan entrever a lag claras (aungue la e¢xpre-
sién parezca paradéjica) la insatisfaceién y log fallos del realismo socialista so-
viético, La imagen unidimensional del hombre que crea el marxismo deja un va-
cio en las fibras intimas de la persona. Por eso este libro (su titulo ariginal es
Der Aufstand der Person; la sublevacién de 1a persona) se nos presenta muy
interesante para estudiar una faceta que hay que tener muy en cuenta del fenéd-
meno humano.—L. FEREERO.

WAUTHIER, C., E! Africa de los africenos, Edit, Tecnos, Madrid 1966, 22 x 14,
366 p.

Los extremismos y ansencia de equilibric son propios y comunes a las situa-
ciones nuevas, Loz africanos, estimando su independencia politica y liberaciin
econémica como condicion esencial para su progreso, se han lanzado inevitable-
mente por una corriente anticolenialista que nace y fluye de la fuerza y exaspe-
racién inherentes al deseo inaplazable de alcanzar el nivel de otrog pueblos, Se
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advierte en ellos la fuerza de Ia presién interna por lograr metas que los defina
v personalice, pero este Impulso, de diffeil eanalizacién, da lugar a ambigiieda-
des y a pogiciones confusas,

Clande Wanthier aborda en esta cbra el estudio de la literatura colonial y
pasteolonial, dando al concepto “literstura” mayor amplitud que el que normal-
mente priva en log estudiosos de la literatura africana. Es nna cbra arriesgada
por la dificultad de dar cabida a todo este resurgimiento cultural que abarca a
la etnologfa. el derecho, la teologia y la historia en un ambiente tan complejo.
Queda excluide de su objetivo la literatura de tipo oral e incluse la folklérica,
as{ como la eserita en lengua 4rabe. - :

“El Africa de log negros” presenta, pues, un anténtico panorama histérico
de este proceso de liberacién, y convierte este libre en un valiose instrumento
para adentrarse en el estudio del “humanizsmo negro”.~~EMILIANG SANPER.

StEcMuND, G., Buddhisimus und Christentym, Edit, Josef Knecht, Frankfurt 1968,
21 % 13, 313 p.

El estudio de las grandes religiones mundiales no cristianas ofrece hoy un
interés inusitado. Como cualguier otra gran religién. también el budizsme ha
necesitado actualizar su fe y eelebrar magnas asambleas de contacto con el bu-
dismo mundial. De 1954 a 1956 se celebrd 1a gexta conferencia mundial del bu-.
dismo. en Rangtn. aue para el budismo se equipara a la importancia que el
Coneilic Vaticano I1 ha tenido para el catolicisma.

Siegmund, viajero del Extremo Oriente, ha dialogado con monjes adictos
a esta confesidn, v el documento es directo. Ambas reliziones. eristianlsmo y
budisme, deben su avigen a sepdas personas: una, a Jestis de Nazaret, Cristo;
a Siddhattha Gotama, Buda, Ia otra. Existe, entre otras, una diferencia esen-
cial: mientras Cristo predicé no sélo un camino de salvaciém, slno aque El es
salvador y obliza a creer en su personz, Buda, por el contrario, predicé una
doctrina, una iluminacién, aue cada uno puede aleanzar por sf y para sf, sin
exigir una fe La amplia expansién del budismo se explica por la notable idiosin-
crasia de estos pueblos en su pensamiento y vivencia peculiares. Sirue compa-
rando otros puntos doectrinalez entre las citadas veligiones, como la vivencia
de 1a nihilidad en el cristianismo v en el budisme. a doetrina del doler. del wu-
frimiento, de la pasién. la imoasibilidad y la atavaxia estoica, gousideracién det
alma en una y otra religién. Dios ¢ Atman, ete. No nodemoz seguir comentando
las diferencias. pues para elle presentamos este precloso trabajo, valiose y muy
oportuno.—I. R. R.

VAR108, Varieties of Political Theory, David Easton, Edit. Prentice-Halj, Inc.
Englewood Clifss (New Jersey), 1966.

La obra aue presentamoag forma parte de la coleceién The Contemporary
Political Theory Series, Esta nueva serie, dedicada a la ciencia politica, xe neu-
pa de la teorfa sobre la misma con orientacién empirica. Pretende, en primer
lgar. impulsar los esfuerzos dirigidos a una elaboracién ulterior del pensar
teorético sobre esta materia. Todes los demds puntos en relaciédn con éste, que
es general y mis importante aue log dem4s, consideran laz maneras coneretas v
especificas para lograr esa meta general.

Varteties of political theory reline varios ensavos ariginaleg de distineunidos
socidlogns oue se afanan por llegar por eaminog diversns a la formacién de teo-
rias politicas orientadzs empiricamente. Esto es un indice del grado extraordi-
nario en gue la polftica contempordnea ha sido estimulada por ideas de origen
al margen de la ciencia politica. Lng temas abordadog son, entre otros, los si-
puientes: teorfa organizativa, andlisis estruetural, teorfas de la decisién-making,
teoria de la accidn, andlisis de sistemas, ete.

Log temas son tratados por competentes autoridades en la materia, profe-
sores de universidades nortegmericanas: David Easton, M., Buchanan, Anatol
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Rapoport, James G. March, Talecott Parsons, M. G, Smith, Herbert A. Simon.
La obra merece ser leida con atenciéon y, por supuesto, por entendides en
la materia.—F. CAsapo.

Nick, D., Igroel gestern und heute, Edit. Giiterslcher Verlaghauws Gerd Mohn,
- Giitersloh 1988, 268 X 21, 207 p. con 233 fotos.

El libro estéd escrito después de la vietoria de Israel sobre los frabes en
junio de 1967. Como el titulo lo indica, e! libro presenta el pasado y ¢l momento
actual del estade de Israel: ¢l movimiento sionista, las peripecias de 1948, y las
realzaciones sgociales y econdmicas de hoy. Todo estd eserito en un estilo perio-
distico, dirfamos mais bien, propagandistico. Dado este carficter del libro, es
légieo hasta eierto punto gue haya exageraciones manifiestas, como cuando dice
que la Biblia es el primer cddigo civil del mundo {p. 8b), o visionex simplistas
de la historia, como cuanda explota el motive del judio-vietima de todos los pue-
blog (p. 10). Decir por otra parie gue en 1948 casi todos los habitantes de Jeru-
salén eran judios (p. 44), es pagar tributo a la propaganda. Se soslayan las
djﬁsultades gue presenta el Estado de Israel, como el problema de los refu-
giados. . _ _

Las fotos son en general de excelente calidad. En el mapa de la pigina 30
no ge indiea el territorio conquistada a. Siria. Es una peha que el autor se haya
dejade llevar en demasia del séntimiento y de 12 propaganda.~—C. MIELGO.

CARo BAROIA, J., El Sefior Inguisidor y otras widas por oficie, Edit. Allanza
Editorial, 1968, 18 X }1, 246 p.

Caro Baroja nos presenta en este velumen varios ejemplos de lo que él
llama »ides de oficio. Es una serie de trabajos historico-biogréficos de persona-
Jer histérices que frecuentemente se biografian “por oficio”, esto es, signiendo
unos arquetipos creados por el “oficio” en qgue vivieron. Un “inguisidor”, un
“letrado”, un “eaballere” son vacablos que nos predisponen yz para enjuiciar a
un hombre sin admitir la posibilidad de que el tal inquisidor haya sido un canalla
o que un letrado no haya hecho sino acumuiar toda clase de fabulas populaves
en sug libros o que un caballero haya cometido bellaguerfas. Caro Baroja trata
de salvar esta falsedad de muchas biografias. El primer trabajo se ocupa del
Sefior Inguisidor: esto es, de lag caracteristicas y estilo de vida de los funcie-
narios de la Tnquisicién, del eriterio seguido para su incorporacién, ete, Otros dos
capitulog estdn dedicados a los dos vascos més polémicos del siglo Xvir -—Lope
de Aguirre y Pedro de Ursia—. Martin del Rio, e! autor de “Las disquisiciones
mdgicas”, obra fundamental para el conocimiento de las précticas de brujerias
¥ magia cierra esta galeriz de retratos de perscnajes histéricos, euya fama
posterior e separa, en mayor ¢ menor medida, de leg méritos y deméritos que
realmente una critica histérica seriamente fundada les puede atribuir. El antor
piesenta ademés una amplisima bibliografia sobre los temas tratados.—V. FER-
NANDEZ. . N

Diaz-PLATA, G, Soliloguio y Cologquio. Natas sohre lirica ¥ teatro, Edit. Gredos,

Madrid 1968, 19 X 12, 220 p. ’ .

El mismo autor nos da en la introduccion upa idea de su libro: “...una
gavilla de estudios de tema literario gue se definan, teméticamente por recoger
lo que pudiéramos llamar la fundamental heterogeneidad de la presién litera-
ria...”. No tiene, por tanto, nada de homogéneo, con la excepeién de ser todos,
elaro estd, temas literarios de liriea ~—soliloonio— o teatro —cologuio——. Su
divisién no es, pues, sino temporal: ¥dad Media (“Razén de Amor”, “Elena y
Marfa”, més un estudio sobre 1a evolucién del Canto LitGrgico hasta la represen-
tacién escénica, y otro sobre la técnica eseénica medieval). Pérfpdo Cldsico
("El Caballere de Olmedo” y sus fuentes, ¥ juicio comparative entré el “Beatus
Iile” y “El villano en su rineén”). Perfodo neoclésico {Moratin y “El si de las
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nifias”). Y Perfodo Roméntico (Teatro en el Madrid roméntico, y sobre Bée-
guer), Libro, ante todo, de investigacién literaria, con buéna dacumentacién y
aportaciones no menos felices, Una vez més la aguda visién critica, el estilo
4gil, el vocablo preciso, la expresién matizada, se dejan traslucir en este estudio
misceldneo de nuestro académico,—V. FERNANDEZ,

0sBORN, R., Maraisnio:-y vsicoandlisis, Edit. Peninsula, Barcelona 1987, 20 % 13,
190 p.

La presente obra podris sintetizarse como estudio comparado entre doetri-
.nas de Freud y de Marx., Es cierlo que ha habide marxistas gue han despreciado
12 teorin psicoanalitica como no digna de atencidn. Y, gin embargo, parece tam-
bién un hecho que hubo en Engels anticipaciones que posteriormente han sido
confirmadas por Freud. La opinién de Oshorn es gue el psicoandlisis aporté sin
gaberle pruebas aplastantes de la validez de los prineipios generales del mate-
rialismo dialéetico. Por eso =u inlencidén es presentar argumentos para un éstu-
dio mds profundo del psicoandlisis por parte de los marxistas, del marxismo por
parte de los psicoanalistas y de ambos por parte del piblico en general. Habria
una relacion entre la vida subjetiva del hombre tal como la describe Freud y el
mundo objetivo de procesos econdmicog ¥ sociales. las leyes de euyo desarrolle
investiga el mearxismo; habria también una uvnidad de las teorias frendiana y
marxista en el sentido de gue “Jas dos ven al hombre como objeto de fuerzas
frracionales que dificultan y delimitan la vida. Para el marxista, estas fuerzas
corvesponden al mundo econdmico y soeial...; para los freudianos, la irracionali-
dad del hombre procede de la pervivencia en el adulte de formas infantiles de
pensamiento y sentimiento... Hombre jrracional y sociedad irracional gon dos
grupos de factores que estédn indisolublemente ligados”. Que todo esto deba en-
tenderse en su justa ohjefividad es mas cue evidente, andando de por medio una
¢oncepeién puramente materialista del hombre y del mundo. Le que sf lamen-
tamog o8 oue el autor haya comprendido tan mal los tres principics de 1o que
€] lama lépica griepa (de identidad. de contradiccién y de tereio exeluso), Es
verdad aue Parménides aplicd absolutamente el principio de identidad haciendo
incomprensible toda evolucién; por otra parte es cierto que el principio de iden-
tidad, v consiguientemente los otros dos, solamente se pueden aplicar de un
modo absolutc en un orden estatico, pero jacase el autar, ¥ con &l todos log que
hoy se rien de la teorfa aristotélica de la potencia y acto precisamente porque
ne la entienden, no sabe aue Aristételes descubrid esta teoria como explicacidn
de una dialéctica de transformacién de los seres? El griego no solamente nos
legd una dialéctica como discusion para acercarse a la verdad, sine también
como evelueidn, como transformacidn, como movimiento de todo lo existente en
este munde, siendo precisamente la corrupeién de unas formas la generacién
de otras puevas.—PF. CASADD.

Poch. I.; Scu, P, Bl Fundador de las Becuclay Pies en lo Historin Kelesidstica
de la Corono. de Argain. Separata de Analecta Calasanctiana (Madrid 1968),
235 p. (218-463), 17 X 24. - A

Con execlusiva finalidad monogréfiea y con notable acerva dacumental, algo
a que nos tiene ya acostumbradoy este especialista en temas calasancios sobre
la etapa espafiola (1567-1592) del Fundador de lag Escuelas Pias, el P. Poch
aborda eriticamente en las paginas “densas de texts y notas” de la presente mo- .
nografia el tema de la presencia e “Intervenciéon” de San José de Calasanz en
las famosas Cortes Generales de Monzdn (junin-octubre 1585) ¥ en la Visita-
Reforma del Monasterio de Montserrat (octubre (586-febrero 1588). o

El joven sacerdote Joxé de Calasanz, tanto en Monzén como en Montserrat,
estaba al servicio del obispo de Lérida, don Gaspar Juan de la Iiguera. Las
relaciones de este prelado con San José de Calasanz han sido ya estudiadas por
el autor en Non Gaspar Juan de lo Piguers, Obispe w Visitador... (Separata ge
Analecta Calasactiana, mim. 8, Madrid 1962, 353-463); v en Aporigeidn docu-
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mental o lo historin de lo Universidad de Huesca durante la segunda mitad del
siglo XVI (An. Calaz., nim. 16, Madrid 1966, 130-252),

En el séquito del obispo de Lérida figuraba también el eatedratico agustino,
prior a Ja sazén del convenfo de Lérida, P. Franecisco Aguilar, que era uno de
los principales defensores de la “observancia” inftroducida en Ia provineia agus-
tiniana de la Corona de Aragdén (1568-1683) por el P, Rodrigo de Solis, El
P. Aguilar Jogréd interesar en el asunto de la conlinuacién de la reforms de los
agustinos al obispo La Figuera, vy, mediante el obispo, al confesor del rey,
P, Diego de Chaves, y al mismo Felipe II, para auienes redacté dos memoriales.
El asunto se tratd en el seno de una comisién devignada por Felipe II, de la aue
¢l elérigo Calasanz fue Seceretario “para los despachos que se habfan de enviar
a Roma"”. La declaracién del Santo, fechada en Roma a 14 de diciembre de
1637, sobre su intervencién en la reforma agustiniana, como “familiar" del
obispo, eonstituye el micleo central del presente estudio. El documente, en lo
que se refiere a la reforma de los agustinos de Aragén, fue ya objeto de una
nota aclavatoria, en Iz recensién crftica aue hiciera el maloerado P. Ignacio
Ardimburu de la obra: Don Gaspar de la Figuera, Obispo y Visitador... (Archive
Agustiniano, 58, 1964, 151-152). Nos consta wue el estudio de la reforma de la
provineia de Aragén era uno de los cue trafa entre manos el P. Aramburu,
enando, inesperadamente, le sorprendié la muerte ¢l pasado 6 de mayo de 1988.
El autor nos comunica en atenta carta aue ignoraba todavia su muerte cuando
imprimié el trabaia, Tal vez por rsta civeunstancia, la revisién crftica y amplia-
mente documentada, aque hace el P, Poch de las diversas interpretaciones de aue
ha sido gbjeto el documentn de 1837, ¥ su tesis sobre el sienificado v caracterfs-
ticas de la reforma agustiniana de Monzén (1585), en tode coincidente con la
del P. Ardmburu. coma ¢l mismo autor se complace en subrayar (354-365) resul-
ten mAs interesantes para nosotros, v le hagan al avtor acreedor a nuestro espe-
cial agradecimiento.

Y también motivo de esperanza de poder leer pronta el estudio prometide
(nota 129 de la p. 134) sohre Calasanz en la dideesis de Ureel (1587-1591) v sus
relaciones personzles con las comunidades de agustinos de Seo de Urgel y Puig-
cerdd: ya aue a estas comunidades debia referirse San José de Calasanz, cuando
en 1637 declaraba:

“,.. Vi la veforma comeng¢ada, 2 la gual Dios dé continuo aumente de espi-
ritu y fervor”, sin necesidad. por consiguiente, de tener oue relacionar la decla-
racién del Sanlo con los origenes de la Recoleccidn o Desealeez agustiniana,
nacida en Toledo, en 1688, como ftuto de otras circunstaneiag (Areh. Agust. 12,
1919. 73-7%).

El monasterio de Montserrat habia sido reformado y sujetadoe a la Congre-
gacidn de la observancia de San Benito de Valladolid ya en 1493; Ia bula de
reformacién fue expedida por Aleiandro VT el 19 de marzo de 1492 y ejecufada
por Fr. Juan de San Juan el 28 de junio de 1493, resultando elegido como pri-
mer prior bienal el gran reformador Fray Gareia de Cisneros, cue era profeso
de San Renito. Hacla 1582 las tensiones entre los manies castellanos de Valla-
dolid y los de la Corona de Avagdén —catalanes. valenclanos y aragoneses—
habian derenerado en verdaderos conflictos mondstiens. La independencia eané-
nica de Montserrat de la Congregacién de Valladolid, que parecia la soluclén
més fieil de Tos conflictns v era pedido por los monirs de la Covona de Aragdn,
tropezd siempre con la obstinada veluntad de ¥eline IT de mantenetlo sujetn a Ia
Conpregacién de Valladolid. En 28 de enero de 1585 ohtuvo de Gregnrio XITI la
“prevalidatio Ntterarum Alexandri VI circa unionem monasterti Montisserroli
emareqationt Vallisoletanoe®; v on el Breve por el aue se nombraba visitader
al obispo de Lérida, La Figuera. pues todo su empefioc en aue figurase la clau-
sula expresa de “oze el reformador no pueda apartar estag dos casas —Mount-
?iorrat ¥ San Felii— de la Congregacién de Valladolid, en que son compren-

idas”.

A base de la documentacién inédita. principalmente del Supremo Consejo
de Aragén, el autor analiza las causas de estos conflictos politico-religiosos. ¥
descubre 1a verdadera persnectiva histériea de la pregencia y actuacion de San
Tosé do Calasanz en la visita-reforma, confiada al obispo La Figuera.—QUIRING
FERNANDEZ, OSA,
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