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La inspiracién biblica y sus dimensiones
sociales

El tema de la inspiracién biblica, a pesar de los esfuerzos seculares
de un sinntimero de tedlogos y escriturarios, sigue conservando perenne
actualidad, acaso porque van emparejados en torno a €l el interés y las
dificultades, como ocurre con todos los problemas enraizados en el
misterio, .

En la Biblia sélo hallamos dos referencias® que sirvieron de apoyo
a los antiguos y modernos que abordaron esta materia. Desde la época
patristica, sin alardes de tecnicismos, pero de forma clara y concreta,
con expresiones rebosantes de naturalidad y candor, se consideré a los
hagiégrafos como instrumentos de Dios y se acentud con rara uniformi-
dad que Dios es el autor de los libros santos.

Los tetlogos medievales centraron su atencién en el estudio de los
problemas que giran en torno a la pronfeua

A partir del siglo xv1, como reaccién ante la postura protestante
y con marcada tendencia apologética, tomando como punto de partida
la doctrina tomista sobre la profecia, se define a ultranza la inspiracién
de la Biblia, testimonio de la revelacion divina, junto con la tradicién.

Desde el siglo x1x, ante los portentosos avances de la critica histérica
y literaria, de las ciencias fisicas y naturales, etc., se p!lantea inevitable-
mente el problema de las relaciones entre la i 1nspuramon y la inerrancia.
Se ahonda en las perofumdlcfades de los misterios de la inspiracién por
dos caminos convergentes:la teorfa de la instrumentalidad y el concepto
de autor.

Después del Concilio Vaticano I se centran los esfuerzos de los
tc()logos y biblistas en conocer lo que ha dado en llamarse la psicologia de
la inspiracién. Los investigadores catblicos hallaron directrices y sugeren-
cias alentadoras en las Enciclicas pontificias tales como la ¢ ‘Providentissi-

1 2 Tim. 8, 16; 2 Pe. 1, 20-21,
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mus” de Leén XIII, la “Spiritus Paraclitus” de Benedicto XV, la
“Divino afflante Spiritu” de Pio XII y otras.

Ultimamente y con diversa fortuna, han surgido intentos y ensayos
encaminados a descubrir un interesante y nuevo aspecto que suele deno-
minarse, con terminologia muy de nuestro tiempo, caricter social de la
inspiracién. Es cabalmente sobre lo que pretendemos informar. En
conjunto, los esfuerzos han sido meritorios y los frutos copiosos y su
estudio esti reclamando una referencia incluso en los Manuales de
Introduccién General. Al terminar de redactar estas notas ha llegado a
nuestras manos la Introduccion General a la Sagrada Escritura, redactada
por un equipo de biblistas espafioles, Madrid 1966, y constatamos con
gozo que en las paginas 65-66 se dedica un apartado a la Sociologia
de la inspiracién. :

Anticipamos, como preimbulo, unas cuestiones introductorias y
compendiosas que predisponen a la recta inteligencia del tema que nos
ocupa.

Escrritura v Parasra pE Drios.

Que la Sagrada Escritura sea la Palabra de Dios es una especie de
axioma refrendado por toda la tradicién patristica y eclesidstica que se
deriva directamente de la misma Sagrada Escritura 2. Su proyeccién ha
hallado eco en la Liturgia: el sacerdote o lector proclama con énfasis
al terminar las lecturas biblicas de la Misa: jPalabra de Dios! El
misterio de la salvacién por Cristo, que en el Antiguo Testamento es
preparacién y promesa y en el Nuevo cumplimiento y realidad, nos
ha llegado parcialmente en forma de libros, pero que no son efecto de
la actividad literaria fisica y personal de Dios, sino que Este, lo mismo
que locutus est per prophetas, escribié por medio de los hagidgrafos.
De ahi que los mensajes divinos nos lleguen por conducto de los hom-
bres. No cabe desdefiar, ni desconocer la colaboracién humana en la
descripcién y transmisién de los divinos misterios.

Por otra parte y de manera bien concreta y terminante, los libros
escritos mediante esta especie de colaboracién ideolldgica y literaria (sise -
permite la expresion), tienen un destino evidente que no puede restringis-

Bl
st

2 Me. 7, 13; Jo. 10, 35; Rom, 8, 2.
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se a los primeros lectores, sino que lleva en si mismo dimensiones inten-
cionales de universalidad.

Habida cuenta de estas elementales ideas, conviene adelantar que es
- preciso esclarecer y distinguir conceptos y aspectos de las mismas. No
se puede hacer una equivalencia absoluta y total entre Escritura y Pala-
bra de Dios, como si llegaran a identificarse, o como si fueran dos puras
denominaciones de una misma cosa. En efecto, toda la Escritura es
Palabra de Dios, pero es posible que no toda la Palabra de Dios (la reve-
lacién) esté expresada exclusivamente en los libros santos, sino que
tenga otros canales igualmente transmisores de la divina Palabra. Al
enunciar tal posibilidad, parece légico que pensemos no sélo en ambos
Testamentos, monumentos perennes y escritos de la divina Palabra,
sino también en la transmisién de la misma por otros medios, como la
tradicién e incluso la Iglesia, receptora, conservadora y transmisora de
la Palabra de Dios y como intermediaria con su pueblo. Asi nos ponemos
en condiciones de aclarar ideas y dar un paso adelante, sin peligro de
confundir o simplificar con exceso las expresiones. Al mismo tiempo
se dilata nuestro campo de observacién, ya que la Palabra de Dios no es
tan sélo el ccmjunto' de libros biblicos de los dos Testamentos, sino que,
en otros términos, el influjo carismitico de Dios en los hagidgrafos
sagrados —inspiracién escrituraria— ha podido afectar también de
forma similar a la tradicién, sobre todo apostélica, y a la Iglesia. Asi se
romperia el circulo clésico adoptado en todos los Manuales de Introduc-
cién a la Sagrada Escritura que sefialaba para la Palabra escrita un
proceso cifrado en tres conceptos: Inspiracién activa (en Dios), inspira-
cién pasiva o recéptiva (en el hombre) e inspiracién terminativa (en el
libro). El afin de los tedlogos y biblicos de nuestro tiempo pretende que
el contenido de la inspiracién escrituraria sea més amplio, hasta llegar
al pueblo de Dios que es al que va destinada la Biblia.

REVELACION Y PaLaBRA DE Dios.

Es elemental proclamar nuestra incapacidad natural para conocer
algo de la vida y de las obras divinas, fuera de lo que Dios mismo ha
reflejado en sus criaturas®. Como dicen los teblogos, no podemos tras-

8 Y. M. J. CONGAR, La foi et la théologie, Turnai 1962, 9-12; F, M. GENUYT
Le Mystere de Dieu, Tournai 1963,
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pasar el orden natural e introducirnos en el sobrenatural, que estd fuera
de nuestro alcance. En las criaturas aparece algo de la eternidad y del
poder de Dios (Rom. 1, 20), como también en nuestro interior es dable
descubrir una ley natural (Rom. 2, 15). Las posibilidades de nuestro
conocimiento de la divinidad a través de los reflejos divinos en las
criaturas y en la conciencia, resultaron insuficientes, segin lo atestigua
la historia y la experiencia. El mismo San Pablo se lamentaba (Rom. 1,
21-23) de que los hombres hubieran desfigurado la idea de Dios*. No
debemos olvidar las perniciosas consecuencias del pecado en las faculta-
des especificas del hombre.

Quiso Dios remediar tales deficiencias y peligros mediante la reve-
lacién ® que actda, por un lado comunicando a los hombres la intimidad
de la vida divina que a la vez, por obra de la gracia, influyé en las
tacultades del hombre, normalizando su conocimiento para que, libre
de las taras del pecado, pueda, mediante su accién elevadora, penetrar en
el misterio de Dios cuya imagen oscurecida brilla en las criaturas e
incluso en sf mismo. La revelacién, por otra parte, se canaliza por medio
del lenguaje, de la Palabra. No exclusivamente por clla, puesto que
también se sirve Dios de los acontecimientos, pero la palabra y la historia
sagrada entran de lleno en los planes de Dios y entroncan directamente
en el misterio de la salvacién. Es decir, que Dios se deja ver en la historia
y revela sus mensajes a los hombres.

.o Pavasra pE Di1os coMo MEDIO DE REVELACION.

Este es el aspecto que mas directamente nos interesa y sobre el que
insisten los comentaristas contempordneos. Sin desdefiar, por supuesto,
el valor de los acontecimientos histéricos que, aunque a veces hayan sido
restringidos o desfigurados por medios de expresién que adolecen de in-
fluencias filoséficas, siguen teniendo valor y estdn cargados de sentido,
supuesto el conocimiento de la fe ®.

Pero Dios se ha puesto también y, sobre todo, en comunicacién con
los hombres, mediante el lenguaje o las palabras de los mismos hom-

4 H. de LUBAC, Recherche de UHomme nouveaw, Paris 1949.

5 R. LATOURELLE, Théologie de la révélation, Bruges 1963, “

6 R. LATOURELLE, “Révélation, histoire et Incarnation”: Gregorienum: 44
(1963) 225-262, : ‘"'
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bres”. No por medio de un lenguaje suyo que hubiera resultado ininte-
11g1ble, sino nuestro, es decir, humano. En esto consiste el misterio de
Dios que, en un alarde suyo de condescendencia, va a servirse de las pala-
bras humanas para expresar realidades divinas. Utiliza Dios una vez
mis las causas segundas como intermedias entre si mismo y la humani-
dad. Habr4 hombres que, por designio de Dios, sean porzadores de pala-
bras, valga la expresién, transmitiendo los mensajes divinos y aportan-
do arménicamente a la revelacién su colaboracién personal, lo que dig-
nifica y embellece al mismo tiempo las personas intermedias y el len-
guaje.

Es légico e inevitable que las expresiones humanas y concretas re-
sulten insuficientes y a veces oscuras, porque son de su naturaleza limi-
tadas e incapaces para expresar con exactitud las realidades divinas, pero
eso mismo abre maravillosas perspectivas a los hombres que han de apli-
car sus cncrglas intelectuales, vigorizadas por la fe, en el transcurso de
los siglos, a desvelar, en cuanto sea posible, los misterios divinos, salvan-
do la corteza de las palabras, hasta dar con el contenido sobrenatural de
las mismas. Como quiera que su riqueza de contenido es inagotable,
nunca seri infructuoso el esfuerzo humano, como estd ampliamente
comprobado por los progresos de las ciencias teoldgicas y biblicas que
dia a dia descubren tesoros nuevos enraizados en el misterio de la salva-
cién. De este modo, es decir, por la palabra, las cosas divinas entran en
¢l campo de nuestro conocimiento intelectual.

Otro aspecto interesante de la economia divina. La revelacién se
hace como por grados o étapas sucesivas, no de modo total o simultineo.
En el Antiguo Testamento nos llega la Palabra de Dios por medio de
los profetas, intermediarios entre Dios y los hombres, mientras que en
el Nuevo toma nuestra naturaleza el Verbo que personalmente pregona
el misterio de nuestra salvacién y encomienda a sus Apdstoles la difu-
sién del Evangelio. Asi, con un método pcdagogmo a lo divino, va 1lle-
gando la Palabra de Dios con progresivo fulgor a las inteligencias de
los hombres. Pero siempre resuena, a través de los mtermcdlarlos, la
Palabra increada de Dios 8.

7 J. DupoNT, “Eecriture et Tradition”: Nouwvelle revue theologwqwe 85 (1963)
459 s.

8 L, CHARLIER, Le Christ, Parole de Diew cit, por P, GRE«LO’I‘, La. Bible,
Parole de Dieu, To‘urnjaa 1965; L. M, DEwAiLLY, Jésus-Christ, Parole de Diey,
Paris 1945,
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PavraBra pE Dios Y puEBLO DE Dios.

Puesto que vamos en busca del caracter social de la inspiracion, es
menester que anticipemos unas ideas que nos ayuden-a- desentrafiar no
solo el concepto abstracto de la Palabra de Dios, sino también el modo
concreto como se¢ ha manifestado a los hombres. A todos los hombres
que son, en su proyeccién universal, el punto de mira por parte de Dios.
Pero, con el testimonio fehaciente de la historia, el mensaje divino. de
su Palabra ha tenido y sigue teniendo una realizacién providencial que
confirma, sin lugar a dudas, la parte fundamental que corresponde a los
hombres en la historia de la revelacién.

Primero eligié Dios un pueblo, Israel, 2 quien constituy6 deposita-
rio en exclusiva de la Palabra divina para que, supuesta su fe, pudiera
tener acceso a un mayor conocimiento de Dios. Este pueblo tiene su his-
totia, sus vicisitudes, su cultura, su lengua, etc. La Palabra de Dios pre-
side y vivifica todo el 4mbito del Antiguo Testamento en el que Dios
habla a su pueblo, bien sea con sus obras, o por el ministerio de los pro-
fetas. En el Nuevo Testamento se ensanchan los limites de su pueblo,
rompiendo los diques de todo nacionalismo, con €l mensaje personal
del Verbo encarnado y la cooperacién subsecuente de los Apéstoles. No
se puede desconocer, ni negar el influjo esencial de la Palabra de Dios
en la constitucién y en la vida tanto de la comunidad restringida del
pueblo hebreo, como en la comunidad expansiva de la Iglesia.

Es, por tanto, indiscutible que la palabra de Dios va encaminada a
ios hombres, al pueblo de Dios, lo que exige que se le proponga de ma-
nera que el lenguaje divino revista formas humanas que le hagan inte-
ligible por parte de la comunidad a la que va destinado, es decir, que
el pensamiento divino ha de revestirse de formas habituales y concor-
des con el lenguaje y la cultura del pueblo al que Dios habla. Para calar,
por consiguiente, en el significado de la divina revelacién, no se puede
olvidar que esta va dirigida a su pueblo, mediante un lenguaje humano
concreto que tiene sus particularidades ideolégicas y expresivas que han
de ser tenidas en cuenta, so pena de renunciar a una inteligencia cabal
de los textos, Ya lo tienen muy en cuenta los exegetas de nuestros dias..

#y
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TRANSMISION DE LA PALABRA DIVINA.

En principio, segan la expcrlcnaa suministrada por la historia de
Jas Religiones, dos modos de transmision parecen pomblcs ‘la tradicién
y la escritura®. En ciertos pueblos antiguos que carecieron de fuentes es-
critas, fue exclusivamente la tradicién la que dio cauce a las ideas reli-
giosas, apoyandose en diversos modos de comunicacién, como predica-
cién, ritos, etc. En otros pucblos, en cambio, se concreté el pensamiento
religioso en libros que constituyeron el nécleo central en torno al que
giraron las creencias y la vida religiosa. Entre ambos médulos extremos
cabe hallar no po*cas férmulas intermedias. Con frecuencia la tradicién
primitiva cuaja mds tarde en libros que, como es l6gico, deben recoger
y fijar las tradiciones con fidelidad, si aspiran a ser norma de la vida

religiosa de las comunidades.

Dado tal planteamiento de posibilidades y habida cuenta del caso
concreto de Israel que recogi6 en sus escritos no escaso caudal ideologi-
co que derivaba de viejas tradiciones, es inevitable el que haya relaciones
¢ interferencias entre ambas. Las dos, por otra parte, miran derecha-
mente al pueblo de Dios. Por supuesto que dichas relaciones no fueron
idénticas en los diversos tiempos histéricos, es decir, en el Antiguo y en
el Nuevo Testamento.

No entra en nuestro propésito analizar y discutir los diversos pro-
blemas que suscitan las ideas que vamos exponiendo y que, por otra
parte, han sido formulados y expuestos por no pocos tratadistas de nues-
tro tiempo. Por ejemplo G. Grelot*® nos ofrece una sintesis orginica
y razonada del paso de la tradicién a la Escritura en el pueblo hebreo,
de las mutuas dependencias entre ambas, del hecho de la aparicién de
Cristo, Palabra de Dios en persona, en quien se cumple la revelacién
precedente, de forma que laLey, los profetas, etc:, constituyen como una
preparacién pedagdgica para entender el misterio de Cristo.

En torno a Cristo nace y se desarrolla una tradicién y también unos
escritos. Jesucristo no escribié nada y la literatura religiosa inspirada en
sus obras y en sus palabras, en definitiva en su doctrina, sobre todo en
torno a su resurreccién, estd respaldada autorizadamente sobre todo por

9 J, LBrroLDT - S. MORENZ, Heilige Schriften, Leipzig 1953.
10 P. GrELOT, La Bible, Parole de Dieu, Tournai 1965,
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los Apéstoles que forman el nicleo, no sélo de la literatura evangélica,
sino también de una tradicién que completa el angosto contenido de los
evangelios. Esta tradicién se afianza y consolida en las primeras comu-
nidades cristianas que enfocan incluso los escritos del Antiguo Testa-
mento a la luz de las ideas evangélicas.

Nétese también que la tradicién cristiana, a partir de la época apos-
télica, se ramifica en lo que los autores han dado en llamar modalida-
des. Es decir, que cada escritor, testigo y eco de la tradicion, se detiene
con preferencia en algtin aspecto fragmentario, de modo que, aunque
coincidan en la misma fe y sean guiados por el mismo espiritu, no son
sino riachuelos o derivaciones de otra corriente més caudalosa que, para
ser conocido y valorada, necesita ser recogida y organizada para formar
un todo, mediante la suma de las tradiciones parciales ™.

11 .Sobre las relaciones entre BEscritura y Tradicién hay en nuestros
dias abundante literatura. Puede verse P, ASVELD, “Beriture et Tradition, A
propos de livres récents”: Ephemerides theologioze lowamiemses 41 (1965) 491-
529. Eg un buen articulo informativo y razonado sobre las relaciones entre
Escritura y Tradicién en €l que se examinan lag posturas de los tedlogos moder-
nos que se comentan y que, como concluye el propio Asveld, provienen més de
vertiente teolégica que de la exelgﬂética, y eserituraria. Asi y todo resulta intere-
santisimo, puesto que da una visién de conjunto sobre los temas méAs ca,nyden[tews
que constituyen los puntos de discusién entre catélicos y protestantes, como asi
mismo los diversos matices dentro del catolicismo en torno a la interpretacién
de la doctrina del C. Tridentino y & las mismas relaciones entre Escritura y
Tradicién. Los autores com'enta)dmis son: Y. M. J. CoNGAR, Lo tradition et les
traditdons. II Essai théalogique, Paris 1963; J. R. G—EISEfLMANN Die Heilige
Sehrift und die Tradition, Quaestiones dwputabwe, Fribourg-Bale- Vlwe«nrn*e 1962;
Ip., Schrift und Tradition. Mariologische Studien, herausgegeben vom der dewt-
sahen Arbeitsgemeinschalft fiir Mariologie, Essen 1962; J. BEUMER, Die miindli-
che Uberlieferung als Glaubensquelle. Hamdbuch der Dogmengeschichte, herams-
gegeben von M, SCHMAUS und A. GRILLMEIER, IV, Fribourg-Bale-Vienne 1962.

Seguira, sin duda, ahondando la investigacién teolégica en estos problemas,
pero, al menos entre log cabdlicoy, estd ya resuelta la cuestién de fondo sobre
las relaciones entre la Eseritura y la Tradicién, puesto que el Concilio Vatica-
no II ha exaltado la ligacién intima entre ambas con expresiones de rico conte-
nido dogmiético que a la vez que iluminan y orientan, sintetizan la auténtica
doctrina de la Iglesia.

En la Constitucién Dogmética DE1 VERBUM, sobre la divina revelacién, se
habla concisa, pero profunda y claramente, de este tema. Todo el oa[pubulo I,
sobre la transmisién de la revelacién divma, estd consagrado, como lo indica el
titulo, @ la Escritura y la Tradicién, Sobre las relaciones entre ellas, no puede
ser més claro y terminante el pensamiento conciliar, Nos limitamos a entresacar
algunay frases que no necesitan comentarios:

“BEsta sagrada tradicién v esta Escritura sagrada de uno y otro Testamento
son como un espejo en gue la Iglesia... contempla” ete. (n.o 7).

“ Asi, pues, la sagrada Tradicién yla Sa‘g'raad‘:a Escritura estin estrechamente
trabadas y comunicadas entre si. Y es asi gue ambas, por manar del mismo -
manantial divino, confluyen en cierto modo en uno y tienden al mismo fin. Efec-
tivamente, la Sag‘nandla Escritura ey habla de Dios, en cuanto que, por mstpuracmfn
del Espiritu divino, se consigna por escrito; y la wagrrada tradicién transmltle
integramente a los sucesores de los aposltolas la palabra de Dios...” (n® 9),
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Por afiadidura, y seguimos recogiendo las atinadas consideraciones
de los criticos mas solventes, la tradicién como tal no es precisamente
un cuerpo doctrinal esttico, sino dindmico, de tal forma que el progre-
so de los tiempos, las necesidades de la Iglesia, el contacto con ambien-
tes nuevos, la aparicién de las herejias, el choque entre la mentalidad
hebrea, la irrupcién del paganismo en la iglesia naciente, etc., provocan
légicamente frecuentes intervenciones de los Apdstoles que marcan las
directrices a seguir, o recuerdan las doctrinas inconmovibles, en confor-
midad con el testimonio paralelo de los escritos evangélicos y de la Tra-
dicién.

IcLEsiA Y Pavasra pE Dios.

La Iglesia ha de incorporar a su existencia y vivificar integramente
la Palabra de Dios. iCémo llegard a conseguirlo? Esto equivale a for-
mular un problema antiguo y nuevo que ha dado margen a una proble-
mitica interesante y a una proliferacién extraordinaria de libros y de ar-
ticulos, enredados en complicada controversia *? sin que se haya descu-
bierto el punto de coincidencia entre las diversas tendencias. De una
parte la teologia protestante ha girado mucho tiempo sobre el eje cons-
tante de la “sola Escritura”, mientras que la teologia catélica ha esti-
mado que es inseparable e indestructible el binomio Escritura-Tradici-
cién. Con referencia al pensamiento protestante actual es evidente que
se dibujan dos tendencias, la tradicional intransigente y otra méis mode-
rada que no desdefia totalmente el valor de la tradicién eclesistica 2.
Como prueba de la flexién teolégica de una parte del protestantismo

“La sagrada Tradicién y la’ Sagrada Escritura constituyen un s6lo depdsito
sagrado de la palabra de Dios encomendada a la Iglekia...” (n.0 10).

“Es, pues, evidente, que.la sagrada Tradicién, la Sagrada Escritura y el
magisterio de la Igleqla, por desngmo sarientisimo de Dios, se traban y asocian
de forma que uno no subsiste sin los otros...” (n.° 10), (Concilio Vaticano II.
Constituciones, Decretos-Declaraciones. Edic. B. A, C., Madrid 1966.)

12 Y. M. J. CoNGAR. La Tradition et les traditioms., I Essai historique
Paris 1963; A. MicHEL, “Tradition”: D, T. C. XV, 1.252-1.350; P. LENGSFELD,
Edriture et Eglise dans le dialogue aecumemque Paris 1964.

18 G. EBELING, Die Religion in Geschichte und Gegenwart, VI, 976-984;
0. CULUMANN, La tradition, Netachitel-Paris 1961; A. C. OUTLER, The Christian
Tradition amd the Unity we Seek, New York 1957 A. BENOIT, L’wcttualhte des
Peres de UFglise, Netchitel-Paris 1961; F. LEENHARDT,' “ Sola Seriptura” ou
Ecriture et Tradition”?: Etudes theologiques et religieuses (1961) 5-46.
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cabe citar la Cuarta Conferencia mundial sobre “Fe y Constitucién”
celebrada en Montréal en 1963 4,
~ Los tedlogos catdlicos coincidentes en admitir la existencia de las -

dos fuentes de la revelacidn, en consonancia con la definicién dogmé-
tica tridentina, tampoco han llegado a un acuerdo sobre las relaciones
entre la Escritura y la Tradicién, como lo hemos visto més arriba. El
cotejo entre el Decreto del Concilio de Trento y la redaccién del pro-
yecto en el que se afirmaba que la verdad revelada estaba contenida “en
parte” en los libros inspirados y “en parte” en las tradiciones no escri-
tas’® suscité interpretaciones encontradas y polémicas sobre las relacio-
nes entre la Escritura y la Tradicién ** que se manifestaron incluso en la
primera sesién del Concilio Vaticano II. También algunos tedlogos ca-
télicos contempordneos hablan de la suficiencia de la Escritura sola?,
aunque en diverso sentido que los protestantes, pero, en general, se pro-
pende a considerar la Escritura y la Tradicién, mucho mds intimamen-
te relacionadas de lo que se pensé en el pasado, viniendo a ser como
una sola fuente de la fe y de la Teologia *®.

A) PrIMEROS BALBUCEOS EN TORNO A LA INSPIRACION SOCIOLOGICA.

Todas las empresas humanas pasan por etapas de gestacién y desa-
rrollo, antes de lograr su plenitud. El esfuerzo de los tedlogos y bibli-
cos ha sido ingente, sobre todo a partir del siglo x1x, en lo tocante a es-
tudiar la naturaleza y la psicologfa de la inspiracién. También los docu-

14 J, L. LeuBa, Tradition et traditions. (Trabajos de la comisién prepara-
toria del Congreso); J. P, GaBUS, Comment repenser dans une perspective protes-
tante le rapport Ecriture-Tradition, Istina 1963,

~16  No citamos bibliografia porque tocamos este tema tan sélo de refiléon,
pero baste con recordar los nombres de varios autores renombrados: Tavard,
Congar, Geiselmann, Lennerz, Schauf, ete.

16 J. DUPONT, “Eeriture et Tradition”: Nouwvelle revue théologique 85
(1963) 449-458; A. TRAPE, “De Traditionis relatione ad 8. Scripturam iuxta
concilimm Tridentinum”: Awugustinionum 2 (1963) 253-289; A. M. DUBARLE,
“Quaelques notes sur Eeriture et Tradition”: Revue des sciences vhilosozhiques
et religieuses (1964) 274-280.

17 Y, M. J. CoNGAR, La tradition et les traditions, I Essai historique,
139-150; A. LaNG, Sdecrae Seripturae sufficientia? De Seriptura et Traditione;
y en la misma obra G. BARAUNA, Quaenam Sacrae Scripturde suffidientia in
FE'eclesia, catholica temeatur. y

18 Nos remitimos a la nota 11 de nuestro trabajo. Vid. L. ALONSO SCHOKEL,
La patabre inspirads (La Biblia a la Tuz de la ciencia del lenguaje), Barcelona
1966,
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mentos pontificios contribuyeron sobre manera a encauzar las discusio-
nes y a dar con venturosos hallazgos. Unos y otros habian dado pincela-
das significativas que actualizaban y exaltaban la contribucién humana,
sin olvidar la divina, en la redaccién de los libros santos, aunque falta-
ba por sefialar, al menos de modo explicito, el caricter social de la ins-
piracién. Decimos que de modo explicito, porque hemos podido ver en
las paginas precedentes que existia un sefialade anhelo por relacionar
més intimamente los libros sagrados con el pueblo de Dios, con la co-
munidad de la salvacién. Como el manoseado apotegma moral repite
que ‘“‘sacramenta propter homines”, también habfa que proclamar que
la Escritura es para la Iglesia, para los hombres.

Recordébase a este propésito que no se debe considerar al hagié-
grafo, al hombre inspirado, como un ser aislado **, un receptor del pen-
samiento divino desconectado de la comunidad de salvacién, como si
sobre él se posara el carisma divino, sin ulteriores perspectivas, siendo
asi que es miembro de una colectividad viva y concreta. Pensaban inclu-
so atinadamente que, aplicando la teologia de los carismas, gracias gra-
tis datas, las comunicaciones inspiratorias habian de afectar no sélo a la
persona, sino también a la comunidad.

En 1950 Dom C. Charlier 2* desbrozaba el camino, sospechan‘do
que la inspiracién escrituraria debfa tener tales y tan amplias dimensio-
nes que llegara hasta la vida del medio ambiente. Aunque sus ideas no
hallaran atn formas expresivas adecuadas, es indiscutible que se trata
de un atisbo estimable que merece nuestro reconocimiento. Pero aiin
dice mds, puesto que al referirse al autor, afirma que se reconoce como
inspirado al libro, porque su autor es un inspirado, pero que este reco-
nocimiento arranca del hecho de que el hombre inspirado ejerce una
funcién social en la comunidad en virtud de un mandato divino.

Aunque las e-xprcsiones no sean del todo felices, se abre con ellas
una nueva perspectiva-sobre” las dimensiones sociales de la inspiracién
biblica, brindando un interesante tema de-estudio a los csptuahstas

19 A, BARUCK - H, CAZELLES, Introduceién a la Biblia I, Barcelona 1965,
56-57: “El inspirado en la comunidad”,
20 C, CHARLIER, Lo lecture chreijenne de la Bible, Maredsous 1950, 119.
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B) Las RELACIONES ENTRE LA EsCRITURA Y LA IGLESIA, BASE DE LA TEOR{A
DE K. RAHNER.

El P. Rahner, profesor de Teologia Dogmitica en la Facultad de
Teologfa de Insbruck, es en la actualidad una de las personalidades més
destacadas y brillantes del pensamiento catélico, tanto por su vasta y
original produccién teolégica, como por la singularidad de sus ideas y
por el prestigio que se ha ganado en buena lid, gracias a sus afortuna-
das excursiones por la problematica teolégica contemporanea, llegando
a ser uno de los exponentes més calificados y representativos del pensa-
miento catdlico de nuestro tiempo. Con ser esto cierto, es posible que la
nota mAas caracteristica de su obra literaria y teoldgica haya que buscar-
la en su peculiar instinto para formular los problemas més acuciantes
y derramar sobre ellos el tipismo de sus ideas y su peculiar manera de
dar nuevas formas al pensamiento, rompiendo los viejos moldes de la
escolastica tradicional y abriendo cauces a una sana renovacién de la
teologia en sus métodos expositivos, en la linea preferida por los teblo-
gos actuales. .

Duélense algunos comentaristas de que no siempre sean afortunadas
las incursiones de los tedlogos en los dominios de la Sagrada Escritura,
cual si se tratara de un predio reservado a los biblicos. En nuestro caso
es evidente que el tratado escrituristico de la Inspiracién es esencialmente
teolégico y, por tanto, ampliamente apto para la especulacién teoldgica.

La fama bien difundida y cimentada del P. Rahner, con el respaldo
de sus numerosas y sélidas publicaciones, ha cobrado nuevo brillo, gra-
cias a su participacién como perito en el Concilio Vaticano II.

_No siempre han sido acogidas sus ideas con general aplauso, ya que
se trata de desbrozar campos comple]os o no bien explorados y no re-
sulta tarea ficil fundir todas las opiniones en materias oscuras y discu-
tibles. Con respecto al tema que nos ocupa, acaso sea verdad que a ve-
ces sus ideas son sutiles, que sus férmulas expresivas y sus piruetas inte-
lectuales exigen un gran esfuerzo mental para captar integramente su
pensamiento. No olvidemos, por otra parte, que es un escritor alemdn
que expone a su modo y que sin duda resultard mis asequible a sus
connacionales, mientras que resulta menos transparente para otras mcn—
talidades, por ejemplo, la latina. &
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‘Tras estas observaciones que pudiéramos llamar ambientales, diga-
mos que el P. Rahner expuso por vez primera su original punto de
vista sobre la inspiracién en una conferencia pronunciada en la Univer-
sidad de Wiirzburg en 1956. M4s tarde ampliaria los puntos fundamen-
tales de su teorfa hasta formar un folleto de 88 piginas que aparecié
en 19582,

La exposicién del P. Rahner se inicia con la enumeracion de ciertos
temas relacionados con la inspiracién que, a su juicio, no han sido
resueltos satisfactoriamente por la teologia tradicional. Entre ellos enu-
mera como fundamentales los siguientes:

1.° ¢Coémo ha de entenderse que Dios es autor literario de la
Biblia?

2. iCémo entender la revelacién apostélica que muchos estiman
necesaria, como criterio de inspiracién?

3. 4Es cierto que el hagiégrafo sea inspirado sin tener conciencia
de ello?

4.° Modo de compaginar la infalibilidad de la Escritura y la del
magisterio eclesidstico, salvando la ilusién de hallarnos ante fuentes
yuxtapuestas, de modo que la Tradicién se afiada a la Escritura.

Formulada asi la problemética sobre estos puntos por su misma
naturaleza complicados y dificiles, pasa a exponer, en su segunda parte,
los principios generales que constituyen la base de su original teoria
y que, a su modo de ver, irradian luz y soluciones para aclarar las difi-
cultades expuestas en los preimbulos, lo que constituye la tercera y
Gltima parte.

No es nuestro intento analizar y discutir cada uno de los puntos
mencionados, cosa que ya llevaron a cabo especialistas de toda solven-
cia®, sino tan solo sintetizar las ideas bdsicas que sirvan a nuestro
propésito de subrayar el caricter social de la inspiracion.

Dios, afirma Rahner, quiso con voluntad absoluta fundar la Iglesia
y desplegd en la fundacién de la Iglesia primitiva (Urkirche) ciertos

21 K. RAHNER, Uber die Schriftinspiration. Esta primera redaccién fue
revisada y ampliada en Uber die Schriftinspiraiion, Freiburg 1958,

22 P. BENOIT, “Révélation et Inspiration selon la Bible chez Saint Thomas
et dans les discusions modernes”: Rewue bibligue 701 (1963) 321-370; A. IBANEZ
ARANA, “La teoria de Rahner sobre la Inspiracién”: Lumen 9 (19@0‘) 193-209;
11 (1962) 193-213; L. ARNALDICH, “El concepto de inspiracién biblica y una hipé-
tesis del P. C. Rahner”: Verdad y vida 17 (1959) 99-112; P. GreELOT, La Bible
Parole de Diew, Tournai 1965, 42,
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desvelos que no habian de ser ya necesarios en su desarrollo posterior.
Entre los elementos esenciales constitutivos de la Iglesia ocupa un puesto
primordial la Escritura. La del Antiguo Testamento como parte de la
prehistoria de la Iglesia que, por su relacién con ésta, habfa de conservar
su vigencia; la del Nuevo Testamento como la expresién de la fe y de
la vida de la Iglesia que serfa norma universal para todos los tiempos.
Dios, con voluntad absoluta, quiere y funda la Iglesia primitiva y los
elementos constitutivos de la misma, entre los que se halla la Sagrada
Escritura. De este modo, Dios quiere y crea la Sagrada Escritura, siendo,
por tanto, su autor y su causa inspiradora ; ha escrito los libros en que se
contiene la fe de la comunidad de salvacién por El mismo fundada por
un “acto de orden histérico y escatolégico que se inserta en el porvenir
humano”. En definitiva, es Dios autor de la Escritura, por lo mismo que
es autor de la Iglesia®, puesto que aquélla es elemento constitutivo y
esencial de ésta en su fase primordial.

De este modo se coloca la inspiraciéon en la linea general de toda la
obra salvifica del Espiritu Santo. En tal supuesto, el Nuevo Testamento
refleja la fe de la Iglesia apostdlica, sus autores tienen conciencia de
llevar a cabo una funcién al servicio de la Iglesia, la Iglesia postaposté-
lica ve en la Escritura su regla de fe, connatural con la misma Iglesia
y es como entra en la misma linea el magisterio que gufa la Iglesia.

Rahner acepta la definicion del Concilio Vaticano 1% y en general
la doctrina de las Enciclicas pontificias sobre la inspiracién y, en conse-
cuencia, sostiene que Dios es autor literario de la Biblia, lo que equivale
a dar como necesario y real un influjo divino en el entendimiento y en la
voluntad del hagibégrafo, como también en sus facultades ejecutivas.
Sin embargo, atentia en cierto sentido dicho influjo: Dios concibe,
quiere y ejecuta el libro en virtud de una predefinicién formal: mediante
ella-influye en el entendimiento del hagidgrafo que conoce lo que El
quiere y como El quiere y también por ella llega a la voluntad que
viene condicionada no directamente, sino por las causas segundas, es
decir, las circunstancias extrinsecas que movieron al autor humano a
escribir.

23 Coinciden con esta idea. P, LENGSFELD, Tradition, Eeriture, et Eglise,
213: “Il se révele aussi comme Vauteur de ces Ecritures, exactement comme il
est Pauteur de I'Eglise” y J. SCHILDENBERGER, Questions théologiques wu]orwrd‘hu'f
y algunos otros citados por P. GRELOT, o. c., 42. %

24 Emch. B., 79,
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Reconoce que no es necesaria la inspiracién en el momento de
redactar el libro. El sujeto de la inspiracion es la Iglesia que recibe el
libro por ser la expresién auténtica de sus ideas, de su fe y de su vida,
haciéndolo suyo.

‘No se puede negar que la hipétesis del P. Rahner es original y
nueva. Como tal marca el rumbo de una inquietud cientifica desperta-
dora de investigaciones que pone sobre ¢l tapete una cuestién interesante
en torno a los problemas y misterios de la divina inspiracién. Por eso
y porque es hermosa la idea de englobar a la Iglesia y no sélo a Dios
y al hagidgrafo, en la produccién de la obra literaria, las elucubraciones
de Rahner han sido acogidas con simpatia y benevolencia, como una
aportacién valiosa a la renovacién y al progreso de la investigacién
biblica. Por eso nos parece ecuinime y certero el juicio general de
A. Ibifiez Arana®: “La idea central, siempre que no se la quiera
hacer pasar por explicacién suficiente de la inspiracién, parece estar
llamada a enriquecer nuestra vieja teologia, en la que no caben ni gran-
des revelaciones, ni catastroficas revoluciones! pero que estd siempre
ablcrta a un saludable desarrollo, por las sintesis de lo viejo y de lo
nuevo”

Esta hipétesis, opina P. Grelot, extiende cons1dcrablemente el
horizonte de la teologfa clasica.

Asi y todo, se le han opuesto defectos y dificultades, como si ofre-
ciera puntos ﬂacos, o no comprobados, desde luego que al margen de
la ortodoxia.

Se ha estimado quc no se salva en esta teorda el sentido y la natura-
leza del influjo carismético exigido por los documentos pontificios que
lo describen como inmediato y concreto.

Ni han faltado quienes han querido ver cierta afinidad ideolégica
entre la postura del P. Rahner y la doctrina de la aprobacién subse-
cuente # reprobada por el Concilio Vaticano I %, pero, en realidad, nada
hay de com@n entre ambas, como no sean-las apariencias, puesto que
el acto aprobatorio de la Iglesia, segin cl P. Rahner, es 1nsp1rado por
Dios y no un acto de la Iglesia sola.

25 A IBANEZ ARANA, Olbsewacuones; a la teoria de K. Rahner sobre la ins-
piraeién”: Lumen 11 (1962) 213.

26 D HANEBERG que defendié que podia estimarse como inspirado un libro
que fuera aprobado por la Iglesia, se retracté después del Concilioc Vaticano I.

27 Ewnch. B., 1.
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Quizds la dificultad més consistente y transcendental haya que
enmarcarla en su ineficacia universal frente a los diversos casos que
pueden presentarse ; en concreto, no parece que pueda aplicarse por igual
al Antiguo y al Nuevo Testamento. Se reconoce sin esfuerzo que la
aplicacién pudiera ser valida y fructuosa respecto del Nuevo Testamento,
pero no ocurre lo mismo con relacién al Antiguo. Parece légico que si
fa hipbtesis es valida debe aplicarse en la misma linea a todos los libros
que foman la Sagrada Escritura.

Como ya observaran no pocos criticos, incluso el mismo P. Benoit %,
que también se hace eco de esta dificultad, la teoria del P. Rahner pierde
vigor y seguridad cuando se enfrenta con el Antiguo Testamento. Si la
Escritura es, en efecto, elemento constitutivo de la Iglesia, es evidente
que éste se verifica y resulta més claro para la Palabra apostélica que
constituye la regla de fe de la misma Iglesia. Dicha Palabra apostdlica,
segura y auténtica, sirve de base a la autoridad de la Iglesia y desempefia
un papel esencial e insustituible . Lo que no quiere decir que la Palabra
apostdlica escrita absorba en exclusiva todo el caudal de la doctrina
revelada, puesto que la tradicién conserva igualmente su vigencia.

Parece evidente que esta regla de fe que se deriva del testimonio
conjunto de la Escritura y de la Tradicién, no puede aplicarse en la
misma medida al Antiguo Testamento, por lo que no resuelve, sino
que-deja en pie, el problema total de la inspiracién escrituraria *°.

28 P, Benort, “Introduction & la Bible et Ouvrages géneraux”: Rewvue
biblique 67 (1960) 278: “No puede explicar la inspiracién del Antiguo Testamen-
to sin evidente embarazo”. )

29 M. J. CoNGAR, “Inspiration et apostollcité de I'Eglise”: Revue des scien-
ces philosophiques et religicuses, Le Saulchoir (1961) 32-42.

30 A, IBANEZ ARANA, “La teoria de Rahner sobre la inspiracién”: Lumen 9
(1960) sintetiza asi la idea del P. RAHNER: “el Antiguo Testamento pertenece a
la fundacién de la Iglesia como la parte de su historia que debia de permanecer.
Fn su segundo articulo, Lumen 11 (1962) 208-209, de forma objetiva y razonada
esgrime las dificultades que presenta la teoria del P. Rahner aplicada al Antiguo
Testamento, M. ALVAREZ GOMEZ, “La inspiracién biblica segtin Rahner”: Stud.
Leg. 3.(1962) 115-169; A. M. ARTOLA, “Juiciog criticos en torno a la “Inspiracién
biblica” del P. Rahner”: Lumen 13 (1964) 384-408, Terminada ya nuestra expo-
sicién recibimos la Introduccién Gemeral a le Sagrade Eseritura, por varios
sutores espafioles y en el ella G. PEREZ RODRIGUEZ, a quien /pertenece el Trapado
de Inspiracién, sintetiza bien la doctrina die Rahner y coincide con nuestras
apreciaciones en las pp. 60-63. J, J. BROWN, “Inspiration in the Bible according
to K. Rahner. A Critical Analysis”: Alma Studies 7 (1963) 19-37.
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C) Las aNALOGfAs DE LA INSPIRACION, FUNDAMENTO DE LA TEORfA DE
P. Benorr.

P. Benoit, lo saben todos los iniciados en los estudios biblicos, goza
de acrisolado prestigio en todas las esferas eclesidsticas y més particular-
mente en los ambientes consagrados a los estudios escriturarios. Su firma
es maxima garantia de seriedad y solvencia. Maravilla la ductibilidad de
su inteligencia y de su pluma, abarcando una increible diversidad de
temas, sin que por ello desmerezca su aire de autor compacto y docu-
mentadisimo, tanto en las obras de investigacién teoldgica y biblica,
como incluso en el enjuiciamiento de las obras que analiza en su cons-
tante actividad literaria, sobre todo, como colaborador asiduo de la
Revue Biblique.

Pues bien, P. Benoit expuso sus peculiares ideas sobre la inspiracién
biblica en un Congreso biblico de Lovaina y su conferencia aparecié
impresa, con otros trabajos de dicho Congreso, en Sacra Pagina, Parfs-
Gembloux, 1959, T. I, pp. 86-99, con el titulo “Les analogies de l'ins-
Hration”. p

Su exposicién es mucho menos conceptuosa y complicada que la
del P. Rahner, por lo que resulta mas diafano y asequible su pensa-
miento, sin que ello prejuzgue los méritos de su obra.

El Espiritu Santo obra en el pueblo de Dios a través de muchas
clases de carismas que pueden agruparse bajo el titulo comitn y genérico
de inspiraciones. Tales carismas hay que considerarlos en relacién con
los diversos oficios que han desempefiado los hombres en el transcurso
de la historia de la salvacién. He aqui las diversas categorfas: unos
fueron destinados a obrar y con sus obras actuaron como mensajeros de
Dios; otros, a hablar en su condicién de profetas o de apéstoles; otros
a escribir, para fijar la Palabra de Dios y hacerla asequible a las futuras
generaciones. P. Benoit cree que son correlatives los tres modos citados.
Estas clases de inspiracién, tipicas en la transmisién de la Palabra de
Dios en las épocas histéricas en que la revelacién estaba en vias de
desarrrollo, se ha prolongado a través de los tiempos y tiene actualidad
y vigencia en nuestros dias: en forma de asistencia del Espiritu Santo
a la Iglesia, calificada ya como inspiracién por algunos telogos”antiguos.

Descartados los primeros modos de inspiracién que no nos interesa
ahora, dado el objetivo directo y concreto de nuestra exposicién, parece
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que es razonable el enfoque de P. Benoit con referencia a la inspiracién
para escribir. La idea, ademas de ser fecunda, no parece desprovista de
fundamento. Acaso el sistema no haya logrado una armazén orgénica,
pero ofrece ideas aprovechables que poco a poco van siendo tenidas en
cuenta y ampliadas por tedlogos y biblistas de nota. Asi, por ejemplo,
P. Grelot®, que hace salvedades respecto de los otros dos restantes
modos, pero que la encuentra correcta en lo tocante al escribir. En las
paginas siguientes amplia dicho autor y apoya la tesis de P. Benoit
pasando revista a los carismas relativos a la Palabra de Dios. '

En el Antiguo Testamento, en virtud de una accién divina, la
Palabra de Dios fue predicada, conservada y explicada. En efecto, fue
confiada, de diversos modos, a los profetas que constituyeron categorfa
a parte. Pero también otros se beneficiaron de carismas inspirados en el
desempefio de sus especificas funciones, como los ancianos, los sacerdo-
tes, los cantores e incluso los escribas del tiempo posterior a la cautividad
que colocaron su sabidurfa al servicio de la Palabra de Dios y de la
tradicién fundada en la Escritura. En resumen, es posible que todos estos
portadores de la Palabra divina se beneficiaran de un carisma inspirativo.

En el Nuevo Testamento todo aparece méis claro, puesto que los
oficios eclesiales destacan con mayor precisién y firmeza, de tal modo
que ha podido hablarse de una teologfa de los carismas *2, basada sobre
todo en las epistolas paulinas®.

Cabe sefialar, ante todo, que el carisma apostdlico forma categorfa
a parte, no sélo porque ocupa siempre el primer lugar en los catilogos
paulinos, en los que se pasa lista a los carismas, sino y sobre todo, porque
es punto central y sustancial de la revelacién en la época apostélica 34
Esta revelacién se desarrolla bajo la accién del Espiritu Santo.

Por otra parte, parece légico establecer un paralelismo entre los
profetas del Antiguo Testamento y los apéstoles del Nuevo, pero ast
como en el Antiguo hubo otras personas participes de los divinos caris-

31 0. c, 44.

82 I Cor. 12, 28: segiin la digposicién de Dios en la Iglesia, primero apés-
toles, luego profetas, luego doctores, luego el poder de los milagros, las virtudes;
después las gracias de curacién, de asistencia, de gobierno, los géneros de
lenguas...

33 Hay muchas obras fundamentales y orientadoras sobre el tema, pero
podemos sefialar algunas, como E. B. Aruo, Premiere emtr@ aux Corinthiens,
Paris 1985, 317-339; F. PRAT, Theo:ﬂogme de Saint Paul, I, Paris 1938, 398-502.

84" Puede hallarse abundante ma‘erial informativo, a.SI como bubhograf’ 1a

copiosa y selecta en J. COLSON, Les functions ecellesiales aux deuws p?e‘rmexrs
sieoles, Bruges-Paris 1956, 11-71,
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mas, esto mismo pudiera decirse de los tiempos apostolicos en que pare-
ce scr'que, ademés de los Apéstoles, hubo otros hombres beneficiarios
de dichos carismas llamados por los modernos funcionales y que afecta-
rfan a ciertas personas que desempefiaron oficios de responsabilidad en
las primitivas comunidades apostdlicas, actuando como érganos de la
tradicién, sobre la que también recaerfa el carisma denominado funcio-
nal. Tal ocurrirfa con aquellos que no eran apdstoles, como Lucas y
Marcos, pero que, en esta hipdtesis, pudieran ser considerados como -
nistros encargados de desempefiar funciones carismiticas en la comuni-
dad eclesial. Esto, es légico, no ocurriria como una exigencia del cargo,
sino por disposicién providencial. También resulta interesante esta obser-
vacién para explicar la inspiracién de cuantos redactores ponen la mano
en un libro, hasta su fijacién definitiva, puesto que todos ellos disfruta-
rian del carisma en virtud de un designio divino.

Es decir, que habria que relacionar la inspiracién biblica con los
demds carismas y no considerarla como un fenémeno Gnico y aislado,
tal como se ha hecho en la teologia tradicional. El nombre genérico
inspiracién valdria para todos los casos en que, por voluntad de Dios,
kan intervenido los hombres en la transmisién o conservacién de la di-
vina revelacién. -

Atn se pueden alargar las consecuencias de esta teoria, puesto que
la doctrina sobre los carismas funcionales alcanzarian también al magis-
terio eclesidstico que de oficio es depositario y guardidn de la revelacién.

Los criticos irdn sistematizando y apoyando escriturariamente estas
ideas, o acaso pongan en evidencia su falta de solidez. Es menester tener
paciencia y objetividad, reconociendo que sus puntos de reflexién mere-
cen ser estudiados y meditados, puesto que pueden ser dtiles, aunque
no se admita la teorfa, para una mejor inteligencia de la naturaleza de
la inspiracién.

S,

D) La oriNiéN DE McKENZIE, APOYADA EN LA LITERATURA ANONIMA DEL
ANTIGUO TESTAMENTO.

Otro nuevo intento de acentuar ¢l carécter sociolégico de la inspira-
cién, escogitado y propuesto por McKenzie® en 1962. No tiene, en

3 J, L. McKenzIE, “The Secial Character of Inspiration”; Cathelic Bibli-
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verdad, el empaque y la enjundia de la exposicién de P. Benoit, antes
bien se muestra endeble en su construccién, tal como lo ha demostrado
la critica:

Se basa en una constatacién de la critica escrituraria que no deja de
ser cierta, aunque no sea admisible la interpretacion que se hace de la
misma. El hecho de referencia es este: en el Nuevo Testamento cada
libro se atribuye a un autor determinado que lo encabeza y es reconoci-
do como tal, salvo casos aislados en los que se ha puesto en tela de jui-
cio'y se discute atn la paternidad de algtn libro. En cuanto al Antiguo
Testamento las conclusiones son bien distintas. La mayoria de sus libros
son de autores ignorados, sin que ello afecte a la inspiracién que no va
vinculada a ningn autor concreto. El caso del Antiguo Testamento,
observa nuestro autor, es muy significativo: los autores de estos libros
se preocuparon bien poco, lo mismo que la tradicién inmediata, por con-
servar los nombres ‘de los redactores, porque tenian conciencia de des-
empefiar una funcidn social en la que la persona contaba poco, es mds,
era la sociedad la que escribia y los autores actuaban como miembros
de la misma, resultando del todo indiferente el que ejerciera esa funcién
una u otra persona determinada. Eran, en suma, la voz de Israel.

Claro que este peculiar modo de dar relieve sociolégico a la inspi-
racién nada tiene que ver con los propugnadores de la “historia de las
formas” —Dibellius, Bultmann, etc.— quienes estiman que los Evan-
gelios sinépticos no son tanto obra de los evangelistas, como de la co-
munidad cristiana. ,

- Asi y todo, esta hipétesis parece ineficaz, por carscer de sdlido fun-
damento y basarse en equivocos cuyo descubrimiento resulta f4cil para
los.conocedores de la critica escrituraria. Cabe admitir que en algunos
casos esporadicos y restringidos del Antiguo Testamento, por ejemplo
en algunos salmos, pueda adivinarse la voz de Israel que ora o habla,
pero esto dista mucho de ser normal. Antes debe pensarse que suele
ocurrir todo lo contrario: habla o escribe el autor humano que trans-
mite la voz de Dios. Se trata, por tanto, de averiguar quien es el suje-
to del carisma, si el autor del libro o la comunidad, o pueblo de Dios.
Nadie niega que los escritores vivieran en una comunidad y partici-
paran de sus preocupaciones, de sus vicisitudes y de su misma vida. Pero,”

cal Quwrteﬂy 24 (1962) 115-124; D. J, Mc CARTHY, “Personality, Society amd
Ingpiration”: ' Theological Studﬂes; 24 (1968) 553- 576 J. L, TOPEL, “The Social
Theory of Inspiration: Rahner and MeKenzie”: Alma Studies 7 (1963) 117
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una cosa es contar con el factor del medio ambiente que ejerce cierto in-
flujo en el escritor y otra muy distinta sostener que la inspiracién es co-
munitaria o colectiva. P. Benoit sefiala con precisién que se trata de una
inspiracién “no colectiva, sino para la colectividad” ®. .

Se impone, por consiguiente, seguir manteniendo las ideas tradi-
cionales que proclaman el carécter personal de la inspiracién. Por varias
y serias razones. Las ideas sociolégicas que exaltan el valor preponderan-
te del grupo, con mengua de la persona, distai mucho de ser convin-
centes. Més bien depende la comunidad de las personas que la rigen.
Esto es més claro en la historia sagrada en la que es Dios quien suscita
y dirige a su pueblo. Desde el punto de vista dogmitico llegamos a las
mismas conclusiones.

La Enciclica Providentissimus define la inspiracién como un influjo
caracteristico en las facultades de los autores humanos concretos y en
la misma persnasién abunda el Concilio Vaticano II:

“En la composicién de los libros sagrados Dios elegio a los hom-
bres de los que se valié dentro del uso de su fuerza y facultades, de suer-
te que obrando El en ellos y por ellos, consignaron por escrito, como
verdaderos autores, todo aquello que El quisiera.”

P. Dicrinio Ropricuez Bravo, O. S. A.

36 Cfr. Concilium 10 (1965) 23.
37  Const. Dogm. “Dei Verbum”, BAC, Madrid, 1966, n.c 11,






Las funciones de Cristo, segin San Agustin

I. CRiSTO ES LA VERDAD.

El Concilio Vaticano II pide que se orienten los estudios filosbficos hacia el
“Misterio de Cristo”. Pone asi sobre el tapete un viejo problema. Es ficil que
cristianos y no cristianos convengan en una tesis: todo pensamiento filoséfico
supone ya constituida una teologfa, una actitud religiosa o irreligiosa previa:
histéricamente, la filosofia sélo puede nacer de la teologfa. ;Pero podrin coincidir
en una zona comun, desde la cual puedan los cristianos plantear el “Misterio de
Cristo”? 1. Desde luego, no podré tratarse de Dios (Ateismo), ni del mundo (Na-
turalismo), sino quizd del hombre mismo, de lo que pudiera llamarse en términos
amplios la “naturaleza humana” 2. Tendriamos que identificar al hombre actual
con una natwra pura, dotada de un fin propio y filoséfico: conocer y amar a Dios
naturalmente. Pero, de momento, esa hipbtesis es imposible: Primero, porque un
“estado” semejante es una ficcién teoldgica, pedagdgica, inventada para distinguir
mejor lo natural de lo sobrenatural; segundo, porque el concepto es tan ambi-
guo que, colocado en manos del Humanismo o del Naturalismo, es un error ina-
ceptable 3; tercero, porque el hombre no cristiano ve en esa artificial natura pura
una maniobra ctistiana destinada a la propaganda, y no una postura de sinceridad
y acercamiento; finalmente, porque el hombre de hoy, evolucionista, no quiere
oir hablar de “estados” o “naturalezas” que impliquen o den pie a-un fixismo
anticuado.

1 J. PrePER, Christliche Philogsophie, Miinchen 1948, 503

2 E, BERBUIR, Natura humane, Miinchen 1950, 19.

3 F, STEGMULLER, Lexikon fur Theologie und Kirche, IX, Freiburg 1937,
770.. Diekamp ha querido mostrar que ya log. Padres mtilizaron. este concepto de
notura pure, y cita dos textos hartio claros de San, A\g1u|srbiln (F. DiErAMP, Katho-
lische Dogmatik, 11, Miinsber” 1921, 124). Sin eanbamgo' el caso de San Agustin
es muy personal, y nada puede d@drwcnrnse sobre la opinién de otros Padres. Bart-
mann rieconoce que las bases se hallan en los Padres, pero estima que ese concep-
to gblo en la época moderna tiene todo s cardcter téenico; asi, deberemos re-
conocer que comienza con el Jansenismo (B. BARTMANN, Lehrbuch der Dogmatik,
I, Freiburg 1917, 283). Scheeben wsefiala el Comcilio de Trento como puntio de
interseccién, puesto que cambié un problema histérico en un problema abstracto
y teorético, (M. J. SCHEEBEN, Handbuch der katholischen Dogmatik, I1, Freiburg
1878, 482). Lubac ha discutido detenidamente este tema (H. de LUBAC, Augusii-
nisme et Théologie moderne, Aubler 1965, 193-225; H. de Lusac, Le Mysté're du
Surnaturel, Aubier 1965).
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Podria quizd hablarse de una “situacién”, aprovechando un término mo-
derno y una ideologia moderna, ya que se supone que el hombre es la medida de
todas las cosas. Pero, si utilizamos el término “situacién”, esta es tan variable y
diferente, 0 mejor tan opuesta y contradictoria, en los diversos campos, que en
ningin caso se puede hablar de zona comin de discusién o de didlogo. Sdlo le
queda, pues, al cristiano contemporineo una salida: dar testimonio del “Miste-
rio de Cristo” ante un mundo anticristiano. A esto es a lo que nos llama Dios en
la situacién actual; por lo mismo, en este sentido tendremos que interpretar las
palabras del Concilio Vaticano IL

_El mensaje cristiano podria enunciarse en estos términos: Dios quiere que
todos los hombres se salven y con esa finalidad ha ofrecido y entregado al Mun-
do a su propio Hijo. Creb a los hombres para que alcancen la salud o salvacién
“en” y “por” su Hijo y participen de la naturaleza divina. Tal es el alegre men-
saje, que siempre se ha designado con el nombre de Evangelio: abrir los corazo-
nes a la esperanza. Pero este fin, que los cristianos predicamos al Mundo, no
puede alcanzarse ni por la Ley Mosaica, ni por la Filosofia, sino tan sélo por la
gracia de Cristo. Y éste es el “Misterio de Cristo”.

Se vienen haciendo ensayos para aplicar la orientacién del Concilio, y todos
debemos cooperar en una tan importante empresa apostélica. En el presente tra-
bajo vamos a analizar el problema en un caso histérico, pero radical y fundamen-
tal: no sélo vale para una discusién tebrica del problema, sino que equivale a
una discusién teorética y abstracta, y atn tiene algunas ventajas sobre la discu-
sién especulativa. Vamos, pues, a estudiar el caso tipico de San Agustin. El fue
quien obligé al Clasicismo a ponerse de acuerdo con el Catolicismo, mientras
obligd al Catolicismo a ponerse de acuerdo con el Clasicismo. Se vio, pues, obli-
gado a estudiar la relacién entre Filosofia y Teologia, razén y revelacién, eviden-
cia y autoridad. Pero se trata s6lo de sentar unas bases: el tema es tan amplio
que darfa lugar a muchos libros, con sblo reunir los textos agustinianos. Trata-
remos, pues, tan s6lo de hacer ver cémo nacieron en él las teorias, dejando para
otros la labor de continuar cada uno de los muchos temas que iremos levantando.
Serd, pues, este un estudio sobre principios y fundamentos.

Vamos a distinguir en San Agustin tres posturas diferentes: inicial, media
y final. Hoy es imposible olvidar la evolucién, que fue cambiando la ideologia
de San Agustin: correriamos el riesgo de resultar “falaces” al dar a los textos
agustinianos un sentido que no tienen en su determinado tiempo. Acentuamos
ast el caricter evolutivo de la doctrina, y ponemos de relieve el sentido del pro-
blema total. De este modo, nuestro estudio tendri valor actual: antes de trazar -
un camino hacia adelante, es necesario mirar atras. '
En la época de su escepticismo 4 se preocupd Agustin por el problema~de

4 Confess. VI, 10, 19, PL, 32, 715,
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la “autoridad”, que estaba ya planteado en Cicetén . Sus meditaciones le condu-
jeron hacia una dialéctica, que podriamos expresar con un texto biblico: Yo 50y
el Camino, la Verdad y la Vida (Jo. 14, G). Siempre que se trate del Verbo o de
Cristo, serd preciso suponer esta dialéctica.

La primera preocupacién de Agustin fue la fe; Cristo-Camino, ya que la fe
es necesaria incluso para vivir €. Admitido ya el Camino, Agustin se inscribié
en la lista de catecimenos, como en su infancia”. Su fe se referia entonces a la

5 A te enim philosopho rationem aceipere debeo religionis, matoribus nos-
tris etiam nulla reddita ratione credere (Cicerén, De natura Deorum, 111, 2, 6).

Quod mihi persuassum est auctoritate maiorum, cur ita sit nihil tu me do-
ces, (Ibid.).

Durante este periodo exphcaba Agustin a sus alumnos de Retdérica la filoso-
fia de Cicerém, discutia con sus amigos Alipio y Nebridio el problema del dltimo
fin y del ulrblmo bien, y padecia hondas congojas religiosas y pxemsozmaﬂefs

¢ Fl argumenbol de “autoridad” estd orientado comtra el mamiqueismo y
contra el paganismo, al mismo tiempo que contra Porfirio (Confess. VI, 4, 5, PL.
32, 721). Esta fe es de momento una fe humana, aungue emcelpmr(malmente' ga-
rantizada (Confess. V1, 5, 7, PL. 32, 722). Credere coeperam nullo modo Te fuisse
tributurum tan excellentem illi Scripturae per omnes joum auctoritatem, nist et
per ipsam. Tibi quaeri voluisses..., Ut excineret omnes populari sinu, et per an-
gustoi foramina paucos ad Te travideret. (Ibid. VI, 5, 8, PL. 32, 723). Dos teorias
presenta agui Agustin: um plan de salvacion, omgtamzatdo por la divina Pirovi-
dencia, y una contraposicién de la via lata o popular de la fe a la vie arcta o
ﬁilolsaﬁca del entendimiento. Por eso, divide Agustin la “autoridad” en “divina”

“humana”. La divina corresponde a la auctoritas maiorum, de Cicerém, pero
ahoma o todas las garantias, puesto que Cristo nos ofrece su autoridad: divina
en una forma: histérica y milagrosa: tal era, al parecer, el argumento de Sim-
pliciano, cuando hablé a Agustin de la conversién de Victorino. En esbe sentido
han de interpretarse algunos textos dudosos de Agustin: cui (Philosophiae Inte-
Wligibili) animas multiformibus erroris tenebris caecatos et wltissim'is a corpore

sordibus oblitas, nunguam ista ratio subtilissime revocaret, nisi summus Deus
populari . quwda,m clementia, divini intellectus auctoritatem usque ad ipsum corpus
humanum declinaret atque submiteret (C. Acad. TIT, 19, 42, PL. 32, 956).

Auctoritas autem partim diving est, partim hu'm)azm sed vere, firmo, sum-~
maque est eq quoe divina. nominatur (comtra Cicerén). In que metuende est
aeriorum animalium mire follocio (comtra la teurgia de Porfirio)... Ila ergo
auctoritas divine didenda est,” quae non solum in densibilibus sigmis triacendit
ommnem humdnom facultatem, sed et ipsum. Hominem agens, ostendit ei quousque
se propter ipsum depreserit ( kenosis)... Quae omuia swms, quibus innitigmusr,
secretius firmiusque traduntur: in qmbus bonorum vita facillime, non disputo~
tionum ambagibug, sed muysteriorum auctoritate purgatur... (De Ordine, 11, 9,
27, PL, 32, 1007 ss1) Estas interesantes declaraciones devmuestran muchas cosas.
En primer lugar, demuestran. que el circulo crigtisho y platénico de Mildn uti-
lizaba el motivo de la Encarnacién dentro del platonismo; demue»slﬂran, en se-
gundo lugar, que A(gutsltm consideira el Catolilcismo como un “misterio” en el
que hay que “iniciarse”: mo basta decir que habia una diseiplina del armamo,
sino que es necesario a\pmmrtam que el concepto de “misterio” y de “iniciado”
son justos ni exactos, cuando se trata del Catolicismo, gque mo ey una ﬁl»oxs.otf‘la
pare selectos; demuets}ttram, en tercer lugar, que Agustin tenia med.lols para: des-
arrollar estos pensamientos, si hubiera tenido interés, Queria “entender”,
no “creer”. Por todo esto me parece un tanto ingenua la interpretacién del
P. Bavel (T. J. van BAVEL, Recherches sur la. Christologie de S, Augustin, Fri-
bourg 1954, 6).

7 Confess, V, 14, 25, PL, 32, 718.
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Biblia y solo indirectamente a la Iglesia 0 a Cristo. Esto significa que le urgian
alin el escepticismo y el problema de los criterios.

Peto la influencia platénica hizo que se preocupara del Verbo- Verdad mis
que del Verbo-Camino. Daba por supuesta y natural la fe, pero quetia a toda
costa “entender” y el platonismo le llevaba a buscar la verdad iluminante y ab-
soluta. La teorfa maniquea del Antropos y la neoplaténica del Nous le ayudaban,
y él crey6 todo solucionado de momento, al identificar el Logos helénico con el
Logo;" de San Juan 8 Segin el mito maniqueo, se trata de un dogma religioso:
el Antropos nos ilumina (grosis), despertando en nosotros la consciencia de
nuestro origen divino, y proponiéndonos unas normas tedricas y précticas para
regresar a El En el platonismo, la Filosofia es una grosis, o iluminacién, que
nos hace recobrar también la consciencia del origen divino, dindonos normas pa-
ra regresar a la “regi6n lejana” o Patria ® No es un dogma, sino una teoria.

Quedan de momento identificadas la Religién Catélica y la Religiéon Natu-
ral. Fe e inteligencia son dos formas de la misma iluminacién o grosis. Cuando
después de haber leido a los platénicos, lee Agustin a San Pablo, nada le sor-
prende: halla que coincide con ellos en todo, afiadiendo tan slo por su parte
una recomendacién de la gracia diviha 9. Pero no pensemos que esta férmula
es teolégica o dogmitica: gracia divina significa simplemente el acceso a Dios
que ofrece la Filosofia. Es, pues, una gracia natural. Agustin parece referirse a
Ia Epistola a los Romanos, concretamente al texto Rom. 1, 20. Por lo menos, lo
Cita tres veces seguidas en ese pasaje!! y en otros semejantes utiliza el término

“gracia” en ese mismo sentido amplio 12,

Seglini lo dicho, los primeros textos que Agustin nos ofrece sobre Cristo,
no parecen referirse a una Cristologia propiamente dicha, sino mis bien a la
antoridad divina, esto es, a los motivos de credibilidad, que garantizan la fe y la
hacen “razonable”.

. Diremos entonces que Agustin se halla situado entre Cicerén y Porfirio. Por
un lado, segiin Cicerén, s6lo la autoridad puede afrontar el problema de la salva-
cién, ya que la ﬁlosofia ni ensefia ni demuestra nada13. Por el lado contrario,

8 Confess VII, 9, 13, PL 3|2 740,

1 (;?) In tumine, sczlwed: in Christo accipiendum. (De Musicw, VI, 16, 51, PL. 32,
1.19

10 Confess, VII, 21, 27, PL. 32, T417,

11 Confess, VI, 9, 15, PL, 32, T41 y 742,

12 Videtis utcwmqua etsi de longmqua elst qacie owhgamte, potrigm . qu
mamendum est, sed viam qual eundum est nom, tiemetw,,lComfwﬂpm! tamien grotiam,
quandoquidem ad Deum per virtutem intelligentiae pervenire, paucis dicis esse
concessum (De Civ. Diei, X, 29, PL. 41, 307 v 312). J. J. O’MEARA, “A Master Mo-
tiv i St Augnistine”, Actes du Prémier Congrés de la. Fédération International
des Associations: d’E“fmd(e@ Clasiques, Paris 1951, 312. J. J. O’MEARA, The thnﬁ 4
Augustine, London 1954, 143 gs, 4

13 Cfr. Nota 5.
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segin Porfirio, sélo la Filosofia es la via arcta de la salvacién, ya que el proble-
ma de la autoridad no tiene solucién: la tendria, si existiese una personalidad o
una escuela con suficiente autoridad para ofrecer a los pueblos esa via lata, que
es la fe; pero tal personalidad o tal escuela no existe. Agustin da aqui la réplica
a los dos, al romano y al griego: existe esa personalidad o esa escuela, dotadas
de autoridad para garantizar la fe popular, sin que se convierta en “viciosa cre-
dulidad”: la personalidad es Cristo, y la fe es el Cristianismo 4. En cuanto a Ci-
cerén, Cotta cometia el error de creer que el éxito de las armas romanas se de-
bia a su religién, y que el éxito de su religion se debia a la verdad de esa misma
religién. Agustin no tiene necesidad de detenerse a combatir €l paganismo, que
para él es una postura ridicula, y se contenta con aprovechar las ideas de Cice-
t6n para su fin propio.

Cristo significa, pues, para Agustin ante todo un “Camino”, pero ese Cami-
no se va a reducir a la Verdad. Segtn el testimonio de las Confesiones Agustin
no crefa ain en la divinidad del Cristo histérico, y por lo mismo esa “autoridad”
era la de un hombte, aunque fuese el mayor de todos los sabios. Por eso la auto-
ridad de magisterio, propia de Cristo, y la autoridad o garantia que podia pro-
porcionar la iluminacién de un Logos, iban por separado todavia. Es verdad que
la lectura de San Pablo debi6 ayudarle a formarse un concepto mis amplio y
exacto de la naturaleza de Cristo, pero el hecho de no explicarnos nada a este
proposito, y de exponernos luego sus cambios de mentalidad, indica que sus ideas
sobre Cristo eran todavia demasiado imperfectas o falsas. Esto no era nada ex-
trafio, dados sus antecedentes maniqueos, estoicos y neoplaténicos.

Quien debi6 hacerle comprender el auténtico caracter de la autoridad de
Cristo fue Simpliciano 15. La conversién al Cristianismo se realiz6 ya bajo el mis-

14 C. Acad. II1, 20, 43, PL, 32, 957. Vemos, pues, con toda dlaridad que el
motivo de Cmsiw~Camnm e a;mtemvom o contemporameo al motivo Cristo-Verdad.
El que luego Agustin desarrollase tanto ¢l tema del Maestro Interior, mientras
dejaba qjméotioamembe sin comentario el tema del Maestro exterior y Modelo, es
lo que le pesars més tarde como una culpa, al irse despegando del espiritu pla-
témico para introducirse en: el espiritu de la Biblia. Esa “wnfes on” ﬂgmriﬁxza
una renuncia & la identificacién con el Platonismo y a las “zomas c.omrumexs: con
los filésofos. En adelante, Agugbin daré. testimonio de Cristianismo ante el mun-
do, y combatird a todds los que le combatan: @ él. Sobre la relacién entre los ti-
tulos que Agustin da a Cristo y lay funciones que-le asigna, Cfr. J. MoHAN, De
Nominibus Christi, doctrinum divi Augustini christologicam et soteriologicam
exponentibus, Mundelein-Iilinois (U. 8. A.) 1937, 1 ss. v 44-49,

Tantem auctoritatiém magisterti meruisse mdebwt’wr Quid autem. saicramen-
14 haberet Verbum caro factum est, we suspicari quidem voteram, (Confess. VII,
19, 25, PL. 32, 7486).

15 Afinma que ya le gustaba entonces “ell camino del Salvador”, aunque le
daba miedo su austeridad, y que por eso fue a consultar a Slmphclana. (Confess.
VIII, 1, 1, PL. 32, T49). Sin embargo, en loy Didlogos de Casiciacersei habla de-
masiado poco de iCImsto como camino. May bien se refiere o la Verdad. Pero es
cierto gue Simpliciano le hizo ver €l carécter de Camino de Chisto: “Deinde, ut
me exhortaretur ad humillitatem Chrigti... Viedorinum ipsum recordatus est.
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mo signo de la conversidn de Victorino: doblar el cuello al yugo de Cristo. Pero
con eso, los dogmas se convierten en principios filosficos y los principios se
convierten en dogmas. La fuente comiin es la iluminacién del Verbo 18,

Agustin era entonces un filésofo. Como teblogo, estaba mal informado so-
bre dogmas tan fundamentales como la Trinidad Personal 17 y la divinidad de
Cristo 18, Esperaba en la mistica del mundo inteligible ¢, dedicaba sus ditiram-
bos a la Filosofia 2%, y se presentaba como platonico dispuesto a rendir vasallaje
a Cristo 21,

Su concepto de la fe era insuficiente y adn falso. La fe, segtin él, es necesa-
ria, pero slo en cuanto que la inteligencia demanda sus setvicios provisionales.
Es el extremo opuesto a un San Anselmo, para el cual la misma Filosofia es Fi-
des quaerens intellectwm. Agustin quiere ser sabio o “espiritual”, no parvulo o
“carnal”. Su preocupacién es “entender” los dogmas, obligar a la fe a arrancarse
la venda tradicional y a “ver”. La misma fe es un procedimiento racional, un
intellectus quaerens fidem %2, '

Se dird que con frecuencia adopta una postura contraria 28. ;Creeremos en-
tonces en esa frivola solucién de las “indeterminaciones”, que serfan contradic-
ciones? De ningin modo. Entonces, nos interesa entrar en su pensamiento. Para
él, la filosofia ha llegado a la alternativa final: o escepticismo o platonismo. El
llegd con ella hasta el escepticismo y sali6 de él con ella para adoptar el plato-
nismo. ;Pero qué ha de entenderse por platonismo? '

Platonismo significa: negativamente, desahucio de toda filosofia que pre-
tenda contentarse con relativismos y elementos de este mundo; es necesario
llegar a un absoluto y necesario; positivamente, significa recurso a Dios como
principio y fundamento del mundo noético, fisico y moral 24, Y puesto que, al

(Confess. VIII, 2, 3, PL, 32, 750. De Civ. Dei, X, 82, 3, PL. 41, 315), P. COURCE-
LLE, Recherches sur les Confesszoms de S. Augustm, Paris 1950 168 ss.; J. J.
O’MEARA, “Neoplatonism in the Conversion of St. Augustin®: Dominiean Stu-
dies (1950) 343.

16 G. NYGREN, Das Pridestinationsproblem in der Theologie Augustine,
Gottingen 1956, 140-176

17~ Ep. 11, 3, PL. 33, 76 s,

18 Confess VII 19, 3'5 PL, 32, 746.

19 Solil. 1, 6, 12 PL. 32 875.

20 De Ordine I, 11 31 s, PL. 32, 998 s.; C Acad. IIT, 20-43, PL. 32, 957;
E. Ivanka, Plato ahmsManus Emrsue:dlelln 1964, 189.

2t K. BarTH, Lo Preuve de !'Existence de Diew daprés Aunselm de Cantor-
bery, Paris 1958, 19 s

22 Ep. 120, 8 s, PL 33, 433; De Agone christiono 33, 34, PL. 40, 309 s.;
De Trinit, 1, 1, P 8., PL, 42, 821 XIII 19, 24, PL, 42, 1033

23 Retrac, Prolo X PL. 32, 583 s.; C Aaad III 20-43, PL. 32, 957; De
I/?;m Relig. 3, 3, PL. 34, 123; J RITTER, Mundus mtelhgmbzlzs, Framkfunrt 1937,
39 ss.

24 De Vera Relig. 3, 3, PL. 84, 124,

“Plato a Cicerone mulzms modvs osflenditur, in sgpientde won humama, sed
plame divinw.,.. constituisse et fimem boni (Etica), et cousas rerwm (Ontologia),

i

¥



7 1A8 FUNCIONES DE CRISTO, SHGON SAN AGUSTIN 195

decir Dios, Agustin entiende el Dios personal y trascendente de los judios y
cristianos, le queda despejado el camino para su revolucién genial: ni su teolo-
gia natural, ni su religién natural, ni su ley natural, ni su derecho natural, son
conceptos griegos, sino conceptos cristianos.

La inteligencia humana es radicalmente una participacién en el Verbo. La
evidencia brota de una iluminacién natural y es para el hombre un yugo, lo mis-
mo que la fe. Dios intima su voluntad por medio de la fe o por medio de la in-
teligencia, y tanto vale una revelacién natural como una’revelacidén positiva. Pue-
de hablarse contra la inteligencia o contra la fe, pero sélo cuando se supone que
no son rectas, porque, si son rectas, estin garantizadas por el Verbo. “Entender”
es una actividad religiosa, si se practica conscientemente, es una subjunctio, una
subordinacién a la luz divina. Si hay una impiedad, que consiste en sacudir el
yugo de la fe, hay otra impiedad, que consiste en sacudir el yugo de la inteligen-
cia. La Filosofia y la Teologia pueden mutuamente condicionarse, sin incurrir en
circulo vicioso, puesto que ambas vienen de la misma fuente, que es el Verbo 25.

~ Asi, es imposible concebir que Agustin atente contra la Naturaleza, si nos
atenemos al concepto propio de la misma. Y no ya sblo durante la época antima-
niquea, en la que Agustin hubo de defender la bondad de toda naturaleza criada
por Dios, sino también durante la polémica pelagiana: es imposible concebir,
nos dice, que Dios cree las naturalezas de manera, que luego les quite las leyes
que les dio, segin la condicién de cada una. Por lo mismo, las relaciones entre
Filosofia y Teologia habrin de ser cordiales y sinceras. En cuanto a la doctrina
concreta, Agustin da por supuesta la dialéctica de las tres hipbstasis neoplaténi-
cas. Pero aqui realiza la misma habil operacién, convirtiendo la trinidad platd-
nica en la Trinidad personal y trascendente de los cristianos. Hallamos tres es-
feras en la metafisica, una ontologia trinitaria, en; la que el Verbo asume la fun-
ci6n reveladora 26,

Las consecuencias no se hacen esperar. Agustin comienza por atnbmr a los
platénicos el concepto de creacién cristiana, que es.un concepto biblico y teold-
gico. Asi cambia automiéticamente el sentido del término “principio”. Los princi-
pios griegos suponian siempre la inmanencia: ahora el “principio” creacional
es personal, trascendente, es el Padre. Se plantea ante todo el problema existen-
cial, segun el cual los seres son, llamados a la exxstenaa y se convierten en “ctia-
turas”. El Cristianismo afirmaba la creacién como un dogma. Al afirmarlo ahora
Agustin como principio filoséfico, el “ser” se convierte en un valor, aunque in-

et ratiocinandi fidutiom (Noética) (Ep. 118, 3, 20, PL. 33, 441; De Civ. Dei
VIII, 5-11, PL. 41, 229-235).

%« Ut perspicuae rationi omnis humana intelligentia swbﬂnmg'erhwr (De bi-
bero Arbitrio III, 21, 60, PL. 82; 1.300).

26 Confess, VIII 9, 18, PL, 32, 740 s.



196 1OPB CILLERUELO, 0. 8. A. 8

dependiente e irreductible (Ontologia). Solo consecuentemente se plantearin el
problema esencial y el problema natural 27,

La misma operacién practica Agustin en el segundo miembro de la dialéc-
tica metafisica, al afirmar que los platénicos defienden la teoria del Verbo cris-
tiano Hijo de Dios, identificando con El el mundo inteligible, que de ese modo
se convierte en un plan divino, en un ejemplarismo y en una formacién, puesto
que el Verbo cristiano es la Sabiduria de Dios y la Virtud de Dios 28, La ilumi-
nacién o formacidn, consecutiva a la creacidn, es ya otro principio trascendente,
un, valor: la esencia de cada ser es el término de una libertad v no de una ne-
cesidad. Dios no es un Zeus, sujeto a la Andnke. Cada ser es lo que Dios quiere
que sea, una semejanza del modelo divino, segin su género y especie. Nada hay
fijo en la forma, que es semilla, razén seminal, dotada de niimeros espaciales y
temporales dentro de un plan de Dios y: de una Ley eterna 2. :

Asimismo, también en el problema del orden u ordenacién practica Agustin
la misma habilidad. El cosmos no sali6 # se¢ y per se del caos, en virtud de una
forzosidad, amanke, dike, sino-de una voluntad creadora: por ende, también la
naturaleza es un valor, es el estatuto ontolégico, que Dios ha otorgado a cada
criatura, como pacto, alianza, ley, fuero o cédigo. Y asi el término natwra lo abar-

ca todo: puede significar ser, esencia, otden-ley, reino fisico en oposicién al es-

piritu, etc. 30,

De este modo, Agustin ha llevado y orientado los estudios filoséficos hacia
el “misterio de Cristo” de un modo tan radical que la verdadera Filosoffa y la
verdadera Religién se identifican con el Cristianismo. Pero lo ha logrado, por
decirlo asi, bautizando en secreto al Clasicismo. Esa Filosofia griega, que comen-
z6 siendo una Cosmologia, fracasé al verse obligada a convertirse en Criteriolo-
gla. Agustin la sact del callejon sin salida, pero imponiéndole condiciones: la
filosofia no es un repertorio de tesis rigidas, como la Naturaleza no es una jerar-
quia de sustancias rigidas. El Universo no es un eterno retorno, una eterna can-
donga sin sentido ninguno: es una evolucién, una creacién continua. No se pue:
de, viene a decir Agustin, atentar a la independencia irreductible de la Filosofia,

27 Agustin advierte que el verbo “ser” tieme ya diferente significado en la
Biblia y en Grecia: et inspexi caetera infrai Te, et vidi nec omuino esse, wec
omnine non esse... (Confess. VII, 11, 17, PL, 32, 742.)

28 . De div. Quaest. 46, 2, PL. 40, 30; De lib. arb. II, 11, 30, PL. 32, 1.258.
En estos casos suele citar el texto Sap. 8, 1: attinrit o fine usque ad finem for-
titier, et dispomit omnie suoviter; tomando la virtus y la sapientua como funciones
ejecutiva y ejemplar, atribuidas tradicionalmente al Verbo.

2% A. MITTERER, Die EntwicklungsLehre Augustins, Wien-Freiburg 1956,
30-32. De lib. arb. 11, 17, 45, PL. 82, 1.265. De este modo la forma es, como el ser,

una “gracia”, una donacién (De Gen. ad Ltt. imp. liber 16, 54-62, PL. 34, 241 .

244; De Vera Relig. 86, 66, PL. 34, 151 s). )
30 De Ordine. I1, 17, 46, PL, 32, 1.1016; De Vera Relig. 39, 72, PL. 34, 154,

A veces vacila, distinguiendo la tricotomia cuerpo-alma-espiritu, entemdiendo, por

espiritu la. mens. g
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peto la Filosofia no est4 sola en el mundo; es mensajera de Dios pero proprer
homines. La Encarnacién ha sido una revelacién y su noticia tiene que ser regis-
trada en todos los 4ngulos del globo.

El propter homines hace ver a Agustin que, siempre que cambie el concep-
to de natura huwmana o de “situacién humana”, tiene que cambiar radicalmente
la Filosofia. Si Agustin llega a concluir que, independientemente de la “evolu-
cién”, como hoy decimos, la situacién del hombre depende de un pasado, de
una historia, de un acontecimiento lamentable, que llamamos pecado original, pe-
cado que automéiticamente es una relacién a la Encarnacién del Verbo, a Cristo,
habr4 que conceder que esa zona espiritual del hombre, que llamamos espiritu, o
Memoria Dei, no es una zona sometida a la evolucién y orientada al futuro, sino
un resto glorioso de una raza venida a menos, una cabeza de puente, que el Ver-
bo se ha reservado para iniciar una reconquista.

La funcién reveladora del Vetbo, que Origenes habia detenidamente expli-
cado contra Celso3!, cobra en Agustin un sentido nuevo, ya que es nueva su
teorfa de la iluminacién. En primer lugar, la teorfa de la iluminacién pone en
contacto con el Verbo a todo hombre que viene a este mundo, ya que El es la
luz de todo hombre que viene a este mundo (Jo. 1, 9), y esto tiene, segin Agus-
tin, un sentido filosdfico; en segundo lugar, porque la iluminacién filoséfica, cons-
tituye a la memoria en “sindéresis universal”: no se refiere sélo a las verdades
especulativas, sino también a las religiosas y morales, que disponen y catartizan
a la razén especulativa. Nadie, dice Agustin, se hace justo con la justicia de otro,
sino con la propia; y la propia se logra adaptando el alma a las regulae vel lu-
mina virtutum 32, que constituyen nuestra unién noética y metafisica con el Ver-
bo. El Logos es un lazo de unién entre Dios y las criaturas, no sélo como causa
eficiente y ejemplar, sino también como causa reveladora. El espiritu humano
esti hecho de modo que “naturalmente” esti en el Verbo como el ojo estd en
la luz 8, Y por eso Cristo es ante todo la Verdad, el Maestro interior, y el espi-
ritu humano ha sido creado a siv imagen, pero ademés ejus capax eique con-
gruens, segin el texto ya citado.

De donde podemos deducir que la Memoria Dei, la potencia obediencial,
no es pasiva, aunque tampoco es-ina potencia griega, capaz de pasar al acto por

31 T, KeM, Celsus’Wahres Wort, Zuvich 1873, 275, 278; M. HARL, Origéne
et lo, fonction du Verbe incoarné, Paris 1958, 2 ss. .

32 De lib. arb. I1, 19, 52, PL. 1.268; De b, vita 4, 34, PL. 82, 975; De Ordi-
ne 11, 19, 51, PL. 32, 1.019; De Mor. Eccl. 1, 13, 22, PL. 32, 1.320.

33 Mas tarde comcluird Agustin su frase célebre: credendum est mentis
intellectualis ita comditam esse naturam, ut rebus intelligibilibus naturali ordi-
ne, disponente Creatore, subiuncta sic ista videat, quemadmodum octlus cornis
videt quicie in hac tndorponea luce circumiacent, cuius lucis capar eique congruwens
est creatus. (De Trinit. X1I, 15, 24, PL, 42, 1.011; De Magistro 11, 38 ss., PL.
32, 1.216 s.)



198 LOPE CILLERUELO, O. S. A. 10

si misma. ¢Qué es entonces? Un memorial, #na ru#ina, un monumento, una si-
tuacién miserable que “clama al Cielo”. ;Acaso no tiene fuerza la miseria para
mover a compasién Esa Memoria Dei, que es una diminutio®4, es un abismo
elocuente: abyssus abysswm invocat. Exhibimos, nuestra misetia, hacemos una
demostracién, un desfile de invélidos, pero no reclamamos, ni exigimos, ni pro-
testamos.

La Filosoffa enmudece, al ver que le profundizamos y complicamos sus pro-
blemas légicos: se ve compelida a confesar sus limitaciones, ya en plan de re-
serva, ya en plan de sincera confesién. Tiene que confesar que recibe la luz de
lo alto, y, si no tiene mala fe, habtd de adoptar una salida noble: ir cayendo in-
sensiblemente en los brazos de la Teologia, que es su hermana, no su rival 85,
Es verdad que hoy, ain dentro de la teologia catélica, cuesta trabajo relacionar
a la Filosofia con Cristo. Pero la culpa es nuestra: hemos andado en malas com-
paflias y los griegos nos han seducido; hemos cedido demasiado con anteriori-
dad: Por otra parte, el Protestantismo, el Bayanismo, el Jansenismo y el Moder-
nismo nos han obligado a pelear tanto, que en todas pattes vemos enemigos. Por
eso nuestra Naturaleza y nuestra Sobrenaturaleza se miran con recelo y extra-
fieza 3. Nos cuesta hacernos cargo de que fuimos creados “en” y “por” Cristo
y de que la creacién no es un Naturalismo, al que haya que afiadir mas tarde
un Sobrenaturalismo, como un remiendo nuevo en un vestido viejo 87. ;Por qué
habiamos de llevar nuestras distinciones hasta un punto, en €l que damos la im-
presién de que Cristo vino a buscar una oveja perdida, que no era suya? Su de-

34  Quia rationalis creatura Verbo tllo tanquam. optimo cibo sui pascitur;
humana autem animal rationalis est, quae mortaltbus vinculis peccati poena tene-
batur, ad hoc diminutionis reducte, ut per condeaturas rerum vistbilum ad in-
telligenda invisibilio niteretur... (De lib. arb. 111, 10, 30, PL. 32, 1.280), A esta
comida del espiritu, que es el Verbo se referia en las Confessiones: cibus sum
grandium. (Confess. VII, 10, 16, PL., 32, 742).

35 De div. Quaest. 9, 213, PfL. 40, 16-.

Anima aeternitatem vel intelligitur vel ereditur consequi, sed aeterna. aeter-

nitatis participatione fit. Et ideo nihil sit Deo coniunctiusg (De div. Quaest., PL.
40, 33). Nulla interposite substantia ab ipse Veritate formatwr... Haeret emim
Veritate nulle: interposite creatura (Ibid.).
T 36 Los nombres de Carlos Eschweiler, Romano Guardini, Gottlieb, Schngen
y Miguel Schmaus en la direccién tomista, y los nombres de Erich Przywara,
Karl Rahner y Hans Urs von Balthasar en la direccién molinista y juntamenie
el movimiento de renovacion de la teologia protestante, iniciado por Karl Barth,
estan demostrando que debemos preocuparnos de penetrar en las intimas rela-
ciones de la naturaleza y de la gracia, més bien que de diferenciarlas para de-
fendernos los unos de los otres, Cristo no vino a una casa extrafia, sino a la
suya propia: in propria venit (Jo, 1, 11), U, KUHNG, Natur und szde Unter-
suchungen zur deustchen katholzsahen T heologie der Gegenwart, Berlin 1961;-
H. KUHNG, Rechtfertigung. Die Lehre K. Barths und eine Katholische Besmnunﬂ.f
Emmedeuln 19567. Blen conocido es el nombre del P. Lubac y sys dltimas publi-
caciones.

37 K., ESCHWEILER, Die zwei Wege der neueren Theologie, Aulgsbulg 1926
188; U. KUuNG, Natur und Gnade, Berlin -961, 12 ss. 4
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recho de propiedad era radical: no era un titulo juridico, sino la misma creacién
y formacién. Cristo vino a reformar lo que El mismo formé, lo que era suyo.
Quizi esa Memoria Dei, que nosotros tratamos de considerar como un oscuro
monolito, sea en realidad un pedestal: el pedestal de una estatua que se ha caido.

Cristo es también la verdad en cuanto Verbo Encarnado. Si la Encarnacién
fue por si misma una revelacién de los misterios de Dios, fue luego el princi-
pio de las revelaciones concretas que nos hizo Cristo, el Verbo Encarnado. Sus
Evangelios, sus doctrinas, dieron las bases a nuestra Teologia y ain a nuestra
Filosofia. “;Sefior, a quién iremos? T tienes palabras de vida eterna” (Jo. 6,
69). No seguiremos, sin embargo, este ‘tema. Primero, porque los Tractatus in
Jobannem, de Agustin, nos dan un tratado completo e inmenso; y segundo, por-
que, hasta cierto punto, este Cristo, que es la Verdad para conducirnos al Cielo,
es por eso mismo el Camino. Por lo cual tocaremos ese punto en el segundo
apartado. Unicamente recordaremos, antes de dejar este tema, que la Encarnacién
era el mentfs mas completo a los sistemas imperantes en €l mundo, aunque Agus-
tin no se dio cuenta de ello al principio. La mejor refutacién del maniqueismo,
del platonismo, de todos los dualismos que condenaban el cuerpo, la carne, lo
sensible, lo temporal, era decir: el Verbo se hizo carne. La mejor revalorizacién
de la materia, del cuerpo, de la carne, de la vida sensible y transitoria, era decir
con sencillez: el Verbo se hizo carne. ¢Es que el mundo no necesitaba y nece-
sita adn esa leccién fundamental? Por eso, no sélo la divina Persona,-sino tam-
bién la naturaleza humana de Cristo es para este mundo la Verdad.

II. Cristo BS EL CAMINO,

Aunque Agustin no se detuvo bastante en esta férmula durante su primera
época, la férmula no dejé de influir poderosamente en su ideologia. Simpliciano
le narrd la conversién de Victorino para que cobrara conciencia de que aceptar
el Cristianismo significaba aceptar el yugo de la humildad. Mas, como Agustin
se preocupaba entonces sobre todo de superar el escepticismo y el maniqueismo,
preferia insistir en la funcién del Verbo como Verdad. De paso recuerda, sin
embargo, Agustin que el Vetbo se hizo carne para, libertarnos 38, Se trata ahora
del Verbo Encarnado, de Cristo en cuanto tal, y & imposible negar que ese con-
cepto ejercié una profunda influencia en Agustin desde su conversién y gracias
a Simpliciano 3®. Necesitaba una “autoridad suficiente” para creer y la encon-

38 Vult autem wtelligi, Adem qui peceavit, veterem hominem; illum autem

quem suscepit in sacramento Dei Filius ad nos lzbe'ra,ndos novum (e Mor. Ecel.
1, 19, PL. 32, 1.326).

89 O’MEARA vy COURCELLE, en los libros ya citados, han insistido en este
punto. Cfr. Nota 6.
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tr6 en Cristo: ese era, pues, para él el primer motivo de la Encarpacién. De
este modo, Cristo es para Agustin un Camino, el Camino que nos lleva a la
Verdad.

Esta formula podria entenderse de dxversos modos. Camino significa ante
todo un método y en este sentido es claro que el método de Cristo significa ir
a la inteligencia por medio de la fe: crede w intelligas. Pero significa también
aquella preparacién moral que Agustin pedird siempre 40. Es, pues, una catarsis
acomodada al Cristianismo.” Asi puede ya Agustin afirmar contra Porfirio que
ests garantizado el camino universal de salvacién, que es la fe en Cristo, puesto
que Cristo ha merecido esa fe.

Agustin se incorpora asi a la tradicién eclesiastica, bien representada por
San Ambrosio. Pero también aqui es Agustin original, gracias a sus anteceden-
tes maniqueos. El Anzropos no se contenta con la gnosis elemental de despertar
las conciencias, sino que revela al hombre una vida moral que concretamente se
cifra en los tres sellos. Y no hay que olvidar que Agustin, al convertirse, abrazd
el monacato, entregindose asi a la via Salvaroris» placebat via, ipse Salvator, et
wre per ejus angustias adhuc pigebat, como dicen las Confesiones. Aqui comienza
una teologia del monacato que los cristianos actuales tendrin que repasar, si es
verdad esa sinceridad que tanto se cacarea.

Cristo vino, pues, a reforzar su iluminacién filoséfica, dindonos un cimulo
de doctrinas concretas y vivificantes, y al mismo tiempo dindonos ejemplo de
vida. En este sentido, ya que E! fue nuestro modelo en la creacién, habra de ser
nuestro modelo también en la “recreacién” o reformacién. El ejemplarismo se
extiende a la vida religiosa del género humano. La predicacién de Cristo nos Ile-
vard ante todo a las tres virtudes teologales y fundamentales 4!, El cristianismo
habfa sido designado en su primer periodo como un “Camino” y en la antigiie-
dad ese era el término para designar una postura, una actitud, un género de vida
y atin de pensamiento, un estilo.

Agustin hubo de reaccionar vigorosamente contra los maniqueos, convirtien-
do el “camino «cristiano” en una apologia contra el “camino maniqueo”, en un
libro titulado Sobre las costumbres de la 1glesia Carblica y de los Maniqueos. Nos
remitimos a él. Piensa Agustin que es necesario averiguar cuél es el Gltimo fin
o tltimo bien del hombre, ya que la bienaventuranza consistird en “amar y po-
seer” ese Ultimo bien final. “Amar y poseer” equivale a contemplar, 2 ver con
amor (Frui). Y como se supone que el alma humana comienza por estar vivien-

40 De Ordine I, 8, 25, PL, 32, 1.006. No se trata en estos casos de ante-
poner la Etbiea a la: Noética. 0 a la: Ontologia. Som cosas diferentes. Se trata de
curar a la razén de sus a|pegos, para que sea “limpiia y reeta” (Solil. I, 6, 12 s.,

PL. 32, 875 s.) Aqui se rednen, pues, las dog funciones, Verdad w Camuno Ctﬂr y

Nota 33. ,
41 De lib. arb. TI, 20, 54, PL. 32, 1.270. e
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do una vida que hoy llamariamos “inauténtica”, sblo puede cobrar autenticidad
siguiendo 2 alguien. No puede el alma seguirse a si misma, puesto que se segui-
ria aquella sentencia famosa: el que es maestro de si mismo, es discipulo de un
loco. S6lo queda seguir a alguien. ;A quién? Los hombres fallan: son contin-
gentes y ain evanescentes, y nos abandonan en el mejor momento. Tenemos, pues,
que seguir a Dios. Seguir a Dios es la Filosofia, conseguir a Dios es la bienaven-
turanza. Y como no vemos a Dios, para seguirle, sblo tenemos ante nosotros el
camino de la probabilidad y el camino de‘la fe. Este es el camino cristiano. La
Filosofia tiene que confesar que es impotente para resolver un problema seme-
jante, ya que estd incapacitada para contemplar las cosas “divinas”. Tiene, pues,
que mirar a la Fe con el respeto que se debe a quien nos saca de un aprieto. Ese
camino, que se nos presenta ahora como “moralidad”, no es otra cosa que la ca-
ridad, camino proclamado solemnemente tanto en el Antiguo como en el Nuevo
Testamento.

Recordaremos aqui al lector ese problema cristiano, que tantos autores dis-
cuten, refiriéndose siempre a San Agustin. Se trata de la llamada “reduccién”
de todas las virtudes a la caridad. En el libro citado afirma San Agustin que la
justicia es un amor justo, la fortaleza es un amor fuerte, la prudencia es un amor
prudente y la templanza es un amor templado. Y si las virtudes morales no son
mas que formas adjetivas de caridad, muchos “aristotélicos” se considerardn obli-
gados a rechazar esa “reduccién”. Y en efecto, tienen razén, si hemos de distin-
guir las virtudes desde su “objeto formal”: serfa absurdo confundir la limosna
con la castidad, con la sobriedad o con la generosidad. Pero la culpa no es de
San Agustin, sino de esos mismos autores, que hablan de “reduccién”. No.
San Agustin no redujo nada, no hizo mosto de toda clase de uvas. Lo que hizo
fue otra cosa muy diferente. En lugar de colocarse en el “objeto formal” y de-
jando en paz a cada virtud con sus objetos formales (Objetivismo), prefirié si-
tuarse en el sujeto (Sujetivismo), en el mismo corazén del hombre: no busca,
pues, el numerador, sino el comin denominador. A Agustin no le interesa tanto
el que yo dé limosna o guarde virginidad: lo que me pregunta, es si eso lo hago
por Dios, por vanidad, por orgullo, por egoismo, por sordidez, para tapar vicios
vergonzosos, para exhibir “ brillatites vicios”. Lo que Agustin proclama, es el mis-
mo sentido de Ia Biblia y concretamente del Cristianismo. Jerusalén no es Ate-
nas, ni lo ha sido nunca. Esti bien que los naturalistas se preocupen sobre todo
de los objetos formales y del objetivismo: asi progresar la ciencia y se afinara
ese instrumento sutil y maravilloso, que es la Filosofia. Pero eso no es todo: no
basta saber y mis saber, en un orden especulativo. A ese “saber” hay que afia-
dir el “amor” para que podamos decir que la Filosofia nos conduce @ un “Frui”.
En caso contrario, nos veremos obligados a decir que la Filosofia es una “asig-
natura”, que se utiliza para esto o para lo otro, y que por ende sélo nos conduce
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a un “U#”. ;Quién es entonces el que avasalla a la Filosofia, el cristiano o el
racionalista, que no tiene salida posible? Luego entre ambos extremos vitupera-
bles, entre los que quieren convertir a la Filosofia en Ancilla Theologiae y los
que proclaman la férmula “la Filosofia por la Filosofia”, el camino de San Agus-
tin es el humano, el prictico, el que no convierte al hombre en una serie de
compartimentos estancos y de zonas técnicas, artificialmente unidas. V

Pero no termina aquf la funcién de Cristo como “Camino”. Porque cual-
quiera que lea el Evangelio se hallard sorprendido ante la novedad del mundo
moral que aparece ante él, si trata de compararlo con la Etica @ Nicomaco. Agus-
tin sintetizé esa impresién de novedad, al presentarnos la “humildad-obediencia”
de Cristo. Ese es el caricter del Verbo Encarnado, esa es la manera concreta de
la Kenosis. No se trata aqui en realidad de “moralidad”, sino de “metafisica”
0, mejor dicho, la moralidad tiene unas bases metafisicas 42. En el andlisis del pe-
cado aparece siempre la sobetbia-rebelién como esencia del mismo pecado. La
tendencia del hombre a ser s# juris le induce 2 todos los extremismos. Si Addn
se aparté de Dios (y nos apartd a todos) por una soberbia-desobediencia, Cristo
prefirié rescatarnos y domarnos suavemente con su humildad-obediencia. La hu-
mildad-obediencia tiene, pues, profundidad metafisica. Quisimos hacernos dioses
y Dios se hizo hombre. Dios nos ofrecia en el Paraiso ser “dioses por gracia”
y lo rehusamos: quisimos setlo por derecho propio, y lo perdimos todo. Vino
Cristo, hecho carne, y nos ofrecié una nueva posibilidad de ser “dioses por gra-

ia”. Tal es el fundamento de una espiritualidad cristiana#®. Y de este modo
volvemos al punto de partida, que Agustin presentaba en el De Moribus Eccle-
size. A la vista de Cristo, seguimos y conseguimos a Dios 44.

Cristo es también el camino en cuanto que es el sentido de la Historia de
la salvacién. Asi habia visto a Cristo San Pablo. La Iglesia lo planteaba en la cate-
quesis para el bautismo y Agustin nos ha contado la impresién que le produjo
esta visibn panorimica de la historia 45, que respondia un poco al tema de los
maniqueos: principio, medio y fin. Cualquiera que haya abierto La Ciudad de

42  Non quaesierunt Deum, per humilitatis januam, quam in seipse Dominus
Jesus Christus ostendit (De Lib. Arb. 111, 9, & PL, 32, 1.285).

8B Si tamen obvius placet sibi (homo) ad perverse imitandum Deum... Et
hoc est initium omnis peccati superbia..., Ei se Dominus ad imitationem humili-
tatis praeberet (De Lib. Arb. 11, 25, 76, PL. 32, 1.308).

44 De Util. Credendi 15, 33, PL, 42, 89; De Mor, Eccl. 1, 6, 10, PL. 32,
1.315; I, 11, 18 PL. 32, 1.319.

45 N ca satiabar illis diebus dulcedine mariabili, considerare altdtudinem. con-
silit tui super salutem genmeris humami (Confess. IX, 6, 14, PL. 32, 769). Esta
profundidad del consejo divino es, por mna parte, la relacion prromdenmal entre
la fe y la inteligencia; por otra parbte, la distimeién providencial entre sentido
literal y espiritual; finalmente, por otra parte, el plan de salvacién en la hig#
tI:)oIri'LaMCfﬂlDe Catech. Rud. 3, 5 y 6, 10, PL, 40, 313 y 817; De Vera Rel. 24, .45,
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Dios entenderé el partido que Agustin supo sacar a este proceso evolutivo y pro-
gresivo, que a veces parece anunciar un hegelianismo espiritual: dos potencias,
dos Ciudades que luchan entre sf, terminan por empujar a la humanidad hacia
el monoteismo, hacia el Sinai, hacia el Profetismo, hacia la Encarnacién vy, final-
mente, hacia una Iglesia, que sélo puede avanzar hasta una escatologia maravi-
llosa, que hoy apenas podemos entrever. No es facil que Agustin haya previsto
estas consecuencias “polémicas”, aunque Hericlito habfa proclamado a la gue-
rra (Pélemos), madre del progreso. Pero no podrd negarse que en La Cindad de
Dios late una dialéctica, que algunos han querido llamar filosofia de la historia,
siguiendo la inspiracién hegeliana, pero que no es otra cosa que la dialéctica de
Cristo. Cristo estd ya en el principio de la historia y la historia no es otra cosa
que una revelacién de Cristo, y también de su Espiritu, latente en el Antiguo
Testamento, pero patente en el Nuevo y siempre conocido en el mundo con el
nombre de Pneuma. Agustin utiliza, pues, €l helenismo para destruir de rafz el
helenismo. Hace historia, porque los griegos no podian admitir en absoluto una
historia sino s6lo una filosofia de la historia. Si la Humanidad ha percibido el
concepto de historia y ha desarrollado tantas teorfas de la historia, se lo debe a
Cristo, que ha sido el alma de la historia, tanto en el Antiguo (Mesias) como en
el Nuevo Testamento.

Este concepto estricto de la historia puede llevar a algunas exageraciones,
por lo menos aparentes. Asi Harnack denuncié a Agustin por haber exagerado
el sentido histérico y detallista del pecado original, estableciendo una dependen-
cia real del hombre frente al diablo, que implicaba una dependencia de Dios.
Agustin establece que el diablo logré cautivar al hombte, con mala intencidn,
peto en buena lid. Por consiguiente, ese hombre fue su cautivo segﬁn. normas de
justicia y equidad. De donde parece deducirse que Cristo tenia que encarnar, co-
mo sometido a un plan de reconquista y desquite. Cristo tenia que vencer al
diablo en su propio tetreno, con sus propias armas, para libertar al hombre de la
esclavitud seglin esas normas de justicia y equidad. Sélo cuando el diablo maté
a Cristo inocente, saltindose asi las normas de la guerra, perdié el detecho legi-
timo que habia adquirido en su guerra contra Dios 46,

Cristo tiene también una nueva funcién reveladora, que constituird la “justi-
ficacién de la fe” de que antes, hablamos. En efecto, Cristo hizo milagros, reve-
lindose asi en las maravillas de la Naturaleza y de la Historia, como Jahvé

46 Verbum Dei unicus Dei Filius, diabolum... homine indutus etiam homini
sub]ugamt superans gum lege justitiae... Quoniam jure aeqmsszmo vindicabat...
Ut in ilo thmt qui pro ets quod debeb(mt exsolvit... (De Lib. Art. 111, 10, 31
PL, 32, 1.280). Como se ve en dl texto, no se trata de buscar en ellmatolici‘srmo-
un sucneudlénm del Principio dell Mal, .de los mamiqueos. Agustin y muchos otros
autores conceden a veces excesiva importancia al diablo, por artificio literario o
por rutina atéviea, pero no se engafian sobre el poder condiciomado del diablo.
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se manifestaba en las maravillas de la creacién y de la misma historia 47. A esto
habfa que afiadir la propagacién de la misma Iglesia. También para Agustin, co-
mo para San Lucas, la propagacién de la Iglesia es un fenémeno tan fuera de
las normas, tan contrario a toda suposicidén o esperanza, que no tiene explicacién
fuera de la teologfa. Se explica gracias a un Arché, que es el Espiritu Santo,
el Espiritu de Cristo. Dejaremos aqui estos dos puntos que nos llevarfan muy
lejos.

. Pero este tema de Cristo “Camino” cobra para Agustin un sentido mas ori-
ginal, desde el momento en que se ve precisado a renunciar a la mistica neopla-
ténica, y a reconocer que entre Dios y el alma (Deum et animam scire cupio)
no hay camino directo o inmediato. El “Camino” une y separa al mismo tiempo
dos puntos distantes 3.

La Encarnacion empieza a ser, no ya sélo una “medicina” sino todo un ré-
‘gimen curativo, que da caricter tipico a las virtudes humanas. Fe, esperanza, ca-
ridad, humildad, obediencia, todo cobra sentido cristiano. Las concupiscencias
fundamentales, especialmente la soberbia 49, se plantean de modo, que la Encar-
nacién del Verbo vendré a designarse como “puerta de la humildad” 59, El Ver-
bo, que eta la comida propia de las criaturas racionales, angeles y hombres, como
ya vimos en el apartado Cristo Verdad, termina por hacerse “carne”, comida pro-
pia de hombres, comida de “carnales”, comida apropiada a las miserables circuns-
tancias de este penal y cautiverio de la tierra. Y de este modo, el hombre tiene
que Lorar de alegria, si tiene realmente corazén. Porque ha vuelto a comer en
el destierro el pan de los 4ngeles 51. Ya no hay mistica racionalista, sino media-

47 Cfr. H. CROUZEL, Origéne et la Philosophie, Aubier 1962, 167-177, De
Utilitate Credendi, 16, 34; PL. 42, 89 s. ’

48 De Gen. c. Mamch 11, 8, 10 PL. 34, 201. El hombre es arrojado del Pa-
rafso, que era el simbolo de Lm b.ienrarvem‘bumanzaﬁ, En adelante vivird en la miseria
y de esa “miseria” vendrd a sacarle Cristo: apparendo hominibus in homine,
cum Verbum caro factum. esh... blandiens eorum infirmitati, qui cor mundmn
nondum habebamt, unde md!e'rlexmr Vierbum in principio, Deus apud Deum. (De
Gen. ¢. Manich. II 24, 37, PL, 34, 215).

49 De Libd. Arb, II 19, 53, PL. 32, 1.269.

50  De Lib. Arb, III 9, 28, PL. 32, 1.285.

51 Ex quo factum est ut zllud Dei Verbum, per quem facta sunt omnia, et
quo f'rmtur omnis angelica beatitudo, usque ad miseriam nostram clementmfm
suam porrigeret, et Verbum caro ﬁberet of. habitaret in nobis. Sic enim posset
pamem Angelorum homo manducare, nondum, Angelis aequatus, si ponis ipse An-
gelorum. hominibus dignoretur aequari... intrinsecus pascens per id quod Deus
est, nos forinsecus admonens per id quod mos sumus, idoneos fecit per fidem,
quos per speclem: pascgt  wequaliter... Peccati poena tenebatur ad hoc diminutio-
nis redacta, ut per conjecturas rerum visibilium ad intelligenda invisibilia nite-
retur: cibus rationelis creaturae factus est visibilis... ut visibilio sectamtes ad
Se invisibilem revocaret. Sic eum anima, quem superbiens intus reliquerat, foms
humilem. invenit, imitature ejus humilitatem. vistbilem, et ad altitudinem inuvi-;
sibilem reditura. (De Lib. Arb. 1II, 10, 29, PL. 32, 1285) En este hermoso bexto
tenemos ya la teoria completa.
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ci6én 52, Agustin tendrd que retractarse de haber insinuado que habfa camino
fuera de Cristo 53

Todavia no ha perdido Agustin su optimismo neoplaténico: en el fondo
el pecado original fue un bien: el hombre es la gloria de la Naturaleza terres-
tre 54, Ya nos parece inminente el oir gritar: ;Oh, feliz culpa!i El Verbo encar-
nado estd en relacidn esencial con el pecado. Las discusiones sobre otras “hipé-
tesis” (si Adin no hubiera pecado, si no hubiera existido, si hubiera vivido en
otro planeta, si hubiera sido un marciano, etc.), no intetesan a Agustin 35, Cristo
es €l nuevo Adin, que inaugura una nueva humanidad, y el Cristianismo es una
religién de redencidn 5. El afio 393 expuso Agustin a los Padres del I Concilio
de Hipona el Simbolo, y en él declara su pensamiento, ya maduro, sobre Cristo,
que es Liberator noster et rector moster, Filius Det57. No vamos a desarrollar
aqui la doctrina de la redencidn, ni consideraremos a Cristo Camino, en cuan-
to Médico y Medicina, en Cuanto Sacerdote y Sacrificio, etc. Eso seria demasiado
y, ademads, estd bien estudiado. S6lo deseamos que cuando se estudien esas fun-
ciones de Cristo, se relacionen con el concepto fundamental de “Camino”.

De este modo Agustin ha condicionado totalmente a la Filosofia. Un filé-
sofo que ignore o pretenda ignorar ese condicionamiento teoldgico, es ya un
mal informado, un incapacitado. Un filésofo que sélo sea filésofo no es ya nin-
gin filésofo, sino un simple profesional, un técnico 88, El fildsofo ya no puede
ir a Dios directamente, y necesita también él la mediacién de Cristo. Cristo nos
ha obligado a ir despacio, a no tener prisa por ver a Dios, a calmar nuestros net-
vios. Nos ha internado en el Sanatorio, que es su Iglesia, nos ha trazado una
via humilitatis, que es un método, un régimen terapéutico, y nos alimenta con

52 De Gen. ¢, Manich. I1, 20, 30, PL. 84, 211 s.; De Lib. Arb, I11, 25, 76,
PL. 32, 1.308.

53 Item, quod dixi ad sepientige conjungtionem non una vie perveniri (Solil,
I, 13, 28, PL. 32, 881), non bene sonat: quasi alie via sit pragter Chrisium, qui
dixit: Ego sum vie (Retract. I,-4, 3, PL. 32, 590).

54 De peccato nostro... genus humonum. factus est magnum decus ornamen-
tu’mque tewwrum (De Veros Relig. 26, 48-51, PL. 34, 154). Segn los platénicos las
almas “cayeron” y esto fue un mal: por eso fueron castigadas. Pero la caida
era en realidad un bien, pues lag almas alegran y hermosean la Naturaleza.

55  De Lib, Arb. III, 19, 54, PL. 32, 1.297.

56 De wtil. ered. 15, 33, PIL 42, 89; C. Fortunwtum moanich. 9, PL. 42, 116.
Redonciliaitionem. nostfrﬂarm, da,mt fnem cum. Dieo pér Jesum. Christum (C. Fortu-
natum mamich. 17, PL. 42, 119). Animas nostras de eadem inimicitia liberare...
et ad meum regresum Swlvuborrem esse -Christum emissum (C. Fortunalum ma-
nich. 17, PL, 42, 119).

57 Ca/put est FEeclesaiae, quod est Chmstus homine mdutus, per quem. viven-
di exemplum nobis daretur, hoc est vial certa qua perveniremus ad Deum. Non
enim redire potuimus misi humv,l'l.mte qui superbia lapsi sumus... Exemplum vide
qua redeundum fuit, ipse Repwa/mtovr* Inoster in se ipso demostrare dignatus est
(De Fide et Symbolo 4, 6, PL. 40, 184; 2, 3, PL. 40, 183).

58  Garriebam quasi peritus, et misi in Christo Salvatore nostro viam tuam
quarerem, non peritus, sed periturus essem (Confess. VII, 21, 27, PL, 32, T47).
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“carne” o con “leche” 8, En uno de los textos mis hermosos, que Agustin haya
esctrito en toda su vida, se lamenta de haberse hecho tantas ilusiones filoséficas,
cuando en realidad no hay més que un camino, camino de un Nuevo Testamento
o alianza con Dios, camino que es Cristo 90.

Nuestra buena razén humana, la potencia o facultad més alta del hombre,
nace enferma, apegada, envenenada, animada por una suerte de instinto o tirén
del mal, con ojos sucios y mirada extraviada. El éxito en la ciencia vital, en la
ciencia de la verdad, es un galardén, una gracia, mis bien que una conquista.
Por eso, la misma razén se nos aleja, se nos queda en un segundo plano. Entre-’
tanto alcanza el primer plano el “amor”. S6lo el amor es de verdad edificante,
s6lo él es el camino de la verdad. Esta proposicién no se ha de entender en el
sentido falso en que la entiende un Max Scheler: cuando decimos que el amor
esti delante de la Verdad, es como cuando decimos que El Espiritu Santo estd
delante del Hijo: no se trata de dignidad ni de origen, sino sélo de dialéctica,
de proceso.

De este modo, se nos complica el proceso mismo. Porque también el amor
nace enfermo, miope, concupiscente, estimulado de sordas comezones, arrastrado
interiormente a los caprichos broncos y aleatorios, temerario para romper las
leyes, anteponer lo inferior a lo superior y lo peor a lo mejor, ain a sabiendas
de que obra mal. Y mientras él se impone apasionada o violentamente a la ra-
z6n, ésta cede con facilidad y condesciende en una emptresa abominable. Agus-
tin exhibi6 en sus Confesiomes un corazén humano, como un “Ulises” del si-
glo 1v. Ese Agustin era ya un hombre de la calle, el primer hombre de la calle
que aparecié ante la Sociedad. Pero para Agustin ‘ese libro era un argumento:
Agustin es el género humano y no tiene otro camino que Cristo.

Nos detendremos aqui. La esfera del Espiritn Santo, el Amor, tiene sus
propias leyes. El amor se adelanta, como los Apdstoles, a preparar el lugar al que
Cristo tiene que venir, purifica los espiritus, limpia los oios, endereza las miradas,
alimenta la caridad, sosiega y supera la concupiscencia. Pero todo eso nos descu-
bre que no todo estd terminado. Cristo es el Camino y es la Verdad, pero es
también la Vida. Y en el misterio de la Vida es donde mejor conoceremos a Cris-

59  Sanari credendo poteram, ut purgatior dacies mentis meae dirigeretur
aliquo modo in veritatem tuam semper mamentem. (Confess. VI, 4, 6, PL. 32, 722).
Por eso ya no tienen salida los platémicos, gue son los mejores entre todos los
filésofoy: o ingresan en el Cristianismo, o caen en la teurgia y en el espiritismo
(De Vera Relig. 4, 7, PL, 34, 126).

60  Quaerebam wviam compuramdi roboris quod esset idomeum ad fruendum
Te; mec tnveniebam, donec amplecterer mediatorem Dei et hominum, hominem
Christum Jeswm, vocantem et dicentem: Ego sum via, veritas et vita, et cibum
cut capiendol invalidus erom, miscentem. carni; quoniom Verbum caro factum est,
ut infantioe nostrae lactesceret sepientia tue, per quam, creasti omnia. Now enim v
14ernjeblam Domiimum mieum Jesum, humilis humilem; nwec cujus rei magistro. es«sefv
ejus infirmitas noveram (Confess. VII, 18, 24, PL. 32, 745).
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to. El Verbo se hizo carne, porque nacemos muertos. Cuando la Iglesia quiere
bautizarnos, empieza por exorcizarnos. Cristo anunci6, pues, su mensaje, exigien-
do un minimum para comenzar: el agua y el Espiritu Santo.

III. CRriSTO ES LA VIDA.

Esta tesis era conocida de Agustin desde el momento de su conversién, pero
de momento le preocupaban sobre todo los problemas de la Verdad y del Ca-
mino. Quetfa “entender” y s6lo asi se resignaba a “creer”. Cristo nos da en
el bautismo la vida, la gracia, la sangre sobrenatural que llevard a todas partes
alimento y respiracién. Pero las férmulas agustinianas de la primera época son
genéricas y vagas 81. Ya advertimos antes que la misma redencién era interpre-
tada como una habilidad para engafiar al diablo 2, No faltan, sin embargo, las
férmulas claras para demostrar la ortodoxia de Agustin en su polémica antima-
niquea, como se ve en el debate con Fortunato y en la Exposicién del Simbolo.
Sélo que tales férmulas eran tradicionales ya.

Donde Agustin comienza a abrirse un camino original es en el estudio de-
tenido, reflexivo, profundo, que dedica a San Pablo. Es manifiesto que nunca hu-
biera dedicado tanta atencién: al, tema de las dos leyes que llevamos los hombres
¥ que nos destrozan, si el maniqueismo no le hubiera iniciado en ese mundo de
desgarramiento y guerra civil, y no le hubiera obligado mds tarde a arrancar de
las manos de los maniqueos cualquier pretexto biblico. Agustin no sabia, a pesar
de todo, 1o que le esperaba en su estudio de San Pablo. No sabia que ese estudio
iba a convertitlo en un “Doctor de la Gracia”, en un arquitecto del mundo
sobrenatural, del Cuerpo Mistico de Cristo. Muchos libros existen ya sobre este
tema y por ello nuestro cometido se reducird a plantear el problema en los dos
momentos en que Agustin inici® una postura original, y a sustanciar el sentido
general de la actividad agustiniana en busca de ese mundo en el que Cristo es
la Vida. Esos dos momentos son los Comentarios a las Epistolas a los Gélatas y
a los Romanos, que culminan en el libro A Simpliciano, y la aparicién de
Pelagio. .

Al principio el Santo vacila, porque no ve con claridad en qué consiste la
“imagen de Dios” 6. A veces cree que se perdi6 con el pecado original y que

61 Non sicut homo sponte cecidit, ite: etiam sponte surgere potest; porrec-
tom. nobis desuper dexteram Dei, id est Dominum nostrum. Jesum Christum fide
firma. teneamus (De Lib. Arbd. II, 20, 54, PL. 32. 1.270).

62 Justissime itaque dimitere cogitur (diabolus) credentes in Eum, quem
injustissime occidit (De Lib. Arb. III, 10, 31, PL. 32, 1.280; III, 25,76, PL. 32,
1.308;' De vera Relig. 24, 45, PL. 384, 141; De Gen. ¢. manich. I1, 24, 37, PL. 84,
215 s.; De wutil, cred, 15, 33, PL. 42, 89).

63 De div. Quaest. q. 51, 1 s. PL. 40, 32; 4, PL. 40, 33 s.
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tiene que sernos devuelta por Cristo, y entonces es una imagen sobrenatural 64
que Cristo nos devuelve en el bautismo . Apoyindose en fuentes teoldgicas,
probablemente en San Ambrosio, afirma claramente que la imagen se perdié del
todo %. La imagen de Dios es entonces la gracia, la vida sobrenatural. También
los maniqueos afirmaban que el hombre recibe la imagen de Dios, cuando re-
cibe la grosis o iluminacién ®7. Asi, Agustin hubiera planteado los problemas
de la vida sobrenatural a la manera de San Ireneo 8. '

Pero su teoria del Verbo-Verdad y del Verbo-Camino le hacen ver que el
hombre no se puede separar del Verbo: la paturaleza humana esti esencial, in-
disolublemente unida al Verbo. Ser racional significa vivir iluminado . Cuando
la gracia divina entra en un alma, no tiene que conquistar nada, ni invadir un
terreno extrafio, sino que vuelve a entrar en su propia casa: es una reconquista.
El significado de la esclavitud: es la libertad, como aparece en las pinturas de las
Confesiones ™. En esa galetia literaria y espiritual de las Confesiones, que nin-
gun gran pintor ha sabido interpretar, se van sucediendo los esguinces de los es-
clavos y de las esclavas, como si fuesen coros de profetas del Antiguo Testamen-
to. Todos llaman al Libertador, todos piden a las nubes y a la tierra que produz-
can al Justo. Y cuando llega ese momento que llamamos conversién, no desfilarin
ante nosotros los titanes y los héroes, sino que veremos a la sencilla oveja extra-
viada volver al redil siguiendo un lejano silbido del Pastor. La “imagen”, que
era imagen del Vetbo, y en la cual resonaba la voz del Verbo, era como el norte
y el eros, que no dejaba descansar a Agustin hasta que le llevé al arrepentimien-
to y a la conversién ™. Durante esa conversién el Verbo empuja a Agustin, le

64 Ihid,
65  Ibid. Agustin tiene a la vista una fuente teolégica, quizé a San Am-

66 Signaculo imaginis propter peccatum amisso, remansit twntummodo crea-
turam (De div. Quaest. q. 67, PL, 40, 67 s.). Pero, si se perdid, jcémo puede ser
restaurada? Por eso, A.g'u;srtm se retracta, (Retract 1, 26, PL. 32, 628). Digtin-
guiremos, entonces, dos imégenes dilstintas, la natural y la sobrenatural (De div.
Quaest. q. 68, 2, PL. 40, 71). El P. Sommers quiso zanjar el problema, haciendo
cambiar de o'pumfon a Agtulsibm en el afio 412. Eso es imposible, ya que continta
insistiendo en que lay imagen se perdié: gquo vitio lex Dei deleta est de cordibus
(De-spiritu. et Litt. 27, 47, PL. 44, 229), Pero no se perdié del todo: non omni
modo deletum. est quod zbz per imaginem Det, cumi crearetur, impressum est (Ibid,
28, 48, PL. 44, 230). Se conservaron las “medmmms” de la imagen (Ibid, 28, 49,
PL. 44, 231). Esta frase impresionaba, con razén, a log reformadores del s, XVT.

67 (. Faustum, 24, 1, PL, 42, 4783,

68  Por eso, insiste Agustin en la necesidad de atenerse a los datos del Gé-
.nesis (C. Foustum, 24, 2, PL. 42, 475 s

69 . Nisi supernae justitiae quaedam impresse vestigio teneremus... nisi as-
pergerefur desuper velut tenuissime quaedam aurw justitive, citius aresderemur
quom sitiremus... Haec imogo, vel vestigium de fastigio summo aequitatis im-
nressum. ost. Sunt tgitur ommes homanes und maussi pecoati (Ad Simpliciemum,
I, 2, 16, PL. 40, 120 s.). B

70  Confess. IX, 1, 1, PL, 32, 763. ~F

71 Thid, X, 24, 35 PL. 32, 794; X, 40, 65, PL. 32, 806 s.; X, 43, ’70
PL. 32, 808.
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infunde la vida, restaura la imagen "2 Por lo tanto Agustin presenta las Confe-
siones como un documento fehaciente de que Cristo es la Vida.

Una vez que Agustin distingue con claridad dos imégenes de Dios en el
hombte, la natural y da sobrenatural, comienza a expresarse con habilidad en un
terreno dificil, que hasta cierto punto parece nuevo y que hoy llamamos “sobre-
natural” "3, Cristo fue la Verdad y el Camino. El habri de ser también la Vida.
Si fuimos creados en El y por El, también fuimos creados para El La primera
vez que Agustin contemplé el panorama sobrenatural en su conjunto fue en el
libro A Simpliciano, ante una pregunta de San Pablo, que obliga a dar respues-
ta: “;Qué tienes, que no hayas recibido?”. Agustin pasd revista a los bienes y
se llené de amor y de pavor. La gracia divina, la gracia sobrenatural, que ahora
surge como actividad propia de Cristo, va cobrando caracteres firmes, rasgos
claros, se va definiendo poco a poco. Las “notas” de la gracia tendriamos que
expresarlas en estos o parecidos términos:

1. Es “gratuita”, como lo expresa la misma etimologia.

2. Es “existencial”, en cuanto se opone a esa enetgia salvaje que nos em-
puja al mal y que San Pablo llama “pecado”. Es, pues, un arché o Principio que
empuja hacia el bien 74,

3. Es “libertadora”, puesto que nos saca de una esclavitud 75.

4. Es “totalitaria”, dialéctica, imperial. No transige con distinciones y re-
servas hébiles, ni siquiera con un “initium fidei” 6. .

5. Es “eficaz”. Puesto que Dios quiere que todos se salven, y no todos se
salvan, tiene que haber gracia eficaz y gracia no eficaz ™. De este modo, Dios
predestina al bien, pero no al mal 8.

72 Hoa enim agib spiritus gratige, ut imaginem Dei, in quo. naturaliter facti
sumus, instauret in nobis. Vitium quippe contra nuturam est, quod wmque sanat
gra,tm (De spiritu et litt. 27, 47, PL, 44, 229).

73 El pecador es respounsable porque continda unido al Verbo, porque el
Verbo le sigue iluminando y haciendo inexcusable mediante la imagen natural,
que es “reliquia” de la imagen sobrenatural (De spiritu et Litt, 27, 48, PL. 44,
229 ). Iluminacién del Verbo e imagen se identifican de ese modo sencillo (Ibid.
28, 48, PL. 44, 230). Por eso la funcién del Verbo en cuanto Vida sigue de un
modo conmatural a la funcién del Verbo en cuanto Verdad, va,\wnque' sean de orden
diferente (Ibid. 28, 49, PL. 44, 231).

4 Ad S'mellww,mam, I, 2 PI. 40, 103. La gracia 56 opone, rprues, a la natu-
raleza, no @ la Ley. Modifica ala Namnalema, no a la.¢onsciencia. Es ontolégica,
metafisica, no moral o noéiica (Ibid. nm. 3, 6 y 7,-PL. 40, 105).

" Ibid. nn, 9, 10, 11, 12, 13 y 17 PL. 40, 106 107, 110

76 Velle (Ibicﬂ. n 11, PL. 40, 107), Inih?u’ma fi(ﬂei (Ibfioﬂ. q. 11, 2, PL. 40, 111).

7 Ibid. m, 14, PL, 40, 119.

8 Jbid., mn. 15 y 16, PL. 40, 120. La férmula “vencié la gracia” significa
que Agustin se consideraba a si mismo como defensor de la libertad humana
contra los maniqueos, Por eso, esta nueva visién o revelacién de la gracia le
amedrenté. Resistié, pero fue vem»chldo antes de vencer él a Pelagio. Vio que si
el hombre se entrega a la dialéctica de la gracia recae en la antigua fe de Jahwvé.
Para Agustin la gracia da o devuelve una libertad, que el pecador no tiene en
su esclavitud al pecado.
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6. Es “misteriosa”. La dialéctica humana no vale para imponer leyes a la
misericordia de Dios. Agustin exclama, vencido: “triunfé la gracia”. Esta pri-
mera exploracién del terreno de la gracia divina no podia dejar de causar sor-
presas entre los lectores de Agustin. El mundo no estaba acostumbrado a un
lenguaje biblico, sino mis bien a un lenguaje griego. La historia de Abrahén,
Isaac y Jacob, la historia del Paraiso y la de la Tierra de Promisién eran inter-
pretadas segin el estilo y el espiritu occidentales. Y ahora de pronto, las frases
de Agustin, acufiadas sobte las férmulas de los Profetas que estudiaban la Alian-
za, causaban sorpresas. De ahi nacié Pelagio, de la sorpresa que le produjeron
estos desahogos de Agustin. Cuando un dia reflexioné Pelagio sobre el sentido
de una de esas férmulas “dame lo que me mandas y mandame lo que quieres”,
sintié en su corazén una voz interior que le llamaba al combate. Y en aquel mo-
mento se rebeld: Cristo es la Verdad, Cristo es el Camino, ya estd bien; pero
no es la Vida.

Pelagio se acoge 2 una férmula de Salustio ™ sin advertir el abismo que se
abre entre un Naturalismo y un Creacianismo. Habla de una naturaleza pura de
modo, que Cristo, a juicio de Agustin, seria una afiadidura molesta a la Natura-
leza 80, Para marcar mejor su oposicidn, a la férmula pelagiana “todo es natu-
raleza”, opone Agustin la suya propia: “todo es gracia”™8l. Pero luego advierte
que por los dos extremismos se llegaria al mismo resultado: si todo es naturale-
za 0 si todo es gracia, no hay hecho diferencial. Agustin toma, pues, la precaucién
de ir apartando todo lo posible la naturaleza de la gracia 82. La primera pertenece
a una esfera que denominaremos “Esfera deb Creador”, mientras que la segunda
serd una “Esfera del Redentor”. En esta esfera todos estamos muertos, mientras
el Redentor no nos infunda la nueva vida. Por eso Cristo es la fuente de la gracia,
la Vida. ' :

Los dos rivales, después de las exploraaones preliminares, se concentran a
la vista del pecado original, que se va a convertir en caballo de batalla, y desde

79 SALUSTIO, Bellum Jugurt, Prélogo. La férmula de Salustio dice: falso
quaeritur de natwre sus genus humonum. Cfr. De natura et gratie 2, 2, PL. 44,
248 s.; 6, 6, PL, 44, 250.

80 Ibzd 11, 12, PL. 44, 253; 19, 21, PL. 44, 256. Non ergo sic debemus lou-
dare Cwemto'rem ot cogamur, wmo vero convineamunr dicere superfluum Salvatorem
(Ibid. 34, 39, PL, 44, 266).

81 Ep 17, 1, PL 38, 768. Pelagio guiere ser filosofo, naturalista, a estilo
griegio: q'ulema;d:modnlm plllﬂlO\SO'pll’ll hujus mundi (E'p. 186, 11, 37, PL. 33 830).
Si se tratase de una noetura pure en abstracto, Agustin se hana» deﬁnﬂdov ya, con-
tra los maniqueos, con la férmula omnis Mtwm, bona. Cflr. Ep. 186, nn. 21, 22 y
26, PL. 33, 824 y 825. Pero Pelagio quiere pasar a la tesis v al hombre concreto -
e histérico y eso es una falacia, Ademés, supuesto el hecho histérico de la En-,
carnacién, Agustin ya no puede convenir con Pelagio tampoco en la interpreta--
cién histérica, Cfr. Ep, 187, 2, 4, PL. 33, 833 s. oy

82  De natura et gratio, 24, 26, PL, 44, 260: conditio naturae se opone a
potestas misericordiae. ot
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él lanzan al medio el problema paulino: ¢Es justo Dios, o no es justo Dios? He
aquif a las criaturas juzgando a su Creador. Los dos rivales se constituyen en de-
fensores de la justicia divina. A juicio de Pelagio, acusa a Dios de “injusto” todo
aquel que afirme que Dios nos envia al mundo heridos, contagiados, sin liber-
tad y sin fuerzas®; eso es, a su juicio, maniqueismo, blasfemia. Agustin pro-
testa, pero a su vez presenta la denuncia: Es todavia mis injusto todo aquel que
afirme que nacemos inocentes, puros y buenos, pero condenados a esta peniten-
ciarfa, contra la cual se sublevan los hombres sin cesar porque no admiten que
sea un penal. Y no se trata tan s6lo de los males externos, de los cuales quieren
los hombres culpar a Dios. Se trata principalmente de los males internos. Pela-
gio trata de ser ciego para el mal como Aristételes: de ese modo puede pensar
que la Humanidad es una bandada de 4guilas ordenadas, que miran al sol de hito
en hito. Agustin, que ha sentido en su propia carne la garra sucia del mal,. pien-
sa que la Humanidad es un “rebafio de tortugas” 84 Es verdad que de cuando
en cuando nace un 4guila, pero, afin entonces, si el dguila quiere volar y mirar
al sol, tendrd muchas lagrimas que derramar y quiza sangte.

Las posturas de ambos rivales eran la consecuencia de cuatro siglos de lu-
cha del Clasicismo con el Cristianismo. Pelagio era el canto del cisne del Clasi-
cismo antiguo. Pero iba a ser, al mismo tiempo, la semilla de cizafia lanzada al
campo de la Iglesia para el futuro, una semilla de incesantes y siempre renova-
dos humanismos. No s6lo habria que rehacer todos los problemas filoséficos y teo-
légicos, sino que habria que hacerse cargo de otros nuevos. Hoy el hombre contem-
porineo se da cuenta de los problemas nuevos que iban brotando bajo la pluma
de Agustin: libertad, pecado, concupiscencia, ignorancia, amor, imagen de Dios,
naturaleza, gracia, Dios, mundo, hombre, bien, verdad, realidad, belleza, historia,
sociedad, etc. Los dos campeones hablaron con sobrada claridad y dejaron al hom-
bre el derecho de elegir una postura fundamental.

En cuanto a Agustin, no puede ser mas claro el sentido de su polémica:
Cristo es la Vida. Quiz4d hayamos pecado restringiendo el imperio de Cristo a
unos limites excesivamnete estrechos, rigurosos y formales, pero fuera de Cristo
no hay posibilidad alguna de vivir la vida sobrehumana. Quien no esté “en” Cris-
to es una rama seca, un sarmiento podado de la vid. Son del todo diferentes la
gracia qua creati swmus y la gracia qua christiani symus 5. Para referirnos a és-
ta, que es la vida sobrenatural, hay que pasar pot ‘Cristo y por su Redencién 8.

Sustanciando el pleito, los dos rivales llegaron a colocarse, como aquellas ma-
dres del Juicio de Salomén, ante un recién nacido para disputirselo. Pelagio afir-

8 Opus. imp, c. Julianum, 1V, 56, PL. 45, 1.372; IV, 89, PL, 45, 1.390;
De Nuptiis et concup. II, 3, 8 s. PlL. 44 440 s.

84 Opus an ¢, thanum V, 13, PL. 45 1.442.3; V, 1, PL 45, 1.431-3.

8 FEp. 177, 7, PL. 38, 768.

86  Tbid.
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ma que el nifio es suyo: es una naturaleza pura, y por si mismo alcanzari el
Reino de los Cielos; Unicamente, ya que tanto vienen presionando las objecciones
biblicas, esas moscas que Agustin levanta en todas partes, el nifio no entrari en
la Vida Eterna, si no le brindan el agua y el Espiritu Santo. Agustin se burla
de tales distinciones 'y se congratula que haya comenzado el momento de la reti-
rada estratégica de Pelagio: el nifio no entrard ni en la Vida Eterna ni en nin-
ghn Reino de los Cielos: es una watwra lapsa, que se ha caido de Cristo; si la
Iglesia se apresta a bautizarlo, comenzard por unos elocuentes exorcismos 87. En
tiempo de Agustin no se hablaba todavia del “limbo”, que es una palabra curio-
sa, para una realidad curiosa.

De esta manera llegb Agustin al final del drama evolutivo.  Seguramente,
cuando el anciano miraba hacia atrds, hacia la muchedumbre de sus obras, habria
de sentir escalofrios. ;Quién le habia guiado por aquella selva doctrinal, que él
no pudo ni siquiera sofiar en los dias de su conversién a Cristo? ¢Quién, sino
el mismo Cristo, por quien habfa combatido? El anciano podia ver que el siste-
ma se habia cerrado y quedaba asegurado con muralla de acero. El hombre fue
creado en el Parafso, en la bienandanza, pero no quiso deberle a Dios esa
gracia. Quiso independizarse y vivir por su propia cuenta, ser sui juris, y se cayb
de Cristo, que es el Camino, la Verdad y la Vida. Pero Cristo no abandoné
a su oveja perdida. Continué siendo el Camino, la Verdad y la Vida para
todos aquellos que de cualquier modo pudieran volver a “incorporarse a El”.
No hay para el hombre otfa salvacién que recogetse en un Cristo Mistico. Eso
es la Iglesia. ,

Terminaremos, pues, nuestro estudio constatando que Agustin renuncié a
" la’'mistica neoplatbnica para elaborar otra mistica mas profunda y real. La unién
directa e inimediata del hombre con Dios no se verifica ya en las potencias hu-
manas, en la memoria, entendimiento y voluntad, de que nos hablan Aristételes
y Descartes, esto es, en unas potencias conscientes, mediante la ciencia, la visidn,
el amor, el fervor, los éxtasis, los deliquios y formas de desmayo. Ahora la unién
se verifica en la “sustancia del alma”, es unidén sustancial. Ya no sélo somos cris-
tianos, sino que somos Cristo, segln la atrevida frase de Agustin. Es verdad que
no somos dioses, no entramos en la Unién Hipostitica, como la naturaleza huma-
na y singular de Cristo. Pero tampoco somos expésitos admitidos en una casa
ajena, hermanos “juridicos” de Cristo. La Iglesia, abrumada por esta realidad
misteriosa, invent$ una férmula que ha sido calificada de birbara (ex opere ope-
rato), para designar esa unién ontoldgica e inconsciente, que llamamos justifica-
ci6n, filiacién divina, vida sobrenatural. La sangre de Cristo, trasformada en gra-
cia, es un torrente circulatorio de un Cuerpo Mistico. No nos meten en casa aje-

87 De natura et gratia, 8, 9, PL, 44, 251.
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na, sino que volvemos a la nuestra, hermanos carnales, hermanos en la sangre,
que son recobrados, recogidos, reincotrporados, reabsorbidos. El Cristianismo es
una Mistica. Cristo es la Verdad, el Camino y la Vida.

Si volvemos ahora la mirada al principio de este estudio, hallaremos un ca-
mino largo y tortuoso, lleno de descubrimientos y sobresaltos, recorrido por un
Agustin que no mira hacia atras sino que corge ambicionando siempre metas nue-
vas y miés elevadas. Comprenderemos al instante que haya tanta variedad de apre-
ciaciones entre los criticos y exégetas de San Agustin 88 y -que todos tengan su
parte de razén, segun enfoquen el problema y segun utilicen unos y otros textos.
Es claro, sin embargo, que desde una unibén accidental y cognoscitiva hemos pa-
sado a una thibén sustancial e inconsciente. Pero a lo largo de esa evolucién, no
s6lo nos ha seguido Cristo, sino que ha sido El el hilo conductor y la razén de
nuestror proceso ideolégico. Y la consecuencia es que también hoy tendremos que
renunciar a muchos “irenismos” que nos tientan, y tendremos que adquirir una
consciencia ¢lara de que quien extiende y propaga el Cristianismo, quien afianza
la fe y enciende los corazones es un arché teolégico, que llamamos “Espiritu de
Cristo”, Espiritu Santo. Nuestra misidn serd, pues, exactamente la misma que la
de los primeros cristianos.

Ahora bien si nuestro Modelo y Camino ha de ser Cristo, no deberemos ol-
vidar la suprema leccién de la Unidn Hipostitica: “ni confusién, ni separacién”.
No confundamos pues lo natural con lo sobrenatural, pero no lo separemos tam-
poco. ¢Qué puede significar entre cristianos una querella de los que tratan de
confundir con los que tratan de separar? Significa que los unos y los otros tienen
que buscar el buen Camino, que es Cristo, y entonces Cristo serd también la Ver-
dad y la Vida de su Cuerpo Mistico, extendido por todo el mundo, encendido
en el amor e iluminado por la verdad, llegado a la plenitud, convertido realmente
en pléroma terrestre de Cristo.

P. Lope CILLERUELO, O. S. A.

88  Ami, por ejemplo, Scheel trata de presentarmos un Agustin platdnico, en
oposicién al Cristianismo, sin enterarse de que Agustin ha cambiado el plato-
nismo (O. SCHEEL, Die Anschouung Augustins iiber Christi Person und Werk,
Tibingen-Leipzig, 1901). En sentido contrario, Bavel suaviza, quizd demasiado,
los textos de Agustin, y asi se pierde el sentido de la evolucion del Santo (T-J.
VAN BAVEL, Recherches sur lo Christologie de St. Augustin, Fribourg 1954). Tam-
bién Crombrugghe orienta su estudio contra Scheel, (C. VAN CROMBRUGGHE, “La
Doctrine Sotériologique de St. Augustin”: Revue d’histoire ecclésiastique, b
(1904) 237-257; 477-504. En realidad ningtin critico niega la evolucién del pen-
samiente agustiniano. Sélo cabe disimular o exagerar puntos concretos, Cfr.
J. RIviERE, Le dogme de law Rédemption chez St. Augustin, 8 ed., Paris 1933, 365-
373. s






Sexualidad, humanizacidén y pecado original

A propésito del libro XIV De civitate Dei

En los ultimos afios la sexualidad es problema de moda! y, muchos, tanto
en los libros como en la conversacidn, tanto en las revistas ilustradas como en los
diarios, se han divertido en el tema. A ello ha contribuido la psicologia del pro-
fundo y sobre todo habria que buscar su causa en el freudismo que, hurgando en
los moéviles intimos del ser humano, ha dado con la kbido como actitud inicial.
Desde aquel instante pasa al primer plano de estudio y han aumentado los tra-
bajos en este sentido. Como por otra parte los hombres lo que buscaban era ali-
mentar en cierta medida esa especie de necesidad erética, brote de lo fisiolégico
que se proyectaba sobre lo psicolégico y espiritual, se ha insistido en la misma
propaganda de todo orden en los simbolos erdticos y esto ha dado pie a una in-
mensa literatura y quizé en cierta medida a una deformacién de la conciencia social
y a una traccién de la atencién hacia un campo que no debiera convertirse en el
esencial de la vida humana, pero que en realidad para muchos es casi exclusivo.

Junto a esta perspectiva de la sexualidad se desarrollaba otra corriente, como
oposicién a una vieja concepcidn de la misma, mixime en la formacién de la
juventud, rodedndola continuamente de misterio y excitando por ese mismo ca-
mino a una mayor curiosidad. Han pasado los tiempos en que sobre lo sexual se
hablaba con una cierta ley de arcano y habia que buscar las sombras y la oscuri-
dad para dirigir la palabra con el fin de que no aparecieran los colores en el ros-
tro. Hoy nadie se siente enrojecer cuando trata problemas de sexualidad. Se ha con-
naturalizado con el hombre y se ha llegado a un descubrimiento, o un re-descu-

1 En la selva inmensa de la bibliografia sobre el tema, escogemos algunos
titulos que nos darédn idea de la abundancia: cfr. J. FucHS, Die Sexuwlethak des
Hl, Thomas von Aquin, Diisseldorf 1955; ID., De castitaie et ordine sexuali, Roma
1963; M. GAUDEFROY, Etudes de sexologie, Paris 1965; R. GRIMM, Amour et se-
zualité, Neuchatel 1962; W. GRAHAM COLE, Sex and Love in the Bible, London
1960; ID., Sex in Christianity and Psychanalysis, London 1956; A. HESNARD,
La sexologie, Paris 1963; A. JEANNIERE, Anthropologie sexuelle, Paris 1964;
G. MARANON, Ensayos sobre la vida sexual, Madrid 1951; M. MorRIN, Un mythe
moderne, 'érotisme, Tournat 1964; “Lia Sexualité”: FEsprit 28 (1960) 1665-1964.
Nos hariamos interminables y lo creemos de iodos conocido el argumento para
alargarnos en él. Ademés si a esto juntamos las obras y folletos sobre educacion
sexual y los diferentes estudios sobre las anomalias sexuales nos formaremos un
juicio sobre este mita de nuestro tiempo.,



216 JOSE MORAN, 0. 8. A. 2

brimiento de este hecho: también lo sexual es creacién divina y por tanto tiene
una bondad en si mismo y, como bien y belleza, no tiene por qué avergonzar a los
hombres.

Abora bien, desde el instante en que se ha pensado que lo sexual perte-
nece al hombre y es connatural en él, es humano, se ha llegado a reflexionar sobre
ello en base biolégica y psicolégica y se ha abogado por una humanizacién o
racionalizacién de la misma 2. El hombre no puede ejercer sus funciones sexuales
como un animal cualquiera, sino que ha de ejercerlas humanamente y por tanto
ésas han de venir regidas por la razén, por la totalidad de la persona humana, en
la que tiene un gran papel funcional lo sexual. Asi se ha visto en el plan crea-
dor y providencial de Dios y se ha tratado de buscar los resortes bioldgicos de una
cerebralizacién y humanizacién, y se ha apuntado a ese hecho desde diferentes
angulos.

Ante estos hechos la aplicacién era inmediata. El matrimonio, problema que
complica la existencia humana actual por las multiples circunstancias de que vie-
ne rodeado, hallaba aqui un punto firme y entonces, tras el fracaso parcial de los
diferentes métodos para la regulacién de nacimientos ® y la hoy estudiada solucién
con las pildoras, se habia acentuado més el proceso de racionalizacién y humani-
zacién, del autocontrol, se dirfa, mas que de instrumentos para la regulacién. Esta
racionalizacién o humanizacién, que parece la tnica posible solucién, consistiria
en el dominio de los movimientos sexuales o de los miembros de la generacién ex-
citados por mecanismos internos, al igual que se hace con todas las demis funcio-
nes del organismo humano. La razén suprema se creyé hallarla en la consideracién
del matrimonio como amor, un amor que significaba la donacién de dos totalidades
personales y que debia regir toda la vida matrimonial y también los actos més inti-
mos 4. Los hombres —y también los estudiosos— se ilusionaron con el descubri-

2  Son ya famosos los estudios de P. CHAUCHARD, La maitrise sexuelle, Pro-
blémes de la continence et de l'union réservée; Ib., Le progrés sexuel; In., La vie
sexuelle, Paris 1950; Ip., Biologie et morale, Tours 1959; ID., “Régulation des
naigsance et malirise de soi”: St. Luc Médical 31 (1960) 235-248; Ip., Apprendre
& aimer. Régulation des maissances et morale sexuelle, Paris 1963; v en el mis-
mo grado L. SUENNENS, Amour et maitrise de soi, Bruges 1961. Otros muchos
de menor renombre se han adherido a este enfogue, aunque no siempre se hayan
mantenido en log limites que un realismo impone.

3  No gueremos entrar a citar bibliografia sobre este argumento. Indicamos
solamente el articulo publicado en esta misma Revista por ZACARfAS HERRERO,
“La regulacién de nacimientos”: Archivo teolégico agustiniomo 1 (1966) 71-85,
en el que en modo casi exhaustivo se examina la bibliografia sobre el tema y
también sobre la pildera y se intenta una solucién congruente,

4 Cfr. R. ApaM, La primacia del amor. Un intento para dar su valor justo
o la moral sexual dentro del Cédigo moral, Madrid 1962; M. C. d&’. Arcy, La
double nature de Uamowr, Pariy 1947; P. ARCHAMBAULT, L& famille oeuvre de
Pamour, Paris 1950; H. ASMUSSEN, Das Geheimnis der Liebe, Stuttgart 1952;
D. Bainy, The Mystery of Love and marriage, New York 1953; R. H. BANITON,
Kex, Love and Marriage, London 1958; R. B10T, La educucién al amor, Bilbao
1950; H. CAFFAREL, A propos sur l'amour et la grice, Paris 1956, trad. esp. Sobre
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miento y lo creyeron nuevo. No obstante, no han querido insistir en la exigencia
plena del amor, que es un sacrificio, y en que el amor es progresivo y no pude pe-
dirse que el matrimonio tenga ya como supuesto un amor petfecto, sino que el
mismo matrimonio ha de ser una escuela de amor, que llegara solamente a su pes-
feccién al final. Mas para la formacién de ese amor completo, como donacién
total, que excluya todo egoismo, se requiere todo el periodo de la vida humana y
se imponen sacrificios y abstenciones, cruces que hay que llevar por amor, sea
que exija la abstencién la mujer, sea que sean los hijos, o las circunstancias socio-
légicas, demograficas o psicolégicas y econdmicas. Sin embargo, ante este amor
que es plenitud y que la exige para poder formarse plenamente, no se detiene el
oido y si un amor platdnico, romantico, hecho de ciertos goces egoistas que no
permiten la visién del sacrificio 5. Lanzados por la via del amor, todo lo exter-
no no serfa mids que manifestacién fisica del amor profundo, y una manifesta-
cidn, la més elevada, de este amor que busca la unidad, lo significaria el acto con-
yugal, que es un, abandono total de una total entrega a la persona. Asi se habla-
ria del “rito sagrado” del acto conyugal ®.

Siendo esto asi y comprendido asi el matrimonio, como un amor, sin entrar
tampoco en general en que el amor ha de ser fecundo, se han vuelto los ojos a
la historia del pensamiento cristiano sobre la doctrina matrimonial y se han fija-
do sobre todo en San Agustin. En la mayoria de los casos se ha hecho a Agustin
autor de las més descabelladas concepciones en lo tocante al matrimonio y se le
ha tachado de maniqueo y de maltusiano. Estas ideas se han visto en los libros,
en los articulos eruditos y también en las revistas de divulgacién 7. Para Agustin

el amor y la gracie, Madrid 1961; Ip., Matrimonio. Nuevas perspectivas, Madrid
1962; R. CARPENTIER, “Lumiéres de la charité sur un probléme pastorale diffi-
cile”: Nouwelle revue théologique 81 (1959) 929-946; P. CHANSON, Art d'aimer
et continence conjugale, Paris 1949; A, D’HEILLY, Amour et sgcrement, Liyon
1962; J. GUITTON, L’amour humain, Paris 1955; D. JOUVENROUX, Témoinage sur
Damour humain, Parfs 1944; G. MADINIER, Conscience et amowr, Paris 1938;
F. SopENA, Amor y matrimonio, Madrid 1962; B. VINCENT, La grande joie
d’atmer, Paris 1962; E. WALTER, Esencia y poder del amor, Madrid 1960. En la
Comst. pact. Gaudium. et spes se ha recogido también con tacto y equilibrio esta
direccién del matrimonio como amor, n, 49, en “Concilio Vaticano I1I”, Madrid,
ed. BAC, 1965, 281-283.

5 Tl Concilio recordaba &l matrimonio como amolr, pero en el ntmero si-
guiente —n, 50— proponia el fin: “El matrimonio y el amor conyugal estam
ordenados por su propia naturaleza a la procreacién y educacién de los hijos”
(BAC, p. 283). Y continGa exponiendo ese amor fecundo y esa colaboracién con
el amor del Creador para el enriguecimiento de la familia humana.

6 G. MADINIER, Nature et mystére de la fomilie, Paris 1961, 71.

7 No sélo en articalos cientificos o en libros, sino también en log Semana-
rios han entrado estas ideas a formar parte de una conjura contra la doctrina
de Agustin, en este punto concreto, v. C, FALconi, “Condannati a peccare”:
L’Espresso VIII-20 (1962), 20 maggio, p. 11. En este se dicen cosas como estas:
Sara il manicheismo attraverso la sua vittima pilt geniale, Sant'Agostine, a
trasformare questa curiosa pratica antidemografica, o di self-control, dei primi
cristiani in un imperativo ascetico che modellera sui suci canoni tutta la morale
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el tnico fin del matrimonio seria la procreacién de los hijos y todo acto matri-
monial que no lleve a este fin seria prohibido y cometeria quien lo realizara un
pecado venial, se dice. La concepcidn agustiniana partirfa de un concepto errado
de la carne y de una visién maniquea de la realidad terrena, sobre todo de la cor-
poral. En ocasiones se llegarfa a decir que el platonismo ha tenido también in-
flujo en San Agustin. Lo cietto es que la conclusién final es la degradacién de
la sexualidad por San Agustin que ha influido todo el pensamiento y las relacio-
nes matrimoniales.

“Los estudios histéricos demuestran que las tendencias pesimistas y rigoristas
que determinaron la concepcién de los estoicos, neoplaténicos, esenios y gndsticos
sobre la apreciacion moral del acto conyugal y del placer sexual han tenido
fuerte influencia en el pensamiento de renombrados Padres. Y estas tendencias
han pasado sobre todo a través de los escritos de San Agustin a la teologia
occidental. En efecto, el Obispo de Hipona se vio obligado en sus polémicas
con los maniqueos, Joviniano y pelagianos a tratar largamente de cuestiones de
moral sexual. Y su autoridad ha sido tal que, durante siglos, los autores le han
seguido incluso en la macera de presentar y solucionar los problemas.

Segtn tales concepciones rigoristas sélo las exigencias de la procreacién
justifican el matrimonio y el acto conyugal” 8,

Al iniciar asi su tractacién sobre San Agustin, Janssens lleva el ptejuicio
histérico y analiza en Agustin ése que luego definird él como el dualismo agus-
tiniano en materia de matrimonio, que se ha traducido en toda la moral postetior,
hasta nuestros dias. Segin él, para Agustin la “procreacién es la sola razén de ser
del pacto conyugal (p. 794) en conformidad con las tabulae matrimoniales, y debe
ser el “solo motivo del acto conyugal” (Ib.). En la controversia maniquea San
Agustin se hallarfa enmarcado en esta linea de fuerza. Pero a su vez le encuentra
un cierto sentido estoico, ya que escribe que “en esta concepcibn rigorista, la
apatheia estoica ocupa un lugar importante” (p. 797). Y aquif estudia la relacién
entre el deseo y el placer sexuales con el pecado original, para decir, examinada

sessuale del Medioevo, Ossesionato dalla concupiscenza carnale, concepita come
strumento di trasmissione di un’ereditid satanica, Sant’Agostino prescriveva la
limitazione delle nascite convinto dii impedire cosi la dilatazione del regno di
Satana”. Y poco mds adelante: “Basta ricordare I'infimo indice di natality e il
tardo e lento sviluppo demografico dell’etd feudale cosi com’d stato riscontrato
attraverso indagini condotte sui rilievi statistici attmati dalle grandi istituzioni
monastiche medievali, per valutare quali sono state, per secoli, nel Medioevo,
le conseguenza della mistica malthusiana di Sant’Agostino, Lwultimo wiconosei-
mento solenne, in campo dotrinale e pratico, del manicheismo agostiniano & stato
fatto dal Concilio di Trento”, Asi en la linea de Buonaiuti y de los racionalistas
psicologizantes de principios de siglo.

8 L. JANSSENS, “Morale conjugale et progéstogénes”: Ephemerides theolo-
gidue lovamienses 39 (1963) 793-794. En lo sucesivo en esta primera parte dare-
mos en €l texto Gnicamente la pagina del articulo aqui citade: Cfr. F.-J, THON- -
NARD, Revue des études augustiniennes 12 (1966), 363-364,
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la cuestién: “Si es verdad que el acto conyugal no es posible sin el mal o la
enfermedad del deseo y del placer sexuales, serd precisa una compensacién o una
excusa para justificar este acto. Esta excusa San Agustin no la halla mas que
en las exigencias de la procreacidén” (p. 798). Habla luego de los bienes del
matrimonio —bona matrimonii— para darnos este final: “Esta caridad (caritas
confugalis), que es puramente espiritual, es el alma del matrimonio cristiano.
que reposa, pues, sobre la unién de los espiritus y no sobre las relaciones carnales,
sobre la unidn espiritual y no sobre la fbido” (p. 802, y cita aqui en nota
Serm. 51, c. 21; Contra Iulianum V, c. 46)”. Tras este anélisis ofrece la conclu-
sién final en estos términos: “Hénos aqui en el corazén mismo, en el mismo
centro del dualismo introducido por San Agustin en la vida conyugal. Por una
parte, su concepcién pesimista del deseo y placer sexuales exige una excusa,
una compensacién a las relaciones carnales que él no encuentra sino en las
exigencias de la procreacidén y en la necesidad de prevenir el adulterio de los
conyuges, es decir, en el bonum prolis y en el bonum fidei. Por otra parte, su
concepcidn del amor conyugal como una realidad puramente espiritual le impide
ver que las relaciones sexuales pueden tener, también ellas, una significacién
positiva al servicio del bonum sacramenti. El deseo carnal, que él considera como
un mal y una enfermedad, no puede ser mis que un obstaculo al desarrollo de
la caritas conjugalis. Cuanto el deseo carnal es mas reprimido tanto més la
caridad conyugal se confirma. La sumisién de la mujer al marido (Eph. V, 22)
crece en proporcion directa de su despegue de las relaciones sexuales, y el marido
que vive con su mujer no carnal sino espiritualmente, la ama en cuanto coheredera
de la gracia, por honor de la santidad (I Thess. IV, 4), como Cristo amé a su
Iglesia (Eph. V, 25). Esta es la raz6n por la que San Agustin sostiene que todas
los matrimonios cristianos pueden practicar la continencia completa, con tal de
estar unidos no en la carne, sino de corazén” °. '

Toda esta concepcién dualista habria ido aumentando a través de los siglos
y hoy seria preciso ver las cosas de diferente manera: “En nuestros dias, cierta-
mente, los manuales de moral conyugal no omiten mencionar el nexo entre las
relaciones sexuales y el amor mutuo de los esposos. Pero nos parece que, general-
mente, no escrutan con la suficiente profundidad todas las implicaciones de esta
relacién y sus consecuencias para definir de manera méis adecuada la castidad
conyugal. Se contentan, de ordinario, con decir que €l amor puede ser un fin
subjetivo (finis operantis) del acto conyugal. Pensamos, al contrario, que ese acto
es, por su propia realidad humana (per se), una expresién de amor conyugal, que
es su sentido intrinseco (finis operis) ser encarnacién de ese amor. La distincién
es capital, porque todo acto humano recibe su cualificacién moral esencial de su

9 Io., L c. 802-803.
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significacién, intrinseca (finis operis) mientras que los fines subjetivos (finis ope-
rantis), pueden ser elegidos libremente, supuesto que ellos sean buenos, y que,
por sublimes que sean, son incapaces de hacer bueno un acto cuya significacién
intrinseca es inmoral. Si es asi, es necesario considerar més de cerca la conexién
entre las relaciones sexuales y el amor conyugal” (p. 807). Entonces examina
estas relaciones para llegar a distinguir entte matrimonio y acto conyugal, abocando
a una fecundidad generosa y no egoista que debe entrar siempre en la voluntad
real de los esposos. Esto, respecto al matrimonio, lo considera esencial, y para el
acto conyugal termina con estas palabras, en las que nos entrega su concepcion :
“Si es verdad que cada acto conyugal no puede ser ordenado efectivamente a la
procreacién —porque pocos actos pueden, de hecho, ser fecundos— no se puede
sin embargo olvidar que rodo acto conyugal tiene como sentido intrinseco (finds
operis) el ser, por su realidad misma (per se), expresién y encarnacién del amor
conyugal. Hemos ya dicho que el amor conyugal, como todo amor humano, tiene
necesidad de elementos objetivos y, por tanto, de relaciones objetivas para lograr
cfectivamente el compafiero. A este efecto, puede encarnarse en numerosas
manifestaciones palpables: atenciones, servicios, colaboracidn, intimidades, etc.
Pero el amor conyugal dispone de un medio para expresarse y encarnarse que le
es especificamente propio y exclusivamente reservado y que se llama por esta
razén acto conyugal. Hemos.ya notado que este acto expresa €l amor conyugal
en cuanto que es el alma de una unidn definitiva y exclusiva de los esposos.
En esta unién definitiva y exclusiva, los esposos se confian totalmente el uno
al otro. La reciprocidad de este amor incluye un abandono mutuo, sin reservas
y sin restricciones. Encarnar este don total sin reservas y sin restricciones, tal es
el sentido intrinsezo del acto conyugal. Desde luego, si este acto est4 viciado, si en
la manera misma de ponetlo se introducen reservas y restricciones, pierde su
sentido de abandono mutuo total. Esta argumentacién se apoya talmente sobre
la realidad de la vida conyngal que los esposos la comprenden y la aceptan. Todos
desean relaciones sexuales completas. Ninguno de ellos suefia con recurrir a medios
que truncan el acto conyugal, mientras que la cuestién de una prevencién de
la prefiez no se pone, por ejemplo, en caso de esterilidad, durante una prefiez,
después de la menopausia. Esta argumentacién permite igualmente el didlogo
con los no catdlicos. Aun los mayores defensores del recurso a los medios anti-
conceptivos conceden que, en ciertas circunstancias, la prictica de la continencia
periddica es preferible a su uso porque ella no impide el abandono total de los
casados el uno al otro. Confiesan, ademds, que el empleo de los medios anticon-
ceptivos desaparecerd desde el instante en que el progreso cientifico habra
perfeccionado la practica de la continencia periédica, aumentando su seguridad
y reduciendo el periodo de continencia, con frecuencia largo y dificil de deter-
minar” (p. 819). '



7 SEXUALIDAD, HUMANIZACION Y PECADO ORIGINAL 221

Esto llevaria a una fecundidad responsable, ya que sabiendo cuales son los
perfodos genésicos y agenésicos, los esposos podrian decidir libremente cuindo
pueden y deben tener un hijo y cuindo les conviene, consideradas todas las
razones de orden personal, econdmico, demogrifico y demds. De esta suerte se
huirfa el dualismo agustiniano y habrfa cambiado, tras tantos siglos, la moral
matrimonial y el modo de enfocarla y de estudiarla.

Todo esto es facilmente comprensible. Todos, empero, admitirdn que suprime
la espontaneidad de la vida matrimonial y que como teoria agrada a todos,
como dice Janssens, maxime si el periodo de continencia se achica. Sin embargo,
;00 se cae en el mismo dualismo que queria evitarse o en un dualismo mas
perjudicial todavia? La argumentacién que se ha llevado al extremo contra
Agustin, servirfa también en este caso. ;Las relaciones sexuales se aprueban en
st 0 se aprueban por el amor que significan y manifiestan? Parece como si el
amor fuera una excusa o una compensacién a las mismas, como lo serfa la pro-
creacién para Agustin, en sentir de nuestro autor y de sus seguidores. Las
relaciones sexuales o el acto conyugal seria el signo y la expresion del amor
conyugal, setfa la manifestacién sincera de la existencia de ese amor, y Agustin
consideraria manifestacién sincera de ese amor y de ese acto la procreacién de
los hijos, elemento visible que muestra el no egoismo de los conyuges. Serfa mis
sensible y més humano todavia.

Dejando esto aparte, ya que el discurso se prolongaria, otra pregunta se
impone urgente: ¢Es posible la realizacién practica de esa teorfa del “don total
sin reservas y sin restricciones”? He aqui todo el problema: porque “si ese acto
estd viciado, si en la manera misma de ponerlo, se introducen reservas y restric-
ciones, pierde su sentido de abandono mutuo y total”. Y en consecuencia no
significa limpiamente el don total. ;Qué puede viciar ese acto cuando se trata
en él de mutua donacién? Sin duda alguna, el egoismo. Y ;en qué se muestra ese
egofsmo? En la bisqueda del placer y no en la expresién del amor. Pero ; pueden
separarse €sos dos elementos? Y nos hallamos nuevamente frente a un realismo
que es necesario afrontar y ante el que no podemos frenar nuestra consideracién.
Todavia nos atreverfamos a preguntar: ;Es necesario el acto conyugal para
manifestar en el matrimonio €l amor conyugal? ;No basta en ocasiones la
transparencia fisica para dar fe de la corriente interior que riega el ser?
Y ademas, ;no suena a prictica y a confesién de matrimonios entrados en afios
que ahora han comprendido lo que es el amor perfecto y sincero, sin mezcla de
egoismo y si con donacién total? Ese amor que se ha ido purificando con los
afios —el amor ha de ser progresivo— ;no aspira a una entrega espiritual en
plenitud, a una comprensién de gestos y exptresiones, a una comunién de espiritus
que aparecen cada vez mas diluidos en un cuerpo? Y amén de esto, si el amor
exige una continuada purificacién, un continuo desprenderse de egoismos, ;no
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nos estd indicando ésto que no es perfecto en principio y que siempre hay una
brizna de interés personal y iplacentero que no le deja florecer plenamente?
¢O es que el amor, y por tanto la expresién del mismo, es ya perfecto desde el
principio? Y si no es perfecto desde el principio y tiene que irse elevando y
desprendiendo con el tiempo, ¢cuidndo llega a su petfeccién cabal? Cuanto se
pone es un ideal y hacia él es preciso caminar, pero el abandono mutuo total
quizd no sea perfectamente manifestado més que cuando el placer egoista no
puede ya viciar el acto, sea por imposibilidad fisica, sea porque la formacién
al amor ha hecho el progreso en la manifestacion externa. No sé si aquello que
rechaza en Agustin podria defenderlo: que la caritas conjugalis no reposa sobre
la unién de espiritus sino sobte la lbido. Para Janssens parece reposar sobre la
libido, en cuyo caso tendriamos que buscar a ésta una nueva expresién. No
obstante, Agustin sigue siendo el blanco de los ataques en el problema matrimonial.

EL ANGULO DE VISION DE SAN AGUSTIN.

Los autores se han entretenido, quizd sin mucha profundidad, en situar
a Agustin entre los adversarios contra quienes ha tenido que defender la institu-
cién matrimonial y sus fines: maniqueos, Joviniano y pelagianos 1%, Enemigos
complejos que le obligaban a mantener un equilibrio constante entre el pesimismo
y el optimismo, ya que quizd en su misma época histdrica se hayan dado excesos
en la consideracién negativa del matrimonio 11. Lo cietto es que, por las circuns-
tancias, el problema del matrimonio le ha interesado grandemente y, podemos
afiadir, ha tenido una gran literatura en los ltimos afios, en sus aspectos moral,
teoldgico y juridico 2. No queremos entrar ahora a enjuiciar estos influjos que
han sostenido en Agustin una actitud dificil y en ocasiones peligrosa.

Queremos, empero, anotar un hecho que nos dé la medida de sus palabras
cuando nos hable de la experiencia matrimonial y sobse todo del acto conyugal
y de la absorcién total de la persona. Agustin cae en las mallas de una mujer

10 Cfir. B. ALVES PERRIRA, Lo doctrine du Mariage selon saint Augustin,
Paris 1930; G. D’ERCOLE, Il consenso degli sposi e la perpetuita del matrimonio
nel diritto romano ¢ net Padri della Chiesa, Roma 1939; N. LADOMERSZKY, Saint
Augustin docteur du Mariage Chrétien. Etude dogmatique sur les biens du Ma-
riage, Romal 1942; J. GAUDEMENT, L’Eglise dans I'Empire Romain (I1V-V sidcles).
(Histoire du Droit et des Institutions de I'Eglise en Oecident, T. TII), Paris 1958,
h40-561 principalmente: J. PRTERS, Die Ehe nach der Lehre des hl, Augustinus,
Paderbon 1918; A. REUTER, Sancti Augustini doctring de bonis matrimonii, Ro-
mae 1942; G. SEtRRJER De quelques recherches concerngmt e mariage controi-
satrament et plus pawtieulicrement de la doctrine augusitinienme des biens du M-
riange, Paris 1928.

1t Tenemos el caso de San Jerénimo, sobre todo, que en la oomrtmverrsua,
con Joviniano ha abierto un camino diffcil en la doctrina,

12 Ciftr, la nota 10,
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en su juventud y parece que, sin queterlo, tiene un hijo que acepta y luego ama,
como un verdadero padre 3. Agustin guarda fidelidad a su mujer 14 y tras ese
hijo y los muchos afios de convivencia con ella, en los que ha creado una costum-
bre in regno wuxorio, no ha tenido mas hijos. Quiza tuviéramos que achacarlo a eso
que luego les echa en cara a los maniqueos que aconsejaban a sus auditores que
usasen del matrimonio en los perfodos afecundos, pero parece sumamente
acertado el método, si en doce o trece afios de convivencia no ha fallado. Agustin,
ademis, nos comunica que cuando le separé su madre de esa primera mujer, que
habia compartido con él las alegrias y los sobresaltos de la juventud, su corazdn
ha manado sangre y no le bastaba el placer carnal con la nueva que trajo a su
lado, ya que la herida era cordial 18. Se cred en cierta medida la necesidad de la
mujer en su vida y ese fue su gran caballo de batalla a la hora de la conversién 17.
Agustin confiesa en Casiciaco que a las mujeres no se las puede tener sin contacto
y que nada hay como ellas que someta el 4nimo viril 18, El, sin embargo, ha

18 Cfr. Confess, 111, 1, 1, PL. 32, 683: Rui etiam in amorem que cupiebam
capi. Deus meus, misericordia mea, quanto felle mihi suavitatem illa, et quam
bonus aspersisti, quia et amatuy sum, et perveni occulte ad vinculum fruendi, et
colligabar latus aerumnosis mexibus, ut caederer virgis ferreis ardentibus zeli,
et suspicionum, et timorum, et irarum atque rixarum.

14 Confess, 1V, 2, 2, PL. 32, 693-694: In illig annis unam: habebam, non
eo quod legitimum vocatur, conjugio cognitam, sed quam indagaverat vagus ar-
dor, inops prudentiae; sed unam fantum, ei quoque servans tori fidem; in gua
sane experirer exemplo meo, quid distaret inter conjugalis placiti, modum guod
foederatum esset generandi gvatua, et pactum. libilinogi amoris, ubi proles etiam
contra votum nascitur, quamvis jam nata cogat se diligi.

16 Cfr. De mor. mamch 11, 18, 65, PL. 32 1.373: nonne vos estig —dice
a los maniqueos— gui filios gﬂg‘nere eo qnmwd anlimae ligentur in carne, gravius
putatis esse peccatum, quam dpsum: concubitum ? Nonne vos estis qui nos soleba-
tis monere, ut quantum fieri posset, observaremus tempus, quo ad conceptum
mulier post genitalium wvisecerum purgationem apta esset, eoque tempore a con-
cubitu temperaremus, me carni anima implicaretur? Ex quo illud sequitur, ut
non liberorum procreandorum causa, sed satiandae libidinis habere conjugem
censeatis. vid. M. ZauBa, “Utrum Ecclesia doctrinam suam mutaverit”?: Perio-
dicai de re morali, canonice et Liturgica 54 (1965) 461-489, dedica a San Agustin
462-463 y 473-474.

16 Aisi aparece del famoso texto de la geparaciéon, fluerte en su expresion,
pero real sin duda en la profundidad: Confess. VI, 15, 25, PL. 32, 731-732:
Interea peccata mea multiplicabantur, et avulsa a latere meo tanquam impedi-
mentum conjugii, cum qua cubare solitus eram, cor ubi adhaerebat, concissum
et vulneratum mihi erat, et trahebat sanguinem., Et illa in Africam redierat,
vovens tibi alium se virum nescituram, relicto apud me naturali ex illa filio meo.
At ego infelix, nec feminae imitator, dilationis impatiens, tanguam post biennium
accepturus eam quam petebam, quia non amator conjugii sed libidinis servus
eram; procuravi aliam, non utigue conjugem; quo tanquam sustentaretur
et perduceretur vel integer vel auctior morbus aniniae meae, satellitio perduran-
tis econsuetudinis, in regnum uxorium, Nec samabatur vulnus illud meum quod
prioris praecisione factum fuevat, sed post fervorem doloremque acerrimum
putrescebat, et quasi frigidius, sed desperatiug dolebat,

17 Cfr. Confess. VI, 11, 20, PL. 32, 729; 12, 22, col, 730; VIII, 1, 2, col.
749; 6, 15, col. 766, ete.

18 Sokl. I, 10, 17, PL. 32, 878:... nihil esse sentio quod magis ex arce deji-
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renunciado a la mujer, no sin grandes sacrificios, pero con la experiencia matri-
monial. Podria objetarse que no era un auténtico matrimonio y podriamos decir
que su fidelidad denota una honradez y una nobleza digna, aunque, como dice él,
a su unibn le faltaba el nombre de matrimonio 9.

Agustin, por consiguiente, estd capacitado para enfrentar los problemas del
matrimonio y de la sexualidad con una experiencia vivida y asi se trasluce en
los relatos que nos ha dejado, sobre todo en el libro VI De civitate y en el que
intentamos analizar aqui. Podria oponerse que es una experiencia negativa, pero
preguntarfamos por la experiencia positiva de la vida sexual en el plano ideal
que se nos expresa.

Junto a este dngulo, personal y experimental, existe otro para Agustin que
tal vez lo distinga también de nosotros: es su concepcién perfectiva 20. Agustin,
desde el dia de su conversién, no busca las medias tintas ni para los obispos,
ni para los clérigos, ni para los monjes, ni para las virgenes, ni para los casados.
Busca petfeccién: y por tanto se atiene a la falta, se atiene al egofsmo, se atiene
a la desobediencia a la razén y a Dios. Y estas consideraciones las insertard en
todos los campos. Tal vez ésto lo hemos olvidado en nuestra reflexién sobre el
matrimonio y €l lo tiene muy en cuenta. Por este mismo hecho no se coloca en
un angulo idealista o irenista, sino en un 4ngulo plenamente realista, a partir
de un pecado original y de unas consecuencias que él vivia en propia carne y que
habfa vivido antes en el matrimonio y dialogaba con los casados del tiempo sobre
el tema, como nos recuerda?l. A veces hoy buscamos la encuesta v el didlogo
o el coloquio, peto ;estamos seguros de la sinceridad? Agustin expresa la since-
ridad de los casados con que hablaba y sus convicciones sobre el tema del matri-
monio y el por qué.

Todos estos son elementos de juicio, dignos de nota, cuando se trata de
encarar la problemitica matrimonial agustiniana. Ademés se encuentra con una
legislacién en torno al matrimonio que era necesario defendet, consolidar y expli-
car en cristiano plepamente 22. Por otra parte, la Escritura le pone en embarazo
en multiples pasajes y su método exegético, que ha ido madurando con los afios,
le hace pagar tributo a una revisién més tardia, pero siempre provechosa. La
interpretacién de Gn. 1, 28: Crescite et multiplicamini et veplete terram, ha sido

ciatt animum virilem, guam blandiments feminea, corporumque ille contactus,
gine ouo uxor haberi non potest; wvid, también I, 14, 25, 26, col. 881-883.

19 Confess. VI, 12, 22, PL, 32, 730:... ot delectationes consuetudinis meae,
ad anas st accessisset honestum nomen matrimonii, non eum mirari oportere, cur
ego illam vitm mequirem spernere:...

20 Cfr. J. MoRAN. Introduccién gemeral. Enarraciones o los Salmos, ed.
BAC. Madrid 1964, XIX, el avartado “La perfeccién, empresa comin”,

21 Cfy. De bono conjus. 13, 15, PL. 40, 384.

22 Cfr, J. GavoemeT, L'Eglise dans U'Empire Romgin (1V,V sidcles.), Paris -
1958, 540-561.
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objeto de una evolucién progresiva en Agustin y ha surgido de una interpretacién
espiritualista a una concepcién mas realista y objetiva. Tal vez en ella podamos
encontrar la clave de solucién a los problemas matrimoniales en Agustin y, por
tanto, al reconocimiento de que también en su doctrina sobre el matrimonio se
ha ido en progreso y se ha llegado a una madurez. El P. Antonio Casamassa dice
a este respecto: “En el De Genesi contra manichaeos, de hecho, el Obispo de
Hipona cree que el crescite et multiplicamini significaba fecundidad espiritual,
cambiada en fecundidad carnal después del pecado (I, 19, 30); y que la unién
del hombre con la mujer no tenia por fin la procreacién de los hijos, sino feraus
spiritudles, id est bona opera divinae landis (11, 11, 15). El cambio de pensamiento
de San Agustin sobre este punto no ocurre en el 396-397. Agustin, escribiendo
hacia 400 el De catechizandis rudibus, 18, 29, propone aln la idea de una unién
espiritual entre Adan y Eva; comienza a dudar en torno al 401 en el De bono
conjugali 2, 2; v en torno al 410, en el libro nono De Genesi ad litsteram (3, 5-6;
7,12; 9, 14; 10, 18) ensefia que la mujer fue dada al hombre para la procreacién
de hijos y que el pecado original no cambié de espirituales en carnales las rela-
ciones entre Adidn y Eva, sino que afiadié solamente el estimulo de la concu-
piscencia” 23,

Bardy analiza también ésto en sus notas al libro XIV de la Cindad de
Dios 2%, No se cita a Casamassa pero se examinan los mismos textos, con acento
en la finalidad del dar la mujer al hombre, diciendo que en los primeros libros del
De Genesi ad litteram 111, 21, 33 PL 34, 293; 12-13, 20-21 PL 34, 287-288
todavia dudaba Agustin y a partir del libro IX entrd en linea (IX, 5, 9 PL 34,
396-397). No se pasa a més consideraciones, pero se recuerda en la nota siguiente
que los Padres anteriores y contempordneos estaban por una generacién espiritual
y que San Agustin rompe el fuego, sobre todo en el De civitate Des, citando
algunos textos de Juan Criséstomo, de Gregorio Nacianceno y ve ya en Atanasio
también un precedente.

Si elegimos para nuestro estudio el libro XIV del De civitate Dei es porque
lo creemos el més completo sobre la doctrina del matrimonio o mejor de la se-
xualidad, y porque él nos ofrece, en forma definitiva, el pensamiento del santo,
ya que ha sido escrito hacia el 420 25, Precisamente en él hay un estudio psicold-

23 A, CASAMASSA, Il pensiero di S. Agostino nel 396-397. 1 “ Tractatores di-
vinorum eloquiorum” di Reiract, I, 32, 1 ¢ U'Ambrosiaster, Roma 1919, y en
Seritti Patristici I, 41-66, Roma: 1955 49

24 3. BARDY, 'La Cité de Diew. Livres XI-XIV, Formation des deux Cités.
(Bibliothéque Auagwuwsltmmeunnew Oeuvres de saint: Angustin, 35. Cinquiéme Série),
Desclée de Brouwer 1959, 539-542, note 43: La doctrine de saint Augustin sur
le mode de la génémtion avant le pécwhér.

2% Hay ademés otra razén. Ordinariamente este libro mo eg citado, tra-
tando de la doctrina. matrimonial del Samto, mi siquiera cuando se habla de la
sexualidad en el paraiso, vid. M. MULLER, Die Lere des hl. Augustinis von der
Paradiesesehe und thre Auswirkung in der Sexualethik des 12. und 13, Jahrhun-
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gico profundo de la sexualidad —hoy tan en boga, tanto lo psicolégico como lo
sexual—, Creemos ademds que el ver en San Agustin también la resonancia de la
doctrina estoica de la aputheia carece de sentido aqui, ya que Agustin mismo en
este libro se dispone a refutarla y la rehusa de hecho, y si queremos algo mis en
su tiempo —asi lo ha pensado al menos San Jerénimo— el estoicismo se daba
como una acusacitn a los pelagianos 26. Es ademés muy significativo que un Jan-
ssens, por ejemplo, en el estudio que dedica al por él llamado dualismo agustinia-
no en el matrimonio (pp. 793-803) viendo luego su resonancia en los siguientes,
cite una sola vez la Ciudad de Dios y en concreto el XIV, ¢. 16 (p. 798) hablando
ademds del lugar importante de la apatheia y para decir, junto a otras citas, que
“ese mal o esa enfermedad (deseo y placer sexual), secuencia del pecado (malum
peccati) consiste en que el deseo sexual no nos obedece, que la excitacién sexual
no surge o no se calma a gusto de la voluntad y que el placer absorbe el espiritu
todo entero” (p. 798). Se cita la méxima de Séneca: Temperantia numquam ad
voluptates proprer ipsas venit y, también, la otra proveniente de los circulos pita-
géricos: nihil fac propter solam delectationem y se lamenta de que se hayan
aplicado a las relaciones conyugales (p. 797). Quiza la perspectiva sea diferente,
pero si se busca la perfeccién, la méxima habria que aplicarla también en cristia-
0o, sobre todo cuando se da con exclusividad y con finalidad como en ellas se
dice. No obstante, si los placeres hay que amatlos por si mismos y hay que hacer
obras por el solo placer o delectacién, para que sean auténticas o al menos vali-
das, sera preciso rendir el juicio a esa opinién, pero procurar en la propia vida
dar el primer puesto a Dios.

1AS PASIONES HUMANAS Y LA VOLUNTAD O EL QUERER.

San Agustin comienza en este libro XIV preparando el terreno para el tema
que le ha de preocupar en él, que es el matrimonio y, sobre todo, la sexualidad,
admitido que estd llegando al fin de los origenes de las dos ciudades y concluira
con aquello de los dos amores 27. Y para ir desbrozando el terreno, constata la
existencia de una doble vida, una segin el espiritu y otra segin la carne, llegan-
do a decir que la vida segin la carne es vivir segln las pasiones, viniendo en este
contexto la digresién, amplia y bien meditada, sobre las pasiones. Respondera
ahora con pensamiento maduro, a quienes juzgan atn hoy que la culpa de todos

derts bis Thomas von Aquin. Eine moralgeschichtliche Untersuchung, Regens-
burg 1954, 19-32.

26 Cfr. G. BARDY, o, c¢., 20, aunque en mota cita a De Plinval que admite
la falsedad de esa atribucién a los pelagianos,

271 De civ. Dei XIV, 28, PL. 41, 436. Las referencias iran en ¢l texto y en
castellano con el fin de que la lectura se haga més flexible,
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los males para Agustin estd en la carne o en el cuerpo. Inicia su discurso admi-
tiendo y estudiando que los males del alma no proceden de la carne, o del cuerpo,
sino de la corrupcién del cuerpo, porque la catne es buena y fue creada buena por
Dios (3, 1-2). Este pensamiento del cuerpo corruptible que apesga al alma serd
repetide en todos los tonos por Agustin. Se trata de Sap. 9, 15: corpus corrupti-
bile aggravar animam 28, Y esa corruptibilidad proviene del alma y de su pecado
(3, 2). Luego pasa a definir qué es vivir segun la carne, que seria vivir seglin el
hombre, lo cual significaria soberbia y complacencia en si mismo (3, 2). En el
capitulo siguiente entra mas profundamente en el vivir segin el hombre y segin
Dios, para decir que vivir segin Dios es vivir segin la verdad y vivir segiin el
hombre vivir segin la mentira. Y es mentiroso por no vivir segun le exigia su
condicién, o sea reciamente, es decir, segin Dios, haciendo su voluntad y no la
propia (4, 1-2). Ya se ve que todo el problema es problema de desobediencia y
que se comienza por caer en la intimidad para caer luego externamente.

La, carne, empero, es buena, pero el mal o lo malo es abandonar a su Crea-
dor (5), y por eso no puede decirse que los movimientos y pasiones del alma pro-
cedan de los cuerpos terrenos (ib). Esos movimientos y afecciones penden de la
voluntad o del querer y en conformidad con éste reciben su rectitud o su mali-
cia (6), reduciéndose todo a un amor recto o a un amor torcido (7, 2). Las pasio-
nes las tienen también los justos, pero en ellos son rectas y bien dirigidas (9, 1-2),
probindolo con el maés tipico ejemplo de las mismas, que es San Pablo, en un
nimero delicioso que delimita toda la wida afectiva y psicolégica del apdstol
(9, 2). Estas pasiones, afecciones o movimientos, no son vicios, y dirigidas por la
razén y segin ella no merecen el nombre de enfermedades (720rb7). El mismo
Sefior las tuvo y las cultivd, llevidndolas a su perfeccién (9, 3). En Cristo pen-
dian de su voluntad. Las afecciones, empero, pertenecen a la vida, a la condicién
de nuestra existencia terrena y sin ellas no seriamos rectos, sino inhumanos (9, 4).
La apatheia no es propia de esta vida, si por ella se entiende la carencia de estas
afecciones: S7 awtem apatheia illa est, ubi nec metus ullus exterres, nec angit do-
lor, aversanda est in hac vita, 5 recte, hoc est secundum Deunm vivere voluwmus:
in illa vero beata, quae sempiterna promittitur, plane speranda est . La vida
recta tiene rectos todos sus afectos, y la desordenada, desordenados (9, 6). Y por
tanto en esta vida se trata de conservar ordenadas y bien dirigidas las afecciones
y a su vez no dominarlas como llevados por la soberbia, sino como sometidos a
Dios, por querer vivir segln el espiritu, es decir, segiin Dios mismo. En conse-
cuencia, er si nonnulli tanto imnmandore, quanto rariore vanitave hoc in se ipsis

28 Cfr. De civ. Dei XIII, 16 col, 388; XIV, 8, 1, col. 405 dos veces; XIX,
4, col. 628; XIX, 17, col. 645; 27, col, 657. Excluimos las citas del pasaje en
otras obras.

29 Ibid, XIV, 9, 4, col. 416.
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adamaverint, ut nullo provsus erigantin et excitentur, nullo flectantur avque incl-
neniwr affectn, humanstatem totam potius amittunt, quam veram assequaniur tran-
quilitasem. Non enim quia durum diiquid, ideo rectum; aut quia stupidum est ideo
sanwum 20, .

Colocado, pues, este principio sobre las pasiones y su significado, buenas en.
si mismas y malas por la vida desordenada, la aplicacién se hard inmediata. Thon-
nard, en una nota resumen de sus estudios sobre la vida efectiva del alma y la
interiorizacién de las pasiones en San Agustin, escribe: “Para comprender bien
esta psicologia no es preciso colocarse sobre el plan analitico con las distinciones
netas de la filosoffa tomista. La pasién definida “movimiento del apetito sensible”,
que es como la sensacién “actus coniuncti” (acto del alma y del cuerpo, formando
un solo agente consciente), no corresponde mas que parcialmente a lo que estudia
Agustin bajo el nombre de amor, placer, dolor, etc. y nosotros hemos llamado
“passiones”. Para él, en sus- movimientod afectivos, es el hombre todo entero por
su alma racional quien interviene, Y segun la revelacidn, el hombre, sujeto de las
pasiones, no posee ya la “naturaleza integra” que privativamente ignoraba la con-
cupiscencia, sino la “naturaleza caida” que debe ser reparada por la gracia. Esta
manera sintética de enfrentar el problema no favorece siempre la claridad, pero
es maés rica, méas préxima de lo real; y no debe jamis olvidarse para interpretar
correctamente las aserciones agustinianas” 31. A su vez Bardy, en nota también al
libro XIV habia escrito, tras un somero examen del valor moral de las pasiones:
“Se ve asf el caricter profundamente humano de la doctrina moral de San Agus-
tin. El gran doctor reconoce que las pasiones son exigencias de la vida terrestre:
aqui abajo, no solamente es imposible pasar sin ellas, sino que no es ni deseable
y los estoicos mismos, al menos los més razonables de entre ellos, no exigen mds
de sus discipulos la apatia completa. Se contentan con pedirles la constante pose-
sién de si mismos y la existencia de un opinién recta sobre los bienes y los
males” 82,

Para oponerse al error que explicaba todo pecado o falacia por el influjo del
cuerpo, de la carne o de la materia, como hemos ya recordado siguiendo el texto
del Santo, Agustin vuelve una y otra vez sobre el papel esencial de la voluntad o
del quérer, que, al fin, se identifica con el amor, Y con esto lo habri resuelto todo,
interiorizdndolo de este modo. Por el amor, o por el querer, habrd que definir las
diferentes pasiones o afecciones, y cuanto més facilmente obedezcan a la volun-
tad y se sometan 4 ella, y mis ficilmente pueda obrar con ellas y en ellas, tanto

30 Jbid, XIV, 9, 6, col. 417; vid. S. CUBSTA, Fl equilibrio pasional en la
doctring estoica y en la. det Sam Agustin, Estudio sobre dos concepciones del Uni-
verso a trawés de un problema antropolégico, Madrid 1945. .

31 F, J, THONNARD, en “La Cité de Dieu” v. nita 24, En la p, 539, nota 42
que titula: La psychologie des passioms.

32 G. BARDY, o. c., note 40: Le valeur morale des passions, 534,
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mejores seran, si la voluntad, a su vez, estd sometida a Dios. De esta suerte podia
muy bien decir que esas pasiones y afecciones en Cristo pendian de su voluntad
y eran dirigidas por ella, y en los santos permanecen las pasiones, pero son tam-
bién enderezadas por la voluntad, liberada ya en la actual economia, como nos
dira luego, por la gracia. Esto es necesario tenerlo en cuenta para el problema que
nos ocupa en estas paginas.

LAS PASIONES Y EL MATRIMONIO EN EL PARAfSO.

Agustin, en todo lo expuesto hasta el presente, llevaba una mira precisa y
definida, y desemboca aqui: ¢Tenian los primeros hombres en el paraiso esas
pasiones y afecciones? La respuesta, siguiendo el curso de la exposicién agustinia-
na, serfa clara en una afirmativa, como en Cristo, pero sometidas a la propia vo-
luntad. No habia temor ni dolor, pero en cambio existia el amor y el gozo. Reisia-
ba un amor imperturbable a Dios: “Reinaba allf un amor imperturbable a Dios,
y los conyuges entre si vivian en una familiaridad fiel y sincera y de este amor
flufa un grande gozo, sin faltar un objeto de amor digno de disfrute. Evitaban el
pecado sin inquietud alguna, y al esquivarlo no irrumpia en ellos otro mal que
les angustiara” 33, Allf reinaba la felicidad plena y no habia turbaciones ni per-
turbaciones, 'y asi hubiera seguido el género humano, realizando el creced y mul-
tiplicaos hasta completar el ntimero de los predestinados.

Siendo esto ast y faltando la perturbacién en el paraiso, ¢cémo seria alli el
matrimonio y ¢6mo se realizarian los actos conyugales para la procteacién de la
prole? “Problemas como el que plantea aqui San Agustin —esctibe Bardy— sobre
el modo de generacién, parecen hoy bastante ociosos. No debemos ciertamente
juzgatlos con nuestra mentalidad actual, sino con la mentalidad de los cristianos
del siglo 1v y adn de una manera especial con la del Obispo de Hipona mismo” 34,
Sin embargo no lo creemos ocioso ni-inttil para un cristiano, o dirfamos mejor
para un teblogo, de nuestro tiempo, ya que “si estamos llamados a aquella natu-
raleza que Dios cre6 al principio para el hombre” 35, es de suma importancia
para aclararnos el problema sobre el matrimonio. Tal vez por olvidar esto vaya-
mos 2 Ja blsqueda de una solucién que estaba dada en prededencia, pero que ha
quedado solamente como un ideal escatolégico. La finalidad de Agustin es tnica:
sabe que el hombre, antes o después del pecado, estarfa sobre la tierra como de

3% De civ, Dei XIV, 10, PL. 41, 417.

34 @G. BARrDY, o. C., note 43: La doetrine de saint Auﬂusizm sur le mode de
la génération avant le peche 539.

85 De vera relig. 46, 88 PL. 34, 162: Vocamur autem ad perfectam naturam
humanam, qualem ante pmalc:ewtrum nogtrum Deus fecit: revocamur autem ab ejus
dilectione, guam! peccando meruimus,
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pasaje y que necesita, dird aqui, cubrir el nimero de los predestinados, y esto
habria de realizarse a través de la generacidn.

La respuesta que aqui presentard el Santo ha sufrido, sin duda alguna, una
evolucién a través de los afios. Pero en este libro es completa y adquirida y, en
consecuencia, no se duda ya en una interpretacién real de los hechos, no sola-
mente espiritual. Cémo ha ido interpretando el creced y maultiplicaos lo hemos ya
insinuado y aqui llega a una conclusién definitiva. Se lo habia planteado en el
De bono conjugdli, 2, 2 (PL. 40, 373-375), proponiéndose diferentes soluciones,
sea que tuvieran descendencia sin cohabitar alio aliquo modo, si no hubiesen peca-
do; sea que aquf se significasen mistica y figuradamente muchas otras cosas; sea
que la sucesi6n viniese solamente por el pecado, como si no pudiese existir la co-
habitacién sino de cuerpos mortales. Sabe que existen muchas sentencias sobre
ese texto v que requeriria un largo discurso para dilucidarlo: “Han existido mu-
chas y diferentes sentencias sobre el particular. Y si hubiésemos de examinar cudl
de entre ellas se conforma mejor a la verdad de las divinas escrituras, nuestra
disputa se prolongaria prolijamente” 36. En De Gen. ad liss. 111, 21, 33 PL. 34,
293 todavia piensa en ese modo, sin saber cudl, y propone como un ejemplo el
que de una piadosa amistad pueden nacer los hijos. Y més tarde en De Gen. ad
lir, IX, 3, 5-7 col. 395; 4, 8; col. 595-596; cap. 5-11, n. 9-19, cols. 396-400
‘ dir, respondiendo al por qué ha sido creada la mujer, que el tinico modo de
hallar respuesta es el pensar en la procreacién de los hijos y asi le servird de
isolaz y de ayuda al var6n, porque en lo demas no encuentra esa ayuda. Asi con-,
siderando la mujer, hecha del varén, en el sexo, en la forma y distincién de miem/
bros que tiene, se ve que estd hecha para la generacién, y por tanto en resumen\*
puede decir: “Cuando se pregunta para qué ayuda del vardén haya sido creado el
~otro sexo, considerando diligentemente, en cuanto es posible todas las cosas, yo
no encuentto otra razén que la prole, para que por su descendencia se llenase la
f tierra; pero esta prole no era procreada del mismo modo que hoy se procrean
| nuevos hombres, ya que hoy la ley del pecado estd inherente a los miembros y se
‘ opone a la ley de la mente, aunque sea superada en virtud de la gracia de Dios:

' tal no_pedia ocurrir a no ser en este cuerpo de muerte, consecuencia del peca-
do” 37, En cuanto a la convivencia o al coloquio como finalidad de la mujer para
la vida del hombre, no lo ve tan claro el Santo y habla en cierta medida de ex-
periencia. Cree mas facil eso entre dos amigos, y asi escribia: “;No es més con-
gruente para la convivencia y el coloquio la vida en comin de dos amigos que
la del varén y la mujer? Viviendo los dos amigos en mutua ayuda y prestacién
no habria lugar a que las voluntades contrarias perturbasen la paz de los cohabi-
tantes, ni habria lugar al orden, en virtud del cual, uno ha de ir primero’y el otro

36 De bono conjug. 22, 2, PL, 40, 378.
37 De Gem. ad litt. IX, 11, 19, PL. 34, 400.
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después, maxime si el que va después ha sido creado del primero, como la mujer

lo ha sido del hombre” 38. Por eso la tnica causa que encuentra es la “cansa pa-

riendi” que repite en casi todos los capitulos antes citados de esta obra. Pareceria

una cierta degradacién de la mujer o un cierto desprecio de su vida social, pero-

asi lo aprendia en los clasicos, Terencio de modo especial 3%, Teofastro 40 y tam-
bién de la experiencia, viéndolo asi en la Escritura.

Al llegar aqui al libro XIV De civitate Dei la doctrina estd ya adquirida.
Tras una larga consideracién, nos ha confidenciado el Santo, tras haber buscado
motivos y causas de esa creacidén de la mujer como ayuda, nos entrega en frases

sintéticas su pensamiento. También se engendraria en el paraiso, peto sin la per-:

turbacién y la pasibn, sin la lbido que ha creado la desobediencia de los miem-

bros. Entonces se parte de un hecho que exalta el matrimonio y la bendicién de
las nupcias y -es que éstas fueron bendecidas antes del pecado y esa bendicién
subsistié también después del pecado 4!, Asi sobre el creced y maultiplicaos dice:
“Sin embargo, la bendicién dada al matrimonio para que creciesen, se multipli-
casen y llenasen la tierra, aunque es verdad que subsistié en los delinquentes, con
todo, se dio antes de delinquir, dandonos a entender con ello que Ja procreacion
de los hijos es gloria del matrimonio, no pena del pecado” 2. La procreacitn, en
consecuencia, no es pena del pecado, sino gloria del matrimonijo y asi lo demos-
tré la bendicién de Dios. En el paraiso, empero, no se unirdn levados de la kbido,
palabra ésta que habia reservado propiamente a aquella que excita las partes
obscenas del cuerpo 4%, La procreacién es un don de las nupcias, anterior al peca-
do, al crearlos hombre y mujer, y el sexo supone algo en la carne: “No nos cabe
la menor duda que el crecer, multiplicarse y llenar la tierra, segin la bendicién
de Dios, es un don del matrimonio, instituido por Dios desde el principio antes
del pecado, al crear un hombre y una mujer. El sexo, evidentemente, supone algo
carnal” 44 Y, por tanto, hay que entenderlo ya en sentido literal y no espiritual
o alegbrico, como en afios anteriores habia hecho en méis de una ocasién. Parece-
ria como que estaba respondiendo a los excesos de Jerdnimo en este sentido, él

38 Ibid. IX, 5, 9, PL. 34, 396.

39 Cfr, De civ. Dei XIX, 5, PL. 40, 632, en que cita aquello de Terencio:
Duxi uxorem, quam ibi miseriam vidi nati ﬁlu alia; aura,' (Ad. 5, 4, 13 sq.). Y
continfia citando, al menos ad sensum de Eun, I I, 14 sqt Quid itidem illa, quae
in amore vitia commemorat ider’ Terentius, injuriae, suspiciones, inimicitioe,
bellum, pax rursum: nonne res humanas ublque impleverunt?

40 Samn; Jerénimo nos cites un largo parrafo de una obra de Teofastro De
nuptiis, en Adversus Jovinianum I, 47, PL. 28, 289-291, y dado el principio, no
dudamos en ver una reminiscencia da‘na de la, misma oibriba en Solil, I, 10, 17,
PL. 32, 878, lo mismo que algunas otras referencias de lay Confessiones. Volve-
remos en alguna ocasién sobre este punto.’ )

41 De Gen. ad litt. IX, 8, 5, PL. 34, 395. -

42 De civ. Der X1V, 21, PL. 41, 428. '

38 Ibid, XIV, 16, col, 424.

44  Tbid. XIV, 22, col. 429. '
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que habfa siempre hablado de que el matrimonio comenz6 a existir después del
pecado y una vez que fueron arrojados del paraiso, y que solamente entonces se
unieron en matrimonio o en acto conyugal, sin plantearse el problema de si seria
posibles antes y del cémo. El fin, pues, del hombre y de la mujer era llenar la
tierra, como aparece de su propia complexién fisiolégica, entendiéndose la bendi-
cién de Dios del lazo corporal que une los dos esposos.

Siendo esta la finalidad primera, probada por razones fisiolégicas y psicold-
gicas y espirituales, ya que habria que llenar el nimero de los predestinados, opo-
niéndose por eso mismo a quienes decian que solo se habrian ayuntado y habrian
engendrado de existir el pecado 5 —siendo entonces necesario el pecado para
ello, lo que parece absurdo al Santo— ;cdmo seria fecundo también el matrimo-
nio sin el pecado y sin la lbido vergonzosa? Agustin se ve en un aprieto, por-
que no hay ejemplo actualmente que pueda probar aquello ni nadie ha expe-
rimentado aquella realidad anterior al pecado, peto opina que el miembro de la
generacién obedecerfa a la voluntad como lo hacen ahora los demés. Aquel ma-
trimonio “y por tanto aquellas nupcias dignas de la felicidad del paraiso, sin el
pecado, serian fecundas en amables frutos y estarian exentas de la libido vergon-
zosa. ;COmo serfa esto posible? A la verdad que actualmente no hay ejemplo
capaz de- ilustrarlo. Sin embargo, no por eso debe parecer increible que aquel
miembro pudiera obedecer sin libido a la voluntad, pues son tantos los que ahora
le estin sometidos” #6. Y continta probando cédmo los deméds miembros sitven y
se someten a la voluntad, aunque en contadas ocasiones no le obedezcan. Al ani-
mo le cuesta més dominarse e imponerse a si mismo que a los miembros del
cuerpo, pero la libido es un justo castigo de la desobediencia. Y nace de aqui la
paradoja. El pudor radica en la mutua desobediencia, ya que sobre todo en los
6rganos generativos domina mucho menos. Este problema se ha elevado a tema,
y ya antes, en las Confessiones VIII, se habia hablado con gran profundidad psi-
colégica de este doble en la voluntad y esta lucha de mi mismo contra mi mismo.
El 4nimo a veces no se somete a si mismo y menos a Dios, y el cuerpo no se
somete al animo. La voluntad quiere mantener a raya los miembros y que éstos
sigan sus_Ordenes, pero solamente lo ha realizado en el paraiso. Y por eso des-
cribe aqui ahora el cémo serian alli esos movimientos: “Pero cuando la volun-
tad imperiosa tiene a raya los miembros, sin los cuales no puede saciar su apetito
los excitados por la libido contra la voluntad, se conserva la castidad, no perdida,
sino suspendida por el deleite pecaminoso, Esta renitencia, esta repugnancia, este
combate librado entre la voluntad y la libido, por suficiencia de voluntad e indi-
gencia de libido, no lo sufriera en el paraiso el matrimonio si la desobediencia
culpable no hubiera sido castigada con la desobediencia penal. Aquellos miembros

4 Ibid, XIV, 23, 1, col. 430.
46 Ibid, XIV, 23, 2, col. 430.
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estarfan sometidos a la voluntad, como todos los demés” 47. En el paraiso faltaria
esa lucha y esa oposicidén y habria una obediencia mixima también en lo gene-
rativo. Engendrarfan, pero sin el sobresalto y el delirio de la pasién sexual. No
obstante, no puede alargarse porque el pudor le obstruye también aqui la via
y la palabra y no quiere herir los oidos piadosos. Entonces, hasta refutar la infi-
delidad, va a argumentar non de rerum inexpertarum, sed de semsu experia-
ram (ib.). Y se coloca en consecuencia en ¢l plano mis realista que se ha conocido
en el tema, cuando habla de la kbido, de su sobresalto, de su dominio y de su
sometimiento a la voluntad. No juega en el aire, sino que, basado en una expe-
riencia, entra en el campo que ahora tiene ante los ojos, al menos para usarlo
como argumento negativo y decir que en el paraiso no podria ser asi la gene-
racién.

Todo el problema radica, siguiendo su pensamiento expresado, en el some-
timiento a la voluntad y por tanto en lo que concluirfa luego, en el wsus volun-
tarius, Esto es sumamente interesante para el fin de nuestro estudio. Ahora repite
este sometimiento a la voluntad de lo generativo también y escribe: “Alli el hom-
bre seminarfa y la mujer recibirfa el semen cuando y cuanto fuese necesario,
siendo los 6rganos de la generacién movidos por la voluntad, no excitados por
la libido” 8. Asi se realizaria el acto conyugal en el paraiso y as{ seria en la
serenidad voluntaria, cuando fuese necesario y en cuanto fuese necesario. Dios po-
dria haber dado también al hombre ese dominio voluntario de lo sexual, como de
los demds miembros: “Luego al hombre le fue también posible tener sujetos los
miembros inferiores, facultad que perdié por su desobediencia, ya que para Dios
fue facil crearlo de manera que los miembros de su carne, que ahora inicamente
son movidos por la libido, los moviera sélo la voluntad” (ib.). Y para mostrar la
facilidad con que muchos mueven a placer todos los miembros cuenta los méra-
bilia, leidos o vistos, en los libros o en su derredor, de personas que hacen ma-
ravillas con sus diferentes partes (24, 2, col. 432-433). Y una vez que ha referido
esos hechos maravillosos concluye: *;Por qué no creemos que, antes de la des-
obediencia y de la corrupcin, los miembros del hombre pudieron servir a la !
voluntad sin ninguna libido en lo relativo a la generacién?” 4,

La felicidad, por otra parte, radicaria en vivir como se quiere 5, si nada se
quiere torpemente ni por tanto se vive torpemente 51. Yen el parafso existia esa
felicidad y vivian como querfan, reinando también en el matrimonio ese amor
casto y honesto que acompafiaba a los esposos. “Segtin esto, el hombre en el parai:
so vivia como queria porque solo queria lo que Dios habfa mandado. Vivia go-:

47 Ibid. XIV, 23, 3, col. 431.
8 Ibid, XIV, 24, 1, col. 432.
9  Ibid, XIV, 24, 2, col. 433.
50 Ibid. XIV, 25, col. 433.

51 Ibid, XIV, 24, 2, col. 433.
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zando de Dios y era bueno por su bondad; vivia sin ninguna indigencia y tenfa
en su mano el vivir siempre asi... Su carne gozaba de perfecta salud, y su alma,
de tranquilidad absoluta... La sociedad conyugal estaba acompafiada de un amor
honesto y hacedero. La laxitud no comprendia al ocio ni el suefio le rendfa
contra su querer. Dios nos libre de creer que en tal facilidad de mandatos y en
tamafia felicidad los hombres no podian engendrar sin el morbo de la libido. Esos
miembros, como los dem4s, se moverian al arbitrio de Ia voluntad, y el marido
se hundiria en el regazo de la‘esposa con tranquilidad de 4nimo, sin el estimulo
de ardor libidinoso y sin la corrupcidn de la integridad corporal. Y no porque
la experiencia no pueda probar ese hecho es menos digno de fe, puesto que, a
exigencias del momento, esas partes las dominaba la voluntad, no el ardor im-
petuoso. Entonces el semen viril pudo ser inyectado en la esposa sin romper su
integridad, al igual que ahora la virgen puede tener la menstruacién sin
violarla. Aquel podia inyectarse por el mismo conducto por donde pueden ser
arrojados los menstruos. Asi como para el parto relaja las visceras maternas no el
gemido del dolor sino la madurez del feto, asi para la fecundacién y la concep-
cién unitfa las dos naturalezas, no el apetito libidinoso, sino el uso voluntario...”
Apela nuevamente al pudor y a decir que es una conjetura lo que estd haciendo
para concluir en lo que nos interesa al presente: “Y, dado que esto que digo no
lo experimentaron ni quienes pudieron experimentarlo (porque una vez metidos
en el pecado, merecieron el ser desterrados del parafso antes de cohabitar con

voluntad tranguils), §cémo ahora, al resefiarlo, no evocari.el hombre Iz expe-

tiencia de la libido tirbida y no el atisho de uma voluntad plicida? Por eso el
pudor no permite hablar con soltura, aunque no falten razones al pensador” 52.
* " Las conclusiones son multiples y tenemos que ir recorriendo una a una las
'implicaciones, porque tal vez el fundamento de toda la doctrina matrimonial
s agustiniana solamente haya llegado a colocarse aqui, con este profundo analisis
que le permite la navegacién en el realismo de lo sexual. El acto matrimonial en
el parafso, por tanto, se realizaria @ plena voluntad, cuindo y cudnto fuese nece-
. sario pard la procreacién de los hijos y para llenar el mundo de los predestina-
dos que colmarfan el cielo. Se tratarfa aqui por tanto de una fida societas ex ho-
nesto amore, de una concors mentis. corporisque vigilia vy de una custodia man-
dati sine labore. Esto, unido a la bendicidn de las nupcias para la procreacién ad
gloriam connubii, y el uso voluntario en la unibn, nos sitda en la misma perspec-
tiva que hoy plantean para el matrimonio. Inmediatamente interrogarian a Agus-
tin: ;Existiria alli la delacsratio en el acto conyugal? Y Agustin responderfa que
la delectatio como egoista y saciativa, no; en cambio existiria el gawdinm que
procedia de ese honesto y casto amor y de ese uso voluntario. El placer, se dird,

52 Ibid, XIV, 26, col. 434.
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es connatural a la realizacién de la funcién especifica de cada 6rgano, pero ése
existirfa en el gozo.

Se tiene ademds la impresién de que hay dos dngulos de visién distintos:
los modernos estin muy preocupados de regular los hijos, les intetesa sobre todo
el nimero mayor o menor de hijos en el matrimonio y los problemas se los crean
a través de los hijos, mientras que San Agustin va més al fondo, al sujeto o suje-
tos del acto. La diferencia parece minima, pero es trascendental a la hora del
acento, porque entonces o se propone evitar los hijos, o se propone el uso volun-
tario y en consecuencia sacrificado del matrimonio. Es verdad que se implican
las dos cosas, pero es cuestién de. intencionalidad.

Sin embargo, creemos plenamente a través del anilisis que nos ha hecho
Agustin, que la sexualidad, antes del pecado, y por tanto el matrimonio en el
paraiso, tal como el Santo lo ha concebido después de un largo laborio intelec-
tual, se reduce a una sexwalidad positiva, voluntaria, quando opus est et quantum
opus est ad gignendam et diligendam prolem. El amor de que nos hablan hoy,
hecho de abandono mutuo sin reservas ni restricciones, y la racionalizacién o
humanizacién del acto conyugal quiere llegar justamente a esa misma conclusién,
aunque les estaria permitido el acto siempre como expresién de amor, cosa a la
que San Agustin no habria llegado: una fecundidad gemerosa, responsable, adul-
ta, voluntaria, quando eb quantum.

Y aqui el auténtico, el verdadero problema: (Es posible esto en la actudl
ecomomia? Aqui choca un optimismo bastante irenista con aquello que puede lla-
marse un pesimismo; pero hay un justo realismo que estd sobre el pesimismo y
el optimismo. Hoy setfan optimistas; Agustin setfa pesimista, Habria solamente
que educar y formar a la gente en el sentido y el valor positivo de la sexualidad
y crear un ambiente de responsabilidad y madurez en todos los érdenes, desde
el personal al social. El ideal est4 fijado para todos: Agustin fija el ideal en aque-
llo que serfa un dia el paraiso, ideal af que se tiende, pero al que no se llega mis
que por otro camino; los modernos-plantean el ideal y creen que se llegard a
él por medios bastante humanos. La pregunta, pues, sobre la posibilidad de ese
ideal se pretende ilégicamente ir resolviendo no con el dominio personal, o el
autocontrol, sino més bien con el seguto de la no concepcidn, y se forma a una
fecundidad responsable haciendo saber cuéndo, usando c/icl*"r‘r)xa.trimonio, no habré
peligro de hijos, haciéndole, por lo mismo, abstenerse no por amor sino por temor,
cuando lo que se predicaba era el amor, y permitiéndole usar luego del matrimo-
nio con la razén especiosa de que el acto matrimonial es expresién del amor. La |
fecundidad que se predica responsable, no es responsable en el uso sino en la |
finalidad; no es voluntaria en el uso sino en el fin. Se usarfa del matrimonjo con {
mas frecuencia si se supiese que los hijos no habrian de venir, cuando el uso
voluntario y responsable exige e impone un respeto a si mismo y a la mujer y 2
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ambos en Dios y por Dios. La menor briz de placer egoista en el acto macula
la perfeccién matrimonial y para llegar a esa plena donacién tenemos que pre-
guntarnos por la posibilidad.

El interrogante: ¢Es posible esto en la actual economia? ha quedado intac-
to y virgen y la respuesta, bien a pesar de los irenistas modernos, hay que oftre-
cetla con Agustin. El descubrimiento moderno es antiguo, solamente que ahora
se ha aplicado a un periodo poslapsatio y Agustin lo habia retenido como ideal
en el paraiso.

EL MATRIMONIO DESPUES DEL PECADO.

¢Ha cambiado algo después del pecado? ;Contintia el mismo régimen, el
mismo uso voluntario de lo sexual, la misma responsabilidad y consciencia, el
mismo amor sin mezcla de egoismos y de placeres bajos? La impresién, en algu-
nos estudios actuales, se mostraria por la negativa: no ha cambiado nada. El
hombre podria realizar esa humanizacién consciente de lo sexual y, por tanto,
la racionalizacién en el matrimonio y su uso. No obstante, Agustin podria ex-
plicarnos que antes del pecado existia esa voluntad tranquila en Dios, esa cons-
ciencia de la presencia de Dios en el alma, ese amor honesto, nacido de un gozo
de la unién en Dios y por Dios. Reinaba la mis completa obediencia a Dios y
allf era el amor de Dios hasta el desprecio de si mismo. Como el alma obedecia a
Dios, al alma le estaba sometido el cuerpo, y no habia contradiccién ni lucha.
Aquella consciencia de la fuente interior, que regaba el espiritu, desaparecié con
el pecado y lo que era consciencia se convirtid en mente sopita, en algo que que-
d6 sumido en la oscuridad y esta misma presencia divina que llama a la conscien-
cia, a Ja renovacién de la imagen de Dios, es un punto de enganche 52.

El hombre fue creado por Dios con buena voluntad y recto: “Dios, como
estd escrito (Eccl. 7, 30), cre6 al hombre rector y, por consiguiente, con una vo-
luntad buena, porque sin voluntad buena no serfa recto. La buena voluntad es,
pues, obra de Dios ya que el hombre fue creado por Dios con ella” 54, Pero la
mala voluntad procede del hombre y. el hombre se separ de Dios, abandonando
al Creador y desobedeciéndole, quedando de este modo esclavo de su propia des-
obediencia. Y aquello que era el libre albedrio del hombre ha quedado dominado
por los vicios y por los deseos bajos. El mal entré en el mundo y entré en lo
que tenfa bien: “Se substrae, pues, el mal sin substraer naturaleza extrafia algu-

53 Cfr. CILLERUELO, Videre Deum. Principio y fundamento de la Teologia
agustiniana, Tesis defendida en la: Pont, Univ. die Salamamca, 1964; Ip., “Deum
videre” en San Agustin: Salmanticensis 12 (1965) 3-31, principalmente 24-31.

5¢ De civ. Der XIV, 11, 1, col. 418.
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na o parte de ella, sino la que habia sido viciada y corrompida, sanada y corre-

gida. El albedrio de la voluntad es verdaderamente libre cuando no es esclavo de

vicios y de pecados. En esa condicién fue dado por Dios y una vez perdido por

vicio propio, no puede ser devuelto sino por El que pudo darlo” (ib.). Entonces,
el pecado consistié en tornarse sobre si mismo, complacerse en si mismo y por:
rebelarse ellos contra la obediencia debida a Dios, cayeron del amor casto y ho-:
nesto, que les regia, y se fueron hacia el amor bajo. De tal suerte que Agustin
ve la tentacién que comienza por la parte infetior, por la més débil, por la mu- |
jer y que el hombre asintié a ella por vincwlo social: “ Asi estamos en nuestro

derecho al suponer que aquel varén viol6 la ley de Dios, no porque creyera en

la verdad aparente que le dijera su mujer y seducido por ell2, uno a una, hom-

bre a hombre, cényuge a cényuge, sino porque condescendié con ella por el amor

que les unia. No en vano dijo el Apbstol: Adén no fue engaiiado, en cambio la

maujer si (I Tim. 2, 14). Ella tomé por verdaderas las palabras de la serpiente, y

él no quiso desgajar aquel dnico enlace ni ain en la comunién de pecado. No

por eso es menos culpable, pues pecé a conciencia” 55, Parecerd quizd un cierto

menosprecio a la mujer, pero constatamos €l hecho de que la tnica unidn, la co-

munién, el vinculo social, no le permitié a Adin separarse de la mujer ni siquie-

ra en el pecado.

Contintia examinando la cualidad del primer pecado y su gravedad, ya que
era tan facil el cumplimiento de lo preceptuado 56 y luego considera la esencia/
del mismo, haciendo hincapié en la_soberbia como causa del pecado, que es agra-|
darse y complacerse en si mismo, y por tanto egoismo y egocentrismo 57, sabien-
do que fue primero la caida en el interior y luego se manifesté al externo. Al
agradarse y complacerse el hombre en si mismo se desprendi6 de Dios y desobe-
deciéndole qued6 a sus fuerzas y esclavo de sus propias pasiones. Y esa soberbia
se palié también y se evidencié més al buscar una excusa para una transgresién
abierta y manifiesta 58, Dios fue despreciado de este modo, El que habia creado
al hombre a su imagen y semejanza y le habia dado poder sobre todo lo creado,
y no manteniéndose obediente a Dios, “siguié una justa condenacién. Y esta
condénacién fue tal, que el hombre, que guardando el mandamiento, habia de
ser espiritual atin en la carne, se trocé en carnal atin en la mente. Como él, por
su soberbia se complacié en si mismo, la justicia de Dios Ié entregd a si mismo,
y no para vivir en su pura indépendencia, sino para"érrastrar, luchando contra
si mismo, en lugar de la libertad que desed, una servidumbre dura y miserable
bajo el poder de aquél,a quien dio su consentimiento pecando. Muerto volunta-

55 Ibid. XIV, 11, 2, col. 419. P
56 Ibid. XIV, 12, col. 420. '
57 Ibid. XIV, 13, 1-2, col. 420-422.

58  Ibid. XIV, 14, col. 422.
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riamente en espiritu, habia de morir contra su voluntad en el cuerpo, y, deser-
tor de la vida etérna, quedaba condenade también a una muerte eterna si la
gracia no le librara” % Y entonces a aquella desobediencia se retribuyé con la
desobediencia, centrindose ésta en la lucha,de si mismo contra si mismo, y no
obedeciendo ahora la carne a la voluntad, la disencién surge en el hombre y es
la pelea que se sostiene: “En puridad, y para decirlo en pocas palabras, ¢qué se
retribuy6 como pena al pecado de desobediencia sino la desobediencia? Y ¢qué
miseria hay mds propia del hombre que la desobediencia de si mismo contra si
mismo, de forma que, por no haber querido lo que pudo, quiera ahora lo que
no puede?” . Y es pugna entre la voluntad y el poder o entre dos quereres,
uno de los cuales no completo aparece como una especie de signo del pecado.
Agustin insiste aqui en las relaciones entre lz carne y el alma tanto en el pla-
cer: como. en el dolor, como hemos visto en la psicologia de las pasiones, pat-
tiendo de unos ciertos principios platénicos de la funcién del alma en el cuerpo.
Y una vez explicadas esas relaciones en los dolores y en el placer, llega a un
término que se le antoja esencial, y que lo es, y que ha tenido una méxima reso-
nancia en el mundo cientifico a partir de Freud, la libido: “ Al placer precede un
cierto apetitd que se siente en la carne y es una especie de deseo suyo. Asi el
hambre y la sed y la libido —término empleado con més propiedad para los
6rganos de la generacién, aunque es término general para toda pasién—" 61, Hace
un analisis de las diferentes cupiditates —ira, avaricia, pervicacia, jactancia— de-
finiéndolas como libido, sea uiciscends, sea habendi pecuniam, sea gquomodocum-
que vincendi, sea gloriandi. Pero lo interesante y lo que nos da la clave para
nuestro estudio es lo que acaba de decirnos, casi como quien no dice nada, pero
acentudndolo al maximo. Hay que tener muy en cuenta que “cuando se dice que
la carne siente dolor o deseo, 0 es el mismo hombre, como ya hemos apuntado, o
alguna parte del alma, en que la carne imprime su pasién, pasibn que, si es mo-
lesta, causa dolor, y si agradable, placer” (ib.). Ahora bien, a'la voluptas, llamé-
mosla placer, le precede un cierto apetito ‘que se deja sentir en la carne, como
su cupididad, y como el hambre y la sed, y la llamada comtinmente en lo genital
libido. Y se_dice en el capitulo siguiente, ya concretando el sentido de esa 4bido
y su delimitacién terminolégica: “Es verdad que hay muchas clases de libido;
pero cuando se dice libido a secas, sin més, suele casi siempre entenderse la que
excita las partes sexuales del cuetpo” 62. La libido no es, pues, el placer, la volup-
tas, sino el apetito que la precede en lo sexual, aquello que se deja sentir 2 carne
et ex carne, y éste es el que domina al hombre total y lo lleva al mayor de los

59 Ibid, XIV, 15, 1, col, 423,
60 Ibid. XIV, 15, 2, col. 423.
61 Ibid. col, 424.

62 Ibid. XIV, 16, col. 424.



25 SEXUALIDAD, HUMANIZACION Y PECADO ORIGINAL 239

placeres, la voluptas, que mezclando cuerpo y espiritu conduce al hombre a la
ofuscacién de la mente en el acto de la realizacién. En el examen de este concep-
to y de su potente atraccién y poder radica el pensamiento de Agustin, tocante
a lo psicolégico en lo sexual. Aqui sus anotaciones, dirjamos, que son experien-
ciales y puede hablar con conocimiento y le darian razén los modernos sexudlo-
gos. Quizd a esa especie de éxtasis o pérdida de la razén en el acto alguien po-
dria llamatle el pleno abandono o la plena donacién al cényuge, pero Agustin lo
considera como una irresponsabilidad, porque el hombre pierde ya en ello su
propio dominio y voluntad. Sus palabras son profundisimas a este respecto: “Y
es tan fuerte (la libido) que no sblo sefiorea al cuerpo entero ni sélo fuera y
dentro, sino que pone en juego a todo el hombre, aunando y mezclando entre st
el afecto del 4nimo con el -apetito carnal, produciendo de este modo la voluptuo-
sidad, que es el mayor de los placeres corporales. Tanto es asi, que, en el preciso
momento en que ésta toca su colmo, se ofusca casi por completo la razén y surge
la tiniebla del pensamiento” 8. Y contintia diciendo que los casados preferirian
ejercer su oficio de esposos sin esa libido, de suerte que también en ello, como en
las demis operaciones, nutu voluntatis, mon aestw Libidinis se viesen incitados y
excitados.

Tiene otra nota muy interesante que nos permite entrar en la psicologia del
hecho sexual y que lleva mucho de profundidad, en cierto sentido, contra el pare-
cer de lo que quiz, quien no lo haya experimentado, opine: “Es que aln los
buscadores de este placer-en los goces matrimoniales o en las impurezas vergon-
z0sas Nno sienten a s antojo esas conmociones. A vedes ese movimiento les im-
portuna sin quererlo y a veces les deja con el caramelo en la boca. El alma chi-
rria por el calor de la concupiscencia, y €l cuerpo tirita de frfo. Y asi, jcosa ex-
trafia!, la libido no sélo rehusa obedecer al deseo legitimo de engendrar, sino
también al deseo lascivo. Ella, que de ordinario se opone al espiritu, que lo en-
frena, a veces se revuelve contra s{ misma, y, excitando el 4nimo, se niega a
excitar el cuerpo” . El hecho es de experiencia y puede interrogarse a quienes
tengan alguna, de lucha o de caida en ocasiones, con capitulaciones en otras.

Agustin se ha colocado en el pleno realismo y mdis ain, ya nos habia dicho
en otra parte, que habfa coloquiado con casados sobre estos: temas —el didlogo
con los seglares es ya antiguo— y la conclusién a que ha liegado s la siguiente:
“Lo cual no deja de ser maravilloso el que muchos | hoy se abstengan, durante
toda la vida, de todo concubito o, si se cdsan, lo tengan solamente por razén de
la prole. Tenemos muchos hermanos, y socios de la heredad celeste, de ambos
sexos que han practicado la continencia, bien en la vida matrimonial o bien estan-

63 I bmd : ita ut momento ipso temporis, quo aid. ejus p«ervemtxwr exbremum,
pene omnis acies et quasi vigilia cogitationis mbfruat:uxr
64  Ibid. col. 425. . ’

I
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do libres en absoluto de tal unién. En realidad, son innumerables. ; Hemos acaso ;
oido algin coloquio familiar de quienes estin casados o lo estuvieron que nos.
indique que nunca se unieron en acto matrimonial a no ser esperando la prole? ;
Lo que mandan los apdstoles a los casados pertenece a las nupcias; lo que per-

\
4

miten por concesién (vemialiter) o impide las oraciones, no lo imponen al matri-:
monio, sino que lo soportan” . Agustin no hablaba de memotia, sino basado en
una experiencia personal y también en experiencia coloquial. Esto ha creado en
€l la conciencia de una profundizacidn realistica en lo sexual y no de un irenis-
mo alarmante. Ha apuntado al ofuscamiento profundo, si se quiere , a ese éxta-
sis o “rito litGrgico” del acto conyugal, pero también a la deshumanizacién, a
la casi inconsciencia al llegar al extremo. As{ se crea la desobediencia de los
miembros generativos en el cuerpo, que ha quedado como signo y simbolo sensi-
ble de la desobediencia del espiritu. Y como tal signo sensible de la desobedien-
cia interior habria que comprenderlo. Llega de esta suerte el pudor y la vergiien-
za en ello, ya que esos movimientos no estin del todo sujetos 2 la voluntad, pues
se trataba de una desobediencia que reina todavia . Quien mantenia la unidad,
el equilibrio y 1a obediencia era la gracia —indumento gratise— “tetirada la cual,
para hacerles pagar con desobediencia la desobediencia propia, se dejé sentir en
los movimientos del cuerpo una desvergonzada novedad. Por eso la desnudez se
tornd indecente, los hizo conscientes y los cubrié de confusién” #7. Y conocieron
que estaban desnudos, tras el pecado, es decir, “despojados. de la gracia que les
aseguraba del rubor por la desnudez corporal, porque la ley del pecado atn no
resistia a la mente” %8, La lucha comenz6 al setles retirada la gracia, por lo que
aparecié la desobediencia, y aparecié el pudor, brote de la desobediencia misma,
que sientan todos los pueblos y por eso cubrieron sus partes pudendas, cosa que
hacen hasta las gentes mds bérbaras (ib.). M4s alin, €l mismo acto conyugal, per-
mitido dentro del matrimonio, busca la oscuridad y los mismos lupanares tienen
sus secretos y sombras. Y todo esto se manifiesta en los diversos contactos, sean
permitidos por las leyes, sean contra ellas, sean en la misma vida matrimonial.
“¢Quién ignora lo que hacen los esposos entre si con vistas a la procreacién de
los hijos y.-cudl es el objeto de celebrar las bodas con tanta pomposidad? Y, sin
embargo, en el acto mismo de la generacién no permiten que sean testigos ni los
hijos, si tienen ya algunos. El conocimiento de esta accidén recta ama de tal ma-
nera la luz de los 4nimos, que rehuye la de los ojos. Y ;de dénde nace esto sino
de que lo naturalmente honesto va del brazo, aunque por pena, con lo vergon-
zoso? ” 89,

65 De bono comjug. 13, 15, PL, 40, 384.
66  De civ. Dei XIV, 17, 41,'425-426.

67 Ibid. col. 425.

68  Ibid. col. 426.

69 Ibid, XIV, 18, col. 426-417.
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Quizé hoy estos hechos se nos explicaran por un tabl socioldgico de mala
educacién y se pretenderia una reeducacién sexual de toda la sociedad. Como
puede apreciarse, €l problema del pudor natural en ese aspecto y de lo vergon-
zoso del mismo, no es tema de hoy, sino, si hemos de creer a los autores, ha sido
de siempre y, por tanto, no basta con una sencilla explicacién especiosa, partien-
do de un hecho de educacion social, al que tenemos que concederle algiun influ-
jo, pero al cual no podemos atribuirle en todos y por todas partes ese sentido.
San Agustin nos ha expresado ya la misma idea en mas paries y no es necesa-
rio ' insistir aqui en ello. Su explicacién nace de la pena, que es fruto de la des-
obediencia primera, a la que sigui esa desobediencia externa, manifestacidon de
la interior. Lo naturalmente honesto va del brazo con lo vergonzoso y esto no
admite otra explicacién, al menos para Agustin, porque si los demds apetitos de
que ha hablado, el hambre o la sed, permiten ser saciados tranquilamente en pa-
blico sin rubor por parte de nadie, ¢ por qué este otro no? ¢O es que llegari el
dia en que el hombre realice el acto conyugal a la luz piblica, como pueden.
hacerlo los animales? Agustin apelara al ejemplo de los cinicos y a su sentencia,
que referia que; siendo justo lo que se hace con la mujer, no hay por qué aver-
gonzarse de hacerlo piblicamente, ni hay por qué evitar el conclibito cotiyugal
en la plaza. No obstante, afiade el Santo, “vicit tamen pudor natwralis opinionem
huius erroris”. Cita el caso que cuentan de Didgenes el Cinico, al cual no le da
mucha fe, pero piensa que, bajo el palio, no surgird el placet, cuando la libido
aparece a la vista de los demds. Y escribe que también en su tiempo hay cinicos,
pero que no ponen ya en prictica esa doctrina. No obstante, si a alguno se le
ocurriera, “apuesto que le faltarian pedradas, pero no salivazos” 7.

Ante este hecho del desorden existente, los mismos fildsofos, sobre todo los
mas préximos a la verdad, es decir, los platénicos, como Agustin ha escrito tantas
veces de ellos en esta misma obra, han buscado un freno en la mente y la razén,
porque no permite el logro de la sapiemtia, con sus movimientos tirbidos y des-
ordenados. Son partes viciosas del alma que es necesario a través de la templanza
conducirlas a su recto camino y a su uso moderado, permitiéndoles solamente
aquello que la ley de la sabiduria permite, cohibiéndolas y refrenindolas. Y esa
ley- permitiria, por ejemplo la ira “pata ejercer el justo castigo, lo mismo que la
JVibido por razén de la generacién de.la prole. Estas partes, digo, en el paraiso,
antes del pecado, no eran viciosas, “Alli sus movimientos no iban contra el recto
querer, y por eso no habia necesidad de tenerlas a raya, como gobernadas por
los frenos de la razén. El que ahora sus movimientos sean asi y sus mudanzas sean
en unas més ficiles y en otras mds dificiles, mudanzas que intentan obrar la-és-
puela y el freno de quienes viven sobria, justa y piadosamente; no es sg._nidad

70 Ibid. XIV, 20, col. 428.



242 Jost MORAN, 0. . A. « 28

natural, sino enfermedad culpable” ™. El porqué de que no exista vergiienza en
las demés pasiones radica en que, en las demds, rio son las afecciones las que mue-
ven los miembros del cuerpo, sino la voluntad que domina conscientemente su
uso. En cambio este dominio le falta en lo sexual. Y pone el ejemplo de la ira,
cuyos efectos vienen producidos por un miembro y éste, a su vez, debe ser movi-
do por la voluntad que pone en obra los miembros, aunque no exista al ira, “En
cambio la libido sometié de tal manera las partes genitales del cuerpo a su apa-
rente dominio, que no pueden moverse sin ella y sin su presencia espontinea o
provocada. He aqui el objeto de la vergiienza; he aqui lo que esquivan con rubor
los ojos de los que miran. El hombre tolera mas facilmente una multitud de es-
pectadores cuando se itrita injustamente contra otro, que la mirada de uno solo
cuando se ayunta justamente con su mujer” (ib.).

Este pudor y esta desobediencia son la manifestacién externa de la mterlor
rebelién contra Dios y ahora nos dara la razén de que haya sido colocado el signo
precisamente en estas partes del hombre. Asi concluye el tema del pudor y de la
vergiienza que explica la desobediencia y la falta de tranquilidad y tiende a bus-
car un motivo de ello, como pena y culpa de algo que ha existido un dia: “No
hay duda que la naturaleza humana se avergiienza de esta kibido, y con razén.
Porque en su desobediencia, que dejé sometidos los 6rganos sexuales a sus pro-
pios movimientos y los desligé de la voluntad, se muestra bien a las claras la
paga que recibi6 el hombre de su propia desobediencia. Y fue conveniente que
su huella apareciera sobre todo en los miembros que sirven a la generacién de la
naturaleza, empeorada por el primer enorme pecado. Y madie se ve libre de esa
cruz si la gracia de Dios no expia en cada uno el pecado cometido en comin,
cuando todos éramos uno, y vengado por la justicia divina” 2. Termina el argu-
mento y pasa luego a tratar el tema en el paraiso. De ello ya hemos hablado.
La gracia se integraba de este modo en la naturaleza para reparar aquella sumi-
sién a la voluntad que habia perdido el pecador.

Siendo esto asi, la doctrina matrimonial de Agustin se comprende, y serfa
dificil objetarle un pesimismo y no concederle un realismo justo y sano. Se ha
basado en una experiencia y quiere explicar el hecho. No sé si realmente existe
el pleno dominio y el sometimiento de lo sexual a la voluntad, pero la exphca-
cién que ha dado sobre la voluptuosidad, como el placer més subido, estd impreg-
nada de un marcado tinte psicolégico y profundo, experimental y vivencial. En
estas condiciones el acto matrimonial debe irse purificando de la escoria del egois-
mo que lleva consigo la kbido, que | busca con exclusividad el placer, sometiéndose
a la voluntad. Ese amor desprendido, “ese abandono mutuo sin reservas ni res-
tricciones” debe excluir todo lo egoista en' el placer y su biisqueda exclusxva. de

71 Ibid., XIV, 19, col, 427.
72 Jbid, XTIV, 20, col. 428,
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lo contrario ya no es sin reservas, sino que se reserva su propio egoismo, contra
el que redlmente lucha el amor que se desprende.

CCONCLUSION.

El ideal lo ha planteado Agustin en su etapa final, tras una cierta evolucion
en su doctrina y en su problematica, y también lo han planteado los modernos.
El cuindo del mismo es diferente. Para Agustin, el ideal se cumpliria en el pa-
\ralso alli se trataba de una sexualidad consciente, responsable, voluntaria, que .
usaria del matrimonio cuando fuera mecesario para la procreacién y en cuanto
fuera necesario. Aquello fue algo que existid, y que quedaria flotando como ideal,
irrealizable por las solas fuerzas humanas, porque se perdid en el pecado. Para
los modernos este ideal brilla en la actual economia. Como ideal, dirfamos que
puede admitirse. Es el mismo de Agustin, trasladado al hoy, pero con perspecti-
va escatolbgica.

El hombre, tras el pecado, se vio privado del dominio y de la obediencia de
sus miembros, al verse carente de la consciencia presencial de Dios en su vida,
de la gracia, y, por tanto, cuando se trate de humanizacién, no puede ya hablarse
as{ simplemente. La posibilidad del ideal no pende ya de la propia voluntad —es-
capa a su pleno dominio lo sexual— sino de otro elemento distinto. Como se
quiere la racionalizacién y humanizacién de la sexualidad y, por tanto, de las
relaciones sexuales, es necesario tornar a la consciencia y al dominio que mante-
afa la unidad y la obediencia, y en la actual economia necesitamos de la gracia
para esa completa humanizacién y, en consecuencia, también para el dominio.
Buscar la solucién en medios puramente humanos es quedarse en un humanismo
sin penetracién. La solucién de la humanizacién de la sexualidad, no de lo pura-
mente animal en ella, es la explicacién més clara de lo que habria sucedido en
el paraiso, cuando realmente existia la naturaleza humana perfecta. Pero hay
que contar con que un trastorno ha existido en ella.

La tensién hacia la consciencia reflexiva, por medio de la gracia, que va a
dar el dominio y consiguientemente va a imponer sacrificios, no es ya sélo pro-
blema bioldgico y psicoldgico, sino. primera y primordialmente en. la actual eco-
nomia problema teoldgico. La éducacion y formacién al dominio de sf mismo,
a la obediencia de todos los miembros a la voluntad, a la restitucién del orden
que se rompié un dia por el pecado, ha de estribar en la gracia que excita, ayuda
y sostiene la consciencia y el dominio. Hay dos egoismos que es preciso distin-
guir perfectamente: egofsmo ante la falta de una fecundidad generosay egofs-_
mo placentero en €l acto conyugal. El primero se pretende resolver conlas pildo-
ras o con otros métodos; el segundo, méas fundamental, especiosamente con el
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problema del amor. En el fondo, con sinceridad, tendria que decitse lo que Agus-

tin apreciaba en sus coloquios familiares. Un cierto egoismo subsiste siempre ain.

en el amor. Quedar solamente en brazos de la ;gracia, se nos dice, seria muy poco;
pero no tenemos que olvidar que también la castidad conyugal es un don de
Dios ™,

P. JosE MoORAN, O. S. A.

8 De dono persev, 14, 87, PL, 45, 1.015.
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Inmunidad de Maria de la culpa original

Antes de adentrarnos en la exposicién de la doctrina inmaculista
de Tomds de Strasbourg, conviene, para apreciar mejor el mérito de la
misma, echar una mirada al ambiente histérico doctrinal de su tiempo y,
preferentemente, de la Orden Agustiniana. Porque es en este punto don-
de la persona del Argentinense adquiere mayor relieve y reviste caracte-
risticas propias.

AMBIENTE HISTORICO DOCTRINAL.

AMBIENTE GENERAL.—Fijando nuestra mirada en las posturas que
adoptaron los grandes doctores escoldsticos de los siglos x11, xm1 y xiv
frente al problema de la Concepcién Inmaculada de Maria, podemos dis-
tinguir dos tendencias bien diferentes: de negacién y de afirmacién del
privilegio’. En este periodo —época de iniciacién de investigaciones
cientificas— se comparan unos dogmas con otros, se indican sus enlaces
y sus armonias. Le toca el turno a la Inmaculada, y el privilegio blanco
de Maria es colocado sobre el tapete de la discusién 2.

Mientras en las aulas se acumulan sombras, en los templos, en las

1 No es nuestra intencién hacer una historia detallada de la controversia
—cosa que el lector puede fécilmente ver en los Manuales de Teologia Dogmé-
tica— sino una ambientacién somera, Una exposicién amplia de la cuestién
puede verse, v. gr., en B, PLAzzA, Cousa Immaculatae Conceptionis sametissimae
Maitris Dei Mariwe Dominwe mostrae, actio 7, Coloniae 1751, 308-345; X. LE
BacHELET, “Immaculée Conception”: D. T. C., VII/, Paris 1927, 979-1.108;
Fr. GUIMERCES, “La doctrine des theologiens sur I'Inimaculée Conception de 1250
a 1350”: FEtudes framciscaines 3 (1952) 181-203; 4 (1953) 23-53, 167-187;
H. AMERI, “Doctrina theologorum de Immaculata B, V. Mariae Conceptione tem-
pore Concilii Basiliensis”: Bibliotheca, Immaculatwe Congeptionis 4, Roma 1954,
60-243; C. BaLic, Johamnes \Duns Scoto et historia Immaculatwe Conceptionis,
Roma 1955; J. A. ALDAMA, Sacrae Theologice Summa, Mariologio, 111, BAC,
Madrid 1956, 351-355; G. M. ROSCHINI, La Madre de Dios segun la fe y I~
teologia, Version espaiola de Eduardo Espert, II, Madrid 1958, 43-60. .

2 Cfr. J. DuHR, “L'evolution du dogme de ’Immaculée Conceptioni”: Nouve-
lle revue theologique 73 (1951) 1.013-1.082; J. M. de GOICOCHEA, “Proceso histo-
rial del dogma de la Inmaculada Concepeién”: Verdad y vida 5 (1947) 149-169.
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plazas, en las calles, en el campo, el pueblo permanece en su fe, ajeno a
las sutilezas de escuela, y cada afio enciende nuevas luces al celebrar la
fiesta en honor de la Inmaculada Concepcién de Maria ®.

Los adversarios del privilegio concepcionista prevalecen, al menos en

cuanto al nimero*, pero, por fin, brota del seno de la discusién la luz.

La victoria de los asertores del privilegio mariano® conquista para si a
los nuevos y dltimos representantes de la Escol4stica —siglo x1v princi-
palmente— que no se dejan, alucinar por las aparentes contradicciones
dogmaticas: universalidad del pecado y de la redencién y preservacion
de Maria de todo pecado y, en especial, del pecado original. La victoria
es aplastante en el terreno de la discusidn y los teblogos, uno tras otro,
vuelven sus armas en-defensa de lo que el pueblo habia profesado.

'Ex 1a Orben AgustiNiaNa.—En lo que se refiere a la doctrina in-
maculista, la Escuela Agustiniana hubo de pasar por las mismas vicisi-
tudes que otra cualquier escuela de este periodo. En ella podemos dis-
tinguir dos periodos: uno de oposicién y otro favorable a la tesis in-
maculista. 6,

3 Cfr A. Noyvon, “Les origines de la féte de I'Immaculée Conception en -

Ocecident”: Eludes 100 (1904) 763-789; E. VACANDARD, “Les origines de la féte
et du dogme de P’Immaculée Conception”: Revue clerg. frame, 62 (1910) 38-41.

4 Emntre los que admitieron la existencia del pecado original en Maria suele
enumerarse 2 San Bernardo, Alejandro de Hales, San Buenaventura, Juan de la
Rochelle, San Alberto Magno, Santo Tomés, Egidio Romano, Pedro de Taranta-
sia, Enrique de Gante, Aufredo Gontier, Gregorio de Rimini, Alvaro Pelayo,
AJg‘ustm de Ancona, Juan de Poilly, Juan de Néapoles, ete. Cfr, V de BANDELLUS
de CASTRONOVO, Dmsmubai{w sollemmas de Conceptione B, Virgings, 1502 (sin lugar
de impresiéon); P. ALVA y ASTORGA, Sol veritatis cum ventilabro seraghico Do
candida ourora Maria wm suo C"o%creprta}om's ortu. samela, pura, tmmaeculate et o
peccato originali praeservatew, Matriti 1660; X. LE BACHELET, o. ¢.; J. A, ALDAMA,
0. ¢.; B. PLAZZA, o. ¢.; H. AMER], o. ¢.

5 Defensores del privilegio inmaculista fueron, entre otros, Eadmero,
Nicolas de S. Albant, Pedro Pascasio, Raimundo Lulio, Guillermo de Ware,
Juan Duns- Scoto, Francisco de Mayron, Pedro Aureolo, Tomds de Strasbourg,
Juan Baconthorp, Herman de Schildizs, Juan Taulero, etc. Entre las Universi-
dades que se unieron, si bien algo més tarde, en la defensa del privilegio tenemos
la de Paris 1497, Colonia 1499, Viena, Valencia, Barcelona, Salamanca 1618,
Coimbra, ete. Cfr. P. ALBA y ASTORIA, Militia Immaculatwe Conceptionis Virgi-
nis Maorime comtra malitiom originalis infectionis peccati, Lovanii 1663; igual-
mente pueden consultarse las obras indicadas en la nota 1.

6 Ponemos especial atencién en la doctrina inmaculista dentro de la Orden
Agustiniana por tocarnos méas de cerca y por la importancia que en ella ha
tenido y tiene-Toméas de Strasbourg o de Argentina. Para un conocimiento mas
amplio y perfecto de la cuestién, remitimoy a log siguientes estudios: E. D. Ca-
RRETERO, “Tradicién Inmaculista Agustiniana a través de Egidio de la Presen-
taciéon”: La Ciudad de JDios 166 (1954) 342-386; A. BLANCO, “La Inmaculada
Concepcién y la Escuela Agustiniana”: Espaiia y América 6 (1904) 446-477,

513-520; G. TUMMINELLO, L'Immadolate Couecezione di Maria ¢ lo Seuole. Agosti- -

I
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Egidio Romano, el fundador y Maestro de la Escuela Agustiniana,
fue el primero en plantearse el problema. Su solucién estd en armonia
con los dogmas de la universalidad del pecado original y de la reden-
cion, uniéndose al comln sentir de sus maestros y contcfnporéncos: la
Virgen Maria fue primero concebida en pecado original y luego sant-
ficada. Pero entre la concepcién en pecado y la santificacién, el tiempo
transcurrido fue muy breve, casi imperceptible 7.

Las razones del Maestro Egidio —en realidad eran las comunes de
su tiempo— tuvieron buena acogida entre los escoldsticos agustinos me-
dievales, atin después de iniciado y prevaleciendo ya el perfodo de reac-
cion o favorable a la Inmaculada. Como seguidores de la sentencia de
Egidio podemos enumerar al Bto. Santiago de Viterbo®, Agustin de
Ancona ®, Enrique de Friemar !°, Gregorio de Rimini !, Hugolino Ma-

nionw. del secolo XIV, Roma 1942; A. SAGE, “La doctrine et le culte de Marie
dans la famille augustinienne”, en Maria (Du Manoir), II, Paris 1952, 694 ss.

7 Ecipio Romano, 11316, trata la cuestién en muchas de sus obras: Quod-
libeta, Expogitio in Salutotionem Angelicam, Commentarium in IV Libros Sen-
tentigrum, He aqui algunas de sus afirmaciones:

“Beata ergo Virgo, quia concepta fuit secundum amplexum maritalem, sicut
coeteri homines, fuit in peccato originali comcepta, ...Dicemus enim, quod beata
Virgo fuerit in originali peccato concepta, et per q,lzquwm morulem, sive nper
aliquod fempus, ldet valde brevem, steterit in huiusmodi originali” (Quodi.
VI, g. 20).

“Etiam in hac Vnrgnne benedicta, quia ab omnibus actualibus peccatis fuxt
libera, et ab originali in quo cwowuc»epw Fuerat, fuit in nativitate sanctificata..

( E{cpomtwr in Salutationem. Anglelwann Awve, Roma: 1555, fol, 8 A).

“Ad quaestionem ergo lpropomuam, quantum 1spweota't ad erglnen Beatam,
dicemus quod fudt domeepta in origingl, sicut et altae mulieres, sed pie creden-
dum est, quod quast statim, postquam fuit in originali concepta, fuit ab origingli
mundate et in utero smc:t'lf'dow_'fa.... Tripliciter ergo poterimus Virginem fuisse
conceptam in originali peceato...” (In 8 Sent., d. 3, q. 1, a. 1 resolutio). Cfr.
ademds, In 8 Sept., d. 3, q. 1, a, 1- 4 passim; InZSent d. 30 q. 1, a. 3, resolutio;
Ivid., 4. 29, q. 1, a. 2, dubitatio 4 lat eralis; Ibid,, d 32, q. 1, a. 2, ad 5. Cfr.
G. TUMMINE'LLO, 0. ¢., VI- VIIL; E. D. CARRETERO a. ¢. 345-349.

8 P.de ALva y ASH‘ORGA Radii solis zeli seraphici coeli wveritatis pro
Immaculatae Conceptionis mys'bery) Virginis Marige..., Lovanii 1666, 1570-1573.
recoge varios textos del maestro agustino Santiago de Viterbo relativons al tema
de la Concepcién de Marfa.

2 AGUSTIN DE ANCONA, 1‘13128 expone su plarecer en In Salutationem et
Annuntiationem amgelicam ad Deiparam Virginem. ex Evangelio S, Lucae, c. 1;
Tractatus in oratidnem Dominicam; FEapositio in ommes L“pmsbolas D, Pa:uh,
Sermones de Sanctis ad Clerum. Asi, v. gr., escribe: “Dicamus ergo, quod beata
Vu-g*o st non fuisset in peccato originoli doncxe;p»taa, trie, inconvenientie. sequeren-
tur...” (In Salutationem et Annuntiationem angelicam..., lectio 2, Roma 1590, 16).

10 Se encuentran varioy pasajes de este Aa»g'unstlno sobre el tema dP la
Concepcién de Maria en la obra anteriormente citada del P. de ALVA Y ASTORGA.

11 Asi se expresa GREGORIO DE RimiNi, 1358, sobre el privilegio concep@lo’-
nista: “De primo quidem non qua»erltur an fuerit possibile eam copeipi sine tali
peccato. Sed an de facto fuerit sine ullo concepta: cum de hoe per humanam
ratiomem certitudo haberi non possit, in hac pwa,rte id potius tenendum mihi
videtur quod magis consonum est Sacrae Scripturae et dictis sanctorum; et
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labranca de Orvieto, Jordin de Sajonia o de Quedlimburg*?, Alfonso
Vargas de Toledo, Bonifacio de Asti, etc. .

Aunque vinculado a Eg1d10 Romano no sélo por razén del habito,
sino también en los prmaplos doctrinales esenciales de la Escuela, To-
mis de Strasbourg se apartd, sin embargo, de él en la solucién del privi-
legio de inmunidad de pecado en Marfa. Negando en Maria todo peca-
do, tanto original como personal, abrié en la Orden Agustiniana la co-
rriente inmaculista y poco a poco su piadosa sentencia se impuso en to-
da la Orden.

Al lado de Tom4s de Argentina, un ejéreito compacto de agustinos
ilustres, especialmente en Alemania, salié valerosamente en defensa del
privilegio concepcionista, componiendo tratados sobre el tema y ensal-
zando a la Purisima desde el pilpito y desde las cétedras de Teologia.
Son dignos de mencién Hermann de Schildizs 4, Pablo Véneto, Juan
Hiltalinger de Basilea !5, Jaime Pérez de Valencia'é, Agustin Favaroni

ideo, absque praeiudicio melioris sententiae, et salva semper reverentia matris
Dei, dicendum mihi videtur ewm. fuisse cum originali pedeato comcentam” (In 2
Sent,, d. 30-33, q. 2, a, 1)

12 JORDAN DE SAJONIA o de QUEDLIMBURG, 11380, expuso la doctrina contra
el privilegio de la Inmaculada en su obra Opus postillarum et Sermones de
Evangelits domainicalibus seu de tempore, escrita en 1858 y publicada en Argen-
tina (Strasbourg) en 1483.

En la Biblioteca del Colegio de PP. Agustinos de Valladolid se encuentra un
manuscrito de esta obra -—contiene solamente los Sermones de Adviento y
Cuaresma—, copiado en 1431, Esté eserito en folio sin numerar y a doble colum-
na. Figura en la coleccién de la Biblioteca con el mim. 44.102.

18 Nos limitamos a reproducir lag citas y anotaciones de aquellos autores
qgue hemos podido consultar directamente. Para los restantes remitimos a los
estudios particulares dedicados al tema, v. gr., E, D, CARRETERO, a. ¢., 349-350;
G. TUMMINELLO, 0. ¢.,, VII-VIIL

14 HERMANN DE SCHILDIZS, 11357, expone ampliamente la sentencia favo-
rable al privilegio inmaculista en su obra Tractatus de Cowcentione gloriosae
Virginis. Estd publicado por P. DE ALVA y ASTORGA en su obra Monumenta omiti-
qua Imanaculatae Comceptionis ex variis authoribus aemtiquis..., I, Lovanni 1664,
139-182,

Un estudio bastante amplio de sy doctrina puede verse en G. TUMMINELLO,
o. ¢., 29-50; E. D, CARRETERO, a. ¢., 354-361.

16 JUAN HILTALINGER DE BASILEA, $1392, afirma la doctrina inmaculista en
sus Responsiones y en su Quotﬂhbeﬁo, hoy desconocido. Cfr. G. TUMMINELLO,
o. ¢., 51-60.

16 JAIME PEREZ DE VALENCIA, 11492, Obusno Cristopolitano y auxiliar de
Valencia, escribié una exposicién muy completa en torno a la Inmaculada en su
obra Ewp:ositio in centum quinquaginta Psalmos... et in Comticum Virginis
Maoriae.,

Trata el privilegio inmaculista en la exposicién al Salmo 45 y principal-
mente en el comentario al Magnificat del que tomamos estas lineas: “... ergo
per gratiam sanctificamtem in sue greatione fuit vraeservaby ab omni pecato. Kt
per consequens peccatum naturale non transivit in eius animam quoad culpam
nec in eius corpus quoad morbum concupiscentiae actualiter post animationem...

eo quod ‘singulari gratie et privilegio fuit ante legem datem (O. c., Lugduni,

4
ast

1518, 423 v.). Cfr, E. D. CARRETERO, a. ¢., 366-372,

¥
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de Roma, Antonio de Rampelogis!’, Buenaventura de Padua, etc.®

Asi, en la historia de la Escuela Agustiniana, Tomd4s de Argentina
o de Strasbourg se apunta una gloria aparte por su visién ant1c1pada y
certera en la armonizacién de los dogmas catdlicos que juegan el prm—
cipal papel en el misterio de la Inmaculada Concepcién de Maria, si
bien es clara y manifiesta, como veremos, la influencia que las ideas
sentenciarias, anselmianas y franciscanas ejercen en su exposicion teo-
légica del misterio.

DocrriNa INMACULISTA DE TOMAS DE ARGENTINA.

CuESTIONEs INTRODUCTORIAS.—Cuatro elementos integran o compo-
nen el complejo concepto de “Inmaculada”. Elementos que el Argenti-
nense no pierde de vista al estudiar el singular privilegio de Maria en
su concepcién. Son los siguientes:

1. La creacién del hombre por parte de Dios en estado de justicia
original.—Sobre la justicia original Tom4s de Strasbourg, siguiendo al
“Doctor Fundatissimus” y Maestro de la Escuela Agustiniana, Egidio
Romano %, tiene una concepcidn especial: esencialmente consiste en
una gracia “gratis data”, don especial y sobrenatural.

Esta gracia “gratis data”, este don especial y sobrenatural conferido
por Dios al hombre, no comprende las gracias “gratis datas” que se re-
fieren a las pcrfecaoncs naturales, otorgadas al hombre sin mérito al-
guno. Incluyc més bien una naturaleza perfectisima. En virtud de esa
gracia “gratis data” y sobrenatural, el hombre puede obtener la inmu-
nidad de la concupiscencia, la inmortalidad y la fuerza para evitar el
pecado.

17 ANTONIO DE RAMPELOGIS escribié en 1390 su obra Figurde Biblicae prae-
clarissimi virt. Al tratar de la Virgen Maria escribe: “... adeo replevit ipsam
sanctitatis gratia, ut tam ab originali quam ab.- detuali peccato dednceps esset
munda...” (0. c., Lugduni 1525, 50, XXIII r.).~

18 EtSt‘l]lelS‘ méay amplios y hsrba méas completa de los agustinos defensores
de la doctrina inmaculista, c¢fr. E. D, CARRETERO, a. ¢., 350-386; G. TUMMINELLO,
0. ¢., 60-62; A. SAGE, 1, ¢.; A. BLaNCO, 1. .

19 La. doctrina eg'lduama, sobre la Jrulstmla. original ha sido ampliamente estu-
diada por Agostino V. La CaLLE, O. S. A., en su trabajo Lo justizig di Adamo ¢ il
peccato originmle secondo E’g'udw Romano, Palermo 1939. En las péginas 59-61
estudia el influjo de Egidio en Tomés de Strasbourg, Cfr. ademds G. DiAz, De
peccati originalis essentia in Schole Augustiniena praetridenting, Bl Escorial
1961, 52-68; A. ALFARO, Lo natural y lo sobrenatural. Estudio histérico desde
Santo‘ Tomas hasta Ga«yetwno 1274-1534, Madrid 1952, 374-380,
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“Quantum ad tertium articulum dico primo, quod homo antequam
peccawit, habuit gratiom gratis datem, non solum quantum ad naturales
perfectiones quae sibi a Deo perfectissime fuerunt collatae sine suis meri-
tis, et per consequens totaliter gratis; sed etiam habuit gratiam gratis
datam quontum. ad donum gratuitum superuaturale, scillicet, originalem
tustitiom, qua potuit immortaliter vivere semper, et immaculatus corpora-
liter, et spiritualiter perpetuo permanere” 20, ‘

La gracia “gratum faciens” o gracia santificante queda, al contrario,
excluida por el Argentinense del estado de justicia original.

“Secundo dico, quod primus homo antequam peccavit non habuit gra-
tiam gratum facientem” 21,
“Deus hominem non creavit cum gratia groatum fociente” 22,

El don de la justicia original concedia a Ad4n la facultad de evi-
tar el pecado, el no ser enemigo de Dios. Pero no el poder hacer actos
meritorios y alcanzar asf la gloria, que sélo puede conseguirse mediante

la gracia santificante o “gratum faciens” 2. Tomé4s de Strasbourg fun- -

da su afirmacién primeramente en la autoridad del Maestro de las Sen-
tencias** y de Hugo de San Victor *. En el estado de justicia original
el hombre podia permanecer en el estado de felicidad y rectitud en que
fue creado, pero no podia adelantar en el bien ni merecer la visién bea-
tifica. Necesitaba un don divino, la gracia “gratum faciens” 2,

- En segundo lugar, recurre al testimonio de San Agustin®, para

20 In 2 Sent., d. 28-29, q. 1, a. 8, concl, 1. Sobre la doctrina de la justicia
original segin nuestro autor ofr.: G TUMMINELLO, L’Immacolate Concezione
di Mariw e la Scuola Agostindama delll secolo XIV, Roma 1942, 2-5; G. Diaz,
0. ¢.; A, ALFARO, 0. ¢., 384 ss. -

21 Ibid., corncl 2

22 In 2 Sent., d. . 1, a. 2, conel, 2, Nuestro autor con esta afirmacién
arguye a pari que 'tarmpnoco Lo.s éngﬂelenﬂ fueron creados en gracia santificante.

28 “Ad hoc, quod actus cutuscumque creaturae sit meritorius, necessario
requiritur gratna gratum faciens: quia actus naturam excedens necessario inni-

titur alicui supernaturali 'pfmnclplo, quo natura supernaturaliter adiuvetur; sed _

omnis actus merltorlus vitae aeternae de condlgno excedit naturam creatam..

“Talis visio —divinae essentiae—, cum sit omnino supernaturalis, non po-
test ab aliquo adipisci nisi mediante gratla Dei...” (In 2 Sent., d. 32-33, . 1,
a. 3, concl.).

24 Liber II Sententiorum, d. 24, o. 1,

25 De Sacramentis c&hmsfwrnma fvdem L I, pars 6: PL. 176, 263-288.

26 “Qi habuissent talem gratiam, tune potuissent 'n'roﬁcere, et non solum
stare, Consequens est falsum, ut patet, per Magistrum in lttera, et per Hugo-
nem libro primo de sacromenns parte 8; ergo, ete.” (THOMAS DR ARGENTINA
In 2 Sent., d. 28-29, q. 1, a. 3, concl, 2).

21 S, AUGUST‘INUS De Cw Dei, 1, 11, ¢, 12: ML. 41, 328, e

4

4
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quien el estado de la presente economia sobrenatural es superior a aquél
en que fue creado Adén 2,

Como don gratuito y sobrenatural, la justicia original no era debi-
da a la naturaleza humana estricta y absolutamente. Sin embargo, en
opinién de Tom4s de Argentina, existia una cierta exigencia a otorgar
al hombre la justicia original. Mejor que exigencia, se daba por parte
de Dios cierta conveniencia o decencia de crear al hombre en este esta-
do de justicia, habida cuenta de su fragilidad.

“Et istud decuit divinam. bonitatem; quia alias homo prius sustinuis-
set poenam, quam commisisset culpam” 29,

Sin la justicia original la naturaleza humana seria un tanto imper-
fecta. Sin este don gratuito y sobrenatural, el hombre estaria destinado
a morir, seria incapaz de someter las fuerzas de las potencias inferiores
a'la razén y, por tanto, inclinado a desobedecer a Dios y caer en el pe-
cado®, De ahi la congrucnc1a por parte de Dios en crear al hombre en
justicia original. Una vez mis quedarfan patentes sus atributos divinos,
scgun se manifiestan en la naturaleza.. . : '

‘Este don gratuito y sobrenatural, por su naturaleza vy oﬁc1o, es de-
nominado con toda propledad justicia, pues -se. ordenaba a la perfecta
-rectitud del alma y sus potenaas

28  “Praeterea, si habuissent talem gratiam: tunc iustus homo pro statu
praesentis vitae qfua.n/num ad spem futurae gloriae non haberet aliquam praerro-
gativam super statum ipsiud Adae anté peceatum. Consequewntla patet, quia si
homo primus habuisset gratiam, tunc non minus bene mereri potuisset futuram
gloriam;, quam iustus istiug status, Sed falsitas consequentis patet per Augus-
tinum 2 lib, De civ. Dei, ubi ait, quod primus homo in paradiso quamtum ad
delectationem praesentis boni beatior erat, quam quicumque iustus in hac infir-
mitabe mortali; quamtrucm autemr ad spem futuri boni b@a,tl(ﬂ" est qulldbvet iustus
in quibuslibet corporis cruciatibus, quia certa spe potest sine fine et sine moles-
iia societatem angelorum habere”. (THOMAS DE ARGENTINA, Ibid.). Cfr. ademés,
In 2 Sent., d, 4-5_ q. 1, a. 2, c,oncl 2, 3. .

29l Ibfzd d, 28-29, q. 1, a, 3, conel. 1.

30 Praeterea, non deculsset Deum 1ncornoralem et intellectualem animan
a principio transferre in’ corpus, quod: nwefcessrltatem habuisset moriendi: sed
sine originali iustitia, per quam omnia aequabantur in homine, homo necessario
mortuus fuisset”,

“Prasterea, quandiu portio superior ipsius animae perfecte obediebat Deo
tandiu omnes vires inferiores in homine de iure debuerunt, superioribus obedire:
sed tahs obedientia virium 1nfer10rum ad su'permowes in primo homine non po’rul+
esse sine originali 1u\srt1b1a- ergo, ete.”

“Homo autem srlne' originali 1u»st1t1a, ou.antumh\bert pure credtus, sensmset
immediate bellum virium inferiorum contra sunerlores propter diversitatem suo-
rum appetituum... ideo indiguit originali iustitia...” (Ibid., concl. 1, solutio ad
instantiam), . - o .
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“Originalis autem tustitie dicit perfectam animae rectijudimem” 31,

Dirigia todas las potencias humanas, racionales, sensitivas y natu-
rales. Regulaba las funciones del cuerpo, haciendo que el hombre no
llegara a morir. Sostenia en el recto orden todas las potencias del alma,
preservandole asi de cometer pecados. Ordenaba la voluntad y el enten-
dimiento. Regulaba los apetitos de la carne y de las potencias inferiores,
fieles siempre al dictamen de la razén ®,

Recibe el apelativo de original, porque Adan, como cabeza de toda
la humanidad, debia haberla transmitido a todos sus descendientes, en
caso de no haber pecado®

Este don de la justicia original “primo et per se”’ radicaba en el
alma, como sujeto de dicha justicia; secundariamente, radicaba y fluia,
como por redundancia, en sus potencias.

“...sed originalis tustiti¢, cui originalis culpa opponitur privative,
principaliter fundabatur in essentia animae, et per redundantiam in poten-
tiis” 34,

2. La pérdida de dicha justicia por ¢l pecado cometido por nues-
tros primeros padres en el paraiso al desobedecer a Dios—La posesion
y continuacién del hombre en el estado de la justicia original estaba
vinculado a su obediencia a un precepto del Sefior. Al transgredir Adén
este mandato, quedé privado para siempre de la justicia original.

“..Adam ratione sui delicty perdidit origimalem tustitiam...” 35,

Habiendo excluido de la justicia original la gracia santificante o

81 In 2 Sent., d, 21-32, q. 1, a. 4, concl. 1, 1

32« Pﬁae’cerea sicut ipsa orl»gmla}lns iustitia maneny in homine ipsum prae-
servasset ab omni cn‘rporah infirmitate; sic multo magis ab omni spirituali...

“Praeterea, nulla existente »dJeorldma,tione virium inferiorum respectu supe-
riorum nullum poterit esse weccatum veniale; sed antequam homo inobediens
esset Deo, et deordinatus ab eo per pweccat-um mortbale, non potuit esse aliqua
deordinatio virium inferiorum a superioribus” (Ibid., concl, 1, 2-3). Cfr. Ibid.,
concllad13 Ibid., d. 28-29, q. 1, a. 3; Ibid., d. 19, q. 1, a, 4.

33 quia per malitiam perdidit omgmalem 1L1rst1tlam, quam in SU0s POS-
teros omqmwht.er ‘transfudisset, st ipsam non perdidissed...” (In 38 Sent., d. 19-20,
. 1, a. 4, conel, 1, ad. 1).

“... sicut Adam accepit a Domino originglem iustitiom non solum ut in se
erat persona particularis, sed etiam ut erat principium ceterorum...” (In 2 Sent.,
d. 30»31 q. 1, a. 3, concl. 1, ad 1). Cfr. ademés, Ibid., a. 1, conel. 1, ad 2; Iqu
a. 3, concl 1, "ad 5.

34 In 2 Sent., d. 30-31, g. 1, a. 4. o

3 Ibid., a. 1, concl, 1, ad 2. Cfr. Ibid., a. 3, concl. 1, ad 5,

rd
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gtacia gratum faciens”, es claro que no se debe hablar de carencia o
pérdida de ésta. Pero la gracia “gratis data”* con todo el séquito de
dones que posefa Adén en el estado de inogencia, por su pecado quedd
para siempre perdida.

Tomis de Argentina no se entreticne en estudiar la existencia de
este pecado. Es una verdad revelada y como tal la acepta. Sin embargo
1nvestiga sus causas. Le resulta extrafio que en un estado de orden y per-
feccién tan ilimitados haya podldo ocurrir dcsgrac1a tal. Y culpa al de-
monio, por su seduccién y tentacién, de haber engafiado al hombre *".

Pero esta tentacién o engafio de Satdn en nada disminuye y discul-
pa la voluntariedad del pecado de Adin, quien personalmente y por
propia voluntad desobedecié al precepto divino.

“..dn Adam fuit culpe proprie personalis, quia persownali suo actu, et.
proprie voluntate fuit perpetratum; ...gquia Adam adiu proprio et suw
voluntate peccawit...” 38,

Si en algo pudiera disculpar a Adin la ignorancia, més bien serfa
en la serie de pecados que se relacionan y siguen a este primero. Pero
en su primera rebelién contra el precepto divino, ninguna clase de igno-
rancia pudo excusarle de su mal y del consiguiente castigo®.

36 La diferencia entre ambas gracias estd expresada por nuestro autor
en estos términos: “... esse gratiy datum sit commune ommni gratiae; tamen
quia quaedam est gratia, quae formaliter facit nos gratos Deo, et per consequens
ex suo effectu formali vindicat sibi nomen proprium, et dicitur gratia gratum
faciens: ideo hoc nomen commune, quo dicitur gratia gratis data, remanet tan-
quam proprium pro altero ex’oremo co-nttradlctlonns, puta pro omni gratia, quae
non facit formaliter Deo gratum”. (In 4 Sent., d. 2, q. 2, a. 2 responsio ad ins-
tantias), Cfr. In 2 Semt., d. 4-5, q. 1 a. 2; Ibid., d. 21«23,q 1, a. 1, conel, 1, ad 3,
Ibid.. 4. 26-27, q. 1, a, 1 conel, 1 , et ad ‘rationem Durandi.

37 “Secund«a conolusnou est, quod tewﬂmtw- hominis in paradiso now fuit o
carnali complexione, sed ab ipso duwemone, quia ubi omnia intrinseca sunt ordi-
natissime disposita, ibi pars partém non impugnat, sed adiuvat; ... sed ratione
originalis iustitiae in statu illivg innocentiae omnia hominis inrbemora, fuerunt
ordinatissime disposita; ergo nulla ab intrinseco tali homini potuit esse pugna.
Quod autem fuerit extri.nvselcu&f’!a; daemone, patet de. serpente, in cuius figura
apparens daemon, primo tentavit mulierem, tanquam partem infirmiorem, et
deinceps virum per mulierem-tanguam pJarbem fomtmvem (In 2 Sent., d. 21-2o,
q. 1, a, 2, conel. 2).

‘38 In 2 Sent., d. 30-31, q. 1, a. 2. En otro lugar del mismo articulo escribe:

. peccatum orrigina,le est quasi quoddam medium mier actnalem culpam. insius
Adae, @ qua causatur, et culpam nostram causalem, quam causat, quorum extre-
morum ubrumque est voluntarium...” (Ibid., ad 4, praeterea).

39 “Prima est, quod quamvis peccaverint igmorantes...: primo tamen suo
peccato non pldcmvewwnt ex ignorantia, tta quod ignorantia esseit cicmsa primi Sut
peceati: nam poena non praecedit peceatum. sed sequituxr... .

“Secunda conclusio est, quod quoad alia pecoata quue 8equebcmtm‘ primum
pedcatum, ipse prius homo aliquo modo peccavit mer: ntee,ch}emﬁzl m, per Lrnoran-
tiam, per errowem, dic per infidelitatem. Ista enim sic se ha.ben(a per ordinem



254 _ " CIRIACO MATEOS : 10

A pesar de la enormidad del pecado de soberbia de Adéan y de 1las
funestas consecuencias que originé, pudo Adén, sin embargo, alcanzar
la remisién y perdén del mismo. Dios no le privé de los auxilios y gra-
cias divinos que le ayudaran a aborrecer el pecado, mientras permane-
cib en esta vida terrena ®°. Pero jamis consiguié Adin, a pesar de su do-
lor y arrepcntimicnto- restituir a la naturaleza humana el estado primi-
tivo de justicia que él habfa tenido. Los méritos de su p°n1tenc1a solo
le pudieron aprovechar a él, mientras su pecado ocasioné la ruina de
sus descendientes, que quedaron privados para siempre de la justicia
original. Esta le habia sido otorgada como principio y cabeza de la hu-
manidad y, como tal, fue privado de ella por su pecado. '

..ipse Adam bonum. suae poenilentioge nom pPotuit in posteros trams-
fu’ndlere quia pwnnclpqrum talis’ bont fuit gratia ipsi a Deo personaliter et
ut privatae personae data; malum autem originalis culpae fuit in eo, ut
erat principium ceterorum: sicut etiam eius oppositum, scilicet originalis
justitia fuit sibi data, tamquam universali et originali principio, a quo
transfunderétur in posteros, Quam quidem iustitiam, cum wperdidit, non
solum: pro se, sed etiam pro omnibus aliis eam perdidit, quia eo tenore,
quo eam recepit, eodem tenore eam perdidit, et wer consequens tali perdi-
tione infecit humanam naturam, non solum ut in se personaliter fuit, sed
ut in omnes alios originaliter transfundenda erat” 41.

3. La transmisién de ese pemdo Ilczmam’o original, a todos sus des-
cendientes.—E) don de la justicia original le fue concedido a Adan co-

mo cabeza y principio de todos los hombres. De no haber prcvarlcado,
los privilegios y gracias de este estado se hubieran transmitido a todos

oued semver illud quod sequitur, includit praecedens”. (In 2 Sent., 4. 21-23,
q- 1, a, 8, inquisitio 3, concl. 1; 2),

40 « - peccotum primi hominis erat remissibile ex hoc quod per Dei mise-

vicordiam wrimus homo de suo peccato potuit poenitere; quia agens liberi arbi-
tril, guandiu est, in vita, potest habere digplicentiam de malo, et mer consequens
divina bonitate cooperante potest agere moenitentiam de pecca;tis, et conseqgui
eratiam Dei; sed vrimus homo, postquam mrimum wpeccatum mperpetravit, re-
mansit in via et non erat inmediate in termino; quia post mortem a wrimo tunc
erit in termino: ergo mediantibus divinis impetibus et impulsionibus potuit
habere sui peccati displicentiam, et per consequens Dei bonitate cooperante
potuit agere condignam poenitentiam”, (Ibid.. a. 1, concl. 2).
41 In 2 Sent. d, 30-31, q. 1, a. 3, conel, 1, aAd1 5. En oftro lugar escribe:
posito guod Adam: de CONGTUO notuverit elicere actum bonitate intensiva aequi-
nolle'ntem malitiae peccati sui, nullum tamen notuit elicere actum aequivalen-
tem honitate extensiva malitiae sui peccati: quia per malitiam perdwht origina-
lem justitiam, ouam in smos: mosteros om'g'lnallterr transfudisset, si ipsam non
perdidisset, sed per nullam bonitatem culwscumuua sui actus potuit acauirerg .
eoratiam seu virtutem. guam transfunderet in suos posteros loco originalis us.”
titiae, quam pro se et pro l'p\S]S perdidit unwerlswahterv... (In 4 Sent., d. 1920,
qla.4cocrwllad1) : ’ '
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sus descendientes. Pero Ad4n pecé. Con su rebelién al precepto - divino
perdi6 la justicia original para €l y pard toda su descendencia. Todos
fos hombres se hicieron en él y con @ deudores de la justicia original y,
por tanto, reos de pccado Todos los' hombres que descienden de Adaul
por via-de gencracmn contraen la ‘mécula original.

“De lege communi originale peccatum universeliter tramsfunditur in
ommes homines, qur seminaliter descendunt ab Adam... ’

Praeterea, tota natura fuit infecta in Adam: ergo omnes, qui huma-
nam naturam naturalitcr seu smodo naturali ab Adam sumpserunt, ipsamn
nféctam acceperunt, quantum est de lege communi” 42,

La existencia del pecado original en todos los descendientes de
Ad4n; desde ¢l principio de su existencia, es una verdad que se impone.
Las fuentes de la revelacién lo atestiguan suﬁaentcmcntc, por 10 qu
‘todo catohco debc admmrlo

“Quilibet catholicus habet concedere, .quod .aliqguod peccatum homo
incurrat ab origine suae conceptionis” 43,

El pecado original reviste ciertas caracteristicas de voluntario. No
se trata de un pccado actual, cometido por voluntad propia. Es un pe-
cado natural, original, pero también voluntario, ya que. todos pecamos
en Adan, cabeza fisica y moral de la humanidad. Basta tener la misma
naturaleza para ser participe de ese pecado. La razén fundamental y dl-
tima de la voluntariedad "del ‘pecado- original en los descendientes de
Adén, se funda en la solidaridad fisica con él.

“...mos ommes fecimus illud malum in Adam secundum quod omnium
nostrum natura in 1pso fuit unite, cum hoc peccabum. peryretravit” 44,

42 Ibid., conel. 1. Cfr. ademss, Ibid., ad 1, 5; Ibid., a, 1, ad 2.

Sobre esta doctrina del pecado original, su esencia, transmisién, ete., segin
Tomés de Argentina, efr. G. 'TUMMICELLO 0. ¢, 5-10; ‘G. Diaz, o. ¢., 95-131
passim.

43 Ibid., a. 1, concl, 1, Nue‘stro autor. rlecow'e aqui una serie de testimonios
de la Sag’randa Egeritura —Ps. 50, 7; Rom, 5, 12; I Cor. 15, 21-22; Woph. Z. o—,
Tradicién y Magisterio Ewcle‘stiéstico para pxrobar su afirmacién. Cfr. tamhién
Ibid., a. 3, conel. 1,

44 In 2 Sent., d. 30-31, q. 1, 2, 2, ad 1, El “Doctor Fécil” recurre a varios
ajemplos para pxroiba;r esta Voluntameida;d y solidaridad. Asi, por ejemplo, escri-
wve: “..sicut manus, per quam committitur ‘ho«rmcldlum, in se considerata non
est culp@bllls eo q_u01d motus suus non fuit praecise a se, sed-ad imperium
alterius, scilicet ipsius voluntatis: ut tamen est pars hominis, qui voluntarie
.commisit homlc'xdmcm, sic verg dicitur culpabuha, et a iusto m_dme punitur et
mutilatur; sic quamvis quilibet singularis home in se personaliter consideratus
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Por otra parte, el pecado original podemos denominarlo voluntario
por el hecho de que nos inclina a cometer voluntariamente el mal 5.

Por el hecho de ser voluntario, la mancha original ocasiona en noso-
tros un reato de culpa y de pena *.

Primeramente el pecado original tiene razén de culpa en el verda-
dero y propio sentido. Pero esta culpa es distinta en Adén y en sus des-
cendientes. En Adén es propiamente culpa pcrsonal' por su voluntad

y libre eleccién prevaricé. En su descendencia, sin embargo, es una culpa
natural la naturaleza humana comunicada por Adin a sus descendien-
tes se hizo culpable en el primer hombre y sigue siendo culpable en
todos los que le siguen.

“Peccatum originale proprie loguendo potest dici culpa, aliter tamen
in ipso Adam, et aliter in ceteris hominibus: nam in Adam fuit proprie
culpa. personallis, quia personali suo actu et propria voluntate fuit perpe-
tratum; sed in aliis suss posteris fuit et est culpe naturalis, eo quod
natura per Adam in posteros transfundenda, in ipso Adam culpabiliter
effecta, cum buiusmodi culpa ad posteros derivetur. Quantum enim ad
istum peceatum est quodammodo modus oppositus in Adam et in nobis:
nam quia Adam actu proprio et sua voluntate peccavit: idec primo fuit
infecta persona, et per infectionem personase fuit infecta natura sed in
nobis primo est infecta natura ab infecta persona: ipsius Adde per semina-
lem propagationem transfusa, et per consequens peérsona cuiuslibet nos-
trum in tali natura infecta constituta dicitur esse culpabilis, et macu-
lata” 47,

Las penas que se derivan y trae consigo la culpa hereditaria —como

non sit culpabilis, ut tamen recepit ab eo, qui eam depravavit, et eam sua
voluntate voluntarie maculavit; sic quilibet homo est aliguo mode voluntarie
culqmbmlfzs” (Ibrad ad 3).

En opinién de G. Dfaz esta concepeién de Tomas de Argentina es “esencial-
mente dindmico-activa” (0. e¢., 105).

45 “Sicut habitus wtlosu‘s dupliciter dicitur wvoluntarius, uno modo, eo
quod voluntarie a mala voluntate est introductus; alio modo, quia ad malam
voluntatem inclinat; sic peccatum: originale potest dici voluntarium, tum quia
a mala voluntate lprimi hominis est introductum, tum quia nos ad malam volun-
tatem inclinat” (Ibid., ad 4). Cfr. In 2 Sent., d. 40-41, q. 1, a. 3, concl, 1, ad 1.

46 - Sepin Tomés de Argentina reatus ey “id quo iuste quis tenetur obmno-
xius” (In 2 Sent.,, d. 30-31, q. 1, a, 2 contra opinionem 2). Y en otro lugar:
;;reaztus (iSt obl)ig‘atio ad poenam ratione perpetrati sceleris seu delicti” (Ibid.,

.42, a. 1, a, 3).

47 In 2 Sent., d. 30-81, q. 1, a, 2. En el mismo articulo escribe el Arvgenti-
nense arguyendo contra la opinién de Abelardo y Durando de Sannt~Pou1‘ca1n,
que afirmaban que la mécula original en nosotros ne es imputada a culpa, sino
a pena: “licet ex hoe, quod peccatum Adae non potuit traduci in nos quoéfd"
actum, bene arguatur quod tale peccatum non sit in nobis personalis culpla,
hoc tamen non habetur quin possit dici naturalis culpa” (Ibid., ad 2),
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dice nuestro autor, “omnis poena praesupponit culpam”**— son muy
variadas. Y segin sea su cualidad e importancia, asi son méis o menos
participadas por cada uno de los descendientes de Adan. Tom4s de Stras-
bourg distinguc entre penas que se siguen “‘per se et directe” y penas
que derivan “indirecte et per accidens” del pecado or1g1nal Las prlme—
ras (prlvauon de la justicia original, carencia de la gracia divina y pri-
vacién de la visién de la esencia divina) son infligidas a todos los hom-
bres; las segundas (muerte corporal, enfermedades, pasiones, concupis-
cencia) son participadas en mayor o menor grado. Y afiade: no hemos
de culpar a Dios de esta desigualdad .

En cuanto a la esencia y modo de transmisién del pccado or1g1nal
es digno de notar la orientacién marcadamente “sentenciaria” y “ansel-
miana” de la doctrina de Tomds de Strasbourg. '

Entre los escolisticos de los siglos xm y xim1 dos corrientes teolégi-
cas intentaban explicar con acierto la esencia del pecado original: la
corriente que suelen llamar agustiniana, seguida preferentemente por
Pedro Lombardo y los sentenciarios, segin la cual el pecado original
consiste en la concupiscencia *, y la anselmiana, de la que serfa princi-

48  Ibid., d. 35-36, q. 1, a. 4 concl, 1, -

49 “Breviter dico, quod aliquae poenae peccati originalis sunt per se et pri-
mo inflictae ratione talis peccati, et istae sunt aequaliter in omnibus, in quibus
regmat tale peccatum, puta privatio iustitiae originalis, carentia divinae gratiae
et carentia visionis divinae essentiae, Alias autem sunt poenae indirecte, quae
consequuntur ipsum originale peccatum per accidens, puta sicut causam remo-
ventem prohibens: et huiusmodi poenas non oportet esse aequales in singulis:
tales poenae sunt morg corporalis, infirmitas et ceterae passiones, et pronitas
ad peccadum: quae omnia contingunt in nobis ex rebellione virium inferiorum
ad superiores, et haec rebellio accidit ex remotione originalis iustitiae, ut
patuit superius. In hac tamen inaequalitate iustitia iudicis, scilicet Dei, non est
increpanda: nam: sicut iudex humanum propter aequalem delictum commissum
a duobus ambos privans oculis non est calumniandus, si consequenter unus
illorum propter carentiam oculorum frangit ti‘bdeam, et non alter: quia talia per
accidens consequuntur: sic in proposito, ete.” (In 2 Sent., d. 32-33, q. 1, a. 1)

50 Muchos autores medievales y, en especlal, alg‘unols comentadores de las
Sentencias, hamendo hlncla.pne en, varios textos dse San Agwstin, donde el santo
resalta la concupiscencia, hicierofi consistir en ésta la esencia del pecado original,
atribuyendo falsamente a San Agu»smln —de ahi el nombcre de agustiniana —una
doctrina que él no defendid. =

Més tarde el movimiento protestante se hizo eco de esta corriente doctrinal
y, apoyandose de nuevo en San Agustin, fue adquiriendo mayor prevonderancia,
Modernamente, sin embargo, la cuestién ha vuelto a ponerse sobre el tapete de
la discusién.

Entre los autores que hablan de la concupiscencia como esencia del pecado
original en la concepcién agustiniana podemos enumerar a K, BUONAIUTI, en su
primera época, en su estudio “Agostini e la colpa ereditaria”: Righerche reli-
giose 2 (1926) 160 ss., publicado en Saggi di Storia del Cristianesimo, Vicenza
1957, 303-325; A. PINGHERLE La formazione della. dottrine oagostmwm»w del. pec-
cato omgmwbe Cagliari 1938. En ol campo protestante es digno de mencién
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pal defensor Santo Tomis de Aquino, que hacfa consistir el pecado ori-
ginal en la privacién de la justicia original, con el débito de tenerla. To-
més de Argentina, conociendo ambas corrientes, es, en opinién de Tum-
minello %, uno de los teblogos que trata de conciliarlas entre si. De ahi
que su doctrina en torno a la esencia del pecado original aparezca un
tanto oscura y dificil de comprender a primera vista.

Tom4s de Strasbourg, como varios tedlogos de su tiempo, distin-
gue dos clementos en la culpa hereditaria: el elemento material y el
elemento- formal.

El elemento formal, que constltuye la esencia del pecado original,
deriva de la concepcién anselmiana de éste %2, Por eso la definicién de
pecado original, considerado en su esencia, estd propuesta por el “Doc-
tor Facil” en estos términos: “peccatum originale non est aliud, secun-
dum suum c‘sse formale, quam carentia iustitiae originalis cum debito
habendi eam”. Son muchos los lugares en que el Argentinense nos ofrc-
ce esta c1a51ca definicién. Asi por ejemplo, escribe: o

“Sed quia A-dam, ratione sui- delicti. perdidit originalem. iustitiam,
quam sic @ Deo accepit, quod per ipsum talis iustitia in posteros debebat
transfundi: ideo de iure omnes posteri de ea sunt privati. Ei quia
peccatum origimale non est aliud quam. carentio. originalis tustitice cum
debito habendi eam: ideo omnes posteri secundum legem communem, qui
seminaliter descendunt de Adam, nascuntur cum peccato originali” 53;

“OMgriml'[s culpa formaliter accente oppouitur privetive origineli

J. GRoss, “Das Wesen der Enbsunde nach Augustin”: Augustinus Magister, 11,
Paris 1954 T73-781.

Es, sin embargo, mucho mayor el niimero de autores que niegan tal concep-
ciéon ‘aag‘u[stinia.na. Asi, v, gr., N. CoNcerTi, Esamen della genesi della dottring
agostiniama intorno al peccato origingle di E. Bonaiuti, Fermo 1922; H. DEL VAL,
Theologia. Dogmatica I, El Escorial 1926, 590-593, 605-612; J. Le BLIC, “Le
peché originel selon Saint-Augustin”: Rech. scien. relig. 16 (1926) 97-119; 17
(1927) 414-433; M. MERLIN, Saint Augustin et les dogmes du peché originel et
de la. grace, Paris 1931, :

-Un estudio moderno sobre la concepcién protestante del pecado original
escrito por un convertido y digno de tener en cuenta es el de W. H. VAN DE PoL,
Das reformatorische Christentum, Einsiedeln 1956. Cfr. F. MorioNES, Enchiri-
dion theologicum S. Augustini,

51 G, TUMMINELLO, 0. ¢., 6,

52 “Si Deus non damnat hominem nisi propter iniuystitiam, damnat autem
aliquem propter originale peccatum, ergo est aliud originale peccatum quam
injustitia., Quod si ita est, et iniustitia non est aliud quam absentia debitae
iustitiae, non enim videtur esse iniustitia nisi in natura, quae cum debet habere
iustitiam, non habet, utique originale peccatum clauditur sub eadem definitione
iniustitiae” (S. ANSDLMUS De conceptione virginali et originali peceato, ¢. 3: PL,
158, 436). Cfr. Ibid., c. 5, 22, 29: PL. 158, 429, 453, 462-464; J.  B. KoRs, La
justice primitive et "le poeuhe originel d’am‘es S. Thorm»ms, Kaln Belgique 1922; .
39 ss.

53 In 2 Sent., d3031,q1&1conc11a1d2 g
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tustitiae: quio culpo originalis non est aliud secundum suum esse formale,
quam carentio tustitize originalis cum. debito habendi eam, et tamen origi-
nalig iustitia, cum sit quaedam habitus, oportet, quod habeat rationem
primae perfectionis” 54,

Esta privacién o carencia de justicia implica un doble defecto: uno
en la esencia del alma y otro en sus potencias. Como la justicia original,
asi el pecado del mismo nombre “primo et per se” radica en la misma
esencia del alma y, por redundancia, en sus potencias.

“ Peceatum originale principaliter et per se est in essentio. gnimae, per
quamdam tamen redundamtiam est in omnibus potewtiis animae...” 55,

El pecado original no puede radicar en la carne, que no es suscep-
tible de culpa formal %.

. 5 In 8 Sent., d. 19-20, q. 1, a. 1, concl. 1, ad 2. Cfr. Ibid., ad 3; In/,Sent
d. 3, a. 3 ad solutlonem ratlornum secundae opiniones, donde’ eacrlvbe “...quia
deformitas peccati originalis, de qua ad praesens loquimus, opponitur orlg'mah
iustitiae, ...nam peccatum originale est carentia omgmahs' iustitia cum debito
habendi eam”.

Nos ‘DLBJOG recoger las afirmaciones de A. GAUDEL sobre la doctrina de Tomés
de Strasbourg acerca del pecado original: “Pour Thomas de Strasbourg dans son
Commentaire des Sentemces, le peché originel est bien une culpa naturalis et
non simplement un 7reatus poenae; la privation de la justice originmelle n’en
constitue pas l'essence, mais plutot une consequence, le fomes, cause de chaque
peché actuel, (Ibid., d. 35-36, a. 2), (“Peché Originel: D. T. C. XII/1, Paris
1933, 495-496.)

Juzgamos completamente errénea esta interpretaciéon, en lo que se refiere a
la esencia del pecado original, como puede facilmente verse a la luz de los textos
que hemos ofrecido. Mas atn, en el primer texto que aduce A. GAUDEL, Tomdés de
Strasbourg afirma bastante.explicitamente que la privacién de la justicia original
es esencia de tal pecado, ya que estd enumerada entre las consecuencias o penas
que per se eb ratione tolis peccati son inflingidas a los descendientes de Adén,
mientras que la concupiscencia o fomes — pronitas ad peccadum, estd enumerada
entre las penas o consecuencias que se siguen per accidens.

En cuanto a la segunda cita de A. GAUDEL, hemos de afirmar que, después
de releer el articulo por él indicado, s6lo hemos encontrado un lugar donde el
Argentinense emplee la palabra fomes o su equivalente. Pero de ningtin modo
asesora la afirmacién ‘de A. GAUDEL, Dice asi el texto: “Respondeo quod non est
simile: quia habilitas ad malum, puta fomes peccati fundatur in natura sensi-
bili, et non in natura perpetua, nec fuit a principio mstlbutloms naturae, sed
solum incepit esse & tempore destitutionis naturae: 1de0x minorem habet stabili-
tatem, quam habilitas ad bomum\, quae radicata est’in natura perpetua et ab ipso
cr\eatone cepit esse a principio institutionis naturae” (L. ¢., a. 2 solutio ad ins-
tantiam secundam). .

\G. Diaz, o. c., 127, not. 75, enumera algunos tedlogos agustinos segtin los
cuales TomAs de Argentina define el pecado original por la concupiscencia y por
la “qualitas morbida”,

55 In 2 Sent., d. 30-31, q. 1, a. 4 “...secus est enim de culpa originali, quae
homo advenit sine proprio actu; illa enim primo inficit essentiam animae et
mediante essentia inficit potentias” (In 4 Sent., 4. 2, q. 2, a. 2, concl. 2, ad 2).

56  “In nullo genere causae proprie loquendo caro potest dici causa originalis
peccati, nam licet a protoplasto huiusmodi defectus descendant in nos per carna-



260 GIRIACO MATEOS 16

El elemento material del pecado original es la concupiscencia ™.
Existen, sin embargo, textos donde Tomis de Strasbourg afirma que el
pecado original no es otra cosa que la concupiscencia habitual, el “fo-
mes”’, causa de todo pecado®®. Debemos, pues, interpretar estos textos
a la luz de los citados anteriormente al hablar del elemento formal o de
la esencia del pecado original y de la radicacién en el alma y sus po-
tencias..

Siendo doble el apetito, a saber, sensitivo y racional, hemos de dis-
tinguir en el pecado original un doble elemento que se refiera y abar-
que a ambos. Uno que tenga su sede en el apetito sensitivo: es el ele-
mento material, la concupiscencia. Otro en el apetito racional: la pri-
vacién o la carencia de la justicia original con la obligacién de tenerla,
que es el elemento formal del pecado original. Podemos, pues, denomi-
nar el pecado original bien por su elemento formal, o por su elemento
material. Y en este dltimo sentido se puede decir que el pecado original
es la concupiscencia de la carne.

Otro argumento para probar que la concupiscencia, como tal, no
es la esencia del pecado original se deduce de la doctrina sobre los
efectos del bautismo. Tom4s de Argentina afirma que la culpa original
y la gracia sacramental del bautismo se oponen entre si®, pero atn
permanece en el regenerado el vicio de la concupiscencia o del “fomes
peccati”’, que de alguna manera es refrenado.

“Triplex videtur esse effectus gratiae baptismalis: nam per gratiam
baptismi fomes peccati aliqualiter refrenatur, culpa exmurgwtur, et mens
Uluminatur” 60,

Por el bautismo se remite toda razén de culpa original, en cuanto
que por la gracia bautismal nos hacemos miembros de Cristo y se nos

lem- com:uplscentlasm tamen in ipso genito non habet rationem peccati donec
pertingat ad animam”. (Ibid., d. 32-83, q. 1, a. 3, concl, 1, ad 1).

5T Nos referimos a la con cupiscencia halbltual, que deriva del pecado origi-
nal, denominada también por nuestro® autor fomes peccati, pronitas ad peccan-
dum, libido, habilidas ad malum, y que él define asi: “fomes est quaedam
inordinata concupiscentia appetitus sensitivi seu rebellio virium inferiorum ad
superiores ex originali peccato procedens” (In 8 Seni., d. 8, q. 1, a. 3-4).

58  “Peceatum originale sumptum cum exclusione omnis actualis peceati
solum dicit concupiscentiam habitualem” (In 2 Sent., d. 32-33, q. 1, a. 3,
cone, 1, 3).

59 “Alio modo, cum ad liberalem infusionem Spiritus Sameti peccatum -
originalem dimittitur” (In 4 Sent., d. 6, q. 1, & 4, concl. 1, nota). '

60 JIbid., d. 8,q. 7, a. 4, Qula fomes peocatl, qui inclinat in actus vitiosos,
licet aliquo ‘modo v1rtuwte1 baptismi debilitetur, tamen non plene llg'afur nec
totaliter extirpatur” (Ibid., d. 4, q. 1, a. 2, concl, 1, ad, 4). :
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perdona el débito de poseer la justicia original. Si continfia en nosotros
la concupiscencia, la inclinacién hacia el pecado, es porque no consti-
tuye el elemento formal del pecado original.

La culpa original, segtin el Argentinense, se transmite por medio
de la generacién ® dominada por la concupiscencia habitual o “fomes
peccati”. Aunque pudiera darse el acto conyugal sin el deleite carnal
actual y concupiscible, el pecado original se transmitirfa igualmente,
puesto que en dicho acto siempre existe la concupiscencia habitual o
fomes, que deriva del pecado original y que es, ademas, el que ocasio-
na la infeccién en la nueva prole.

“...dato per impossibile, vel possibile, quod in actu generationis ali-
cuius hominis nulla esset libido actualis; esset tamen in eo libido et concu-
piscentia habitualis, quae est derelicta in eo ab ipso peccato driginali quae
dicitur fomes peccati, rwtwkne cuius gemeraret prolem. infectam peccato
originali” 62,

Aunque el pecado no puede radicar en la carne, como antes indi-
camos, porque ésta no es susceptible de culpa, sin embargo, Tomas de
Strasbourg, siguiendo las huellas de la corriente doctrinal sentenciaria ,

61 “De lege communi originaliter peccatum universaliter transfunditur in
omnes homines qui seminaliter descendunt ab Adam” (In 2 Sent. d. 80-31, g. 1,
a, 3, concl, 1),

“Originale peccatum transfunditur per patrem in prolem per se quuendo
(In 4 Sent., d. 6, q. 1, a. 4, concl. 3, contra rationem 2),

62 Jn 2 Se'nt d. 30-31, @. 1, a. 3, concl, 1, ad 9,

83 Juzgaba P. LOMBARDO que el pecado original no es otra cosa que la
concupiscencia o concupiscibilidad, la cual no era un aeto, sino un vicio: “Quid
ergo originale peccatum dicitur? Fomes peccati, scilicet coneupiscentiam wvel
concupiscibilitag: quae dicitur lex membrorum... Nomine autem concupiscentiae
non actum concupiscendi, sed vitium primum significavit... Ex his datur intelligi,
quid sit originale peccatum, scilicet vitium concupiscentiae...”.

Lia concupiscencia de la carne es transmitida a los-hijos con la carne misma,
se mancha y se corrompe. Como la carne se propaga en los hijos con aquella
corrupeién y vieio, el alma, cuando ey infundida (a los 40 u 80 dias de la gene-
racién), contrae por el contacto con la carne la malicia y corrupcién del pecado:
“Unde caro ipsa quae comupfwur, in vitiosa concupiscentia pollitur et corrum-
pitur: ex cuius contactu anima cum infunditur, macula trahit, qua pollitur et
fit rea, id est, vitium cnncumscenrtlae quod est O'rlgunale peocatum

Aunqrue este vicio o corrupcién de la carne no puede llamarse culp\a si sblo
se considera en la carne, es, sin embargo, raiz y dausa de la culpa original, sélo
inherente en el alma como en sujeto, puesto que la carne separada del alma es
irracional y ninguna substancia irracional puede ser sujeto de culpa: “Ildeoque
ipsum peccatum dicitur manere in carne, Caro ergo quae in concupiscentia
libidinis seminatur, nee culpam habet, nec actum culpae, sed causam, In eo ergo
quod seminatur, corrmnrblo est; in eo autem quod nascitur, concupisgentiae vitium
est”, (P. LOMBARDUS, Sententiarum Libri qualtuor, 1, 2, &. 30.) Cfr. J. B. Kors,
La justice primitive et le péché originel d’mes S. Thomws, Kain, Belgique 1922,
55-60; A. GAUDEL, “Péché originel”: D, T, C., XII/1, Paris 1933, 455-458.
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repetidas veces afirma que el instrumento de la transmisién del pecado
original es la carne infeccionada, que a su contacto con el alma, al ser
ésta infundida, la mancha y corrompe.

“ Instrumentum pedcoti Adwe, puta, tpsa infecta caro in utere atiingit
amimam. rotionalem, qua huiusmodi caro informatur” 64,

“..quia caro propria est immediwta cause infectionis amimae, quae
mfunditur tali corns... 65,

Tomas de Argentina hace, adems, mencién de una “qualitas mor-
bida”, que infecciona el semen y lo corrompe moralmente, siendo oca-
sién de la culpa hereditaria. Sin embargo, parece que esta “qualitas
morbida” no es la concupiscencia, sino una propiedad especial del se-
men %, contraida por el pecado original.

“Deus potuit semen, a quo Virgo propagata est, praeservare a quali-
tate morbida, ex cuius conexione foetus inficitur originali macula... Sicut
enim in paradisso fuissent geniti homines sine originali peccato propter
puritatem seminis, et carentiam huius morbidae qualitatis, sie...; sed
semen est naturaliter prius illa morbida qualitate contracta ex peccato
primi hominis...” 67, :

Seglin esto, tendriamos que el pecado original se transmite por la
generaciéon natural de este modo: la libido o concupiscencia habitual,
que se da siempre en el acto conyugal y proviene del pecado heredita-
rio, origina en el semen una “‘qualitas morbida”. Esta ocasiona la co-
rrupcién e infeccion de la carne, que, a su vez, infecciona y contamina
el alma, cuando ésta es infundida en el cuerpo. Concepcidn que sintéti-
camente esti contenida en estas lineas:

“..dicet in carne nom sit peceatum formaliter, est tamen in eq virtuali-
ter: caro enwim ille infecta et polluta ex immundo semime cum libidime
concepte est illius conditionis, quod sic inficit animam, quae sibi infun-
ditur, quod vires sensitivae in partibus illius carnis fundatae non obediunt
plene superioribus viribus ipsius animae, et per consequens est ibi exclusio
originalis twustitiae, ratione cuius vires inferiores plene et perfecte obe-
diebant superioribus, et per opmositum in tali emimoe erit. originalis
macula” 68,

64 In 4 Sent., d. 6, q. 1, a. 4, concl, 3, ad 2.

65 Ibid., contra rationem, ‘

66  Segiin G, Diaz, o. ¢., 71, se trata de una propiedad fisica del semen,

67 In 8 Sent., d. 3, q. 1, a. 1, concl. 1. '

68 In 2 Semt., d. 30-31, q. 1, a. 1, concl, 1, ad 3. P
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4. La excepcién de contraer la mibcula original, hecha por Dios a
Maria, precisamente en atencién a la singular mision a que la tenia des-
tinada—En este cuarto punto es en el que pondremos especialmente
nuestra atencién. Hemos indicado y tratado someramente los otros tres,
ya que propiamente no entran de lleno en nuestro intento, si bien les
consideramos entre si y necesarios para resolver con acierto y entender
mas ficilmente la singularidad del privilegio mariano de la Inmacu-
lada.

DoctriNa InMacuLista—Tomas de Argentina en ¢l Commenta-
rium in 11 Librum Sententiarum, distincibn XXX-XXXI, art. 3, se pre-
gunta si el pecado original se transmite comdnmente a todos los hom-
bies ®. Y su respuesta es clara y tajante. La hemos oido en las piginas
anteriores: se transmite a todos los que por generacién natural descien-
den de Adan, pero por privilegio especial esté exceptuada Maria.

“Prima (conclusio) est, quod de lege communi originale peccatum
" universaliter transfunditur in omnes homines, qui seminaliter descendunt
ab Adam, .
Secunda est, quod de privilegio sneciali ista macula non tetigit Virgi-
nem gloriosam” 70,

Doctrina que recalca de nuevo en ¢l mismo articulo al responder
a las objecciones ™, y al enunciar por segunda vez la conclusién en la
que afirma el privilegio inmaculista. Afirmacién, cuya veracidad y al-
cance doctrinales promete avalorar con varias prucbas y en el debido
lugar, para que no corra el riesgo de ser negada tan gratuitamente como
él la ha enunciado.

“Secundo dico, quod Virgo gloriosa ex privilegio simgulari sic fuit
praeventa Spiritus Sancti gratia, quod originali culpa numgquam extitit
maculate. Hane tamen conclusionem cum sua probatione et declaratione, ne
nimis ad praesens teneam differo usque ad tertiam distinctionem tertii
libri Sententiarum: ibi.enim proprie locum- Habet” 12,

El estudio de las perfecciones con que Maria fue adornada en el

68 “Utrum pecoatum originale omnibus hominibus generaliter infundatur”.
(In 2 Sent., d, 30-31, q. 1, a. 3).

70 Ibwl concl. 1 et 2.

(N Sed ista nmon concludunt: quia excepto filio Virginis et mene Gemni-
trice, de aliis hominibus concorditer tenetur ab omnibus catholicis doctoribus
quod concipiantur in peccato originali”. (Ibid., contra obiectiones.)

72 Ibid., concl. 2,
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instante de su ser, de la santidad que llevaba consigo el misterio de la
Inmaculada, lo hace @l “Doctor Facil” relacionando este misterio con-la
Maternidad divina. Porque en fin de cuentas, si en ese primer momento
se le concedié la gracia o gracias singulares que recibié, fue en prevision
de dicha Maternidad. Asi pues, una mayor comprensién de las gracias de
la Maternidad, que termina en el Hijo Dios-Hombre, nos lleva a otra
mayor comprcnsién del contenido sobrenatural del privilegio concep-
cionista. De ahi la intima conexién y concatenacién de ideas que se tra-
duce en ordenacién sistematica de las cuestiones teoldgicas: prepara-
cién a la Maternidad divina, Maternidad divina y fruto de esa Mater-
nidad, o sea, Cristo Dios-Hombre. Por tanto, el lugar apropiado para
exponer el privilegio singular de la concepcién inmaculada de Marfa
es el Comentarium in IIl Librum Sententiarum, al tratar del misterio
del Dios-Hombre, es decir, del Verbo encarnado.

Tomis de Argentina propone la cuestién en la distincién III. Y,
como lo hicieran Guillermo de Ware, Juan Duns Scoto, Guillermo de
Nottingham, Aufredo Gontier, Pedro Aureolo, Francisco de Mayron,
Juan de Bassolis, etc., la propone con precisién y sencillamente:  “A»n
Beata Virgo fuerit concepta in peccato originali.”

La solucién estd expresada en las dos férmulas de exposicién del
privilegio: una negativa (exencién de todo pecado original) y otra posi-
tiva (santificacién de Maria en el primer instante de su ser natural).

Aduce primeramente razones y testimonios de la Sagrada Escritura
y de la Tradicién, contrarios al privilegio inmaculado de Maria, para
afirmar después la tesis inmaculista. Es el método clasico entre los esco-
lasticos: “Videtur quod sic... CONTRA...”

Asi estd planteada la cuestién por Tomds de Strasbourg:

“Utrum Virgo gloriosa, quae a Deo fuit praeelecta, ut filium Dei conci-
peret, fuerit concepta. in originali peccato, Et videtur quod sic. Quia.a lege
communi omniuvm hominum naturali propagatione conceptorum nomn .exci-
pitur Virgo Maria: sed concipi in originali peccato est de lege communi
omnium hominum, iuxta illud Augustini De fide ad Petrum: “Firmissime
tene, et nullatenus dubites, omnem hominem, qui per concubitum viri, et
mulieris concipitur, cum peccato originali nasci, impietati subditum, morti-
que subiectum, et ob hoe natura irae nasei filium, de qua dicit Apostolus:
“Eramus enim et nos natura filii irae, sicut et ceteri”, a qua ira nullus
liberatur nisi per fidem mediatoris Dei et hominum, Iesu Christi, qui sing .
peceato conceptus est, sine pe@ca,tox natus, sine peccato mortus.

CoNTRA. Illud quod decuit filium Dei respectu eius, quam in matrem
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elegit, vie credundum est, quod hoc opere adimpleverit; sed Dei filium
- deeuit glorisam suam matrem ab omni macula praeservare: ergo, etc.” 73.

Y entramos ya de lleno en la exposicién de las pruebas que vincu-
lan para Marfa la inmunidad de la culpa original, que abarcan todo el
primer articulo de la distincion IIL

Aunque en lo que se refiere a los argumentos y al método de expo-
sicién sigue, en general, la linea marcada por sas antecesores y contem-
poraneos, principalmente por Guillermo de Ware (en los argumentos
de razén), Erveo Natal y Durando de Saint-Pourcain (en las pruebas
contra la doctrina de Enrique de Gante), delinea perfectamente el esta-
do de la cuestién y, recurriendo también al argumento litdrgico de la
fiesta de la Inmaculada, sabe armonizar con verdadero acierto y maes-
tria la universalidad del pecado y de la redencién con la singularidad
de la concepcién .de Maria, preservada de €l por intervencién divina.

3 In 8 Sent., d. 3, q. 1. En cuanto al texto de Tradicién tomado del tratado
De fide ad Petrum, ¢. 26, n. 69: PL. 40, 774, notemos que Tomas de Strashourg
atribuye errémeamente a San Agustin una obra que en realidad pertenece a
San Fulgencio de Ruspa. Cfr. PL, 40, 751-7562.

Las citas de la Sagrada Eseritura, contenidas en el texto anterior, estéin
tomadas de la Epistola a los Efesios, 2, 3 (= eramus enim et nos-natura filii
irae sicut et ce'eriy y de la Epistola I a Timoteo, 2, 5 (= unus enim Deus, unus
et mediator Dei et hominum, homo Christus lesus), tomada “ad sensum”,






TEXTOS Y GLOSAS

Sobre la relacién entre la Filosofia-
y la Teologia

Hace veintiocho afios que Juan Hessen publicé su famosa obra “Los valores
de lo santo” ! en la cual intentaba ofrecernos todo un nuevo modo de concebir
la Filosofia de la Religién. Hessen recogia y aplicaba en su obra las conclusiones
de toda una nueva corriente filosdfica: Schleiermacher, R. Otto, Newmann, Max
Scheler, N. Harmann e incluso, en un ciertor aspecto, la misma orientacion mo-
dernista. Toda esta nueva corriente filoséfica intentaba unir el principio cristiano
de la absoluta trascendencia de Dios, con una experiencia, con una vivencia reli-
giosa de Dios; tal expetiencia podria identificarse ya con una mistica primitiva,
prelégica o con una mistica totalmente reflexiva. No obstante, esta nueva orien-
tacién del pensamiento filoséfico mas que a la misma mistica pretendia referirse
ante todo a un vaor y, en el caso de la Filosofia de la Religion, a un valor reli-
gioso. Hessen no ocultaba su intencién : queria aplicar a Ia Religién el mismo mé-
todo que Max Scheler habia aplicado a los velotes en general, N. Harmann a
los valores éticos y otros muchos, incluso €l mismo Hessen, a los valores estéticos.

Esta obra de Hessen no llegé a convencer a los catdlicos, a quienes iba fun-
damentalmente dirigida. Hasta hace algunos afios los autores catdlicos han veni-
do desechando este nuevo camino con la misma y casi idéntica indiferencia con
que se ha venido rechazando a Kant o al mismo Rosmini. Es claro, sin embargo,
que esta oposicién ha surgido ante todo de la incapacidad para amoldarse a un
nuevo modo de pensar. Es obvio que quien vive inmerso en las categorias de
Arist6teles y opera (inica y exclusivamente a través de ellas, trate luego de apli-
carlas a cualquier nuevo modo.de pensar, con lo cual estas formas nuevas de pen-
sar resultan quizis un tanto caprichosas e invilidas: De hecho, las refutaciones de
Hessen se han venido haciendo en nombre de las categorias aristotélicas.

Hoy, en cambio, €l panorama ideoldgico se ha transformado ripidamente y
el mismo Aristételes ha pasado a ser el primer sospechoso. La Iglesia se ha en-

1 J. HrsSEN, Die Werte des Heiligen. Neue Rwelzgv]onsvhiﬂosoph/ée Regens-
burg: 1938, Esta obra es un degarrollo del valor rehg'mso concreto;”que ya habia
sido relacionado con otros valores en una obra del mismo J. HESSE'N Wertphilo-
sophie, Paderborn 1937. Cfr, H. MYNARE’K J, Hessens Philosophie des religiosen
Erl¢buisses, Paderborn 1963,
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contrado de pronto separada del mundo. Ante ello ha surgido dentro de la mis-
ma Iglesia una reaccién vigorosa: ni Iglesia sin mundo, ni mundo sin Iglesia.
Pero volver a unir lo que una larga tradicién ha ido dejando separar, parece em-
presa sobrehumana. No obstante, no por eso se ha pretendido abandonarla. Y ha
sido la misma Iglesia la que ha tomado la iniciativa, en el Concilio Vaticano II,
impulsando ‘a los fieles a que se adapten a las necesidades y vicisitudes de nues-
tro tiempo 2 y animando 2 los sacerdotes a que sean ellos quienes dirijan esta
misma adaptacién de la conciencia religiosa. Mas afin, para llegar a conseguitlo
con una mixima urgencia la Iglesia ha expresado con toda claridad su voluntad
de que la formacién de los sacerdotes vaya totalmente dirigida hacia una misma
€ idéntica finalidad : descubrir y llevar a los hombres el Misterio de Cristo 8. Para
ello nada mejor que estructurar en la més profunda unidad del corazén los diver-
sos aspectos de esta formacién sacerdotal: el aspecto doctrinal, el aspecto espi-
ritual y el aspecto pastoral 4,

Deteniéndonos ahora tnica y exclusivamente en el aspecto doctrinal, el Con-
cilio nos dice expresamente:

“Em la revisién de los estudios eclesi@sticos hay que atender sobre todo
a coordinar mejor las disciplinas filoséficas y teoldgicas; que juntas tien-
dan & descubrir cada vez mas en lay mentes de log alumnos el Misterio de
Cristo, que afecta a toda la historia del género humano, influye constante-
mente én la Iglesia y actia, sobre todo, mediante €l misterio sacerdotal” 5,

Lograr con sinceridad esta renovacién que se nos pide nos exigira, sin duda
alguna, repetir la inmensa obra que en su tiempo realizbé San Agustin: sin ne-
gar el hecho diferencial de la Filosofia y la Teologia, buscar y hallar un comtn
denominadornen'tre ambas en el mismo corazén del hombre, de una forma seme-
jante a como el mismo San Agustin, hablindonos de las cuatro virtudes cardina-
les nos dice que son amor prudente, amor justo, amor fuerte y amor templado 8.

Ante esta inmensa tarea que se nos impone, la actitud iniciada por Hessen
nos ofrece un mimero inmenso de valiosas sugerencias. Por otra parte, es él mis-
mo-quien nos ha declarado de una forma expresa que una gran parte de sus in-
tuiciones se deben a la lectura asidua y meditada de San Agustin. No obstante, -
antes de iniciar el anélisis de las diversas posibilidades que nos puede ofrecer

2 Comst, Sacrosanctum Concilium. Sobre la Sagrade Liturgia n.e 1 (Conei-

lio Vaiticano II. Comstituciones, Decretos. Declaraciones, ed. BAC, Madrid 1965,
}iﬁB)%éCﬁtanemos sencillamente con la sigla BAC, seguida de 1a pigina correspon-
ente,
468, 3 Decr., Optatam totius Faclesime. Sobre o formacién sacerdotal 14, BAC,
4 Ibid. 4, 8, BAC, 459, 462-463. “
& Ibid. 14, BAC, 468. ,

¢ De mor. Ecel, 1, 15, 25, PL. 32, 1.322, : i
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la obra de Hessen, nos es absolutamente necesario dejar planteado en. toda su
precisién y claridad el problema con el cual necesariamente tenemos que enfren-
tarnos hoy dia dentro del campo de las ciencias eclesidsticas y de una forma
mas particular dentro del campo de la Filosofia y la Teologfa.

¢Cémo coordinar los estudios filoséficos y teoldgicos para que juntos lle-
guen a descubrir mas y mas en las mentes de los alumnos el Misterio de Cristo?
Con el fin de penetrar con un poco de profundidad en este problema es preciso
advertir que en en esta recomendacién del Concilio no se nos exige, no se nos
impone, en concreto, ordenar los estudios filoséficos a los teolégicos de tal manera
que la Filosofia llegue a ser o continfe siendo Axcilla Theologide, como tampoco
se nos pide que la Teologia tenga que desarrollarse en funcién de los problemas
planteados actualmente por la Filosofia puesto que la Teologia no estd al servi-
cio de la Filosofia sino al servicio del hombre al igual que la Filosofia tampoco
se encuentra al servicio de la Teologia sino al servicio del hombre. Lo tinico que
se nos exige, que se nos pide, es que sepamos coordimar ambas ciencias para que
juntas, aunque cada una siguiendo sus métodos y estructura propia, lleguen a des-
cubrir a los hombres con una mayor claridad el Misterio de Cristo. El punto cen-
tral, por consiguiente, en el cual han de convergir Filosofia y Teologia ha de ser
el Misterio de Cristo.

El problema anteriormente planteado podria quedar, por consiguiente, for-
mulado ahora de la siguiente manera: ;Cémo la Filosofia podré llegar a expre-
sarnos el Misterio de Cristo? En la medida en que ésta nos descubra dicho Mis-
terio, en esa misma medida se coordinard més estrechamente con la Teologia.

Antes de intentar sugerir una solucién a este problema no podemos olvi-
dar que los estudios filoséficos, dentro de los seminarios, poseen una finalidad
petfectamente determinada que, como hemos dicho anteriormente, consiste en
abrir, en manifestar a las mentes de los alumnos el Misterio de Cristo. Esto nos
exige, en principio, que su ensefianza haya de ser radicalmente diferente de la
ensefianza ofrecida en los Centros Civiles: dichos Centros poseen una finalidad
diferente a la de los seminarios. Peto no sélo poseen los estudios filoséficos den-
tro de los seminarios una finalidad diversa a la de las Universidades Civiles y
Centros de Ensefianza Media; es'el espiritu mismo, la vida misma de donde bro-
ta la Filosoffa, donde se encuentran sus diferencias_mias radicales. La Filosoffa en
los seminarios, si ha de ser sincera consigo misma, y la primera virtud de toda
auténtica Filosofia es la sinceridad, ha de brotar y desarrollarse en un ambiente,
en un medio de oracién, de contemplacién religiosa cual ha de ser €l ambiente de
todo seminatio. Sin embargo esta Filosoffe, no por ser fiel a su finalidad y a su
experiencia religiosa, ha de dejar de ser auténtica y verdadera Filgsoffa. Ahora
bien, pata que una Filosoffa sea auténticamente fiel a sf misma ha de ser necesa-
riamente fiél a los problemas que tiene planteados el hombre de hoy.
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Teniendo en cuenta estas observacionés podriamos formular de nuevo nues-
tto problema de la siguiente manera: ;C6mo la Filosofia siendo auténtica y
verdaderamente fiel a s} misma 'puede brotar de una experiencia religiosa y ma-
nifestar el Misterio de Cristo no ya s6lo a los futuros sacerdotes sino 'igualmente
a los hombres de hoy ayudindoles a resolver sus propios problemas?

Como punto de partida para una solucidn, es preciso ser conscientes de que
la Iglesia no nos impone de ninguna manera la obligacién de verter la doctrina
catblica en las Filosofias del dia; lo tinico que nos exige es ser sincetos con
nosotros mismos, es decir responder como sacerdotes a las vivencias del alma mo-
detna siendo fieles a las nuevas ‘dimensionés que la Ciencia y la Historia, la Filo-
soffa y la Literatura han dado a nuestro tiempo. Se nos impone el asimilar las
experiencias de donde ha brotado la mentalidad actual, viviendo sus problemas
y dominando, a la vez, los diversos métodos que para tratarlos se han ido elabo-
rando poco a poco a lo largo de los siglos 7.

El problema mis grave que quizds tenga planteado en estos momentos el
hombre de hoy v en el cual estd comprometida toda la Filosofia actual es el
problema de la crisis de la verdad, de la desconfianza en la razén y, en dltimo
extremo, el problema del escepticismo 8. La Filosoffa estd enfrentada hoy dia
con el 4spero problema de la bisqueda del ethos de la objetividad, de la aptitud
de nuestra mente para captar la verdad objetiva 9.

La conciencia filoséfica, nacida en otros tiempos de la conciencia mitica, se
ha ido separando lentamente de ésta hasta lograr la plena soberanfa de la razén.
Desde este momento la Filosofia ha pasado a ser una simple teorfa de la razdn.
Y como teoria de la razén la Filosofia es concebida como un desarrollo de esa
misma razén esforzéndose por imponer la extensién progresiva de su dominio 2
toda la realidad;- la raz6n apuntari dentro de la Filosofia a descubrirse como
posesién pura y simple de sfmisma. La certeza, la verdad que el hombre anti-
guo encontraba en la evidencia de los primeros principios y en todo aquello que

7 Cfr. J. DANIELOU, “Les orientacions présentes de la pensée relicieuse”:

Ftudes. abril 1949, 5. En este articulo se nos citan las esclarecedoras T;avlabm-:
del P, Montcheuil: Quand on demande & une théologie de se renouveller, on ne lui

demande pas de s’exprimer dans yne nouvelle philosophie, mais d’assimiler d’ex-
perience spirituelle d’oti esti née cette philosophie.

8 (Cfr, Id., Scandaleuse verité. Pariz 1961, sOs. ;

9 Este pn‘obleumtaJ de la aptitud de muesrl:raz inteligencia. para comocer la ver- -
dad objetiva 0, en otros términos, €l «prrofbslema actual del escepticismo, es n
trascendental en nuestros disg que el mismo P. Danielou juzgabs aue el C»o:nm
deberfa haberlo acometido. P, DaNiELOU, “Le Concile a-t-il ’amuv‘e 88 voue!"?
Etudes, enero 1963, 9 s,
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de una forma necesatia se deducia de ellos, pasaré a encontrarse, para el hombre
del siglo XIX y comienzos del XX, en el progreso de las ciencias fisico-mateméti-
cas. El criterio de verdad serd sustituido por el criterio de eficacia colocindose
el acento con; mis intensidad en los resultados efectivos que en los mismos prin- .
cipios de la accién. La Filosofia se llega a construir, de esta forma, sobre €l dato
cientifico, sobre el hecho elaborado por el empitismo. Todo lo que sea vivencia,
dato prereflexivo es juzgado y rechazado en-nombre de la misma razén invitin-
dosenos a desprendetnos de ello al igual que el adulto se desprende de lo infan-
til o el hombre civilizado rechaza la forma de vida.del primitivo. El sentido
légico, en concreto, ha terminado por imponerse al sentido existencial 10.

Frénte a esta actitud netamente racionalista ha surgido en nuestros dias la
revalorizacién tanto del dato original, preldgico como de la conciencia existen-
cial. El hombre actual es consciente de que el racionalismo ha dilapidado lo me-
jor de la herencia filostfica, la realidad misma, y que por consiguiente su obra
no ha sido mis que un puro juego de la razén carente de valor y seriedad. Ante
ello ha proclamado, como principio bisico y fundamental, la vuelta hacia las
cosas mismas, la vuelta hacia la realidad concreta y moviente. Desde este momen-
to la Filosofia dejard de consistir en la simple ‘construccién de un sistema, en la
elaboracifn de datos puramente mentales para recaer sobre una experiencia pre-
via, precategorial que nos ponga en contacto directo e inmediato con la misma
realidad. Su trabajo consistird en instaurarse, en primer término en la misma
realidad a través de una vivencia prelGgica tratando, a continuacién, de eluci-
dar, de clarificar, de hacer cada vez miés inteligible esa vivencia pretreflexiva. En
esta busqueda del dato original ha surgido, en primer lugar, una tendencia a
revalorizar €l mito dentro del campo filos6fico considerandolo como algo real-
mente primario y fundamental, como una vuelta hacia una nueva infancia filosé-
fica. Sin embalrgo, esta revalorizacidn del mito ha dado origen a ofro de los pro-
blemas més vivos que tiene platiteados hoy dia la Filosofia: la continuidad entre
vida prereflexiva'y reflexién filoséfica. ’

En la blsqueda de una experiencia originaria que lograse ponernos en con-
tacto inmediato con la realidad, la Filosofia actual, como hemos dicho anterior-
ménte, ha llegado a encontrarse-¢on el mito; pero €l mito es considerado como
algo aparte de la razén, como,algo totalmente independiente de toda categoria
légica, de tal :manera que con él vuelve a introducirse lo irracional dentro del
campo filoséfico llegando a romperse con ello toda continuidad entre dato pre-
categorial y vida reflexiva. Se ha buscado el dato inseparable de la vida, el con-
tacto directo con la realidad, pero a este dato inmediato se le ha querido consi-
derar como algo radicalmente opuesto a la razén. e

10 Cfr. G, GOUSDORF, Mito y Metafisica, Buenoy Airey 1960, 180,
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Esta actitud irracionalista ha hecho revivir hoy dia posiciones filos6ficas ya
superadas, En primer término, el voluntarismo tratando de justificar la verdad a
través tnica y exclusivamente de la libre determinacién de la voluntad humana;
en segundo término, el fideismo en el que se intentan justificar la verdad por la
actitud personal de cada creyente. A pattir de estay actitudes irracionalistas la
Filosofia se encuentra hoy dfa irremediablemente perdida, enfrentada con los
esquemas vacios de la razén o, en otros términos, frente a frente con la nada 1.

Otro nuevo ensayo de entroncar la razén con la realidad ha sido €! realizado
a primeros de siglo por el modernismo reclamando una mayor atencién para el
aspecto interior, subjetivo, no conceptual del acto de fe. El modernismo planted
con toda claridad y en toda su viveza el problema e la relacién entre experien-
cia y concepto, entre dato prelégico y reflexibén filosbfica, sin embargo y a pesar
de sus inmensos esfuerzos, no logré darle una solucién adecuada. Y este proble-
ma ha continuado y sigue siendo axin hoy dfa uno de los problemas més graves
que tiene planteados tanto la Teologia como la Filosofia 12,

Una tentativa igualmente actual por superar el irracionalismo y lograr una
conexibn eficaz entre realidad y concepto ha sido la que se encuentra en la feno-
menologia o, quizds, con una mayor precisién, en la Filosofia Existencial. La
Filosofia Existencial ha tomado como punto de partida el andlisis fenomenolé-
gico del hecho de conciencia, tomando la palabra conciencia en un sentido neta-
mente cartesiano. En este analisis fenomenol6gico se nos oftrece la reidad, se
nos comunica la objetividad del ser. El mundo estd unido realmente con la con-
ciencia puesto que la conciencia es conciencia-de o, en otros términos, in-tencio-
ndlidad, éx-sistencia,

La Filosofia Existencial ha querido fundamentar €l saber reflexivo sobre este
dato preldgico de la ex-sistencia, de la in-tencionalidad de la conciencia, sin em-
bargo no ha logrado superar la rotura que existe entre concepto y vida prerefle-
xiva, entre concepto y realidad. Al intentar fundamentar el saber desde la inten-
cionalidad es desde la conciencia, al fin y al cabo, desde donde se pretende ex-
plorar el mundo. Se hace un esfuerzo enorme por superar el racionalismo y el
idealismo, pero a. la postte se sigue envuelto en ellos sin ‘poder lograr despren-
derse de sus redes. “Para la Fenomenologfa, lo primero v fundante es siempre
sélo 1a conciencia como' ente en. el cual y sélo en el cual se dan las cosas en lo
que ellas verdaderamente son” 13,

6 1115g):ﬁr. A. DONDEYNE, Fe cristiana y. pensamiento. contempordneo, Madwid
1963, 155 s, )
12 Le probleme que le modernisme n’avait pag pu resoudre, a savoir, les
raports entre experience et concept, est demeuré I’enjen des discussions theologi-
fé‘ueg )ju;qu’a; aujourd’hi  (Informations ecatholigues internationales m.° 181
1963) 29. &
18 X, ZuBiry, Sobre lo esencia, Madrid: 1962, 452,
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Para fundar-el saber y superar todo dualismo entre sujeto y objeto se nos
impone el ir més alld del cogiro, de lo reflexivo, hacia algo previo que esté situa-
do mas alld de toda dualidad entre vida y razbn, entre sujeto y objeto. En la
btsqueda de este dato preldgico, principio y fundamento de nuestro saber huma-
no, se encuentra empefiado lo mejor de la filosofia actual. Y en esta misma bus-
queda tendremos que comprometernos nosotros, si queremos que nuestra Filo-
sofia sea real y sincera, fiel a nuestro tiempo y ‘puesta al servicio de los proble-
mas que tiene ‘planteados el hombre de hoy.

Necesitamos, por consiguiente, un dato originario, prelégico, prereflexivo,
para fundamentar y posibilitar la actividad especifica de nuestra razdn, para su-
perar el fideismo y modernismo, el racionalismo e idealismo. Pero este dato no
deber4 estar mas alli de la racionalizacién. La investigacién actual nos sitda de
esta forma en el problema central del platonismo, incitindonos a poner en claro
un @ priori que -explique suficientemente la posibilidad de nuestro conocer o, en
otros términos, su ethos de objetividad, poco importa que se le dlame reminis-
cencia, entendimiento agente, memoria 0 categoria, lo que interesa realmente es
que sea un dato primario, prelégico 'y que a la vez llegue a instaurar con autén-
tica y real eficiencia toda la actividad cognoscitiva de nuestra razén.

Sin embargo, donde surge la dificultad en toda la plenitud de su viveza es
al eratar de precisz'u' el caricter ltimo de este platonismo o apriorismo. Y aqui
es precisamente donde la experiencia propia y personal de San Agustin puede
ser invocada con plena autoridad. San Agustin capté en toda su amplitud el
drama de la Filosofia y fue plenamente consciente de que no naci6 en el Cristia-
nismo; intentar bautizarla exige mudhas precauciones y una no menor pruden-
cia. Més atn, después de su inmenso esfuerzo por lograr cristidnizarla termind,
al fin, reconociendo que la Fe, que la Teologia, condiciona ineludiblemente la
Filosofia y que es absolutamentel necesario hacer comprender a los filésofos que
sus métodos y problemas estin condicionados, determinados por otros problemas
y métodos muy diferentes de los estrictamente filos6ficos. Para conseguir esto
Otr0 NO Ve Otro camino que el Misterio de Cristo. El mismo camino, precisamen-
te, que nos propone hoy dia el Concilio. El Concilio parece, pues, invitarnos a
repetir la misma experiencia agustiniana en el lengua]e y estilo de nuestro
tiempo :

“Pero ¢l alma, abrumada y atada por los pecados, no podria ver y con-
templar por si misma estas cosas, si no hallase una escala intermedia para
pasar de log problemas humanos a los divinos, para pasar de la vida te-
rrena o la semejanza de Dios, Por eso Dios, en su inefable misericordia
nos ha ofrecido una economia temporal, valiéndose de una crigtura muda-
ble, pero obediente a las leyes eternas, para que el hombre se acuerde de
su primera y perfecta naturaleza, ensefiando ya a log individuos, ya a
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todo €l género humano. Tal es en muestros tiempos la Religién Cris-
tiana.” 14,

“Y puesto que Dios cuida a las almas por todos los medios, segin la
oportunidad de los tiempos, gue su admirable sabiduria ordena... no pudo
bemeficiar de mejor modo al género humane, que en aquel momento en que
la Sabiduria de Dios, esto es, el Gnico Hijo consustancial al Padre y co-
gterno con El, se digné asumir al hombre entero, v se hizo carne y habitd
entre nosotros, Asi demostrd a los carnales, que no tienen energia mental
para contemplar la verdad, v que se entregan a los sentidos corporales,
cuan excelso lugar ocupa la naturaleza humana entre las deméds criatu-
ras... No obré pues por la wiolencia, sino por la persuasién y el ali-
clente.” 18,

San Agustin hace en cada uno de estos textos una clara referencia a la lla-
mada via humilitatis que con tanta amplitud nos expone y desarrolla en sus Con-
fesiones. Su pensamiento parece ser el siguiente: Los filésofos no alcanzaron
nunca a creer que existiese un camino de salvacién para el género humano, que
abarcase a todos los hombres; se entregaron a la Filosofia, pero pensando que
ésta tinicamente podria salvar a muy pocos de los hombres. El pueblo, la. masa
ha de ser abandonada a su suerte miserable, puesto que se carece de una auto-
ridad lo suficientemente acreditada para llevar, para conducir a los hombres hacia
la salvacién. Por esto Agustin presta a los platénicos, los mas nobles de los fil6-
sofos, esta consideraci6n:

“8i existiese algin hombre grande y divino, que fuese eapaz de per-
suadir estas cosas a los pueblos, por lo menos para que las creyesen s es
que no alecanzan a comprenderlas... Platén hubiese contestado, creo yo, que
eso no podia realizarlo hombre alguno, a no ser que le hubiese asumido de
su naturaleza la misma Virtud y Sabiduria de Dios; que le hubiese ilu-
minado desde la cuna, no el magisterio de los hombres, sino la intima
iluminacién; que le hubiese adornado tanta gwracia, robustecido tanta for-
taleza, apoyado tanta majestad, que pudiera convertir al génere humano,
o una fe tan salvadora con sumo amor y suma autoridad, despreciando

~"todo aquello que codician los hombres pequefios, padeciendo todo lo que
ellog aborrecen y haciendo todo lo que ellos admiran.” 16,

Este camino abierto por San Agustin es quizds aquel que més garantfa de
éxito-y un mayor niimero de esperanzas puede ofrecernos en la actualidad. La

14 De vera Relig. 10, 30, PL, 34, 131.

15 Ibid. 16, 30, PL. 34 134-13b.

16 Ibid, 3, 3 PL. 34, 124, Este es, a mi juicio, el camino sefialado por &+
Comﬂlg;)&sm junto a la vnda. religiosa y espiritual hemos de poner la verdad Y. la
sinceri
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Filosofia se encuentra condicionada en su raiz mas profunda por la Fe y ha de
ser la via hwmilitatis, que nos ha entregado Cristo, la que precisamente ha de
otientar y dirigir toda su actividad; solamente asi lograria llegar a no cerrarse
sobre si misma en un naturalismo absoluto como aquel en el que vivieron los
griegos o el mismo que ha sido iniciado por la Filosofia Existencial.

* %k %

Al tratar de buscar un dato originario, preldgico que esté situado mas alla
de la misma razdn, pero que contenga, sin embargo, dentro de si los gérmenes
de toda racionabilidad, no podemos menos de pensar en cada una de las sugeren-
cias que nos puede ofrecer y de hecho nos ofrece la obra de Hessen. Quizis
podria llegar a pensarse en una vivencia o en un valor religioso como dato
verdaderamente prerreflexivo que nos ofrece y entrega, de forma inmediata, la
realidad objetiva y en cuyo interior se hundan las raices dltimas de toda vida
predicamental. Sin embargo hasta ahora todos aquellos filésofos que han buscado
una experiencia en el orden religioso como punto de partida para construir la
Filosofia en perfecta concordancia con el Misterio de Cristo, no han logrado
convencer a la mayoria de los pensadores. ¢ Deberemos entonces renunciar a una
experiencia religiosa fundamental o negar que existen valores religiosos diferentes
de los puestos en claro por la tradicion? Creemos que no. Aunque nunca se
llegase a demostrar que lo samto o lo religioso es un valor natural y personal,
alin existirfa una. hermosa herencia aproviechable dentro de festas posturas
experimentales, No en vano San Agustin repite la férmula Fecis## nos ad Te.
Quizés, por otra parte, el valor religioso de que nos habla Hessen sea derivado,
complejo, consecutivo y exista la posibilidad de poder relacionarlo intimamente
con los valores tradicionales. San Agustin llamé Disos al valor supremo y aunque
la Filosofia moderna rechace esta denominacién, el problema atin continta ahi
esperando una solucién.

Esta concepcién de la Filosofia nos acerca de una manera plena a la
Catharsis negativa y positiva, que defendieron conjuntamente durante mucho
tiempo neoplatdnicos y cristianos, Y aqui reside ciertamente para muchos el
miedo y el problema de esta concepcién de la Filosofia:” quieren que la Filosofia
sea una asignatura, pero no wni forma de vivir y _dév:ypemm". No podemos olvidar
que sélo se entra en el reino de la verdad a través de un corazén puro y de un
alma llena de justicia y caridad. En formula lapidaria nos dice San Agustin:
“Non intratur in veritatem nisi per charitatem” 7.

El estudio de la Filosofia se entronca de esta forma con todo el aspecto

17 C. Faustum Manich. XXXII, 18, PL. 42, 507-508.
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espiritual y disciplinar de la formacién sacerdotal que el Concilio nos exige e
impone con la misma e idéntica intensidad que la formacién intelectual. No
existe rotura o quebrantamiento entre vida espiritual y vida reflexiva, al contrario,
entre ambas existe una perfecta y estrecha unidad llegando a ser la una verdadero
fundamento de la otra. Querer separarlas es caer, dentro del marco de la vida
sacerdotal, en un puro raciopalismo o simplemente en el fidefsmo con todas las
consecuencias que ésto implica y-de las cuales la primera es la de construir una
vida totalmente superficial en la que el obrar no se apoya en el pensar, y el pensar
no se apoya en la sinceridad. '

Asi planteado nuestro problema es toda una nueva Filosofia la que tenemos
que rehacer; no podemos seguir repitiendo férmulas vacias, carentes de todo
contenido y valor objetivo. Nuestra labor preliminar ha de estar dirigida, en -el
aspecto histérico a hacer ver cuinto han luchado los hombres para poner en
claro su sentido de la religién. Por otra parte, el aspecto constructivo de nuestro
trabajo implica, ante todo, el vivir los problemas que tiene planteados el mundo
de hoy. No se hace Filosofia por mero deporte: la Filosofia es algo que com-
promete todo nuestro ser, toda nuestra existencia, y nuestra existencia no se
realiza en este mundo de una forma aislada, cerrada sobre si misma. Estamos
situados en un mundo y nuestros problemas, si realmente son auténticos y verda-
deros problemas y no meras imaginaciones, han de ser los problemas de este
mundo en el cual estamos viviendo; querer independizarse de nuestro mundo es
intentar. desarraigar nuestra vida dejindola sini consistencia, apoyada en puras
y simples divagaciones. Este vivir y comprometerse en los problemas que tiene
planteados el hombre de hoy no ha de ser, por otra parte, mis que una simple
incitacién para explicitar, conforme a las necesidades y métodos elaborados en
nuestros dias, el contenido de la experiencia religiosa, formando, construyendo
asi una Filosofia que tanto la Iglesia como el mundo actual nos estin exigiendo
realizar.

Esta nueva reestructuracién de la Filosoffa que se nos pide no es en el
fondo mas que un esfuerzo por expresar, conforme a nuevas exigencias y categorfas
mentales, ese misterio cosmico; universal, en el cual estamos sumidos y que se
hace vida, carne nuestra en la experiencia religiosa 18; misterio, por otra parte,
que no es mis que implicitamente €l Misterio de Cristo de que nos habla
San Pablo y en el que insiste con tanta fuerza e intensidad el Concilio. Vati-
cano II19,

18 Cfr. PLANETE, “Phenomene religieux?”: Informations catholiques inter-
nationales n.o 269-270 (1966) 17 s.

19 Cfr, R. GABas, Indole escatolégica de la: Iglesia peregrinante y su umidn
con la Iglesia celestial (Comentarios a la Comstitucién sobre lu Iglesm, ed. BAC
Madrid 1966, 891 ®.)

NN
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Entre misterio filoséfico y misterio cristiano no existe rotura sino petfecta
continuidad al igual que entre el Dios de la Filosofia y el Dios de la Religidn,
entre Revelacién natural y Palabra revelada. Filosofia y Teologia no son dos
caminos paralelos, sino dos caminos convergentes que se encuentran en un
mismo e idéntico misterio, el Misterio de Cristo, smplicito en la experiencia y en
los valores religiosos y explécito en la gracia sobrenatural de la Fe 20,

P. JAIME GARCiA, O. S. A.

20 B, SCHILLEBEECKX, “La Iglesia y el Munde”: Colligite 10 (n.® 4, 1964)
34 s.






Congreso Internacional de Teologia

¢Qué ha significado y qué significard en el campo teolégico el I Congreso
Internacional de Teologia, celebrado en Roma del 26 de septiembre al 2 de
octubre del presente afio? ;Ha supuesto la conquista de alguna meta determinada?
;Ha sido una reunién mds, sin transcendencia ni resultado practico.,.?

Estas preguntas pueden dar origen a muy diversas respuestas. Quienes fueron
a él con la pretensién de llegar, bajo la pauta de los mis ilustres conferenciantes
y maestros de la época, a conclusiones definitivas sobre las cuestiones que mis
preocupan a los teblogos en la actualidad, habrin llegado, tal vez, a la conclusién
de que el Congreso constituyd un fracaso. ;Pero realmente lo ha sido? ;No es
obvio pensar que si hubiese sido aquella la finalidad del Congreso hubiera estado
organizado y enfocado de otro modo? Por otra parte, nunca los organizadores, ni
el mismo Pablo VI, bajo cuya tutela y aliento constante se llev$ a efecto, argu-
mentaron en tal sentido. ;Deberia haber sido asi? Es otra cuestién que no
hace al caso.

¢ Qué es entonces lo que se propusc el Congreso? ;Cumplié realmente con
las metas propuestas? ;Alcanzé de manera eficaz su cometido? Siempre es
peligroso comprometerse con respuestas absolutas en cuestiones en las que tienen
tanta influencia las apreciaciones personales. Pero pienso que, asi como hay que
admitir en esta experiencia llevada a cabo por primera vez, deficiencias de no
dificil subsanacién, de la misma manera hay que reconocer sus muchos aspectos
positivos 1.

HACIA UN NUEVO ESTILO.

No sera neoesario haoer _notar, en primer lugar que si el Concilio Vatica-
no II, por decisién propia, 1o ha sefialado en el campo de la teologia ninguna
meta especial definitiva, sino que mis bien ha sido “un punto de pattida hacia
muchas y decisivas metas”, un Congreso de esta indole no podia ser “punto de

1 Aparte del sistema de orgwammamén, Se moaron ausencias en el aspecto
doctrinal que es dificil explicarse en un Congrese que por principio quiso ser en
este aspecto general. Y en comcreto, extrafié que quedasen fuera de programa:
la teologia del laicado, la teologia del presbiterado y la teologia del estado reli-
gioso.
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liegada”. Si ha sido, en cambio, una reflexién profunda y ajustada sobre la
doctrina conciliar, una exposicién polifacética de hallazgos y conquistas, logrados
unas veces, y en gestacién otras, un encuentro entre diversas tendencias teoldgicas,
una abertura de caminos y de horizontes, una bisqueda de matices nuevos, a
veces demasiado timidos y balbucientes, que intentan dar satisfacciéon cumplida
a multitud de interrogantes que pesan hoy sobre algunas de las cuestiones de
actualidad, planteadas sobre todo por el Vaticano II. Quizid pueda decirse que
el Congreso ha sido la consagracién de un nuevo estilo en teologia. Estilo, que
presente ya en muchos aspectos, y exigido por el Concilio, ha quedado refrendado
por el consentimiento y beneplicito de la magna asamblea 2. Estilo que apunta
hacia la finalidad concreta de que la semilla del Vaticano II, y toda la doctrina
catlica, crezca y se desatrolle con lozania y llegue pronto a ser vida y alimento
de las almas 3. Esto, que ya casi resulta hoy un tdpico, se pedia a los congresistas
el mismo dia de la apertura 4.

El Congreso respondia asi a la llamada urgente de la Iglesia. Porque es un
hecho ya que la teologia hoy, sin ninguna renuncia humillante a conquistas y
logros inamovibles del pasado, tiene que buscar otro estilo: los teblogos tienen
en sus manos el quehacer nada ficil de una teologia Vaticano II 5. Tienen que

2  Es obvio gue hacia esto apuntan las repetidas declaraciones de los Papas
Juan XXIII y Pablo VI con ocasidon del Coneilio Vaticano II, “Lo que a nuestro
Coneilio interesa sobre todo es custodiar y proponer en formai eficaz el sagrado
depdsito de la doctrina cristiana... Y para que sea més amplia y profundamente
conocida de todos conviene que sea investigada. y expuesta de la manera que exi-
gen nuestros tiempos, para la més plena instruceiéon y formacion de las almas...”.
(Juan XXIII, “Adlocucién inaugural Geudet Mater Ecclesia, 11-X-62”7: AAS 54
(1962) 790-794). Cfr, AAS 55 (1963) 34. Esta misma finalidad fue ratificada por
Pablo VI en la alocucion inaugural de la sesion segunda del Concilio. Cfr. AAS
556 (1963) 844-845; AAS 54 (1962) 822,

3 Cfr, Decr. Optatam: totius. Sobre la formacién sacerdotal (Concilio’ Vati-
cano II, Congtituciones. Decretos, Declaraciones, m.° 16, Edic. BAC, Madrid 1965,
469, 471, 472, 474. En las notas siguientes citaremos soilacmelnte Decrebo» Optatam
Uotlu.s, 14 16 18, BAC 469... Cfr, Pablo VI, Encicl. Feclesiom Suam, 6-VIII-
1964: AAS 56 (19‘64) 640 s8.

4 “El Congreso debers contribuir a explorar, conocer y profundizar el pa-
trimonio doeatrinal cornenham para que ses traducido en accién conereta en la vida
de 1a’ eormfum:dald. arigtiana” (L'Osservatore Romamo, 24 Sett. 1966).

5 “Nadie ignora —escribia Pablo VI en su carta de apertura— la impor-
tamcia de este Congreso teoldgico en este grave momento, en que la Iglesia Ca-
télica: estd empefiada en la realizaciém de las tareas conciliares. Con la promul-
gacién de los decretos no queda completaniene terminada la tarea del Coneilio
Ecuménico, ya que tales Decretos, como ensefia la historia de los Concilios, més
que una meta son la salida hacia nuevay metas, También es necesario que el es-
piritu y ¢l soplo renovador del Concilio penetren en lo profundo de fa vida de la
Iglesia; es preciso que los gérmenes vitales, sembrados por el Concilio en la tie-
rra, de la Iglesia, consigan una plena maduracién; pero esto no se podrs conse-
guir, si antes el riquisimo patrimonio doctrinal, entregado por el Concilio a toda
ia Iglesia no es debidamente investigado, conocido y poseido” (“Carta de Pablo VI

al Primer Congreso Internacional de Teologia del Concilio Vaticano II”: Eeccles ¢
sia, 8-X-19686, 5, 2.301), Cfr., O, GONzALEZ, Crisis en los Seminarios, en lo Iqlesaa
y en el mundo actuales, Madrid 1966, 63 ss.
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plantearse problemas nuevos y, mas que nada, buscar soluciones a los ya plan-
teados 8. La teologia hoy tiene que ser no menos pastoral que cientifica, como
reiteradamente ha declarado el Supremo Magisterio de la Iglesia, a cuyo servicio
debe estar siempre la teologia 7. En realidad se trata de una tarea urgente. Y los
te6logos estin ahora en el deber de responder a la llamada apremiante del Papa
y de la Iglesia, por medio del Concilio sobte todo, dejando a un lado posturas
tercas y excesivamente aferradas a estilos que tuvieron su razén de ser y que
conservan todo su pleno, intacto y perenne valor § significado, pero que no
responden hoy 2 todo cuanto pide la Iglesia. Aferrarse, con un criterio unilateral,
a moldes antiguos, apelando un tanto ingenuamente a la inmutabilidad de la
dokctrina, significaria, cuando menos, perder €l tren que ha puesto en marcha el
soplo del Espiritu Santo con el Vaticano II, y petder, por lo mismo, la oportunidad
de prestar un gran servicio a la Iglesia, cuando lo estd pidiendo y necesitando
con tan reiterada insistencia. Quizd por ello Pablo VI haya vuelto a recordar, una
vez miés, de manera paternal, pero grave al mismo tiempo, que la funcién de la
teologia es una funcién de servicio, saliendo al paso, de ese modo, a las dos
posturas extremistas frente al Magisterio de la Iglesia y dando una prueba mas
de su maravilloso equilibrio 8.

PERFIL DE LA TEOLOGIA POSTCONCILIAR.

En el Congreso Internacional de Teologia se plantearon, siguiendo en orip-
cipio estas directrices, muchos temas que respondian a criterios tanto metodoldégi-

6 Cuéiles sean las lineas matrices y cuiles las dimensiones de este nuevo
estilo para gue la teologia responda plenamente all espiritu del Coneilio y se deie
asumir por &), es harto dificil conceretar. Hasta hoy mo hay méas que “tentativag”,
con marcada orientacién biblica, patristica, litGrgica y escatolégica. 0. GONZALEZ
traza los rasgos generaleg do lo gue podria responder a un programa en este sem-
tido, Algunas de sus indicaciones som dignas de tenerse en cuenta. Incluso apor-
ta bibliografia que puede dar luces en este camino mada claro cuando se trata
de descender a lo concreto. Cfr. 0. GoNzALrzZ, O. ¢., 64-70 Cfr. FEINER, TRUTSCH,
RoCKLE, Panorama de la Teologia actual, Madrid, 1961, 15.

7 Es otra advertencia de Pablo VI al Congreso: “El Concilio exhorta 2 los
tedlogos a desarrollar una teologia que sea no menos pastoral que cientifica, que
permanezca, en estrecho lconntac‘co con las fuentes Vpatmrshlcam littretcas, biblicas.
Y egperamos que el m*oxmlo Congreso teolégico pueda servir de e]e-mrpﬂo a. otros
emecuentros de este rt‘mp»u entfé tedlogos, no sblo por una mewr commrension de los
textos conciliares, sino también para sacar de esa comprensién dtiles indicaciones
para las necesidades espirituales de loy hombres de nuestro tiemipo, vy que de
esta suerte la Iglesia “permanezea: digna esposa de su Sefior, y no cese, con la
ayuda del Espivitu Santo, de renovarse mara llegar, por medio de la cruz a la
luz que no comoce el ocaso” (Lumen Gentium, 2, 9). Cfr, L'Osservatore Romano,
26-27-1X-1966. Traduccién de Eeclesia T (1966) 7, 2.308.

8 Cfr. El discurso a los congresistas con motivo de la audiencia especial
el dia de la clavsura, en €l que destaca de modo ostensible ¢l papel subordinado
de la teologia al magisterio de la Iglesia, en “actitud humilde de servicio”. Pa-
blo IV, Libentigsime same; L’Osservatore Romano, 2-X-1966,
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cos como doctrinales del Coacilio Vaticano II. Y si no cristalizaron en conclusiones
definitivas, si llegé a perfilarse lo que podriamos llamar denominador comin de
las caracteristicas peculiares de lo que ha de ser una teologia postconciliar. Algo
que al final del Congreso fue enunciado y sobre lo que sin duda existi6 un
“consensus” pleno, a saber:

—1La necesidad de revalorizar el dato biblico en las cuestiones teolégicas,
asignando de ese modo a la Sagrada Escritura el lugar de privilegio que
le cotresponde.

—Supuesto ese enfoque biblico, intentar una continua y renovada vitalidad,
superando la bisqueda abstracta del dato revelado y enriqueciendo pro-
gresivamente la visién historica del hombre y el sentido y significado de
su misién en la historia de la salvacién.

—Un analisis plusdimensional mis profundo de la Iglesia, en el ambito
horizontal y vertical, como Mistetio y como Pueblo de Dios, sin menos-
cabo-de toda la riqueza y los valores esenciales de su estructuracin
jerdrquica, y destacando al mismo tiempo la funcién profética en la
misma por la actuacidn del Espiritu Santo.

—Una reflexién mds profunda sobre el Misterio de Maria y sus relaciones
con la Iglesia y con los cristianos separados, en orden, sobre todo, a la
consecucién de un didlogo mas efectivo. v

—Urgencia en el andlisis de la dimensién misional de la Iglesia que no
puede ser tratada solamente como algo marginal.

—Determinacion més explicita de la presencia y del modo de présencia del
Sefior en la comunidad de culto, sin que sufra menoscabo la presencia real
de Cristo en la Eucaristia, que debe quedar siempre a salvo de cualquier
tendenciosa interpretacién. »

—Una mis adecuada y exacta interpretacién de las relaciones entre la
Sagrada Escritura y la Tradicién, procurando evitar posturas extremistas
en cualquiera de los dos sentidos tendenciosos que pueden desembocar en

el “biblismo” o “tradicionalismo”.

—Urgente también la tarea teolégica de una mayor profundizacién en el
concepto y aplicaciones de la libertad religiosa.

—La teologia como ciencia de Dios debe estar en estrecha conexién con el
mundo del que no debe separarse en la presente economia.

Tal vez entre todos los temas presentados en el Congreso y entre todos los
aspectos considerados —setenta y dos intervenciones designadas, diecisiete ponen-
cias y cincuenta y cinco comunicaciones— hayan destacado tres, tanto por el relie+ «
ve que han adquirido ya, como por la transcendencia de futuras y més aquilatadas
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aplicaciones en el campo de la teologia y de la pastoral, como por las. controver-
sias y discusiones suscitadas, lo que indica que estamos atin lejos de la madurez
deseada para llegar a constituir conclusiones evidentes e inconcusas. Estos tres
temas son: El Misterio de la Iglesia, la Historia de la salvacién y la Presencia
de Cristo en la comunidad de culto?.

1
PERSPECTIVAS DEL MISTERIO DE LA IGLESIA

PONENCIAS : P. Parente y C. Colombo.
COMUNICACIONES : H. De Lubac, S. Tromp, Schille-
beecks, J. Alfaro y J. Gill.

El Concilio Vaticano II ha enriquecido la doctrina acerca de la Iglesia con
la Constitucién Lumen Gentium. En este Concilio se ha hablado como en ningin
otro de su naturaleza, de su misién, de su estructura jerdrquica, etc. Tatea de los
.teblogos es profundizar ahora en esa doctrina y presentar el tesoro-de riqueza
que supone para la Iglesia. La Eclesiologia estd en un perfodo de plena evolucién
y. reestructuracién, y la pauta a seguir en esta bisqueda la encontramos en el
mismo Vaticano II. De aqui el interés por precisar una doctrina que se estd
haciendo, 0 mejor, que se estd manifestando en formas nuevas y que lentamente
van tomando en teologia carta de naturaleza 10.

Fue €l renombrado teblogo Parente el primero en afrontar el tema del
Misterio de la Iglesia, refiriéndose concretamente en su ponencia a las palabras de
la Constitucién Lumen Gentium: en la que se llama a la Iglesia “sacramento o
signo e instrumento de la unién intima con Dios y de la wnidad de todo el
género humano” 11, La Iglesia —nos dijo el ilustre teSlogo— continuadora de la

9 No podemos detenernos en la transcripeién y amalisiy de todo lo gue allf
se dijo. Recogeremos solamente algunos rasgos mas peculiarey sobre alguno de los
temas expuestos y més concretamente’ de los tres primeros, por ser los que pre-
sentaron mayor relieve y en torno =@ los cuales se notaron mayores inguietudes.
Nos servimos para ello de notas personales y de lag publicaciones de L*Osservato-
re Romamo, con lo que nog hacemos cargo de lo incompleto del trabajo, El lector
debers tener esto en cuents'y sabri esperar a la publicacién oficial para la més
exacta apreciacion de esta doctring. :

10, Pablo VI lo repetié varias veces. Expresiones suyas son, por ejemplo,
“norién de la Iglesia que debe definirse més plenamente”, “log fines del Conei-
lio son: mocién o mejor, conciencia de la Iglesia...”. “...La Iglesia puede sacar
una conciencia de si misma”. Bso lo hard el Concilio, no por medio de declara-
ciones dogméticas, pero si empleando “declaraciones de las cuales, con més claro
v més serio magisterio se declara a sf misma. gud siente de si...”. AAS 55 (1963)
847-850. Esto misme. repite en la Enciclica Feclesiam suam y en obtras ocasiones.

11 Cons'iitucién Lumen Gentium. Constitucién Dogmética sobre la Iglesia.
(Coneilio Vaticano II, Constituciones. Decretos, Declaraciones, 1, -BAG,.9.)
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misién de Cristo, reptoduce en si misma el Misterio de Cristo Redentor. Cristo
vino al mundo para reconciliar a los hombres con Dios. En la Iglesia, reflejo de
Cristo, se continia efectuando esa reconciliacién. Entre el Misterio de Cristo
y el Misterio de la Iglesia hay una estrechisima e intima relacién, y esto nos
lleva a revalorizar la funcién de la Iglesia en el plan divino de la salvacion, del
cual Cristo es la realizacifn perfecta. Esto conduce a una idea rica en contenido:
el Misterio de la Iglesia es el Misterio del tnico Mediador sacramentalmente
continuado. Y por otra parte nos lleva a considerar el culto de la Iglesia como el
mismo culto de Cristo 12, La Iglesia es como sacramento de la tinica mediacién
de Cristo. Por ella perpetda su sacerdocio, su magisterio y su gobierno. La Iglesia
es medio eficaz de la gracia.

Este Misterio de la Iglesia presenta dos vertientes: divina y humana, eterna
y temporal. Misterio cristoldgico realizado por medio de la unién hipostitica
de las dos naturalezas, divina y humana, en Cristo, y misterio eclesial, a la luz
del Cuerpo Mistico, que es su Iglesia. Cristo resulta un ser tedndrico, modelo de
la unién entre Dios y los hombres, y modelo de perfeccién y santidad a la que
conduce esa unién 13, El misterio de Cristo encuentra su realizacién en la Iglesia.
De ahi que para acercarnos al misterio de la Iglesia tenemos que acercarnos al

" misterio de Ctisto.

C. Colombo por su parte, continud la exposicién sobre el tema de la Iglesia
con su disertacion acerca del Misterso de la Iglesia en el Misterio de\ salvacién.

Puso de relieve los dos aspectos fundamentales que el Vaticano Il reconoce
en el plan divino de salvacién: a) la yniversalidad; b) la bistoricidad.

La universalidad ha de entenderse no solamente en sentido cronolégico, sino
también histérico, individual, personal... Todos pueden llegar a la Iglesia y al-
canzar la salvacién en ella, ya que es Centro de la historia de la salvacién, como
“continuadora de Cristo, que es Centro de la Historia 14, '

El sentido final de la historia en el pensamiento conciliar es la salvacién, no
el pecado. En €l segundo aspecto, el de la historicidad, sefialé cdmo la accién de
Dios se proyecta en la historia humana. Y Dios a través de vicisitudes y contin-
gencias-intramundanas, con su providencia divina, va tejiendo el hilo de la his-
toria y actuando su obra de salvacién 15, Entre la historia humana y la accidén di-

12 A veces encontramos estas o parecidas expresiones en teélogos protes-
tantes, Por ejemplo, un luteramo escribe: “La Iglesia, no ¢ una segunda me-
diadora, es el Sefior visible”, R, WiLL, Le culie, t. II, Alcan 1929, p. 144. No
deja de ser interesante esta constatacién en una época en la que por ambas par-
tes se estd mirando mas a lo que nos une que a lo que nos separa.

12 Es este un paralelismo que tiene diferencias radicales y que hoy se
estd estudiando profusamente, v que, por lo delicado del tema <y las conclusio-
nes que pueden derivarse de esta doctrina, exige precision.

14 Cfr, Decr, Lumen Gentiwm, 1, BAC, 8 ss.

15 Cfr. Ib, 30, 88, BAC, 63-76.

By
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vina hay una conexién intima, como hay también diversos momentos con signos
contradictorios en la historia de la salvacién. La Iglesia es una etapa intermedia
entre la imago, la promesa mesidnica, del pueblo de Dios que busca la patria pro-
metida y la plena consecucién del Reino de los cielos Reino Celeste, la realidad
plena de la comunién celestial. La Iglesia se coloca asi entre la Sinagoga y el
Reino 6, '

La Iglesia se convierte asi en el centro de toda la vida religiosa de la hu-
manidad, y, como Cuerpo Mistico de Cristo, de todo el género humano. De 2hi
que todo el género humano, toda clase de hombres de todos los tiempos y de
todas las latitudes, tienen una cierta conexién que puede llamarse cuasiontoldgica
con la, Iglesia. Pertenecen a la Iglesia por la misma razén que pertenecen a Cris-
‘t0. Queda abierta de esta manera la puerta de la esperanza puesto que Cristo
prepara indefectiblemente la edificacién, del Cuerpo Mistico de Cristo. Y lo mis-
mo que perdura con su influencia y presencia espiritual el pueblo de Israel per-
durard también su Iglesia, nuevo pueblo, pueblo elegido desde todos los tiem-
pos, segin el plan divino de salvacién. '

Por otra parte, hay que tener en cuenta que la accién salvifica de Dios no
puede separarse de las vicisitudes de los pueblos, por las cuales queda en parte
condicionada, puesto que Dios no fuerza la naturaleza libre del hombre, ni sus-
trae la Iglesia a los acontecimientos de la historia humana, aun siendo como es
portadora de una misién eterna. De aqui la posibilidad de perfodos de decaden-
cia, aun cuando la accién divina estd siempre presente, por cuanto permanece
condicionada a la correspondencia humana por voluntad de Dios. La Iglesia no
sélo estd en el mundo, sino que lleva el mundo dentro de si misma, ya que sus
hijos, los hijos de Dios, son hombres inmersos en el mundo y mundanos ellos
mismos por ser hombres, de cuya condicién no quedan liberados por el hecho
de haber sido elevados a otro orden desde €l mismo momento que forman paste
de la Iglesia17. Ctisto, que es Maestro y Pastor, y la gracia, que actiia de modo
permanente, sobre todo en los sacramentos, son garantia de permanencia y efica-
cia en la Iglesia. ;Llegard de hecho a todos los hombres su accién salvadora? La
1glesia como sacramento es signo de salvacién universal. ‘

16 Este pensamiento lo encontramos va en Santi »"’i‘oméxsx y hoy estédn insis-
tiendo en él los exégetas modernos. La Sinagoga, I«y Mosaica, es preparaciom.
El Reino es consumacién. La Tglesia ey intermedio, y con Cristo v sus obras ea-
mina hacia. el Reino, hacia la consumacién total. Pueden verse las ideas afines
de Cullmann en su obra Le Christ et le temps, y la critica y observaciones gue
a este respecto hace el P. Benoiti en una recension de la Revue Bibligue sobre la
originalidad de lay ideas del ilustre tedlogo protestante, Cfr. CONGAR, Santa Igle-
sie, Barcelona 1965, 50 ss. )

17 Eg lo gue Journet expresé en su conocida férmula: “La Iglesia no est4
sin pecadores, pero estd sin pecado”. “La Iglesia sélo conserva en s recinto lo
que se puede hallar de bueno en sus miembros, v deja fuera de su cerca todo lo

que puede enconitirarse de malo”, Cfr, JOURNEY, L'Eglise du Verbe Incorné, t. 11,
Paris 1961, 904; Theologie de UEglise, Paris 1958, 236 y 244, '
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Henti de Lubac diserté sobre un tema que le es familiar:  Qué sentido tie-
ne la palabra “misterdo” aplicada # la Iglesia? ;Qué significa que la Iglesia es un
Misterio? sPor qué lo es? Un misterio transciende las fuerzas y las facultades
humanas, es algo que estd més all4 del hombre. Por tanto, la Iglesia, que refleja
en s{ misma €l misterio de Cristo, no es una realidad de este mundo que se pue-
da medir y analizar a capricho. Por ser divina hay algo en ella que nunca podri
ser conocido con toda perfeccién. También en esto reproduce el misterio de Cris-
to 18, Y Cristo —Ilo sabemos— es un misterio, Seglin la conocida frase de
San Agustin, es “el tinico misterio”. Es Dios y hombre. Sus actos son humanos,
pero también divinos. La Iglesia es un misterio derivado, en conexién intima
con Cristo, a El se refiere, por El existe y es eficaz en EL

;Cabe alguna explicacién de este misterio eclesial? H. de Lubac tecurre al
simbolismo de la luna —cosa que ya no es nueva— aplicado por los Padres de
la Iglesia. Es aplicaci6n previa al simbolismo del sol de significacién cristolGgica.
La luna recibe la luz del sol y durante la noche, cuando el sol se oculta, se la
comunica ella a la tierra, que de ese modo no se ve privada de luz solar. Cuando
aparece el sol, desaparece la luna para dar paso &l astro rey. De manera semejante
la Iglesia después de haber fecundizado a la tierra con luz y con benéfico rocio
se esconde, por asi decirlo, para que brille en todo su esplendor la luz de Cristo 12,

Por otra parte la analogia es necesaria para alcanzar un conocimiento mas
aproximado y exacto de la Iglesia, pero hay que reconocer que no es suficiente.
Es mis, la imagen del Cuerpo, por ejemplo, puede Uevar incluso a conclusiones
desviadas y excesivas. En realidad no hay imagen que nos la pueda describir ade-
cuadamente. Por ser misterio, la Iglesia reviste el aspecto de una paradoja que no
puede expresarse sino a base de una serie de antitesis: la Iglesia es de Dios y
de los hombres, es visible e invisible, es escatollgica y eterna, celeste y terrestre
e histérica...

Schillebeeckx dedicé su comunicacién al tema de Iz Iglesia como sacramento
de salvacién. Es una expresidn que ha quedado estereotipada en los documentos
conciliares, donde se emplea hasta iinco veces. La palabra “sacramento” aplicada
aquihay que entenderla con su sentido peculiar, que es el de los Santos Padres
y de la Escritura. La Iglesia es sacramento en un doble sentido: como signo de
salvaciébn que se estd realizando actualmente en el mundo. La Iglesia es el signo,

18 HEsto mismo encontramos en su libro Meditations sur UEglise, p. 14 ss.:
“Como los demés misterios la Iglesia sobrepasa la capacidad v las fuerzas de
nuestra inteligencia, Y se¢ puede decir que ella viene a ser para nosotros como
el lxug'arr donde confluyen todos log misterios... El migterio hay que creerlo en
silencio”. Es, por otra parte, una expresién usada desde Sam Agustin cor rela- .
tiva: frecuencia. Cfr. San Agustin, Ad Osoritum, ¢, TI, 14, PL, 42, 678.

190 Este mismo simbolismo ha sido expuesto tarmlbléu por RAANER en divér?
sas ocasiones. 'Cfir. RAUNER, “Mysterium lunae”. Ein Beitrag zur Klmhen!theovl -
gie der Vaterzeit”: Zeitsch. f. Kathol, Theol, 3 (1939) 311-349,
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la presencia del plan divino de la economia de la salvacion, comenzada en el An-
tiguo Testamento y consumada en Cristo. Y es también esperanza para el mundo,
a quien se promete la salvacién, cuya plenitud posee la Iglesia. Es, bajo este as-
pecto, la epifania y la realizacién del plan de Dios. Es la visibilidad - histérica de
la misma salvacién.

¢Se puede afirmar que la Iglesia es ya sacramento de salvacién del mundo?
Ciertamente estd ya actuando en todo el mundo como signo de salvacion, y en
este sentido, la respuesta ha de ser afirmativa. Es preciso, desde esta perspectiva,
abolir la separacién entre la Iglesia y el mundo, como si se tratase de realidades
extrafias. La Iglesia es esperanza de redencién del mundo por ser signo de
salvacién.

Por su parte S. Tromp insistié sobre todo en que en este andlisis del Mis-
terio de la Iglesia no se ponga toda la atencién en la Iglesia como sacramento,
sino que es preciso profundizar en el contenido de otros titulos tan ricos en doc-
trina positiva y aplicaciones pricticas, como son €l de Madre, Reina, Esposa, Sa-
cerdote, puesto que la Iglesia es Arquetipo de Cristo, que es Profeta, Maestro,
Rey y Sacerdote. La Iglesia reproduce su misterio. Especialmente los conceptos
de Madre y Esposa llevarin a conclusiones de orden prictico extraordinariamen-
te fecundas en aplicaciones concretas en la 'vida pastoral.

Todavia fue completado el programa sobre el misterio de la Iglesia con
algunas comunicaciones mds en las que se tocaron algunos puntos de indudable
interés. Merece mencién la comunicacién del P. Alfaro por sus aportaciones so-
bre Iz Iglesia como sacramento de Cristo glorioso.

La Iglesia es un sacramento, y por lo mismo es un signo eficaz de la gracia.
Gracia que recibe la Iglesia de Cristo glorioso. Puesto que el misterio de la Igle-
sia reproduce el mistetio de Cristo, es en el misterio de Cristo donde la Iglesia
recibe su fuerza. Cristo nos mereci6 la gracia con su Encarnacién, su Pasién y su
Muerte. Cristo es sactamento del Padre, de El recibi6 la misién. Y la Iglesia lo
es de Cristo glorioso de quien recibe la misién por medio del Espiritu Santo,
que Cristo prometié primero y envid después a su Iglesia, para que continuara
su obta y para que la perfeccionara. Y asi como Cristo recibe la vida del Padre,
asi la Iglesia la recibe de Cristo y en ella opera y actla’ por medio del Espiritu
Santo. De ahi la intima rélaciég,entr-e Cristo y la Iglééia, y de ahi que la Iglesia
sea sacramento universal de salvacién. Y como tal sacramento comunica, por su
funcién de signo, la vida gloriosa a los hombres, por medio del Espiritu Santo,
que Cristo da a su Iglesia.

Dentro de la temdtica del misterio de la Iglesia fue presentada una comuni-
cacibn sobre las tendencias actudles de la eclesiologia amglicana, a cargo de Gill.
Hablé de las dos tendencias fundamentales en los teblogos anglicanos: para unos
la Iglesia es visible, con su jerarquia y su autoridad basada en la Escritura y en



288 J. GARCIA CENTENO, O. S. A. 10

la Tradicién. Para otros es invisible, sin otra autoridad mas que la Escritura y sin
necesidad de jerarquia externa.

Estos fueron algunos de los aspectos més destacados de las ponencias de los
ilustres tedlogos que disertaron en las primeras sesiones del Congreso sobre la
teologia de la Iglesia a la luz del Concilio Vaticano IL En realidad si nos pregun-
tamos por la novedad de estas disertaciones llegaremos a la conclusién de que
casi no han hecho mis que exponernos en lineas claves y generales algunos de
los aspectos de su pensamiento, que, por otra parte, tienen ya, a veces hasta repe-
tidamente, expuesto en sus esctitos. Y esto que sucede con este tema sucede un
poco con todos los demés, lo que es bastante légico.

" A nadie se le oculta que tanto en unas como en otros hay matices que ne-
cesitan aclaraciones y que a veces se imponen distinciones precisas para evitar
un iconfusionismo terminolégico que en teologia tendria siempre graves conse-
cuencias, y contra el cual en nuestros dias se han alzado ya repetidas voces sefia-
lando su peligro. En una doctrina que se estd abtiendo camino no debe resultar
extrafio que encontremos algunas cosas no suficientemente claras o convincentes,
y que por lo tanto se sigan exigiendo mayores precisiones y garantias de solidez.
Algunas objeciones se hicieron ptiblicas en la sala mientras que otras no hubo
tiempo siquiera de plantearlas. Se preguntd, por ejemplo: Si la Iglesia reproduce
en si misma el misterio de Cristo Redentor ;cusl es entonces la misién actual de
Cristo? ;Ha sido sustituido por la Iglesia? (Fue el P. Congar quien abrié el
camino al didlogo con la primera observacién.) ;No se corre el riesgo, al preten-
der aplicar el paralelismo cristolégico a la Iglesia, de caer en un docetismo ecle-
siolégico, 0 en un nestorianismo o monofisismo eclesiolégico? Si en la Iglesia no
hay en rigor dos naturalezas ni una personalidad divina ;hasta qué punto se pue-
de bablar de paralelismo? Por otra parte, insistiendo tan reiteradamente en el
concepto de Cuerpo Mistico de Cristo ¢no se corre el riesgo de dejar en la pe-
numbra un aspecto eclesial de suma importancia como es €l de Cuerpo Social,
con. proyecciones inmediatas en la llamada teologia de la Encarnacién? ;Ha lle-
gado el Vaticano II més lejos que la Mystici Corporis al intentar definir la Igle-
sia y considerar las relaciones entre Cuerpo Mistico y Cuerpo social? ;En qué
medida el que estid en pecado mortal es miembro de la Iglesia y de qué manera
pueden setlo otros que todavia no han recibido €l sacramento del Bautismo, que
es la “puerta” de entrada? ;No habria que aquilatar la terminologia en este
sentido, a la luz de las afirmaciones hechas por el Vaticano II, revisando y escla-
reciendo ciertos conceptos recibidos en teologia y que pueden levar a

equivocos...?
. e
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2
EL CONCEPTO TEOLOGICO DE LA HISTORIA DE LA SALVACION

PoNENCIA: Z. Alszeghy.
COMUNICACIONES : A. Trapé, ]. Ratzinger, C. Vagaggini,
' J. Dupont, M. Flick, Loerrer, C. Martini, R. Kock.

Este tema tuvo en el Congreso un destacado relieve. Sobre él disertaron re-
levantes te6logos y tanto en ponencias como en comunicaciones, ya que ponen-
cias propiamente s6lo lo fue la de Alszeghy, se notd no poca inquietud, debida en
parte a cierta inmadurez de doctrina sobre algunos puntos claves de este suges-
tivo argumento.

Fue muy interesante —y a mi modo de ver de lo mejor del Congreso— la
ponencia del P. Alszeghy, y quizd también de las més discutidas. Su objetivo fue
centrar el problema de la teologfa de la historia de la salvacién y hacer a la vez
un resumen del tema.

Como base de todo trat6 de esclarecer el sentido de la terminologia y co-
menzé por explicar lo que debe entenderse por “historia de la salvacién”, que no
debe ser ni progreso espiritual del hombre solamente ni progreso material sélo.
El hombre inmerso en la historia terrena no deja de pertenecer a una historia di-
vina. La historia de la salvacién supone un elemento concreto humano como ob-
jeto de redencién. Dios y el hombre estin tan cerca que el hombre no puede pres-
cindir de Dios, y es en El donde encontrard el sentido de su propia existencia.

Los hechos salvificos tienen una realidad histérica y es preciso poner de re-
lieve el sentido en que han sido histéricamente revelados, de la misma manera
que hay que poner de relieve en qué modo las distintas épocas de la humanidad
pertenecen a una unica edad histérica. Finalmente sefial$ la relacién con la Igle-
sia de todas las demds realidades existentes fuera de la misma.

El descubrimiento de la historicidad es sin duda uno de los hallazgos de la
reflexién teolGgica de nuestros tiempos. La historicidad del hombre, la historici-
dad de la verdad revelada y la historicidad de la Ig1e31a, son aspectos que estin
exigiendo mucha reflexién teologxca El hombre y el mtmdo son histdricos, y esto
ha sido perfectamente captado por el hombre de nuestros dias. Pero esto no justi-
fica por otra parte el relativismo filoséfico o teoldgico, en que a veces parecen
caer ciertas expresiones' en torno a este tema. Pero tampoco quiere decir esto que
deba por ello renunciarse al descubrimiento total de la verdad revelada, que nun-
ca dejaré de ser absoluta. Y esta tarea es tanto mds necesaria por cuantg sélo des-
de esta perspectiva puede entenderse el progreso y la evolucién de la doctrina
y del dogma. Dios interviene con una serie de hechos, con un complejo de inter-
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venciones sobrenaturales en el curso del acontecer de la humanidad con un fin
concreto: el conducir a la humanidad al estado cumbre, de su perfeccién. Y a
esta intervencién de Dios en el mundo es 2 lo que ordinariamente se llama his-
toria sacra o historia de salvacién. Se trata por tanto de hechos visibles y cons-
tatables.

Dios quiere salvar al hombre, pero no sin el hombre. Conduce al género
humano a la salvacién de una manera progresiva, con el libre consentimiento de
la creatura racional. La actividad humana entra de este modo a formar parte de
la historia sacra en cuanto responde a la iniciativa de Dios y a sus invitaciones.

El P. Flick diserté sobte e pecado original y su influencia en la historia de
la salvacién. Reafirmé la historicidad del pecado. original y la necesidad de la re-
dencién. Por otra parte destacd la influencia del pecado en la historia de la sal-
vacion, que debe siempre ser interpretada como upa linea ascendente, sin in-
terrupcién,

Se amplié el tema icon una comunicacién sobre el evangelio de Sam Lucas,
como evangelio por excelencia de la historia de la salvacién, a cargo del P. Mar-
tin. San Lucas —afirmé— desarrolla de manera suficientemente clara tanto en
el libro de los Hechos como en su Evangelio el plan divino de la salvacién. Des-
tacé la significacibn, de episodios tales como la eleccién de Matias, el de Pedro y
Cornelio, el paso de un pagano al cristianismo sin pasar por el judaismo..., de-
cisiones tomadas no tanto en virtud de lo que Cristo habia dicho cuanto en vir-
tud del Espiritu Santo. Después de un andlisis amplio sobte este aserto llegb a
la conclusién siguiente: “El tiempo de la Iglesia en €l plan divino de salvacién
no es mas que la continuacién del cumplimiento de aquel plan divino que se
manifesté en Cristo a través de su vida y de su muerte. Y no a través de una
mera repeticién o prolongacién material de la palabra o de las acciones de Jests,
sino a través de experiencias histdricas originales y nuevas y en las cuales la Igle-
sia dando testimonio del Sefior es conducida por el Espiritu a recibir y realizar
el plan divino de las variables situaciones historicas”.

Que en torno a toda la temdtica de este apartado se levantaran en el Aula
del Congreso. voces disconformes, algunas de las cuales eran muy cualificadas, no
es muy extrafio, puesto que se trata de una doctrina que no estd madura todavia.
No cabe duda que en torno a estos temas reina todavia mucho confusxomsmo,
como una consecuencia légica del confusionismo que impera en torno a la misma
terminologia. Basta una confrontacién con lo que se estd escribiendo en libros
y en revistas para confirmarlo 20,

20 Sabido es como el tema: de la “historia” es uno de los que més ha preo-
cupado a los estudiosos en estoy dltimos afios. Cfr, M. FLICK-Z. ALSZEGHY,
“Theologia della historia”: Gregorignum, 35 (1954) 256 ss. La dificultad enornfes
v la perglejidad que existe hoy en este campo parte justamente de la dificultad
misma de la definicién, Comblin sefiala esta confusiéon con estas palabras: “Ha-
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3
LA PRESENCIA DEL SENOR EN LA COMUNIDAD DE CULTO

PONENCIAS : B. Neunheuser y C. Rahner.
COMUNICACIONES :  J. Jungmann, B. Duda, A. Ciappi.

Es este un tema sobre el que la reflexion teoldgica se hace en nuestros dias
més necesaria, porque necesario es aclarar el contenido de los modos de esta pre-
sencia del Sefior de la que habla el Vaticano II en su Constitucién sobre la Li-
turgia 21. Asf han comenzado este interesante tema los dos ilustres ponentes Neun-
heuser y Rahner. No es que esta doctrina sea nueva. La Iglesia la ha sostenido
siempre y ultimamente ha quedado reflejada de nuevo una vez més en la Enci-
clica  “Mysterium. Fidei”. Pero no es menos cierto que la reflexién teolégica no
se ha hecho tan necesaria y evidente como en otras cuestiones, tal vez por razo-
nes histdricas de conveniencia y por la misma preocupacién de la defensa de la
presencia real y sustancial de Cristo en la Eucaristia.

Hoy, gracias a los estudios biblicos y litirgicos, se ha reconsiderado esta
presencia del Sefior, sobre todo en la asamblea y en las lecturas biblicas. Y esta

doctrina debe tener una proyeccién inmensa en la vida pastoral y en la vida de
la Iglesia.
El P. Neunheuser se cifié en su conferencia al caricter hist6rico de la cues-

blan todos de una “historia” diferente. Y como generalmente, se trata de en-
sayos inacabados, de articulos cortos, lag mas de las veces dan lugar a una dis-
persion total, Es imposible unmtar toda esta literatura en una. sintesis. Son pie-
z8)s que no se ajustan entre si. Se explica asi el lento progreso comprobado en

la teologia de la historia y la impresion de dar vueltas en torno al problema sin
poder desembocar en é1”. El mismo afirma que segun las diversas tendencias se
llega: a 1a conclusién de que la. palabra “historia” puede tener mada menos que
“dieciocho sentidos diferentes”, Bastaria recordar las perspectivas tan diversas
para darnos cuenta de lo complejo del problema, v. gr. la de los filbsofos exis-
tencialistas (Hegel, Herder...), la historia de la cultura (Kulturgeschichte), 1a
historia del espifnitbu (Gedtstesgetsdlnicllmirte), las influencias de Weber, Sombart, etc.,
la perspectiva hisiérica del mismo cristianismo y, los mGltiples ensayos en torno
a la historia temporal y la historia cristiana (v, gr. Guitton, Mourrou...), la
perspectiva dialéetica de la historia, perspectiva ma;mcnsta, que tanto fascina al
hombre de hoy. Cfr. COMBLIN, Hamm una teologia. de. b accién, Treinta afios de
investigaciones, Barcelona 1964;71138-118.

21 Lag palabras del IComcﬂlnot que han servido de-base para este tema son
las siguientes: “...Christus Ecclesiae suae semper adest, praesertim in .avcrt’iionibus
YHturgicis. Praesens adest in Missae Sacrificio cum in ministri persona, “idem
nunc offerens sacerdotum minigterio, qui seipsum tunc in cruce obtulit”, tum
maxime sub speciebus eucharisticis, Praesens adest virtute sua in Savcsramentm,
ita ut cum aliquis baptizat, Christus ipse baptizat. Praesens adest in verbo suo,
siquidem: ipse loguitur dum Sacrae Scripturae in Ecclesia leguntur ”Praesens
adest: denique dum supplicat et psallit Ecclesia ipse qui promisit: Ubi sunt duo
vel tres congregati in nomine meo, ibi sunt in: medio eorum (Mt. 18, 20). Cons-
titueién sobre la sagrada Liturgia, 7, BAC, 153.
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tién, analizando el contenido de la frase Cristo vive en sus fieles, siempre vigente
en la Iglesia, pero que por circunstancias histéricas ha quedado en la penumbra,
para dar paso a la presencia cumbre por excelencia, es decir, la eucaristica o sus-
tancial. Desde la Edad Media se centrd la atencién casi exclusivamente sobre este
aspecto, dejando un poco a un lado los demads.

El que ahora haya vuelto a ser tema de reflexion teolégica es mérito de
los tiempos nuevos y de los movimientos biblico, litirgico y eclesial. En este sen-
tido son beneméritos los conocidos tedlogos Marmion, Mersch, Casel, Tillmann...,
que han contribuido de manera notable a la profundizacién teoldgica sobre todo
por lo que se refiere a la presencia de Cristo en sus misterios y afin han abierto
paso a posteriores investigaciones, aunque la doctrina no sea definitiva todavia
en muchos aspectos. Hoy se trata de determinar y explicar la presencia de Cristo
en su Iglesia, en sus fieles, dejando por otra pdrte, bien sentada la presencia sus-
tancial de la eucaristia, pero afirmando a su vez la presencia real, activa y espi-
ritual, cosa que desde luego no es ficil de aquilatar. .

Esta presencia de Crisio estd intimamente ligada al Misterio Pascual. Y tie-
ne una aplicacién y transcendencia capital ya que revaloriza la aportacién cultual
de cada fiel como miembro de Cristo con quien ora al Padre y con quien ofrece
sacrificios por los pecados y la redencién del género humano.

Rahner, por su parte, hizo la sintesis teoldgica de esta doctrina, comenzan-
do por unas distinciones previas acerca del concepto mismo de presencia, para
concretar luego la presencia cultual. Hay una presencia de las cosas y hay una
presencia de las personas. Ambas légicamente son distintas, una es ciega y otra
es la consecuencia de encuentros y de comunicaciones. Si las personas estin pre-
sentes entre si como lo estin Unicamente las cosas no cabe hablar de presencia
sino més bien de ausencia.

Es la presencia de las personas la que interesa considerar y sobre la que tiene
que volverse la reflexién teolégica para llegar a su comprensién plena. Esta pre-
sencia se realiza siempre en un 4mbito o medio peculiar. Y més concretamente
la presencia personal de que hablamos ahora, resultante del encuentro entre Cris-
to_y.su Iglesia, se realiza en el Espiritu Santo, que es dmbito o medio de presen-
cia habitual. El Espiritu Santo ha sido dado a la Iglesia y como don divino mora
en los corazones de los justificados. Por otra parte, Cristo, causa meritoria de ese
don divino, mora también y estd presente en la Iglesia y en los justificados. La~
presencia habitual del Espirita Santo en la Iglesia y en los justificados es precon-
dicién ontoldgica de la presencia actual cultual. ;Por qué? Porque solamente en
el Espiritu Santo se puede ensefiar legitimamente a Cristo, se puede creer, orar,
amar, esperar, confeccionar los sacramentos... ;En qué consiste ese dmbito? En
que slo el Espiritu Santo, como gracia increada, puede hacer que la actividad,
humana de culto llegue a alcanzar realmente a Dios para adorarlo y posggg;l(’).
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Ademés de la presencia habitual se constituyé en la comunidad congregada
por el Espiritu y en el Espiritu una presencia actual. Presencia que reviste diver-
sos grados o formas. Pero se trata de una presencia de Cristo #wica, con diversos
grados de intensidad y diversidad de formas, pero que se complementan,

El ilustre profesor de Munich hablé luego de los elementos constitutivos de
esa presencia activa y santificante de Cristo, enumerando: a) la palabra evangé-
lica; b) los sacramentos; <) la Eucaristia; d) la esperanza y la caridad.

En la palabra evangélica se trata de una presencia verdadera. En la palabra
hay algo mas que un concepto, y asi se transmite algo, que es la misma cosa pre-
dicada, el mismo Cristo, porque es Verbum Dei.

El grado méiximo de intensidad de esta palabra se tiene en la palabra forma
de los sacramentos, que produce aquello que significa.

Por la presencia en los sacramentos Cristo, por medio de su Iglesia, se comu-
nica a cada hombre concreto. ;Cémo llamar a esta presencia? Es una presencia
dindmica, no sustancial como en la eucaristia. Es también presencia del Verbo
encarnado, considerada la- instrumentalidad de la humanidad de Cristo en los
Sacramentos.

En la Eucaristia se da el grado maximo de presencia de Cristo en su Iglesia.
Es una presencia real, pero ademas sustancial, presencia de su propia carne y de
su propia sangre. Y como presencia sacramental es proclamacién de su muerte
y de su resurreccién. Por ella se entrega al Padre y entrega su Cuerpo y Sangre a
los fieles. No se debe olvidar, por otro lado, que la presencia del Sefior no se
agota en la comunidad de culto. Es necesario hablar también de la presencia de
Cristo en la historia y en el mundo, alli donde se realiza verdadera vida teclogal.

(Cudndo tiene lugar esta presencia de culto, segin el Concilio Vaticano 117
A esta cuestién, como a otras de interés concreto para determinar el medo de
presencia, respondi6 el P. Ciappi. ;Tiene lugar solamente cuando €l culto se rea-
liza en la asamblea? ;Hay divergencias en este sentido entre la Mystersum Fides
y la doctrina del Vaticano II, segin acusaciones de algunos ortodoxos y protes-
tantes?

No solamente no hay divergencia —dijo— sino plena armonia que se hace
extensiva a la doctrina de la Medéator Dei de Pio XII. El caricter bautismal nos
hace presentes en el sacrificio del altar y a todos los-fieles llegan los frutos espi-
rituales de la inmolacién de Cristo Redentor en el altar y en la misa, aunque de
modo diverso segin €l grado de devocién. De ahi también que todos nos veamos,
en virtud de este caricter bautismal, enriquecidos con los frutos del sacrificio
celebrado en privado, sin la presencia actual de la asamblea visible.

Los aspectos trinitarios de esta presencia fueron considerados por el P. Duda,
quien analizé la intima conexién del Misterio Trinitario con el Misterio de la
Iglesia, segtin la doctrina conciliar, para derivar luego en las conclusiones rela-
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tivas al culto’eclesial, y mds concretamente en la palabra, segin el ya citado articu-
lo_séptimo de la constitucién Conciliar sobre la liturgia.

Martimort,'a su vez, que esa presencia es afirmada solamente en el acto de
la lectura litlrgica de la Sagrada Escritura. Y queda abierta a- discusién la cues-
tién de si-lo es también para otros modos de anuncio o de lectura privada de la

misma. .
Esta presencia ‘queda mejor ilustrada contrastandola con la de los sacramen-
tos —en la eucaristia es sustancial-—: en los sacramentos “praesens virtute sua”,

_en la palabra “siquidem ipse loquitur” (Conc. Vat. II).

El anuncio de la palabra de Dios, en virtud de esa presencia, es operativo,
separa y-divide, es comienzo de un juicio: para bien si se acepta, para perdicién
si se rechaza. Esto puede explicar en parte la intima conexién entre palabra y
sacramento en la presente _»economia de la salvacién. :

; 4
. LA MISION DE LA IGLESIA Y LAS RELIGIONES NO CRISTIANAS

PONENCIAS P Masson
COMUNICACIONES : A. Mulders, A. Seumois, M. de Nem- v
bro, E. Loffeld, P. Rossano, C. Papali, H. Brechter.

Si la Iglesia es Sacramento de la salvacién debe serlo para todos sin distin-
ciones ni_geogrificas ni temporales. La conciencia misionera de la Iglesia debe
sentirse en toda la Iglesia y por tanto, todos sus miembros deben sentir sobre si
el peso de dicha responsabilidad.

El P. Masson ha puesto de relieve este aspecto general y ha indicado cual
debe ser el mévil de esa accidn misionera: la caridad que nace de Dios, que llega
al hombre, y que, pasando por el hombre, retorna a Dios. Esto explica que sea la
obra, misionera una obra de “servicio” y de entrega total.

Mulders analiz6 en su comunicacion la naturaleza misionera de la Iglesia y.
su relacién con las religiones no cristianas. De esa naturaleza misionera surge la
obligacién apostélica en la Iglesia por el mismo mandato de Cristo, por la nota de *
catolicidad de la Iglesia y por la indole escatolgica de la misma.

Las misiones no son méas que la expresién de esta actividad esencial de la
Iglesia. Luego, ha precisado el contenido de la frase extra Ecclesiam non est salus.

Insistié también en la necesidad de una postura positiva con relacién a todas
las religiones, sin caer en el error de considerarlas a todas igualmente verdaderas,
Para ello la teologfa catdlica debe esforzarse en buscar el método més adaptado
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a la época, que no supone cambio alguno en el contenido esencial del mensaje
que debe permanecer inmutable.

Sobre la necesidad de esta adaptacién y su influencia en cada cultura y am-
bientes ha disertado el P. M. de Nembro, poniendo en evidencia los limites de
una adaptacién mal entendida a veces, con las consiguientes consecuencias funes-
tas. El Vaticano II ha sefialado el camino auténtico para que la Iglesia responda
de una manera eficaz a su condicién de “sacramento universal de salvacién”, asu-
miendo, purificando y elevando las realidades humanas: valores espirituales, éticos,
sociales, civiles, culturales.

P. Rossano ha indicado la sincera postura de la teologia catflica ante las re-
ligiones no cristianas y su estrecha relacion en el dmbito de la teologia de la
salvacién. Ha seflalado la necesidad de tener en cuenta los elementos constitutivos
y dindmicos del hombre histérico. Sefiald algunas posturas equivocadas como son
el relativismo y el sincretismo. Vacilacién que incluso se nota en el campo catd-
lico desde hace algunos afios. _

E. Loffeld hablé sobre la realidad de las religiones no cristianas que no tie-
nen ain contacto alguno con el Evangelio de Cristo. Ha expuesto la problema-
tica de su salvacidn. Junto a esto no es menos cierto que ha de conjugarse esto con
la doctrira recogida y expresada en el Concilio Vaticano II respecto a la cues-
tién de si pueden salvarse sin el contacto visible con la Iglesia porque Dios pue-
de estar presente con su gracia en ellos. Ha hablado de la ordenacién y de la
relacién de los paganos con Cristo y con su Iglesia, recurriendo a los principios
base del Vaticano II.

‘ 5
ESCRITURA Y TRADICION

PoNENCIAS : P. Benoit y H. Betti,

COMUNICACIONES :  J. Coppens, C. Boyer, H. Holstein
y P. Lengsfeld. v
Una de las conferencias mas logradas fue la del P. Benoit. Ha destacado la

orientacién del Vaticano II hacia una consideracién mds positiva y pastoral de

esa verdad revelada que es siempre la misma, pero que no siempre aparece igual-
mente clara.

Esa verdad presenta unas caracterfsticas peculiares: a) No es sdlo de orden
especulativo y tedrico sino también prictico. No se impone, sino que llama al
hombre amorosamente para que éste preste su aceptacién libre; b) Es una ver-
dad de orden religioso, no profanc; ¢) Es una verdad expresada con el modo
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peculiar de aquella época, persomas, circunstancias... Esta verdad a veces estd
oculta y se va esclareciendo con el tiempo o con otras verdades conocidas. Cada
expresion debe entenderse a la luz de todo el contexto y teniendo en cuenta la
divina pedagogia, la Tradicién y las demds verdades, pero no aisladamente. Esto
podria conducir a desviaciones heréticas, como ha sucedido casi siempre.

H. Betti diserté sobre la doctrina de la Tradicién a la luz de la Constitu-
cién Dogmitica “Dei Verbum”. Dios ha revelado por medio de palabras y de
hechos. Entre éstos, uno que los abarca todos es la Encarnacién. Cristo se revela
salvando. Su venida, muerte y resurreccién son anuncio de salvacién y aplicacién
de la misma. La Tradicién tiene sus elementos esenciales no solamente en las pala-
bras sino también en los hechos: lo que Cristo ensefi6 lo hizo y lo mand6 hacer.

Todo esto se contiene en la Iglesia como depositaria, como continuadora de la-

obra de Cristo, como comunidad de salvacién.

Puso de relieve la intima unién y relacién estrecha entre la Escritura y la
Tradicién. Ambas se completan, merecen la misma veperacién y ninguna puede
ser sustituida. Asi-lo manifiesta la- Constitucién conciliar donde se nos dice que
ambas constituyen el depdsito sagrado de la Palabra de Dios. La Tradicién encuen-
tra en la Escritura la confirmacién divina de su apostolicidad, la Escritura en la
Tradicibn, la confirmacién de los sagrados libros y la inteligencia de su contenido.

Termind con tres conclusiones: a) La doctrina de la Tradicién en el Vati--

cano II, ademis de conservar y confirmar lo tradicional, contiene elementos nue-
vos; b) La.teologfa hoy debe profundizar en estos dos conceptos y en sus rela-
ciones para enriquecer el depdsito de la revelacién; c) En esta investigacién de-
ben dejarse a un lado opiniones peregrinas e infundadas.

El P. Holstein destacé en su comunicaci6n la accién del Espiritu Santo sobre
la fe del pueblo para afirmarla y hacerla infalible, iluminada siempre por el con-
sentimiento de la Iglesia docente.

El P. Boyer comentd la frase de la Constitucién “Quo fit ut Ecclesia certitu-
dinem suam de omnibus revelatis non per solam sacram Scripturam auriat”
(cap. II, n. 9). Es una férmula - a la que se llegd después de muchas discusiones.
El medio que suple esa insuficiencia es ciertamente la Tradicibn, sin que baste
la asistencia del Espiritu Santo a la Escritura. Se podri decir que todas las ver-

dades de la revelaci6n estdn contenidas en la Escritura “en cierto modo”, pero no

en el modo necesario para su “certeza”.

53
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6
EL COLEGIO EPISCOPAL

PONENCIAS : N. Moersdorf.

COMUNICACIONES : R. Gagnebert, J. Salaverri, H. Lattan-
zi, A. Javierre, J. Colson, G. Bertrams, J. D’Ercole,
M. Macarrone, H. Schauf, F. Sullivan.

Fueron varios los ponentes y diversos los aspectos que trataron sin que se
hiciera nada mas que exponer en ellos la doctrina catélica con los avances y limi-
tes con que viene expresada en la Constitucidén del Concilio, principalmente en
lo que se refiere 4l sujeto de la potestad y al alcance y sentido de la colegialidad.

El P. Javierre disertd sobre el origen del episcopado y la naturaleza del mis-
mo, segin la “Lumen Gentium”. El Vaticano II sigue la linea de los Santos Pa-
dres y esta misma linea debe seguir la investigacién teoldgica.

Los Padres resaltan dos cosas: la linea cristolégica y la pneumatolégica, se-
gin las conocidas frases: “Sicut misit me Pater” y “Vos Spiritus Sanctus posuit
episcopos”.

Los obispos suceden a los Apdstoles. Ha sido el P. Salaverri-el que ha habla-
do de este hecho y del sentido del mismo, poniendo de relieve €l por-qué de mu-
chas dificultades de los hermanos separados. Aclard las prerrogativas de los doce
y-la evidente finalidad de su eleccidn: cooperadores y testigos ante Israel. Los
obispos suceden a los Apéstoles no en cuanto doce, sino en cuanto Apéstoles para
continuar su misién universal.

Las pruebas histéricas de esta sucesién han estado a cargo de Colson y D’Er-
cole quienes han aludido 2 la eleccién de Matfas y a varios testimonios segin los
cuales nunca se han separado la consagracién y la eleccién. Pusieron de relieve
la influencia en la doctrina por causa de las controversias con donatistas y arria-
nos. Asimismo explicaron el alcance de los términos “eleccidn, consagracién, co-
munidn jerirquica”.

H. Schauf respondi a la cuestién referente a la sucesién en el Colegio epis-
copal: si basta la sola consagracién o es necesarig,.dt}o elemento juridico. Afirmd
que se requiere también la"comunién jerdrquica y expuso el por qué, Dicha co-
munién ha de concedetla siempre el Papa en cualquiera de las formas o modos,
es decir, directa o indirecta, explicita o implicita o personalmente.

El P. Gagnebert disert6 sobre el doble sujeto de la tnica potestad, explican-
do cémo una tinica potestad pertenece a dos sujetos. Es cuestién debatida hoy si
el sujeto es tinico o doble. Ha dicho que formalmente considerada debe ser tinica,
ya que es el principio de unidad de la sociedad y no puede multiplicarse. Pero se
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da un doble sujeto inadecuadamente distinto y esto basindose en el doble ejerci-
cio de esa suprema potestad: El Papa y el Colegio Apostdlico. ‘

Ha explicado luego c6mo es posible que una tnica potestad suprema sea
participada por dos sujetos a los que llama primario y secundario, el primero
obrando independientemente de cualquier otro, y €l secundario unido con el pri-
mario.

Esto no obsta para que también en este caso se llame potestad suprema por-
que se da una unica forma operativa en la cabeza y en los miembros.

H. Lattanzi expuso las bases de las relaciones entre el Colegio Episcopal y
el Papa:

El Colegio Episcopal es sujeto de dicha potestad y el Papa la fuente inme-
diata de la misma.

M. Moersdorf puso de relieve el principio de la colegialidad episcopal .en
relacién con cada Iglesia en particular, donde se halla de algin modo representado
el cuerpo eclesial universal. Hizo asimismo notar la distincién en el obrar aisla-
damente como personas diversas y el obrar colegialmente. Habl6 de la unién en-
tre el Colegio y el Papa como unidad fundamental. Y en esta unién se funda y
basa la representacién de todas las iglesias.

F. Sullivan diserté sobre la infalibilidad de los obispos y su alcance en su
magisterio ordinario y extraordinario, solos, en comunién con el Papa o con los
demis obispos en Concilio y sobre todo en su magisterio ordinatio, pero en con-
sentimiento con los demds como miembro de un Colegio, cuando proponen doc-
trina no definida. Insistié de manera notoria en la cuestién de cudndo proponen
doctrina no definida,

G. Bertrams, habld sobre la eficacia, identidad del ministerio de la predica-
cién en los obispos consagrados por Cristo para que ejerzan en la Iglesia el triple
oficio de ensefiar, santificar y gobernar. Sefialé su unidad por su comunién entre
si y con Cristo, unidad que puede manifestarse de diversos modos. Asimismo, el
alcance de la misma y de la infalibilidad de esa palabra confiada por Dios al cuer-
po de obispos, esa palabra de Dios que es una ¢ indivisa.

M. Macarrone, sobre el titulo y la razén de la Apostolicidad de los obispos
en el alto medioevo, que ha sido resaltada convenientemente por el Vaticano I,
con el titulo de “sucessores Apostolorum” que a su vez constituye el fundamen-
to dogmitico de toda la doctrina sobre el Apostolado.

Estudio que no debe limitarse sélo a los primeros siglos de los Padres sino
que debe extenderse a los siglos sucesivos.

También habl6 de la Apostolicidad de las Sedes, cuestién muy debatida, como
se sabe.

LSS

"
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7
MARIA Y LA IGLESIA

PONENCIAS : F. Braun y C. Balic.
COMUNICACIONES : D. Bertetto, A. Aldama, E. Carroll,
G. Medina, O. Semmelroht.

F. Braun presenté un esquema general de la mariologia en el Vaticano IL
Toda la doctrina parte del comsentimiento de Maria a la Encarnacién. Destacé
dentro de la comunidad eclesial el puesto de privilegio de Maria, que es singu-
lar. Ella no es cosa extrafia a la Iglesia, sino que estd dentro, y es un vivo ejem-
plo que imitar.

Sefial6 el principio que la teologia debe tener en cuenta en sus investigacio-
nes mariolégicas: “Maria Madre de los hombres en cuanto ha sido socia gene-
rosa de su Hijo que tomd carne humana de ella”.

Aunque el Concilio no ha resuelto las cuestiones planteadas en mariologia,
si deben tenerse en cuenta las aportaciones de méxima utilidad. ‘

A. Aldama hablé de Marfa “figura, tipo, ejemplar, imagen” de la Iglesia, y
del sentido en que usa estas expresiones el Concilio. Maria, ejemplar de la Igle-
sia (en un doble sentido) éntico y ético, con repercusiones pastorales de suma
importancia en orden a la imitacién. ' ‘

El P. Balic con un estilo apologético y panegirista disertd sobre la Maserni-
dad de Maria, Madre de Dios, de la Iglesia y de todos los fieles. El Concilio ha
dejado las cuestiones discutidas sin resolver, si bien ha hablado de esta materni-
dad como nunca.

D. Bertetto hablé de las prerrogativas sacerdotales de Maria que son pecu-
liares sin que sean jerdrquicas, y de la relacién con Cristo Sacerdote y con cada
sacerdote de Cristo.

Maria estd vitalmente asociada al sacerdocio de Cristo y de la Iglesia al cual
la ligan relaciones especiales, segin consta por la revelacién y el Magisterio, con-
cretamente del Vaticano II. .~ :

O. Semmelroht expuso las ventajas que puede tener para upna mas recta
comprensién de los misterios de Matia y de la Ig1651a la umén de ambos y su
consideracién conjunta. ' '

E. Carroll habl6 de la analogia entre la Iglesw. y Mana, de la recta inter-
pretacién de dicha analogia y de las perspectivas, peligros y limites de la misma.

ot
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8
LA LIBERTAD RELIGIOSA

Ponencias: C. Murray y J. Wright.
COMUNICACIONES : H. Lio, P. Pavan, J. Fuchs, T. Jimé-
nez Urresti,

C. Murray expuso los argumentos en que se funda la libertad religiosa y en
el que se fundé el Vaticano Il para la exposicion de la doctrina en torno a la
misma. La libertad religiosa ha de entenderse como inmunidad de coaccién para:
no ser obligados a obrar en contra de la conciencia, o no ser impedidos a obrar
conforme a la misma. Ha sefialado, después de indicar que la doctrina del Conci-
lio en este punto no era completa, los principales argumentos que avalan dicha
libertad : La dignidad de la persona humana, la responsabilidad personal, la tute-
Ia del orden social, juridico y moral. Si es cierto que no se puede demostrar la
libertad religiosa por la revelacién, s{ se puede, en cambio, demostrar la dignidad
de la persona humana, que es el fundamento de dicha libertad.

La discusién referente all fundamento de la libertad religiosa segin lo expu-
so el P. Murray fue muy viva y, hubo de lamentarse, por sistematizacién del Con-
greso, el que no.se le pudiera dar mas amplitud. El tema se prestaba a ello, pues,
a pesar de la doctrina del Concilio, hay todavia muchos puntos de controversia.

Otros aspectos sobre la libertad religiosa fueron presentados por los relato-
res arriba indicados.

9
EL DIALOGO DE LA IGLESIA CON EL MUNDO

PoNeNcCIAS : Y. Congar y J. Daniélou.
NS COMUNICACIONES : M. D. Chenu, O. Derisi, F. Lambrus-
chini y R. Sigmond.

Un tema muy interesante y prometedor en el que en general, tanto los ponen-
tes como los comunicantes se limitaron a exponer la doctrina que ya conocemos.
Congar y Daniélou, sobre todo, analizaron directamente los aspectos teolpgicos del
didlogo de la Iglesia con €l mundo, y creemos que sustancialmente asentaron la
doctrina que ya han dejado reiteradamente plasmada en sus abundantes escritos.
El didlogo es una cualidad necesaria de la Iglesia. Dimana de su misma catolici# #
dad. La adaptacién a tiempos y lugares, a épocas y culturas no ha de suponer'f;:i’e-“
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nuncia a valores inamovibles, ni tampoco cobardes concesiones filantrépicas —pe-
ligro sefialado por Danielou— sino que debe ir impregnada de la verdadera ca-
ridad: eristiana. S6lo entonces el mundo podri ser llevado a Dios, de lo contrario
- serd el cristianismo el arrastrado por el mundo.

En Cristo est4 la plenitud de la divinidad y de la humanidad, y la Iglesia,
reflejo de Cristo, debe ser el punto de enlace entre lo divino y lo humano. Entre
el mundo y la Iglesia ha de darse un intercambio: La Iglesia comunica al mundo
el Evangelio, la Buena Nueva, la salvacién, mientras que el mundo comunica a
la Iglesia los valores de su cultura actual. La Iglesia no puede ser ajena al mundo
porque sus miembros son del mundo y al mundo pertenecen. Es necesario el dia-
logo en la Iglesia con el mundo y consigo misma, de modo que tendrfa su razén
de ser aun cuando todos los hombres fuesen catélicos.

Las consideraciones de los demis ponentes se movieron en esta linea en ge-
neral. Quizd merezca mencién el P. Chenu por las sugestivas apreciaciones que
hizo en torno al tema del laicado, que debe tomas conciencia y responsabilizarse
de la misi6n dialogal que le cortesponde con el mundo, porque el didlogo no es
cosa exclusiva de los eclesissticos, sino de todo el pueblo de Dios.

10
EL ECUMENISMO

PonENcIAS : H. Hamer y G. Thils.
COMUNICACIONES : J. Lodopivec, G. Eldarov, G. Dejaifve
y G. Corr.

Dentro de este tema quizi lo mis destacado fuese la conferencia de G. Thils,
de Lovaina, disertando en el dia de la clausura sobre la importancia y la transcen-
dencia de la Eclesiologia del Vaticano II en el Ecumenismo. Con bastante insis-
tencia el relator sefialé la necesidad de tener en cuenta y distinguir siempre en
este Ambito lo esencial de lo accjdental. Y asi como por lo primero hay que estar
dispuestos a verter la sangre si es preciso, lo accidental puede estar, segin las
circunstancias, sujeto a revisién y a cambio.

PaBLO VI Y EL CONGRESO.

No puede quedar fuera de la crénica del Congreso, siquiera sea pata sefia-
larlo someramente, el discurso del Papa a los tedlogos. Discurso que versé sobre
las relaciones entre-la Teologia y el Magisterio, Parece ser que dio motive a tal



302 J. GARCIA CENTENO, 0. S. A. 24

.
discurso la tendencia en algunos ambientes a negar o interpretar tendenciosa-
mente la relacién entre el Magisterio y la Teologia. Pablo VI, asi como al prin-
cipio estimuld a los tedlogos a proseguir en su labor de trabajo y de investiga-
cién laboriosa para un mayor conocimiento de la revelacién, quiso ahora puntua-
lizar €l caricter y el 4mbito de ese quehacer teolégico. Un esquema vertebral del
discurso podria reducirse a los siguientes puntos:

1. .La teologia es la ciencia de la fe: en Dios que revela, en la Iglesia que
conserva esa revelacion y en el Magisterio que la interpreta y la propone.

2. Conexidn estrechisima entre la Teologia y el Magisterio, porque ambas
tienen una misma fuente: la revelacién, y ambas persiguen el mismo fin: cono-
cer, profundizar y exponer la revelacién.

3. Pero tiene diversas funciones: la teologia, penetrar en la revelacién y
entregar los hallazgos al Magisterio. El Magisterio, testificat, juzgar y proponer
con autoridad la doctrina de la revelacién.

4. La teologia es una ayuda de enorme valor para que el Magisterio ejerza
sus funciones, y debe mantener siempre el caricter de mediadora entre el Magis-
terio y la comunidad. '

5. Caracteristica esencial de la teologia y del teblogo: actitud de “servi-
cio”: servicio al Magisterio, servicio a la comunidad y servicio a la verdad.

P. J. GARCiA CENTENO, O. S. A.
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LIBROS

Sagrada Escritura

PERRELLA, G. M.-VAGAGGINI, L., Guida allo studio dell’A. Testamento, Edit. Gre-
goriana, Padova 1965, 25 X 18, I vol. 528 p., II vol. 438 p.

Notable obra, por su extensién y calidad, por su apariencia externa (mas de
mil paginas entre los dos volimenes) y por la rigueza de su contenido. A todos
los iniciados en los estudios biblicos les resultarsd familiar el nombre de Perrella,
consagrado de por vida a la ensefianza de la Introduccion General a la Sagrada
Escritura y cuyo nombre figura con categoria propia en la bibliografia de todos
los Manuales introductorios, Sus obras han merecido repetidas ediciones, sobre
todo la Introducciém General a la Biblia gque forma parte de la coleccién que
dirige S. Garofalo. Esta vez ha contado con la colaboracién de L. Bagaggini.
En log voltmenes de que hablamos se plantean, como es logico los problemas cla-
sicos de la Introduccién especial a cada libro, pero no se piense por eso, que es
una Introduccién més: esta tiene su estilo y su sello peculiares que realzan su
oportunidad y su valor, Consiste en la prelensién bien lograda de tomar el pulso
a todas las tendencias actuales en el campo de los estudios biblicos. Es una obra
puesta al dia, orientadora y segura, indispensable para quien desee comocer de
cerca la marcha vertiginosa de las nuevas tendencias renovadoras que, con ma-
yor ¢ menor fortuna, se han ido incorporando a loy estudios de la Sagrada Es-
critura del Antiguo Testamento. Y a fe que formula y expone los problemas an-
tiguos y nuevos de la manera pedagégica, clara y ejemplar gue exigen los estu-
diosos. Ks decir, que se muestran imparciales y serenos, valientes y seguros, sin
timideces trasnochadas, pero también sin osadias temerarias. Lo que no deja de
ser laudable, puesto que se ponen en la linea progresiva, sin olvidar el respeto
a la tradicién y a lag divectrices del magisterio de la Iglesia. La disposicién de
la materia se ajusta al sistema obwvio y tradicional: van desfilando los libros
hiblicos en serie cromolégica, al menos aproximada, se estructuran las nociones
llamadas die introduccién especial, en forma a la vez amplia y concisa y luego se
ofrece una exégesis, no exhaustiva, pero si sélida y sustanciosa de los pasajes
de cada libro que son de capital importancia para el apoyo de las tesis teoldgi-
cas, Quizds sea este €l detalle mis Gtil de esta obra que, recogiendo el pensa-
mientio y ¢l anhelo del Coneciliol Vaticanol IT, suministra valiosa ayuda a los. pro-
fesores de Dogma, a fin de que la: teologia sea méay escrituraria. El tomo I abar-
ca desde log origenes hasta el destierro. Contiene en forma de apéndices unos
pormencrizados esquemas de las eras cronolgicas, de las culturas prehistéricas,
gemnealogias biblicas, cronologia, breve descripeién de Palestina y regiones adya-
centes y hasta (p. 499) un cuadro cronoldgico de los hechoy més notables de la
historia de Israel, EY tomo II" (desde el destierro al Cristianismio) sigue el mis-
mo sistema expositivo empieza con Jeremias y termina con el libro de la Sabi-
duria. En un apéndice se exvone la “doctrina de ultratumba en el Antiguo Tes-
tamento” y luego se repiten log apéndices del tomo I, para su més cémodo mane-
jo. Ambos volimenes van acompafiados de buenos indices, pero, al final del tomo
IT se agrupan los indices biblicos, geografico, de autores, de personas y cosas y
de lag ilustraciones intercaladas en el texto gue som muchas, bien seleccionadas
vy reproducidas, La presentacién de la obra estid bien lograda: impfesiéon niti-
da, material escogido, disposicién correcta, formando un conjunto que invita a
la lectura y que ensefia deleitando. Por todo lo cual merece ser acogido con ji-
bilo y recomendado con calor, no sdlo o log profesores de Sagrada Escritura y
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de Teologia, sino a todos log alumnos de estas materias e incluso a las perso-
nas seglares aficionadag @ la lectura de la Biblia que hallardn en estos volime-
nes un arsenal de conocimientod que les capacitard para adentrarse en los arca-
nos del Amtiguo Testamento.—DICTINIO R. BRAVO.

KnNmveLs, W., Dio é realte, Eidit, Paideia, Brescia 1964, 21 X 16, 302 p.

Es e] volumen 10 de la Bibliotéca de cultura religiosa, editada por Paideia
de Brescia (Italia). W, Knevels es protestante v ha dado a suw obra un tono po-
lémico, vivo y palpitante, que ha encontrado amplio eco, sobre todo en los am-
bientes més calificados de la teologia protestante. Germén Re ha querido tradu-
ciir esta obra al italiano porque le parece apta para orientar a los catélicos sobre
lag corrientes acbuales del pensamiento protestante, librando a los catdlicos del
riesgo de aceptar ideas discutibles o superadas, cavendo en un peligroso retra-
so cultural, Todo el libro gira en torno a las ideag de Bultmann cuyo influjo na-
die puede desconocer, ni negar. Knevels distingue dos aspectos en la obra de
Bultmann., Estima como un acierto el haber traducido el Ewvangelio a un len-
guaje actual, propio del mundo contemporianeo, mediante su teoria de la “desmi-
tizaciém”, valida en el orden intelectual v aprovechable y prictica para el minis-
terio pastoral. De este modo, afirma. ha prevalecido el método cientifico del es-
tudio de la Biblia, isuperafntdo lag tendencias de la ortodoxia rigida y estdtica que
habia derivado hacia précticas y devociones cristianas demasiado negadas a la
letra, En este sentido, se muestra identificado con el pensamiento de Bultmann.
Bl segundo aspecto se refiere al intento de interpretar el Evangelio conforme a
la doctrina de la filosoffia existencialista, construyvendo paralelamente una teo-
logia existencialista. Aqui es donde combate ardorosamente a Bultmann por es-
timar que su teologia existencialisia carece de base sélida y lleva a consecuen-
cias demoledoras en el terreno de la fe. La polémica resulta interesante y alec-
cionadora y, gracias a Ja vasta informacién del libro que comentamos. resulta
evidente que, parte de los tedlogs nrotestantes, no ge han doblegado a las ideas
de Bultmann, Tiene, pues, la obra un gran valor informativo oue resulta Wtil,
pero que requiere en guien la lea una adecnada vreparacién teoldgica y biblica.
Es un libro que no puede recomendarse sin reservas: tiene um concepto poco
claro y excesivamente severo sobre las tendemnicios modernas de la. exégesis catd-
liea; exagera la importancia de los mitos en la Biblia y usa de ellos para negar
debevmm-adovs* doomas, como la: Resurrecciéon de Cristo oue es pawa &l un mito
més sin realidad histérica; insiste com exageracién en el influio de la fe, como
creadora de mitos. En resumen, tras largos predmbulos sobre “desmitizacién” y
teologia existencialista, dedica la Gltima parte a salvar la realidad de Dios, com-
prrometﬂda o negada por la teologia existencialista. Como tamnoco admite la solu-
cibn tradicional, basada-en el valor histérico de log Evaneelios, provuena una
golluicién mtsmmedna el mito es el término madio en las relaciones entre Dios y
el hombre. Diog es, no sdlo algo subjetivo e inmanente que actda v se hace sen-
tir en el hombre, sino v sobre todo (es su tesis fndsmental), un ser transcen-
dente y personal, La Editorial Paideia de Brescia ha logrado una bella presen-
tacién que hace grata y edémoda la lectura.—DICTINIO R, BRAVO.

LEMONYER, L.-CERFAUX, L. Theologiec du waeua. Testament, Libraire Bloud Gav,
Pariy 1963, 18 X 13, 227 p.

Se trata de la obrita popular y clasica entre los franceses. de L. Lemonver,
escrita en 1928 v remozada ahora por su discipulo v amigo el conocido biblista
I« Cerfaux. Eig breve y commendiosa, pero rica en contenido v sobrada de méri- .
tos, acomodada a la finalidad préctica y pastoral que versigue. En conjunto. se
mantiene la estructura y la ténica de la obra primitiva, pero con notas v adicio- .
nes oue Ia meioran notablemente y la momen a tono con las exigencios de nues-
tros disg, Fn la. infrodmeeién se nos ofrece un emadro resumido de la historia ¢
eviolueién de 1a teoloefa biblica elaborada por el vrotestantismo, a wartir de la
escuela de Tubinga hasta llegar a la postura presidida por loy adalides de 14 la-
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mada “historia de las formas” y de la teologia existencialista de Bultmann. Se
expone seguidamente el concepto de Teologia Biblica, segin la mentalidad catd-
lica. En el cuerpo de la obra se divide la exposicion doctrinal en tres secciones o
apartados que corresponden a los Ewvangelios sindpticos, Epistolas paulinas y
Hechos y escritos de San Juan, correspondiendo & cada uno los capitulos més
importantes, enunciados de esia manera: El Reino de Dios y su Fundador, La
nueva economia de la salvacién y La Persona de Jesis. El estilo es llano y trans-
parente, sin pretensiones ni alardes de erudicién, como quien en vez de investi-
gar, se limita a recoger conclusiones. La bibliografia es limitada y circunscrita
a la literatura biblica francesa, sefialando las obras més solventes y méas mo-
dernas que puedan estar a mano de los lectores, En resumen, una obrita jugo-
sa y util para profesores, seminaristas y aficionados a la ledtura del Nuevo Tes-
tamento, cuya historia y teologia, mejor conocidas, capacitaran a los lectores
para lograr mayores frutos apostélicos y espirituales.—DICTINIO R. Bravo.

ScHiwl, G., Weg ins Neue Testament, Komentar und Materigl, I Band. Das Evan-
gelium nach Mathius, Markus und Lukas, Echter Verlag, Wiirzburg 1965,
24 X 16, 392 p.

El aulor nos ofrece agui un nuevo tipo de comentario. Va pensado como una
pequefia “Sumg Biblica” puesta en las manos de los fieles, que les permita en
cada momento entender los textos y relacionarlos no ya solo con los principios
generales de la Introduccién a la Biblia, sino también con otros pasajes del Nue-
vo y del Antiguo Testamento, Se convierte asi en un “libro de consulta” que
todos mecesitan y pueden ficilmente manejar para solucionar sus necesidades.
Cuestiones introductorias, texto biblico de los tress Evangelios Sindpticos, versillo
por versillo, para que pueda ser consultado facilmente e} texto, tal es el orden
que sigue este primer violumen. Se anuncia para el final un pequefio léxico, una
coleccion de lugares paralelos, una colecciéon de textos, tomados del Antiguo
Testamento y del Helenismo, que se relacionan con el Nuevo Testamento, y una
exposicién teoldogica, Eil libro es la respuesta a las lamentaciones que se oyeron
en un Congreso de Bad Godesberg en el afio 1960, sobre las dificuliades que tie-
nen los fieles para mtilizar la Sagrada Escritura en beneficio propio o ajeno, Kl
autor considera su libro como un ensayo, ya que sélo la critica y la practica irdn
demostrando cudles son coneretamente las necesidades de los figles, qué es lo
que falta o lo que sobra, y cémo se pueden remediar lag deficiencias. De ese
modo en ulteriores ediciones quedars el ensayo rectificado y mejorado hasta ser
el instrumento Gtil y necesario que se pide, En general sirve como una peque-
fia introduccién a la Biblia y como libro de consultas cotidianas para parrocos,
estudiantes, dirigentes e intelectuales en general. Estd bien escrito y bien pre-
gsentado.—L, CILLERUELO.

ReveNTLOW, H. G., Liturgie und prophetisches Ich bei Jeremia, Glitersloh Ver-
laghaus, Giiterlosch 1963, 23 X 15, 268 p.

Se ha sefialado muchas veces en Jeremias una co:ntra;pto;sic'iém entre su mi-
sién profética y su personalidad humana, Tal oonce\plcmn nos ofrece una imagen
de Jeremias, que tiene mucho de “moderna”, pero gué mo parece corresponder a
la ideologia; de Israel. El autor plantea, pues, ¢l problema total para llegar a la
conclusion de que ese Yo de Jeremias tiene poco que ver con el concepto de per-
sonalidad moderna: es mAy bien el intewnexdﬁaamio entre Yahvé y la Comunidad.
Para eso analiza el autor los pasajes més caracteristicos de la profecia de Jere-
mias, valiéndose de los métodos de la historia de las formas, para ir descu-
briendo esquemas especificos y oficiales, como clisés littivgicos, cuya mlgvnuﬁcaclon
depende cabalmente de su caracter pubhlcu Eisto nos lleva a puntualizar mejor
el Sitz im Leben, que es la gran ambicién de la historia de las fofmas. Este
andlisis nos permite ver ante todo a Jeremiag como intermedio que habla en
nombre de Yahvé y en nombre del pueblo, pero con formularios estereotipados
y tradicionales. Los términos “vocacién”, “sdplica”, “lamentacién”, “oréculo”,
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eteétera, dicen referencia a la vida cultual y litirgica, y evidencian gue el Pro-
feta mo es un ser aislado e independiente, como un poeta moderno, sino-un “oti-
cial” carismaético, que es inconcebible fuera de los rituales y formularios' de la
religion pablica, Por eso este libro sobrepasa su propio tema, ya que sus con-
clusiones son utilizables para todos log profetas y para el Profevismo en general.
Al problema concreto de la personalidad de Jeremias contesia que toda preten-
sion moderna y europeizante de poner de relieve el individualismo y subjetivis-
mo de Jeremias carece de todo fundamento. Ni siquiera en las llamadas Confe-
giones de Jeremiay se debe recurrir al anacronismo. Ese Yo es un * Nosotros”.
El e¢jemplarismo del profeta, que se convierte en simbolo representative de su
Comunidad, le lleva a llorar e implorar, a lamentanse y confesarse, ete, Esta,
pues, condenado de antemamo al fracaso tode intento de hacer una biografia o
una psicografia del Profeta. En cuanto que otras veces el Yo del Profeta re-
presenta al Yo de Yahvé, Jeremias es un mensajero, para dar a entender que
Yahvé no habla sino es por intermediarios. Mas como las “formas” sélo se in-
terpretan bien en el ambiente litdrgico y cultual, parece que es necesario estu-
diar még profundamente de lo que lo ha sido hasta hoy la relacién entre ‘Pro-
fecia y Culto. Ese estudio tendrd importancia también para oiras partes de la
Biblia. El Yo de los Salmos, por ejemplo, tendri que ser Inejor interpretado.
Reventlow conduce su investigacién con una maestria ejemplar, y todas lag for-
malidades de la ciencia biblica moderna, notas, indices, abrewamurauw ete. Gerd
Mohn presenta el libro con nitidez.—L. CILLERUELO.

BeNRATH, G. A., Wyclifs B'Lb\etlcomemam, Walter de Gruyter et Co, Vellag, Berlin
1966 23 x 15, 420 p.

El autor se ha propuesto en esta investigacién dar a conocer el comentario
de Wicleff a la Biblia, que era practicamente desconocido. La relacién de este
comentario con la teologia y con las actitudes fundamentales de Wicheff es tan
estrecha, que mo se puede intenpretar el comeniario sin comocer la postura del
famoso inglés y sus puntos teolégicos doctrinales, pero tampoco se puede hacer
una exposicion de la vida o de la teologia del famoso tedlogo inglés sin conocer
su comentario biblico. No se puede negar que en gran parte Wicleff fue un pro-
ducto del movimiento de reforma que venia produciéndose en Europa y junta-
mente del nominalismo, que venia apoderdndose de las universidades, pero el
estudio de su comentario biblico nos hace ver que la lectura de la Biblia le con-
firmaba en sus apreciaciones singulares. El significado de Wicleff como biblista
fue grande sin duda entre sus contemporineos, pues fue denominado “doctor
evangelicus”, pero sus comentarios biblicos no eran précticamente conocidos, En
estos escritos biblicos se reflegjan poderosamente el espiritu de Wicleff, sus anhe-
log de reforma, los motivos de ese impulso reformador, las exageraciones, los
criterios para interpretar la Biblia oriental y aplicarsela a los occidentales, ete.
Por todo eso es indudable que Benrath ha prestado un buen servicio a la
cultura con este trabajo. Walter de Gruyter nos presenta el volumen en forma
bella, impecable.—L. CHLLERUELO.

DEISSLER, A., Das Alte Testament und die newe katholische Exegese, 3 ed., Frei-
bcurg' 1965 21 X 13, 128 p.

El éxito editorial de este librito demuestra su interés. Fue compuesto sobre
la base de unos arniiculos publicados en el afio 1962, En realidad representa una
pequefia introduccion: al Antiguo Testamento, pero moderna, movida, actual. El
autor acepta la Enciclica Divine Afflonte Spritu como Magne Charta de los
biblistas, y en ella se apoya para mantener una actitud actual frente a los mie-
dos de esos devotos, que rasgan sus vestiduras y que hacen a la Biblia més dafio
que los herejes, porque no deJ'an a los demés conocer con exachitud la palabra
de Diog y quieren a toda costa “palabras de hombres”, filésofos o tedlogos, pod'o”
importa, Después de dedicar una excelente introduccién a comentar algunas 4 /po-
siciones aseguradas con la Divino Afflante Spiritu (que hoy podrian ser don-
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firmadas y desarrolladas con documentos del Coneilio Vaticano II) va recorrien-
do log libros del Amtiguo Testamento, La segunda parte estd dedicada a los
géneros literarios. Aunque no dice nada nuevo, es un librito muy préctico y
atil para los profesores de teologia, religién y para todo hombre interesado en
la: lectura y conocimiento de-la Biblia. Esto explica su éxito. Herder presenta el
volumen con puleritud.—L. CILLERUELO.

WIKENHAUSER, A., Introduzione al Nuovo Testamento, Edit. Paideia, Brescia
1966, 24 X 17, 507 .

En 1945 moria J. Sickenberger, autor de una Introduccién al Nuevo Testa-
mento, varias veces editada y muy difundida por la Eiditorial Herder, sobre
todo en Alemania. A, Wikenhauser pretendié en 1952 sustituir, no sélo sin
menoscabo, sino con evidentes mejoras la, Introduccién citada. En realidad, puede
afirmarse que se trata de una obra mucho més amplia y totalmente nueva.
En 1961 conseguia ya la cuarta edicién. Sobre ella ha hecho la versién italiana
que nos ocupa Felice Montagnini. Al morir Wikenhauser en 1960 se encargd
A, Vigtle de dirigir la ediciéon de 1961, sin introducir novedades, A partir de la
segunda edicién, se fueron afiadiendo notay y ampliaciones en consonancia con el
ritmo de los tiempos y de los avances de la critica, que se colocaron al final del
libro. El traductor italiano, con laudable criterio, ha situado dichas adiciones en
sus respectivoy lugares, con lo que se facilita su manejo y lectura. Se trata, sin
duda, de una obra bien pensada, orientadora y documentada que consigue lo que
pretende: ser una verdadera Introduccién al Nuevo Testamento. En un predm-
bulo muy logrado se adelanta un resumen de los estudios introductoriog y se citan
los instrumentos generales de trabajo, como graméticas, diccionarios, concor-
dancias, etc., con bibliografia abundante y selecta. Se distribuye la materia en
tres partes: en la primera se tratan con suficiente amplitud las cuestiones refe-
rentes al Canon; la segunda, estd consagrada a la historia del texto y de las
versiones, y la tercera abarca la introduccién especial y agrupa su materia en
tres secciones: Ewvangelios y Hechos, Epistolas y Apocalipsis, Sobresalen a través
de toda la obra la sincenidad y la documentacién. Los lectores conoceran todas las
corrientes y tendencias de Gltima hora que son juzgadas con serenidad, sin
pasién, dentro de una linea de fidelidad a las ensefianzas de la Iglesia. La
bibliografia es muy interesante, tanto por la cantidad, como por la calidad.
Sin desdefiar las referencias'a las obras clisicag antiguas, pone singular empefio
en citar los estudios fundamentales aparecidos en lo que va de siglo, prestando
atn mayor atencién a la producecién literaria de los dltimos quince afios, En
suma, un gran libro de consulta indispensable en toda biblioteca eclesidstica
y recomendable sin reservas a profesores y alumnos de Teologia y de Sagrada
Escritura, como también y en general a sacerdotes y seglares amantes de la
Biblia y ansiosos de conocer a fondo la literatura neotestamentaria por razones
cientificas y pastorales. Buenos indices y presentacién esmerada que acreditan
lRoxs medios técnicos y el buen gusto de la Editorial Paideia de Brescia.—DICTINIO

. BrAvVO.

GRELOT, P., La Bible. Parole de Diew, Edit. Desclée, Paris 1965, 22 X 15, 418 p.

La obra lleva un subtitulo muy significativo™y que define y encuadra su
argumento: Introduccidn teolégica ol estudio de lo Sagrade Eseritura. Nétese el
valor y la enjundia del calificativo teolégico, P. Grelot tiene bien ganada y acre-
ditada su competencia en lag dog vertientes, teolégica y escrituraria. Por eso
mismo conoce de cerca la naturaleza de cada una y las posibles fricciones y des-
confianzas entre tedlogos y biblicos. Se inclina sin titubeos por un acercamiento
entre unos y otros, ya que mutuamente se necesitan para intempretar cumplida-
mente la Palabra de Dios, Log exégetas amparadoy en la critica y en la téenica
deben brindar sus conguistas a la teologia, pero también ellog deben actuar como
tedlogos desde el momento en que investigan los sentides biblicos no sélo con
medios humanos, sino también a la luz de 1a fe. De ahi que deban hermanar sus
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esfuerzos y trabajar armoénicamente, codo.con-codo por desentrafiar los misterios
de la Palabra de Dios. Colocado en esbe angulo visual, se libera de tecnicismos
biblicos y estudia las cuestiones escriturarias introductorias de mayor contenido
teoldgico. La- obra tiene una disposicion orgénica logica e interesante, En la

primera parte analiza el misterio de lo Eseritura con sagaces y profundas .

reflexiones sobre los temas més candenles de actualidad en torno a los tratados
clasicos de la inspiracion biblica y del canon. La segunda parte, de orden
wractico, es una Hermenéutica que orienta sobre el modo de peneirar en los
misterios de la Palabra de Dios, mediante una metodologia seria y eficiente
basada en la critica y con estimables derivaciones para la teologia y la pastorai.
Es particularmente interesante su disposicién sobre el sentido crisbiano del
Antiguo Testamento, Toda la obra, como conjunto y en sus detalles, se caracteriza
por su solidez, seriedad y linea moderna en el planteamiento y discusién de los
problemas biblicos de mayor actualidad, Asi y todo, estimamos que los temas
propuestos. y estudiados con més mnela -personalidad, son los referentes a la
ingpiracién biblica y a la Hermenéutica. Al tratar del carisma inspirativo infor-
ma, cumplidamente de los problemas y discusiones recientes, sin olvidar el proceso
histérico de estos estudios, de forma que se aunan la profundidad teolégica con.
lai erudicién, biblica, vertiendo aqui y alld sugerencias y puntualizaciones perso-
nales, dignas de ser tenidas en cuenta. En sus disquisiciones sobre la Herma-~
néutica ofrecen excepcional 1n1ter1es log a;p»amtados referentes a la. metodologia del
sentido literal y del sentido “plenior”, asi como las deducciones sobre el uso

de este Gltimo y sus aplicaciones & la apologética, la teologia y la pastoral. Por -

su tono general y por lag virtudes expositivas gue le adornan es una obra gue

cimenta la fama de su autor y que merece carifiosa acogida por parte de tedlogos. .

y escriturarios que encontrardn en ella un auxiliar muy valioso para el profe-

sorado y una lectura grata e instructiva gue formula y discute problemas vitales -

con aire de novedad, estilo movido y métodos didfanos acomodados a la inteligen-
cia y comprension de todos los eclesidsticos.—DICTINIO R. BRravo,

FrTzZMYER, J. A., Die Warheit der Evangelien, Verlag Katholisches Bibelwerk,
Stuttgart, 8 ed., 1966, 21 X 14, 56 p,

En muy wpoco tiempo, la Coleccién “Estudios Biblicos de Stuttgart” ha
llamado la atencién de los catdlicos y se ha ganado un piiblico numeroso y atento
que es la mejor propaganda que pudiera: hacerse de esta coleccién Se trata de
“gstudios”, a pesar de que se endereza a ofrecer a los catdlicos una vulgariza-
cién de las discusiones que ya estan publicadas en volimenes gruesos dedicados
a los téenicos. Y da razém es clara: el problema mas grave que tiene hoy el
biblista no es el de entender la Biblia o el de exponerla ante los cientificos, sino
el de exponer suy opiniones ante el pueblo. De hecho, también esta Coleccién ha
causado sorpresa y una fuerte impresién en los elementos eclesidsticos no espe-
cializados, como era de prever, Mas, a pesar de mdo, la. Coleccién contintia eon
valentia su misién divulgadora y estudiosa al mismo tiempo. Hoy es el {nico

modo de hablar: exponer la propia opinién y dejar que los hombres de buena -

voluntad se informen convenientemente. Otra cosa resulta hoy 1mrposqb»le

_El primer nimero de esta hermosa Coleccion se dedicod a la “verdad de 1013
Evangeldos”. La “Historia de las formas” preocupd mucho a loy fieles, a los
tedlogos y también a los Padres del Concilio, despertando hondas Inquietudes
y vivas discusiones, El 21 de abril de 1964, el Papa Paule VI publicaba una
Instruccién de la Comisién Biblica, aprobindola y mandandola publicar, sobre
ta “verdad histérica de loy Ewvangelios”. Por 'pmi‘mera vez se admitia en un
documento eclesisstico la “Historia de las Formas”, lo que causé no pequefia
sorpresa en eJI mundo El New York Times estimaba que el Vaticano trataba de
impedir la via libre de la investigacién ;cle;n”mﬁcax mle}ntna@ el New Yo'rk Herald
Tribune estimaba que el Vaticano retiraba la lluz roja” y con la “luz verde”
dejaba paso libre a log investigadores. Un tal documento no podia dejar indife-
rentes a los catélicos. Nada mejor pudo hacer la Coleccién de “Estudics Biblicos
de Stuttgart” que encomendar a un téenico la .pmtbhoam'on v ¢l comentario de s~
documento tan 1mpw0\rba)nte para comengzar la serie de sus publicaciones—
L. CILLERUELO. A
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PrscH, W., Matthius der Seelsorger, Verlag Katholisches B_inelwer-k, Stuttgart
1966, 21 x 14, 80 p.

El segundo cuaderno de la Coleccién “Estudios Biblicos de Stuttgart” se
nos presenta como una aplicacién practica del primero: la Instruceién de la
Comision Biblica y la Constitucién Dogmética sobre la divina Revelacién (no-
viembre de 1965) son puestas a contribuciéon, Una vez admitida la Historia de las
Formas, ya no interesan los viejos problemas del género literario, de las palabras
originales de Cristo, ete., pues estos problemas se dan ya por supuestos. Lo que
ahora interesa a los investigadores, que admiten la Historia de las Formas, por
lo menos en lineas generales, es la formacién, transmisién y elaboracién de las
tradiciones que hablan de Jests. Esta labor sélo puede realizarse en sentido
inverso, esto es, estudiando el texto evangélico y mediante él adivinando la
intencion teoldgica del evangelista, lag tradiciones que ha utilizado y la historia
de esas tradiciones, en conformidad con lag leyes generalmente admitidas en:la
teoria de la Historia de las “formas”, Esta labor es tan delicada que muy pocos
se atreven a intentarla exprofeso, aunque sean muchisimos los que ayudan a.la
investiglacion general. La labor comenzé por €l Evangelio de San Lucas, que
parecia ser el més facil, puesto que al investigador. le gquedaba siempre el
recurso de la confrontacidon con los Hechos de los Apdstoles y con las Epistolas
de San Pablo, Pero pronto se extendié a San Marncos y a San Mateo. ;Cudl es la
“teologia” especifica de cada evangelista?, jetdl es aguella idea fija que le ha
guiado al seleccionar sus materiales tradicionales, y al darles un sesgo y una
interpretaciéon igualmente especificas? El autor da ya por supuesta la sentencia,
que la Comision Biblica parece admitir en su- “Instrueccién” de 1964, a saber:
Hay tres estadios o periodos en la historia de lay formas: Jesis, los Apodstoles
vy los Evangelistas. Esto significaria, por de pronto, que los nombres de Mateo
y Juan son convencionales. Pesch advierte, sin embargo, que podria tratarse de
algin discipulo de Mateo ¢ Juan, o bien de alguna escuela en la que se cultivara
la tradicién de ambos Apdstoles, Si el Evangelio segiin San Mateo aparece al-
rededor del afio 75 p. C., Mateo y Lucas son independientes entre si, pero ambos
dependen de las dos fuentes ya tradicionales, Marcos y los Logiw. Con estos
presupuestos elementales, ya conocidos, Pesch trata de demostrar que la idea
directora de Mateo es, como se dice en el titulo, la preocupacién pastoral. Mateo
es un hombre de Iglesia o escribe para la Iglesia, para atender a lasg necesidades
que surgen en las comunidades judias y paganas, convertidas al ecristianismo
y preocupadas. por los problemas de Cristo y de su mensaje, Tras una Introduc-
cion, se nos da un comentario breve, pero muy bien estudiado y ejecutado para
el fin gque persigue la Coleccion de Stuttgart.—L. CILLERUELO,

Vaux, R. de, Die Pairiarchenerzihlungen tnd die Geschichte, Verlarg Katholis-
ches Bibelwerk, Stuttgart 1965, 21 x 14, 44 p.

El tercer ntmero de la Coleccién de “Estudios Biblicos de Stuttgart” va
dedicado a las narraciones de loy Patriarcas y estd encomendado a un especialista
en esa materia. Aungue sustancialmente se trata de una conferencia, ya publicada
en francés, ha sido puesta al diz. Se trata de un tema que a veces es postergado,
va que se piensa con cierto desdén en su cardcter legendario, ya porque es
extremada la dificultad de explicarlo, Por eso es de agradecer que esta Coleccién
haya recogido ¢l tema en que De Vaux pone a contribucién cuanto hoy podemos
conocer en materia de filosofia y de historia para sacar el mayor partido posible,
tanto histérico como juridico y teoldégico, a unas tradiciones que tan admirable-
mente nos reflejan la mentalidad de Israel, Las excavaciones nos han entregado
ya innumerables documentos y contindan ofreciendo muchas sorpresas. Estamos
casi al comienzo de unas investigaciones que prometen ser muy fecundas, pero
los resultados hasta ahora logrados sélo pueden wer provisionales, por lo que
toca a estructurar teorias positivas, aunque sean ya definitivos pot lo que toca
a excluir teorias infundadas. La narracién biblica acerca de los Patriarcas es un
punto de vista de la fe de Israel. Como tal, no puede ser combatido por ningin
historiador. Pero el historiador puede y debe ofrecer €l cuadro histérico en que
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aparecen las tradiciones patriarcales, y ésto es lo que ha querido ofrecernos
De Vaux, de un modo perfecto.—L. CILLERUELO.

LOHFI'NK, G., Paulus vor Damaskus, Verlag Katholisches Bibelwerk, Stuttgart
1966, 21 X 14, 102 p. .

. El cuarto nimero de la Coleccién “Estudios Biblicos de Stuttgar” se dedica
al famoso problema de la conversién de San Pablo, que tanto se presta para
comprobar la eficacia y la seriedad de la “Historia de las Formas”, ;Cémo fue
realmente la conversion de Pablo ante Damasco y c¢émo la narra San Lucas?
Se trata aqui de relacionar el acontecer histérico con las maneras de expresarse
y las “formas” da redaccion, propias de los orientales de la época de San Lucas.
El autor expone €l prmbflema; textual, lag dos maneras fundamentales de explica~
cién tradicional, un. ensayo de -solucidon desde €l punto de vista de la critica
literaria, para. entrar a coniinuacién en la parte actual del problema. La exégesis
actual, con . sus métodos pecualiares y los medios que tiene a su alcance, va
ofrreciendo al autor una serié de posibilidades que al final se retinen en una
conclusién, San Lucas no pretende darnos un documento histérico protocolario,
pero tampoco una fabula o una poesia: quiere recoger una tradicién, que estd
atestiguada desde el punto de vista histérico, y darle una interpretacién de
acuerdo con la teologia y el material que tenia a su disposicién: esto es lo que se
analiza conforme al meétodo de la Historia de las Formas, poniendo de relieve
que San Lucas interpreta el acontecimiento de Damasco, teniendo en cuenta la
posterior historia del mismo San Pablo, esto es, su misién de Apéstol de los gen-
t11es —L, CILLERUELO.

WENHAM, J. W., The Elements of New Testament Greek, Cambridge University
Press, 1965, 22 x 14, 267 p.

El autor nos presenta una gramética de griego biblico basada en la obra de
H. P. V. Nunn, que ha sido, probablemente, 1a. mejor de cuantas se han publicado
en inglés, Afiade Mr, Wenham sus propias experiencias como profesor de esta
agignatura, lo cual hace del libro yn texto ideal de griego biblico. Ha suprimido
el autor cuanto afiadia pesantez a la obra de Nunn: ejercicios y formas que, en
la préctica, apenas aparecen en la lectura del Nuevo Testamento, como participios
de futuro, optativos, etc., para no cargar la memoria del principiante.

Realmente esta gramatica es un modelo de claridad y precisién.—P. J. Royo.

SoLE Roma, J. M., Nuevo Testamento. (Novisima versién del original griego),
Edit. Regina, Barcelona 1965, 15 X 11, 756 p.

Una nueva edicién del Nuevo Testamento que es versién directa del texto
griego, a base de la conocida edicién critica griega del P. A. Merk, aungue se
aparte alguna vez de dicho texto. La edicién estd bien cuidada y presentada:
papel biblia, encuadernacién de buen gusto, tamafio ideal, de facil transporte
y manejo, buenos indices y notas marginales elegidasg con sobriedad y acierto
para facilitar la inteligencia del texto. Cada libro va precedido de una introduc-
cién especial, concisa y clara, con datos sobrios y concretos que predisponen a,
la recta inteligencia de cada libro. Como apéndice se insertan unas ldminas
o mapas biblicos que iluminan el escenario de la vida de Jesucristo y de las
actividades apostélicas de San Pablo, La version es correcta, fliida y transpa-
rente, por lo que merece una acogida entusiasta ya que a sus dotes literarias y
artisticas se unen una distribucién de materias y un somero comentario ¢n forma
de notas que han de contribuir eficazmente 2 un mayor y mas profundo cono-
cimiento de la Palabra de Dios.—DICTINIO R. Bravo.

-

14
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SGHNGEN, G., La ley y el Evangelio, Eidit. Herder, Barcelona 1966, 20 x 22 146 p.

He aqui un libro que aborda con decision y valentia un tema siempre antiguo
y siempre nuevo: el de las relacioney entre el Antiguo y Nuevo Testamento, es
decir, entre la ley y ¢l Evangelio. Nadie ignora que se trata de un tema muy
discutide y por lo mismo muy actual, entre los tedlogos de las distintas confesiones
protestantes. Nuestro autor, sin 4nimo de polémica con los tedlogos protestantes,
aporta sus conocimientos y sus conclusiones sobre la materia, situdndose en una
posicién tan sélida, como lo es la tradicién catélica, de manera que sintetiza el
pensamiento de la teologia tradicional catdlica en torno al prtolblerma discutido.
Razona y escribe con bagaje extenso 'y profundo de comocimientos biblicos, teold-
gicos y filosbficos que, manejados con arte magistral, dan a su obra un tono
serio y cientifico que serd un auxiliar insistituible para teblogos e incluso
hombres cultos aficionados a temas religiosos de actualidad. Es un estudio breve
de s6lo 146 paginas, que se lee con deleite y con provecho, de modo que el autor
vy la Editorial Herder han hecho un excelente servicio a los amantes de la
cultura religiogai—DICTINIO R, BRAVO,

Teologia Dogmatica

Lusac, H. de, Augustinisme et Théologie Moderne, Edit. Montaigne, Aubier 1965,
23 X 14, 340 p.

El autor es un hombre ejemplar, uno de los teélogos que honran a la Iglesia.
Hace unos afios publicé un libro sobre Lo Sobrenatural, que causé un impacto
capaz de satisfacer la vanidad de cualguier pensador o escritor, pero que produjo
al mismo tiempo una inguietud dificil de disimular. Sin sentar plaza de adivinos,
podemos conjeturar que aquel libro habrd causado a de Lubac méas de una
molestia pesada. Y he aqui que después de algunos afios, ha lanzado a la
reptblica de lag letras un par de voltmenes documentados y serenos que dam
sentido y ponderacién a lo que en el libro anterior pudo parecer una aventura
caballeresca. Esto demuestra, a nuestro J‘LIICIO que de Lubac se siente llamado
y que estd determinado a ser fiel a su vocacién hasta el fin. El volumen que nos
ocupa ha sido dedicado a la historia, Pero se trata de un modo especial de pre-
gentar la historia. En realidad es una polémica, que parecia extinguida, pero
nunca podré extinguirse, ya que hasta hace poco el debate era uma cuestiéon de
pulmones y de mayoria parlamentaria. De Lubac vuelve a enjuiciar a Bayo, Jan-
senio y a sus contradictores, procurando ser justo en estos juicios de hecho.
Pero juntamente atiende a los problemas discutidos, natura pura y deseo natu-
ral y sobrenatural, situacién de Adén en el Paraiso. Tales problemas han sido
digeutidos hasta hoy en tales témmnos, que por fuerza tendremos que volver a
empezar. Pero de Lubac no quiere aprovechar la desorientacién de otros tedlogos
y se muestra generoso y magnifico, como debe ser siempre un buen teélogo. Por
nuestra parte, nos felicitamos que el autor se hays“inclinado tan manifiestamente
hacia esa Cenicienta, que se llama la escuela; agustiniana. Los que tantas veces
se han mostrado tan dexspelctwo-st con ella deberdan un dia reconocer que fueron
demasiado celosos: mejor hubieran hecho en estudiar sus propios fundamentos
o su falta de fundamentos. La historia presentada por de Lubac es, pues, una
restitucién de la honra, aiin reconociendo que Bayo y Jansenio extremaron los
problemas, hasta sacarlos de quicio, y que la situacién del catolicismo era dema-
siado critica y peligrosa para andarse con blanduras, También estos volimenes
han causado un impacto, pero més bien suave y disereto: por lo mismo, mucho
mas eficaz, Un sélo punto no nos gusta en de Lubac. ;Por qué, después de
insigtir tanto en el deseo natural de ver a Dios, considerando ese deseo como
estrictamente natural y por ende valido, no se busca el principic y fundamento
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de ese deseo? {Para qué mos vale un deseo colgado del aire, en perfecto parale-
lismo con el dictamen categérico de Kant? San Agustin, en el De Trinitate,
insistié en que nadie puede amar o desear lo que ignora. Si hay un deseo natural,
hay un conocimiento natupal. Aqui esté la base de todo el edificio. De lo contrario
construimos castillos en el aire, Por lo demds, el P. de Lubac es un teblogo
" consagrado, que estd por encima de nuestras objeciones.—IL. CILLERUELO,

DYER, G. J., Limbo, Unsettled Questions, New York 1964, 21 X 14, 196 p.

La suerte de los nifios que mueren sin bautismo ha sido siempre la cruz de
los tebélogos, No se debe olvidar que San Agustin, en su optimismo neoplatdnico,
comenzd a reaccionar en sentido pesimista cuando se enfrenté con este pro-
blema. Loy tedlogos catblicos han ido poco a poco elaborando una teoria que
" hoy designamos con el término Limbo. Este Limbo, considerado como estado de
felicidad natural, parece haber templado el apasionamiento con que antes dis-
cutian los tedlogos, Sin embargo, la naturaleza del Limbo y sus fundamentos
teolégicos, estan lejos de satisfacer a los profesionales, Por eso el P. Dyer se ha
tomado la molestia de dedicar un libro entero a plantear el problema del Limbo,
escribiendo por adelantado la historia un tanto dramatica de la idea. Todos los
grandes tedlogos han tenido que enfrentarse con el problema y por ende este
problema los ha obligado a definir ciertas posiuras frente al pecado original,
frente a la necesidad de los sacramentos y frente a la universal voluntad
salvifica de Dios. El autor ha prestado asi un excelente servicio a la teologia,
dandonos una presentacion del problema tan bien escrita, que su libro vale tanto
para los teblogos especialistas, como para todo hombre interesado en los pro-
blemas teolégicos, No deja Dyer de tocar el vidrioso problema de la relacién de
la, escuela agustiniana con la Inquisicién espaiiola., En todos sus juicios se
muestra ecudnime y prudente, El volumen estd hermosamente presentado por
la conocida Editorial Sheed and Ward.—L. CILLERUELO.

Gross, J. Entwicklungsgeschichte des Erbsiundendogmas (5.-11, Jahrhundert),
Band: II, E. Feinbardt Verlag, Miinchen-Basel 1963, 23,5 X 15, 584 p,

" Julio Gross esglima que el dogma del pecado original fue inventado por
San Agustin: no descubre ni en el Antiguo Testamento ni en los cuatros prime-
ros siglos de la Iglesia pruebas de que nadie creyera en la existencia de ese
pecado. Para explicar e} origen agustiniano del dogma, recurre, no a la Biblia
o a la tradicién eclesidstica, sino al Manigueismo del conmvertido Agustin, Asi

"llegé a la conclusion expuesta por los semipelagianos y concretamente por
San Vicente de Lerins: el dogma del pecado original es una novedad, y por ende
no es dogma. Esta conclusién, que Gross ofrecié en un primer volumen de esta
extensa y documentada obra, sirve ya de punto de partida para este segundo
volumen, en el que estudia la historia de las ideas cristianas desde el siglo v
hasta el siglo X1. Trata de probar que tampoco durante estos siglos hubo
uniformidad .en la aceptacion del dogmea del pecado original. De este modo, la
postura radical de Gross contra el pecado original se continiia en este volumen.
Y como en el primer wvolumen le faltdé perspicacia para ver que Agustin fue
conducido & las posicioney ultimas por una dialéeidca que el mismo Agustin
no pudo soslayar, asi también ahora le falta perspicacia para penetrar en esa
dialéctica que obligé a log pensadores a seguir a San Agustin. Es esta una
objecién fundamental. En cuanto a la erudicién inmensa que posee el autor, en
cuanto al rico material reunido, ha prestado un buen servicio a los investigado-
res, obligando ademés a los tedlogos a precisar y definir posturas ambiguas,
tanto cuando se trata de textos biblicos, como cuando se trata de textos patris-
ticos. El volumen es, pues, un excelente instrumento de trabajo y de contraste
para acendrar el pensamiento. teoldgico, En la parte formal, este estudio es un,
modelo de método, exactitud y claridad. La Editorial se ha esmerado entla
presentacién del volumen.—L. CILLERUELO. i

¥
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JABGER, W., A la Naisance de la Théologie, Essai sur les Prg’éoorwtiques', Edit, du
Cerf., Paris 1966, 23 x 15, 272 p.

Este libro no necesita presentacién, Era ya bien conocido desde que en el
afo 1947 fue publicado en inglés con el titulo de La Teologia de los primitivos
Filésofos griegos, Con ese mismo titulo aparecié pronto la. traduceién espafiola
y la traduccién alemana. La importancia del libro provenia en gran parte del
motivo circunstancial que fue su escenario. La Fundacién Gifford orgamizd sus
ya famosas Lectures para que en ellas se estudiasen los problemas de la llamada

“teologia natural”. Jaeger vio muy bien que el dnico titulo que tenia para
intervenir en ella era la historia, y por eso dedicé sus-conferenciag a la historia
de la primitives filosofia griega. Pero esta filosofia es tan importante y signifi-
cativa, que en realidad Jaeger se enfrenta con ¢l problema mismo de la
teologia natural, La polémica de San Agus‘in con Varrén orienta al lector para
comprender mejor a qué luz hay que leer a los primeros fildsofos griegos, si se
quiere entenderlos realmente. El libro es, pues, necesario para hacer contrapeso
a ofras tendencias exegéticas, tales como la que representan Burnet y Gompersz,
eunpenadas en ver en los presocraticos unos merog fisicos o cientificos. La traduc-
cién francesa corre en un lenguaje fiel, suelto y preciso, que se lea con sumo
gusto, La Editorial Du Cerf ha hechouna esmevra)da, presentacién.—L. CILLERUELO.

ROHRER, W., Ist der Mensch konstruierbar?, Verlag Ars Sacra, Miinchen 1966,
19 % 12 96 p.

Lag teorias e!volumomstas orientadas en el hegelianismo, enc¢ierran el peligro
de engendrar ilusiones pmtorres‘cas Puesto que se habla de ese salto que la
realidad da, cuando ha llegado el momento de forzar una barrera, podemos
imaginarnos a capricho que ha llegado la hora del salto. Asi hay muchos
pensadores que se ocupan hoy de averiguar s el hombre ha llegado & sus limites
de desarrollo histérico y se dispone ya a saltar por encima de si mismo. Este
tema sirve a Rohrer para ofrecernos un hermoso libro prologado mor el
P. Ladislao Boros. El tema del hombre-hombre y de la mégquina-hombre son
estudiados tanto desde el punto de vista de la metafisica, como desde el punto
de vista de la fisica, La tesis de la Kubernética “Todo lo que se deja amalizar
puede ser construido” sirve de base a la polémica. ;Llegars ¢l dia, o ha llegado
el dia en que podremos construir un hombre? La respuesta es, claro esté,
negativa. Pero la discusién del! tema entre la metafisica y la Clencia es muy
interesante, Porque mo cabe duda de gue el progreso del mundo ha llegado ya
a limites increfbles y que el hombre se siente cada dia més comprometido vy
amasado con el destino de este mundo. Es un bonito libro de la Editorial Ars
Sacra.—L. CILLERUELO.

RATZINGER, J., Ergebwisse und Probleme der dritten Conzzlsp'emde, Verlag
J. Bachen, Kéln 1965, 19 X 12, 92 p.

Ratzinger es uno de los teblogos que han seguido con mayor perseverancia

e interés no ya sélo el movimiento ideolégico, sino también las incidencias y cir-
cunstancias del Concilio Vaticano II. Sus articulos y conferencias corren por
toda la prensa. Estos articulos van dejando su poso en libros grandes y pequefios,
En este nos da una visién de los resultados y problemas del tercer periodo del
Concilio. Habia cundido entre los ambientes nérdicos la impresién de que se
estaba dando marcha atrds, de que todo iba a ser letra muerta, de que se apre-
maba:n smtomaps alarmantes de reaccién acercs de las que pudieran llamarse
“conquistas” de los dos perfodos primeros del Concilio. Por eso, el libro de

Ratzinger, aungue pequeno, es muy significativo ¥ elocuente. Llega a "l conclusién
de que €l “pesimismo” tiene su parte de razon: mo se ha lleg*alio alin a un
punto de madurez; més bien hay que hablar de un resulfado minimo, de un

punto de partida. Sin embargo, nadie tiene derecho a protestar: un Comcilio
no es nunca un punte de llegada, sino un punto de partida, Todo dependers,
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pues, de que s¢ siga o no se siga ese punto de partida, de que falte o no falte la
fuerza cristiana para continuar la empresa iniciada. Lios hermanos separados,
que han empezado & desilusionarse debersdn meditar: de ellos dependers en gran
parte el éxito. Nadie podra negar que el hecho de haber hecho llegar a la concien-
cia.de todos este problema es ya un gran éxito, Nadie podréd negar que las nuevas
funciones que el Episcopado ha asumido, han pasade por una evolucidn casi
increfble durante el Concilio. Al comenzar éste, un par de caudillos hablaban

. sobre una nueva forma de organizacion de la Iglesia: al final, tedo el Episcopado
en masa hablaba de ello con toda publicidad Yy sin asustarse, Las Conferencias
episcopales modernas, y los partriarcados antiguos han cobrado conciencia de
su papel. Podemos, pues, dar gracias a Dios por haber suscitado un Papa como
Juan XXIII para poner en movimiento de nuevo a la Iglesia en tiempos tan
dificiles como estos.—L. CILLERUELO.

MULLER, L., Tod und Auferstehung Jesu Christi und des Christen in ihrer
Bezeiehung zueinander, Paderborn 1963, 19 X 11, 90 p, -

El tema de la muerte es ya un lugar comdn en la literatura religiosa moder-
na, como regultado de un existencialismo que estd en el ambiente. Esa muerte
mene hoy una profundidad filogdfica y teoldgica mayor que en mngun otro tiempo
de 1a historia. Al convertirse en una revelacion, cobra un significado escato-
légico, que los cristianos tratan de aprovechar para esclarecer sus problemas
tedlogicos, Asi, la muerte deo Cristo tiene su plena significacién, cuando la
consideramos rerlacuomada con los muchos géneros de muerte (fe, bautismo, euca-
ristia, extremauncién, ascesis, dolor y muerte) que tiene gue afrontar el eristiano.
Y eso mismo puede decirse de la Resurreccién de Cristo, v de su Ascensién a
los Cielos, Miiller ha: recogido la doctrina que los tedlogos de hOfy exponen en sus
meditacioney para llevar a2 nuestra consciencia la conviecion de que nuestra
vida mpersonal estd bajo el influjo de la muerte y resurreccién de Cristo. Como
en- el primitivo Cristianismo, la Resurreccion) cobra un papel central, Lo impor-
tante es que esta verdad de la fe tenga realmente influencia en las muertes
y resurrecciones que cada cristiano tiene que vivir y morir.—L. CILLERUELO.

ScHWARZ, H., Das Verstandnis des Wunders bei Heim und Bultmamn, Calwer
Verlag, Stuttgart 1966, 23 X 15, 228 p.

El tema del milagro, siempre candente, hoy es vidrioso, tanto por el progreso
de las ciencias naturales, que han obligado al hombre a elaborar una nueva
jdeologia sobre el mundo y lai naturaleza, como por el progreso de las ciencias
biblicas y teolégicas, que han obligado a. elaborar una nueva interpretacién o
oxégesis de las fuentes de la revelacién, Schwarz nos plantea en esta obra el
tema: del milagro, Pero en lugar de analizar €l problema en abstracto, ha escogido
dos aufores, Karl Heim y Rudolf Bultmann, como exponentes de la mentalidad
religiosa moderna frente al problema. Heim y Bultmann parten de la misma
buena intencién, que es poner de acuerdo la mentalidad moderna en sus aspectos
cientifico y religioso. Partens también de la misma preparacién cientifica, filoséfica
'y teolégica. Sin embango, llegan a muy diferentes resultados. Schwarz no oculta
sus simpatias en favor de Heim, considerdndole mas objetivo y més logrado en
¢l ambiente moderno. El libro viene a constituir, por su extension y por enjuiciar
a dos hombres que tanto han escrito sobre el tema una verdadera teologia del
milagro} . al final expresa Schwarz en qué direcciones tiene todavia que trabajar
la teologia moderna para llegar a una explicacién més racional y comprensible
del milagro. Se trata de los presupuestos del mismo, de las notas caracteristicas
vy estructurales y finalmente del sentido del milagro. Como es cbvio, no todos
estdn de acuerdo con Heim y Bultmann, Ademés, se trata de teologia evangélica.
El lector catélico tiene que hacer a veces reservas importantes, Pero el material
acumulado 'y la forma actual de presentar el problema en general y sus dife-
rentes aspectos hacen de este libro un instrumento muy util y cémodo en la s
materia. La Editorial Calwer ofrece un volumen muy: ¢uidado y lmpie.—iL, C ‘
LLERUELQ. #
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SanprucHs, W., Das Wort der Pipste, Echter Verlag, Wiirzburg 1965, 22 X 14,
224, p. ‘

Los Concilios son formas extraordinarias de gobermar y adoctrinar a la
Iglesia. Lia forma corriente y consuetudiaria es el Magisterio del Papa, en especxa]
en las llamadas Enciclicas, Sandfuchs ha recogido en este volumen una serie
de articulos o trabajos, encomendados & diferentes tedlogos contempordneos sobre
las principales Emneciclicay que han emanado de la Santa Sede, a partir del
Silabus en 1864, El volumen produce asi una impresién magnifica: es como la
luz de las cumbges en una larga cordillera. Y los que nos van mosirando los
panoramas ison los mejores conocedores del terreno .que pudiéramos desear. El
libro se lee con interés creciente y representa para ¢l espiritu algo asi como
ung subida & las cimas de la cordillera, Lag <Gltimas Enciclicas, Mater et Magris-
tra, Pacem in terris y Ecclesiom Suam producen la exacta -irmvpme\sri‘(m de que la
Amtoridad Suprema de la Iglesia va marcando a los catélicos, y atn & todos los
hombres, una orientacion general segtin la situacién espiritwal del mundo. Y
estos autorews téenicos, nos permiten ver en cada Enciclica esa situacién espiri-
tual confusa y esa orientacién clara que viene desde Roma, aunque no se trata
propiamente de infalibilidad, sino de magisterio ordinario.—L. CILLERUELO.

KASPER; W., Dogma unter dem Wort Gottes, Mathias Griinewald Verlag, Mainz
1965, 19 x 12, 150 p.

El problema de la relacion del Dogma con ¢l Evangelio se va recrudeciendo
bajo la inspiracion de la nueva Teologia. Mientras el Dogma se va separando
del Ewvangelio, amenaza con quitar a éste su caricter de liberacién. Algunos
teSlogos acentian el carddter “helenistico” que cobré la doctrina cristiana al
extenderse por el mundo griego, como si la dialéctica griega se hrublese inter-
puesto entre el Evangelio y la fe, Esos tedlogos ponen de relieve que el “dogma-
tismo” se alza como barrera infrangueable en el didlogo de la Iglesia Catélica
con los hermanos separados y con el mundo. Kasper busca un camino para
suavizar las tensiones, considerando el dogma como fenémeno histérico, pero sin
relativizarlo. Trata de considerarlo como encuentro de la Iglesia con el Evan-
gelio, como expresién y wa;bahwd:aud del amor a la Iglesia. Aplica asi al concepto
de dogma el conceprbo de “conocimiento” en la Biblia, experiencia histdrica.
El dogma implica asi dos elementos, el definitivo y el evolutivo. Nos ofrece 1a
verdad de Cristo, pero como anticipacién de una revelacién total. Hay, pues, en él
una tensién entre lo que ya es para nosotros y lo que todavia no es, porque serd
revilado luego enteramente. Habra pues, un proceso en el modo de ir interpre-
tando los dogmas, que no es oportunismo, ni relaivismo, ni mala fe, sino expre-
s8ién de la libertad del Evangelio y fidelidad de Dios a su Iglesia. Este ligero
apunte muestra ya el interés de este libro que viene garantizado con una pode-
rosa documentacién bibliografica y una licencia eclesiistica, Bien presentado por
la Editorial de Mathias Griinewald.—iL, CILLERUELO.

CoNGAR, Y. M. J., Fliir eine dignende und arme Kwohe, Mathias Griinewald Ver-
lnalg, Mainz 1965 21 X 14,

El tema de la “ nobremaf ha sido siempre én el eatolicismo un tema explo-
sivo, desde el momento en que la Iglesia se propagé por Europa. Hace algunos
afios ¢l P. Congar tuvo la audacia de dedicar a ese punto un pequefio libro que
ha causado impacto, como preludio de una nueva literatura que facilmente
puede producirse como se ha producido en siglos anteriores, por lo general a
cargo de los heresiarcas. No se necesita mucho talento para cotpuar a Wicleff
¥ amontonar argumentos para demostrar que la Iglesia debe ser “pobre”, ya
que es una proposicién que no necesita demostracién alguna. Pero se necesita
coraje, sobre todo dentro de la celebridad del P. Congar, para afrontar ese tema
vidrioso con tanta publicidad. El librito ha tenido un éxito notable, como era
de esperar, y ya se estd traduciendo a todoy los idiomas, Aqud prre;sen‘camos a
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i
nuestroy lectores la traduceién alemana. Era una necesidad el traducirlo, puesto
que ya se estaba utilizando en abundancia el original: asi llegard a un mayor
civeulo de lectores. El traductor ha cumplido su trabajo a la perfeccién y la
Editorial ha plresenta)do’ el libro con toda digmidad, El éxito es seguro.—L. CI-
LLERUELO.

PETRI, H. Ezxegese und Dogmatik, Verlag Ferdinand Schéningh, Paderborn 1966,
- 21 X 15, 256 p.

Revelacién divina y dogma eclesidstico son las dos grandes potencias cuya
insbenr‘prle‘ta-cién faltigia siempre a los beéﬂog‘o@. Pero hoy los: tedlogos que gquieren
vivir a la altura de los tiempos ven que la v1eya unidad y homogeneidad se hace
problemdtica ante el aparato cientifico de la exégesis histérico-critica, El autor
no pretende ofrecer una solucién total y definitiva a un problema que hoy agita
a todos log pensadores religiosos. Pretende planfear correctamente el problema,
con sus antecedentes y presupuestos, con sus incidentes histéricos y eriticos, lo
cual supone hoy un inmenso trabajo de acumulacién de materiales y de seleccién
eritics, Pero, ademés, al final, el autor acomete la empresa de ofrecernos un
ensayo de concordancia entre la exégesis biblica, la teologia biblica y la teologia
dogmiatica. Diog se revela principalmente en la Biblia, pero la Biblia ey pala-
bra humana y no sélo divina. Y si en cuanto palabra divina participa de los atri-
butos de Dios, en cuanto palabra humana participa de la historia y filologia hu-
mana. Del mismo modo, los dogmas tienen arraigo en la Biblia y en la Tra-
dicién; pero tienen que formularse en palabras humanas, sometidas a la histo-
ria y a la filologia. La Biblia, dice el autor, es formalmente palabra de Dios,
mientras que ¢l dogma es formalmente férmula humana: en tanto es definible
una verdad, en cuanto es homogénea a las que se formulan en la Biblia. Surge
la dificultad porque el teologo dogmético y el biblico examinan log textos bibli-
cos con diferentes preocupaciones e intereses, La dificultad va diswmmuven.do
puesto que el ‘dogmético y el biblista van cada dia acercdndose més y mas el
uno al otro. El ensayo de solucién se hard, pues, en el sentido de que ambas dis-
ciplinas: la teologia biblica y la teologia do-g*m‘étic;a se influyan reciprocamente
tanto que ambag participen del mismo beneficio. Lo cual de momento es un prin-
cipio, un buen deseo, ya que en la préctica, no es posible aiin vencer tantas dife-
rencias como separan hoy al exeg‘eta\ del profesor de Dogmatica. Muchos tedlo-
20s repiten que no debiera ser asi, pero ninguno cede nada de sus posiciones tra-
dicionaley y cientificas. De todos modos, €l libro de Petri presta un excelente ser-
wicio histérico y critico, al ofrecernos una discusién ac‘ual y cientifica, clara y

‘waliente del problema candente. Fernando Schoningh presenta el libro limpio
y neto.~L. CILLERUELO. :

TABARELLI, R., De Deo Uno. De attributis Dei relativis, Bidit. Univ. Lateranense,
Roma. 1962, 24 X 18, 434 p.

E>-P. Cornelio Fabro ha tomado a su cargo la empresa de darnos una edi-
- ci6n del famoso nrofesor del Lateranense, que fue maestro de teologia de dos
Papas, Juan XXIII y Pio XIL Tabarelli aparece hoy a nuestros ojos como el
simbolo de esta gigantesca batalla que el tomisme ha: dado a la filosofia moder-
na en log Gltimos tiempos., Educado en el ambiente de la polémica rosminiana, |
encarifiado profundamente con Santo Tomés de Aquino. mantenedor caballeresco
de la Aeterni Patris, de Leén XITI, profesor del Liceo Lateranense durante toda
una ep»oca, es como la encarnacién del tedlogo que se ha sentado en la citedra
de prima durante un siglo entero. No era, sin embargo, de los que tomaron a
Santo Tomés como un oo’mmenvdlog que hacia ingtil el resto de los ll\bros, v aue
asi deféndian su personal mpereza mental, sino que era un enéreico luchador,
swmlprre atento & las nuevas corrientes, y siempre dispuesto a salir a la lid. Lo

mejor de sus escritos es. 'sin duda, el curso teoldgico, que si por una parte es* ¢

un comentario a Santo Tomés, por otra parte nos da la informacién y la crxrta.ﬁ :
. ea de log movimientos contempordneos, especialmente del trio Giinther-Hermes-
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Rosmini, a quienes combate como representantes de una influencia de la filo-
soffa “moderna”. Desde el punto de vista didactico, Tabarelli eg ejemplar por el
orden, claridad, brevedad y método silogistico de su teologia, reducida a texto
escolar. También la impresién del volumen se ha ejecutado con nitidez y exacti-
tud.—L. CILLERUELO.

TABARELLI, R., De Verbo Incarnato, Edit. Univ. Lateranense, Roma 1964, 24 x 18,
418 p.

El segundo volumen de la teologia de Tabarelli va dedicado al tratado De
Verbo Incarnato 'y posee todas las caracteristicas del primero: la misma preocu-
pacién frente a la filosofia alemana, la misma fidelidad a Santo Tomds, interpre-
tado segin una determinada corriente tradicional, el mismo método pedagédgico,
constructivo, silogistico. Es, pues, un Comentario de la correspondiente parte de
Santo Tomés y también una polémica com loy movimientos contemporaneos de in-
filbracién de la filosofia moderna. Hallamos, pues, indisolublemente unida la par-
te dogmética y la parte filosdfica aristotélico-tomista, de manera que representa
de un modo ejemplar al magisterio teoldgico catdlico durante parte del siglo X1x
y del xX. La edicién es también aqui impecable.—L. CILLERUELO.

TABARELLI, R., Scripta Minore, Edit. Univ, Lateranense, Roma 1965, 24 x 18,
372 p.

En este tercer volumen de las obras de Tabarelli se han recogido los eseri-
tos que se llaman “menores” en oposicién al texto teolégico ya mencionado, Nos
ofrecen, pues, el fruto de la actividad de Tabarelli frente a los problemas, que
pudiéramos llamar “maodernos”. Asi aparece en primer término un primer tratado
de las pruebas de la existencia de Diog, segiin la doetrina y método tradicional,
para estudiar el tema frente a la filosofia moderna, que arranca de Descartes.
Fue presentado, como tesina, al examen de idoneidad para la ensefianza en los
liceos. El segundo tratado es un discurso sobre ¢l argumento 0!Lt016’g1i@0‘ de San
Amnselmo, en el que se preconiza la doctrina de Santo Tomds, segin la escuela tra-
dicional. El tercer tratado, que sin duda, és el mis importante, es un profundo
estudio sobre el “Optimismo Absoluto”. La importancia de este tratado proviene
de que es una respuesta detallada al Nuevo Saggio di Teodiceq, de Josd Zanchi.
Es, pues, una polémica, Y teniendo en cuenta que Zanchi se mostraba bhenévolo
con la filosofia modsrna y més benévole con la doctrina de Rosmini, la respuesta
de Tabarelli es polémica contra Hermes, Giiunther y sobre todo contra Rosmini.
Se incluyen a continmacién diversos articulos publicados ocasionalmente por el
autor: homenaje a Leén XIII en el X aniversario de su episcopado; relaciones
éticay del hombre con los animales, segin el positivismo; sentimiento religioso del
hombre segin el positivismo y segiin Santo Tomdas; log “posibles”, en su diversa
relacién con el saber y querer de Dios, segin Santo Tomés; doctrina de Santo
Tomés sobre el conocimiento de Diog y critica de Frohschammer; la inmortalidad
del alma; la delincuencia, segtin la antropologia positiva.y la doctrina de la
imputabilidad de lay acciones humamas; la teoria de Ia libertad humana en la

moral de los positivistas. En un dpéndice o apostilla ¢l editor nos informa de su
trabajo, al publicar estos tres voltimenes inéditos de Tabrarwllﬂ, quel vienen a su-
marse & los dos ya publicados(De Deo Uno y De”Gratin), organizando asi las
Obrag Completas de Tabarelli, en cinco voliimenes.—iI. CILLERUELO.

Varios, Miscellamea Antonior Piolants, 2 volimenes. Lateranum, Nova: series An.
XXIX, XXX. Facultas Theologiae Pontificiae Universitatis Lateranensis,
Romae 1963-1964, 25 x 18, 279 y 297 p.

Fstos dos voliimenes son el fruto de un homensje que los Profésorss de la
Facultad de Teologia de la Universidad La:teranensua han dedicado a su Reector
Mag‘mﬁm Mons. Antonio Piolanti, con ocasién de la ¢onmemoracién del 25 Ani-
versario de su docencia en dicha Universidad,
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Con muy buen criterio se recoge en primer lugar la inmensa bibliografia
de la ingente obra de Mons. Piolanti, desde 1938 hasta 1964, con un total de 177
titulos entre libros y articulos de investigacién filogéfico-teolégica, Luego, en cua-
tro secciones distintas, a saber, filosdfica, teoldgica, exegético-patristica e histd-
rica, se nos ofrece un elenco de articulog sumamente interesantes a cargo de
plumas vinculadas casi todas ellas al homenajeado, y por otra parte, de recono-
cido prestigio en el campo de la investigacién, tales como Carraffa, Bogliolo,
Combes, Lattanzi, Masi, Roschini, Spadafora, Zedda, Macarrone, Cipriotti, Pa-
lazzini... Ademas los temas de las diversas secciones son de actualidad casi todos
y estdn expuestos con profusién de erudicién y equilibrio, lo gque viene a hacer
del homenaje una magnifica eontribucién en el campo de las investigaciones filo-
séfico-teolégicas.—J. GArciA CENTENO.

VARI0S, Comentarios a la Constitucion sobre la Iglesia, Edit. BAIC, Madrid 1966,
20: X 13, 1.124 p. ‘

- 8i ¢l afirmar que este ey el siglo de 1a Iglesia es o no exagerado no impor-
ta tanto como destacar gque de hecho en torno al tema de la Iglesia se estan
efectuando estudios como jamés se ha dado en la Historia. Sobre todo después
de la declaracién Comciliar del Vaticano II, Lumen Gentium, que abre a: la te-
matica eclesial cauces insospechados. Aunque hay que reconocer, sin embargo,
que & veces entre tanta literatura desbordada se ha ide un tanto la pluma en
exageracioney e inexactitudes, como suele ocurrir casi siempre en cuestiones de
moda, La Editorial Catélica de la BAC, fiel a su lema, y consciente de la trans-
cendencia que la: aplicacién de la doetrina conciliar sobre la Iglesia puede tener
tanto en el campo de la teologia como en el de lag costumbres, se ha apresurado
a presentar un rico comentarioc a la Constitucién “Lumen Gentium”. La tarea
fue encomendada a plumas especializadas, muy en contacto con las comisiones
conciliares, alguna incluso miembro de ellag, lo que avala, sin duda, las garan-
tias de los comentarios. Nombres como Aldama, Jiménez Duque, Jiménez Urresti,
Llamera, Monsegii, Salaverri, Sauras... hablan por si solos en favor de una
exposicién documentada, Tocan todos log temas de interéds que se encuentran en
la Constitucién, y aunque mo. lo hagan de una manera exhaustiva, si con la
suficiente amplitud como para entender a través de sus explicaciones el texto es-
quemético del Concilio. Quizd entre todos merezcan destacarse los comentarios
sobre la doctrina del Colegio episcopal y sobre la vocacién universal a la santi-
dad en la Iglesia, cuestiones, por otra parte, de méximo interés y plena actua-
lidad, También debe anotarse como elemento positivo los tres indices completos
de citas biblicas, nombres y materias—J. GarRcia CENTENO. ‘

FRIES,F He‘inrrich,‘ Cmq ;r'éponsles a un théologien luthérien. (Traduection, adapta-
tion et introduction par Geneviéve de Pesloiian). Edit, Saint-Paul, Paris
1964, 18,6 % 12, 175 p.

——Esta obra ha sido motivada por el famoso libro del tedlogo alemén Asmussen
Rom-Wittember-Miskau, y en el cual el tedlogo evangélico estudia las aportacio-
nes de la Iglesia ortodoxa en los trabajoy ecuménicos, lag diversas actitudes de
las Tglesias ante la politica: de los Estados, loy esfuerzoy de acercamiento, y las
divergencias sobre todo en los planog constitucional y doctrinal. Y es en ese
libro donde propone un interrogante muy sugestivo, que no nodia quedar sin
respuesta, ;Roma, qué respondes? Esta pregunta la hace a propdsito de cinco
cuestiones que mas preocupan a los hermanos evangélicos, a saber: ;Cémo con-
cibe la Iglesia lay relaciones entre palabra y sacramento? ;La Iglesia Romana _
no puede presentarnos su doctring sin acudir a nociones filoséficas inaceesibles
al hombre de la calle? ;No deberia la Iglesia de Roma insistiv més en su inter-
pretacién de la nocién del mérito, en la subordinacién de los actos a la gracia
santificante? ;Dénde y como interpreta la Iglesia romana la “muerte a la Le%™
anunciada por Criste? ;No ve la Iglesia de Roma ¢l peligro de la superstigion
en lo que concierne a la mariologia? )
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Sobre estos temas tan interesantes pide a la Iglesia una respuesta. Y la
respuesta de H. Fries ha sido recogida en estas paginas que rerensionamos. Son
respuestas a cada una de las preguntas en las que se aprecia més que el tono
polémico un tono familiar, muy en conformidad con log aires de didlogo abierto
en que nos movemos en nuestros dias. Aunque el autor no ha pretendide dar una
respuesta total, si 1a da suficientemente clara y expeditiva como para satisfacer
las dudas de lag interrogaciones. Destaca, sobre todo, el equilibrio y la serenidad
con que afronta las cuestiones, haciendo las concesiones justificadas y aclarando
luego conceptos que especifican la verdadera postura de la Iglesia Romana. Que-
da clare lo que separa, pero sin enmascarar lo que une, y esto, sin duda, es un
elemento muy positivo en esta hora del didlogo ecuménico.—J. GARcfA CENTENO.

Bouessg, H. T J, LATOUR, Problémes actuels de Christologie (Travaux du sympo-
sium de L’Arbresle 1961, recueillis et présentés par H. BOUESSE ET J. LA-
TUOR, Par H, Bouéssé, O. P.-K. Rahner, S, J.-G. Martelet, S. J.-M. J. Nico-
las, 0. P.-A, Patfoort, O. P.-Y. B. Trémel, O. P.-J. Mouroux-M. Nédoncelle-
J. J. Latour-Mgr. Volk.-B. Carra de Vaux Saint Cyr, O. P.-L, Malevez, S. J.-
Y. M. J. Congar, O. P.) Textes et études théologiques Edit., Desclée de
Brouwer, Bruges 1965, 200 X 13,5, 458 p.

H. Bouéssé y J. J. Latour han tenido el acierto de recoger en este volumen
la serie de articulos presentados en €l Symposium de I’Arbresle en el afio 1961.
Fue una Semana organizada con un fin: muy concreto: reflexionar y profundizar
en temas cristolégicos abiertos hoy al campo de lag discusiones teoldgicas, Acu-
dieron a la cita reconocidos especialistas, tales como Rahner, Mouroux, Latour,
Bouéssé, Malevez, Congar... Como a cada uno se le asigné por asi decirlo “su
tema” particular las reflexiones de cada conferencia fueron siempre sugestivas
e interesantes, sin caer en tdépicos consabidos, Ese trabajo es el que ahora se
nos da recopilado en este volumen que recensionamos. Los estudios y las reflexio-
nes en torno a Cristo son examinadas a la luz de la revelacién, busecando nuevos
horizontes a lag relaciones teolégicas de Cristo con el tiempo, la historia, la cau-
salidad de la humanidad de Cristo, la eternidad y el tiempo en la conciencia de
Cristo, la sicologia de Cristo v la antropologia cristiana, el hombre de nuestro
tiempo en su caminar hacia Cristo, a2 muerte de Cristo y la muerte de los cris-
tianos... Aun cuando las reflexiones mantengan un caricter de ensayo, sin em-
bargo, en todas ellag encontramos ricos atishos de originalidad, que debidamente
explotados enrigueceran, sin duda, la comprensién y exposicién teolégica del mis-
terio de Cristo, y que podrian ser algo asi como la “iniciacién ideal” a la cristo-
logia. La lectura del libro nos lleva a la conclusién de que si es cierto que son
muchos los escritos sobre el cristocentrismo, son también muches los aspectos
que necesitan una mayor profundizacién, en las perspectivas divinas, humanas y
eclesiolégicas.—J. GARCfA CENTENO,

MAURIER, H., F'ssai d'une Théologie du Paganisme, Edit. L’Orante, Paris 1965,
19 x 14, 327 p.

El Concilio Vaticano II y el ambiente por él creado han derribado muchas
barreras que se consideraban poco menos que infrafigueables hasta no hace mu-
cho, La nueva postura de la Tglesia catélica hacia otras religiones y la simpatia
con gue ha sido acogida ey un signo positivo de loy frutos que cabe esperar de
ella, Pero €l catdlico no puede dejarse engafiar por un falso espejismo, ignoran-
do peligros que més o mency latentes encon‘ramos con seguridad en toda pos-
tura abierta, Hoy el didlogo entre la Iglesia catélica y las demds religiones es
un hecho. Pero este didlogo ha de basarse en la verdad, y a través de él y mor él,
ha de manifestarse méas Idcida y clara la verdad de la misién de Cristo, encar-
nada hoy en su Iglesia, que si busca adaptaciones sers siempre sifi detrimento
de lo que en ella es esencial. No podemos olvidar la facil tentacién del sincre-
tismo o relativismo., Reconocer noblemente los valores que existen fuera de la
Iglesia pero al mismo tiempo defender y proclamar con toda la fuerza que nace
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da la verdad la l'iq.ule‘za tnica, exclusiva e indefectible del cristianismo, es cues-
tién que exige més que dialéctica improvisada, reflexién seria y estudio deteni-
do, para que el didlogo y el acercamiento puedan garantizar la fidelidad a prin-
cipios obje‘mvos Y esto es lo que ha pretendido Henri Maurier en este ensayo
sobre el paganismo, que como muy bien dice Daniéloun, constituye “la mejor in-
troduceiéon @ uno de los problemas esenciales de la te'olo»g*ia contemporéanea”. La

usqueda/ de-Dios por parte del hombre, €l plan de Dios sobre los paganos, el
paganismo moderno, el dominio de las fuerzas y su sumision a Cristo, las rigue-
Zas hunman.a,s, la revelacién del pecado, la satisfaccién e insatisfaceién pagana,
la conversién pagana... ete.,, son temas sobre los que va dando luz la pluma
experta de H, Maurier, v que» pueden resultar de suma utilidad, tanto en la teo-
logia como en el campo de la pastoral, y al mismo tiempo abrir camces para estu-
dios similares en el ambito de las religiones—J, GArcia CENTENO,

GIBELLINI, R., Lo; generaziome come mezzo di trasmissione del peccato originale,
Edit. Queriniana, Brescia 1965, 23,5 X 16,5, 77 p.

En sustancia se trata de una tesis para el doctorado en la Universidad Gre-
goriana de Roma, El estudio se dentra sobre ¢l medio de propagacién del pe-
cado original. Que el asunto sea dificil es obvio: “nihil ad intelligendum secre-
tiug” mos dird San Agustin. Para una buena solucién el autor no se ha andado
por las ramas. Examina log documentos del magisterio ecliesidstico para determi-
nar el elemento dogmaético, ccupéndose en un primer capitulo de las sentencias
existentes en €l Concilio de Trento y del Decreto sobre el pecado original; en
el eap. IT considera el Decreto “De iustificatione” y pasa resefia al Decreto para
log Jacobitas del Coneilio de Florencia, juntamiente con los documentos recientes
sobre la materia: Humani Gemeris y Coasti Connubii, Dejado en firme que el pe-
cado original segiin el Magisterio se transmite por generacién en cuanto que por
ella: el hombre gueda hecho hijo de Adén. y prescindiendo de si, segtin el mismo
Magisterio, sea solo por generacién sexual y por via paterna, en un Apéndice se
refiere a la doctrina del Angélico comparada con la teologia confemporines, v
aue lleva la impronta de la teoria cientifica bioldgico-aristotélica acerca de la
funeién puvamente pasiva de la madre en la generacién. transmitiéndose. por
consiguiente, por via paterna y salvando de esta manera el caso de Cristo. Unos
brevey datos sobre la teologia més reciente hacen ver sus concovdancias y dife-
rencias con Santo Tomés sobre todo al afirmar que, en el caso de Cristo, la ra-
z6n proxima estd en que su gemeracién no estuvo sometida al poder de su natu-
raleza humana.—F, CASADO.

Teologia Moral y Derecho Candnico

SCHEERING, J. B. El sacramento de la lbertad, Edit. Studium, Madrid 1965, .
20 x 14, 173 p.

Ya el titulo mismo del libro nos dice que el aspecto teoldgico pastoral
predomina en él ampliamente, dejando a un lado las cuestiones juridicas.. Va
encuadrado en esa serie de obras escritas dGltimamente para dar al sacramento
de la penitencia el significado verdadero de todo sacramento “encuentro con Cris-
to” misericordioso y redentor. Insiste ol autor en este aspecto porgue cree gue
son numerosos 1os piemtenbe\s que se acercan en estado de angustia a la confe-
sién, por cuya razon algunos van alejandose poco a poco. Para otros, en camy
bio parece la confesién, una “forma baratisima de terapia psiquidtrica” y £ *
estos hemos de llevarles el sentido de Dios que actia en los sacramentos, pér
a medida de las digposiciones de los sujetos que los reciben, En una palabra,
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busca la interiorizacién del sacramento. Para ello va recorriendo con- sencillez
y claridad las més frecuentes preguntas que pueden presentar los penitentes.
Lo hace todo esto relatando una serie de hechos y anéedotas de los que se sirve
para llevar su pensamiento a las mentalidades més sencillas—Z., HERRERO.

CHAUCHARD, P., Vicios de las virtudes. Virtudes de los vicios, Col, Psici.-Med.-Pas-
toral, Edit. Fax, Madrid 1966, 20 X 14, 231 p.

Obra interesante ésta de Chauchard, Responde a esa necesidad tan semtida
por todos de no concebir una Moral como algo simplemente prohibitivo, como
algo que constituya una obsesién consiante por evitar el pecwdo o también como
un ebdigo Jur][dllco de lo permitido y de lo vedado, El enfoque walll es diverso;
se mira mas bien & ‘exponer la moralidad en su aspecto positive de “compromiso
entusiasta y licido” que realzars la personalidad dotandola de un “dinamismo,
de una fuerza alegre” dentro de una vida que valdra la pena de ser vivida. Te-
niendo en, cuenta que la virtud consistel em el término medio entre dos extremos
viciosos, por fuerza se ha de definir como lo 6ptimo que se aleja de lo desordena-
do ya sea por exceso o por defecto. Y ya que la situacién del hombre responde
a sug necesidades, el autor expone en la primera parte lo que él llama siete vir-
tudes capitales segiin otras tantas necesidades humanas: necesidad de ser, de
actuar, de tener, de alimento, de unm colaboracion craadora, familiar, de entu-
stasmo, En la segunda parte se determinan las cualidades principales que han
de adornar al espiritu verdaderamente virtuoso: necesidad de autenticidad lici-
da, de audacia reflexiva, de justicias de creer, da esperar y de amar, Muy bien
expuesto lo que se refiere al Gnico modo de controlar eficazmente la sexualidad,
por ejemplo.—F. CASADO,

VARIOS, Demythisation et morgle, Edit, Aubier, Paris 1965, 25 X 18, 403 p.

Los autores van guiados de un afén sincero y sano de poner al hombre en
relacién personal con Dios, Para ello es mecesario despojarse de una serie de
mitos por los que creen que estd dominada la moral. Como concepto general pu-
diéramos decir que hablan de un algo de mito en todos los conceptos bésicos en
los gue se apoya la moral: la naturaleza pura, la conciencia, el origen, la acu-
sacibn..., ete. Pero hemos de constatar que estos autores, en unos trabajos estu-
pendos y de gran erudicién, enfocan todo el problema practicamente sélo a la luz
de la filosofia. Esto quiere decir que nos ofrecerin soluciones con los que la
moral catélica no puede sentirse totalmente tranquila, La visién teolégica queda
bastante en Gltimo lugar, sin poder tomar la direccién de las reflexiones filosé-
ficas, porque como revelacién posee una seguridad dada por el mismo Dios, Ver-
dad por esencia, que ni se engafia ni pwede engafiarse, y consiguientemente no
puede engafiarnos en su magisterio. Claro, nos dirdn que en estas afirmaciones
estamos jugande ya con el mito. No podemos olvidar que en el actual orden
de cosag de la creacién, Dios, para hacerse en'ender, tiene que encarmarse en
algo de la vida concreta. Para hacer oir su Palabra eterna, el Verbo, hubo de
tomar carne y el orden de la encarnaciém quedé establecido como medio de rela-
cién entre el hombre y Dios, Consiguientemente no poadvelmo‘s jamés renunciar
a la imagen de Dios plasmada en €l hombre por la creacién y restaurada por la
Redencién, Por lo demés aportan datos magnificos’ que ayudaran a los moralis-
tas a conocer mejor la evolucién de ciertos conceptos usados en la moral, a com-
prender mejor el sentido que se les ha dado a lo largo Jde la historia de la filo-
sofia; v todo ello creard en el moralista una actitud abierta para no rechazar
un repensar prudente, siempre prudente y reposado, sobre los conceptos mora-
les, Pero repensar no es renunciar.—Z, HERRERO.

VARI0S, Moral zwischen Anspruch und Vermtwovrtumy, Edit. Patmos Diisseldorf
1964, 24 X 16, 474 p.

El profesor W. Scholgen no necesita presentacién para los estudiosos de la
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moral. Por eso, este volumen no es un. darlo a conocer, sino un homenaje al tra-
bajo incansable desarrollado por el profesor para comprender los nuevos pro-
blemas que el progreso humano plantea a la moral, Por esta misma razén, los
que e han sentido movidos & rendirle homenaje han elegido el esiudio de los
temas que mas apremiantemente plantean problemas & los moralistas de nues-
tros tiempos. El volumen ofrece a los moralistas preciosos datos sobre: la valo-
racién. teolégica de la vida de cada dia; conversion y propésito en la confesion;
historia del contenido del axioma “homo homini naturaliter amicus”; las rela-
ciones entre-la norma y la situacién a la luz de la controversia teologica; pro-
blematica actual del método en la aplicacién de algunos principios éticos; inte-
rrogante sobre los limites de la moral; la obediencia en las circunstancias ac-
tuales; la transplantacién de érganos a la luz de la ética biblica; vieja y nueva
misién del médico en la sociedad moderna; influjo del concepto de guerra en
la moral social; influjo aristotélico en la doctrina sobre la propiedad tal como
la expone Santo Toméds en la Suma Teologica; la teologia moral y la sociolo-
gia pastoral a la luz del concepto biblico de “kairos”; el acufiarse y realizarse
de la woluntad moral mediante el objeto segin Santo Toméas de Aguino; el
“Hygiaston” de Leonardo Lessio y su valor actual en teologia moral; abuso y
mania, miltiple problema a la luz médica; el arte abstracto en la Iglesia; in-
vestigacién terapéutico-clinica y responsabilidad ética; significado de los prin-
cipios de derecho naturali—Z. HERRERO.

MonpeN, L., La conscience du péché, Edit, Desclée de Brouwer, Paris 1965,
20 X 14,207 p.

Un libro de vanguardia en la mayor parte de las ideas que defiende. Creo
que sea uno de log primeros esfuerzos realizados por los moralistas, para dar
entrada en unidad compacta a lag aportaciones de las ciencias psicolégicas y so-
ciolégicas en la exposicién de los tratados sobre la libertad, la ley tanto positi-
va como natural, la conciencia, una ética de situacién que pudiéramos calificar de
cristiana identificandola: con el tratado sobre los impedimentos del acto huma-
no, el pecado, etc., y sus repercusiones en lo referente a la pastoral de la confe-
sion, Puede ayudar mucho a los moralistas a reflexionar y sacar sus conclusio-
nes personales, Los seglares verdn en bastantes paginas reflejado su pensamien-
to en variosg de los temas aludidos, por ello lo leeran con satisfaccién,

Sin embargo, dentro de su ilimitada sinceridad parece, a veces, un poco
atrevido. Se habia hablado ya bastante sobre la opeién fundamental y su influ-
jo en el emjuiciar log actos concretos y calificarlos de graves o leves; también
se habia escrito acentuando el agpecto subjetivo del pecado; igualmente no hace
mucho se comenzdé a hablar de una triple divisién del pecado: pecado mortal,
pecado grave y pecado venial... Pero todas estay ideas se lanzaban maés bien en
el plano de la sugerencia. y timidamente, sin atreverse a hacer afirmaciones;
algunos autores parecian aecudir & log escrituristay rogéndoles que estudiaran
estos temas & la luz de la Sagrada Escritura. Monden, en cambio, nos presenta
estas ideas no como sugerencias, sino como afirmaciones, como tesis que se pue-
den aceptar, Tiene ideas que ayudaran mucho al moralista, sobre todo en &l te-
rreno de la pastoral, pero impresionan algunas de sus afirmaciones en los pun-
tos citados, como también algunas referentes a la integridad de la confesién.
Preocupacién que quedaria a salvo desde el momento en que el libro se pro-
curara poner exclusivamente €n lag manos de los especialistas y de persomas
que, con un criterio formado, no se vayan detras de la novedad, sino después de
una reflexién reposada.—Z. HERRERO. ‘

VAR108, Dogmatica e morale in une prospettiva apostolica, Bdit. I, S. M. E., Par-
ma 1965, 21 X 15, 136 p.

Esta pequefia obra se compone de dos partes perfectamente distintas, Laf,g
primera de estas partes es debida a los conocimientos y experiencia de los tepe
logos de habla holandesa. Es eminentemente préctica v encuadrada de lleno en
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la. mentalidad del Concilio que invita a dar una orientacién a la moral que haga
conscientes a los fieles de la “obligacién de producir su fruto por la vida del
mundo en la caridad”. Por eso, como indica el mismo titulo de la obra, predo-
mina el sentido netamente misionero de sul orientacion con un valor sobre otras
muchas obras eseritas en este sentido: gue indica deballadamente en qué lugares
vy como se ha de dar este enfoque a la moral, Esta preocupacién principal no
resta valor a sus orientaciones cientificas en lawg gue los autores se muestran
siempre identificados con, los Gltimos avances de los estudiosos de la moral. Son
breves las paginas, pero densas en orientaciones.

La segunda parte, debida a algunos profesores italianos, contraste amplia-
mente con esa primera, a la que acabamos de referirnos, Los italianos se mues-
tran mas prexoc:rupxad.os con; €l aspecto tedrico, que sinceramente hemos de decir
que aparece mAs fundamentado, En la parte préctica se muestran biastante re-
misos y con reparos & algunas ideas, que pudiéramos decir que se abren ca-
mino rapidamente entre los moralistas. —7Z. HERRERO.

CHARCHARD, P., Amour et comtraception, Edit, Maison Mame, Paris 1965,
19 X 13, 293 p.

El doctor Chauchand es suficientemente conocido por las estupendas apor-
taciones realizadas en el campo comin a la moral y la ciencia médica. En todas
sus obras se ha dejado guiar del afan de defender en un lenguaje comiin a todos,
en un lenguaje que todos puedan y quieran aceptar, las exigencias que plantea
la moral cristiana en los més variados campos. En esta nueva y magnifica obra
el doctor Chauchard trata de encuadrar en la solucién de algunos problemas mo-
rales las teorias de Theilard de Chardin. Y contrariamente a lo que algunos
pudieran temer, para sacar conclusiones hasta méy exigentes que los mismos
morialistas, Es curioso que mientras ciertos moralistas parecen querer facilitar
lo més posible la vida sexual matrimonial haciendo lo posible por declarar permi-
tidas las pildoras, este hombre, partiendo de los datos que le ofrece su. ciencia,
defienda que pararse en el uso de lay pildorias, mientras no haya una mayor
educacién, seria confundir el amor con la facilidad y la pereza. Es altamente
satisfactorio para la moral catdlica que la ciencia pueda decirnos, basdndose en
la diferencia de cerebro existente entre el hombre y el animal, que no puede
establecerse comparacién entre el hombre y el animal en €l dominio de la sexua-
lidad; que la perfecta sexualidad humana ey aquella gue llega a un dominio hu-
mano de la misma; que todas las exigencias de la moral catélica son totalmenite
racionales, Unicamente nos habria gustadoe una mayor amplitud en el capitule
dedicado a los medios de dominio humano de la sexualidad, También quisiéra-
mos hacer una advertencia, Chauchard en casi todos los argumentos de defensa
de la moral cristiana, en el terreno de la. sexualidad, se apoya en el significado
social y en el respeto a la vida iy a sus funciones. Es de elogiar esta relacién
entre la sexualidad y la obligacion de respeto de las capacidades puestas por
Dios en el hombre, pero no debe olvidarse que, aisladamente considerado, este
aspecto es una prueba insuficiente de la moral catélica, porque las Olb[lllg'acmnes
del quinto mandamiento, aunque mo todas, suelen admitir causas excusantes pro-
porcionadas, mientras que en el sexto mandamiento la moral cristiana, cierra
toda puerta a lag razones Jsmsntmﬁcantejsp —Z. HERRERO

HORNSTEIN-FALLER, Sewolo»gw Amour. Sexe. Vie conjugale, Edit, Salvabor, Pa-
ris 1966, 21 X 15, 548 p.

El hombre de hoy se siente envuelto en un ambiente que le recuerda cons-
tantemente que no es simplemente una naturaleza humana, sino una naturaleza
humana encarnada en una sexualidad masculina o femenina. Esto le hace cons-
ciente de que una vida wsexual adecuadamente desarrollada, dentro de*un matri-
monio o de un celibato, ey indispensable para la perfecta realizacién de su mi-
sién personal. Por ello, y respondiendo a la mentalidad reinante de no conside-
rar la sexualidad como “terreno sospechoso”, trata de precisar en la primera
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parte cudl es la verdadera significacion de la sexualidad eristiana en la vida
del individuo y de la comunidad conyugal. La segunda parte quiere ser més
practica tratando de ayudar al individuo a lograr el dominio de si aun en me-
dio de cualquiera de las anomalias de tipo sexual. Aqui encontrard el moralista
préicticamente todos los datog de orden fisioldgico que necesita para una mayor
comprensién de las soluciones que tradicionalmente ha dado la moral a algunos
problemas. Se nota a lo largo de toda la obra el influjo de la colaboracion entre
especialistas y teélogos para buscar una actitud sosegada y tranquila ante el
cuerpo humano mediante el conocimiento y la aceptacion de la realidad huma-
na que somos todos, Hay capitulos en los que se hace palpable el esfuerzo por
lograr uma perfecta compenetracion y vitalizacién de los datos que arroja la
fisiologia mediante la vision biblico-teolégica del cuerpo, Sin embargo da la. im-
presion de ser una obra predominantemente centrada en: la fisiologia, descendien-
do a veces a los mas minimos detalles, que pueden resultar excesivamente im-
presionantes en determinadas edades.—Z. HERRERO.

ORAISON, M., Le celibat, Edit. Centurion, Paris 1966, 18 X 14, 188 p.

Ya la coleccién “Pgsycho-guides” en que va publicado este volumen nos in-
dica que Oraison enfoca su estudio sobre el celibato desde el dngule de vista
psicologico. En él se habla del celibato eclesidstico en cuanto que es una forma
de celibato y queda englobado en el concepto general psicolégico de celibato. Tan-
to se ha hablado y escrito finalmente sobre el celibato que, a veces, parece gue
las ideas se han oscurecido un poco. Oraison esclarece econ suw mirada de sacer-
dote-cientifico el concepto que cree verdadero del celibato, para concluir que el
celibalto, como situacién, vivida, no es absurdo en si mismo considerado. Es la
persona. que permanece célibe quien en su manera de encarnarlo puede hacerlo
absurdo e irrisorio o puede convertirlo en una realizacién perfecta de sus cuali-
dades personales, La clinica que nos da sobre la vivencia negativa del celibato
tanto en el hombre como en la mujer, mas gue llevar un sentido negativo, se
convierte en una orientacién positiva sobre log caminos gue ha de segulr quien
quiera hacer de su estado celibatario la realizacién dltima de la vocacién que
Dios ha impreso a su persona, Oraison sabe mantener un estupendo equilibrio
para librarse de calificar el celibato negativo como una especie de estado crémi-
co de desequilibrio, y también para no presentar sus afirmaciones sobre el celi-
bato positivo como una apologia que cree un poco de menosprecio del matrimo-
nio como una de tantas vocaciones que Dios ha querido dar al hombre y que
ha santificado hasta con un sacramento.—Z. HERRERO.

GAUDEFROY, M., Etudes de Sexologie, Eidit, Bloud et Gay, Paris 1965, 19 x 13,
454 p.

Se trata de una obra realizada por varios especialistas en mutua colabora-
cién. Afrontan con responsabilidad tanto cientifica como religiosa cada uno de
los—pfoblemas que plantea la evolucién y vivencia de la sexualidad humana.
Tanto los adolescentes, en losi diversos periodos de su evolucién, como los casa-
dos y los padres que ven nacer la inquietud en sus hijos, pueden encontrar en
este volumen una sana y prudente informacion fisiolégica en un ambiente de
responsabilidad religiosa ante Diog iy dada con esa maturalidad con que habla
la. Biblia sobre estos temas, Es de aloglar la; misma, disposicién que hace de los
temas, Sabe hacer preceder la orientacién mehgm«sa al estudio detallado de la
disposieién orgénica del hombre y de la mujer., Especialmente logrados parecen
los capitulos dedicados 2 la. teologia de la sexualidad y de la familia, como esta-
do y como sacramento. En cambio, el capitulo que los autores dedican a la
orientacién moral sobre la regulacién de log nacimientos no lo juzgamos tam lo-
grado, ni tan ecuinime. Nadie discutird una paternidad responsable; nadie du-
dars que ¢l fin primario del matrimonio no lo constituye exclusivamente la prro" L4
creacion, sino la procreacién juntamente con la educacién humana de los nue-
vog seres a los que se da vida; todos admitirdn que en no pocos casos es conve-
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niente, permitido, y hasta obligatorio, el regular la procreacién. No -es-en -estas
afirmaciones donde se plantea el problema moral, sino en el interrogante scbre
los medios aplicables para conseguir tal fin, Y es en la bisqueda de la res-
puesta a este interrogante donde los autores, tal vez -eminentemente pastorales,
parecen dejarse dominar de laj nazén pastoral que lleva a una solucién de com-
promiso. Se hace excesivo recurso a la intenciomalidad subjetiva recta, descui-
dando que tal intencionalidad para ser recta ha de ajustarse a lo objetivo, al
igual que la conciencia para ser recta ha de ajustarse a la ley gue todo hombre
llevia inscrita en su naturaleza. Una cosa es gue se dem excepciones y, si -que-
remos, que hasta puede darse una excepeion que permanezca durante un cierto
tiempo, y otra cosa es elevar al rango de principio dicha excepcién. La excep-
cién va fundada en cirvecunstancias que pasan, y el principio permanece.—Z, HE-
RRERO.

Varios, Moraltheologie und Bibel, Edit, Ferdinand Schéningh, Paderborn 1964,
23 X 16, 98 p.

Del 24 al 26 de septiembre de 1963 se reuniam en el seminario diocesano de
Freising, con intenciones de Congreso, los profesores de habla alemana. Por unas
razones o por otras siempre ha interesado mucho a la ciencia eclesidstica ger-
ménica el precisar exactamente sus relaciones con la Biblia, Este fue el tema
central de este Congreso de los profesores de moral de habla alemana, Los en-
cargados de expresar sus orientaciones fueron hombres tan comocidos como
H. Haag, R. Schnackenburg, J. Stelzenberger, Este Gltimo se encarga de un es-
tudio de tipo histérico que determina la influencia que ha tenido 1la idea del
“Reino de Dios” en la elaboracién moral alemana de los afios 1800-1850. En él
podemos hallar datos valiosos sobre no pocos autores de habla alemana que han
dejado sentir su influencia en la actual orientacién de la moral, Schnackenburg,
con su gran bagaje de conocimientos biblicos, afronta yn problema bastante dis-
cutido hoy en el mundo eclesidstico alemén, como es el de las relaciones de la
ley natural con el mmevo mensaje moral gue Cristo trajo al mundo, ICon gran
solidez muestra que todos los caracteres, que se esfuerzan log autores por impri-
mir a la nueva formulacién de la moral, encuentran su fundamentacién en la
Palabra revelada de Dios. Y finalmente, Haag precisa el puesto que la Sagrada
Escritura concede al decdlogo. Con ello responde a los que ponen en discusién
esta sistematizacién de la moral, pero indicando al mismo tiempo el sentido reli-
gioso y de respuesta que se da en la Biblia a la proclamacién del decilogo. Es
el pacto de alianza entre Dios y su pueblo. Es interesante la precisién que hace
de cada una de las formulaciones de los mandamientos.—Z. HERRERO.

WOREK, J., Doctrina Gregorii Ariminensis de necessitate Gratige ad actus more-
liter bonos, Edit. Farifia, Calahorra 1964, 22 x 15, 71 p,

Son 70 concisas pero densas paginas. Estudio detenido, de seria reflexiéon
sobre las doctrina de Gregorio de Rimini referente a la necesidad de la doctrina
para los actos moralmente buenos. Se propone una empresa arriesgada: demos-
trar que toda la tradiciém ha inberpretado errdoneamente a Gregorio de Rimini
en @l punto referido. Y de verdad que lo consigue en un estudio que sabe situar
perfectamente en sy ambilente histérico, Su esfuerzo se centra en precisar la
naturaleza de los actos virtuosos y demostrar su diferencia diel acto natural-
mente bueno. Desligdndose de toda la interpretacién tradicional, de la que ni
siquiera algunos agustinos de log dltimos afios han sabido prescindir, interpre-
ta @ Gregorio de Rimini por sus propios textos.

Son de desear muchos estudios como éste y los realizados sobre Seripando
y sobre ¢l mismo Rimini en cuanto a los nifiosl que mueren sin el bautismo, para
demostrar lo infundadas gue son ciertas opiniones que tan obstinadamente se
atribuyen a la escuela agustiniana, sencillamente porque asi lo copiaron otros
manuales de moral o de teologia.-—Z, HERRERO.
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GARRONE, . Mgr., Morale -ahretionne -et vmlewrs hunwmer Edit, Desclée, - Paris
.1966, 21 X 14,.166 p.

Dlgamos desde el principio que se trata de mn libro escrito con mirag a.la
dwuﬂgacuén. Con51g'u1entemem’oe no debe extrafiarse el especialista de la moral
si al hojearlo saca la impresién de que log titulos parecen indicar mas de lo
que ofrece la. realidad de su contenido. EI libro se ajusta perfectamente a su
cometido de divulgacién con una exposicién moderna y también con unas concep-
ciones actuales por lo que se refiere al campo de la moral. Comienza asentando
la necesidad de la fo como fundamento de la vida moral. Se detiene en la expo-
sicién de las virtudes morales, presentandolas como ese conjunto de actitudes
humanas que elevard la caridad, Sobre tode es de elogiar el esfuerzo que hace
por llevar al lector a una interiorizacién de la obhg&cmn La obligacién moral
no es imposicién. de una voluntad externa dlomxnadora, sino un algo que todo
hombre lleva escrito en su interior y que la razén y la oommemcna se encargan
de dar a conocer acada individuo, Agrada igualmente la concepeién que expresa
de'la ley Yy de su’ 51gn1ﬁca9do en la vida cristiana, No menos debe fijarse el lec-
tor en la incorporacién de la obra a las nuevas corrientes de’la moral mediante
la acentuacién premeditada de que la wvida moral no puede ser oo»msuderaJda
como el sucederse de una serie de actos aislados e independientes entre si, que
lo que interesa a la moral directamente no es el hacer uno o dos actos de pru-
dencia, sino el llegar a formar un hombre prudente. Esto quiere decir que la
vida moral, lo mismo que todas las cosas humanas, ests sometida a la ley del
creclmwnbo 0, como nos dirdn la mayor parte de los autores, a la ley dela con-
versién progresiva, ya que de moral serd una conversién constante a la Cruz.—
Z. HERRERO.

BLONDELL, M., Ewxigencias filoséficas del cristiamismo, Edit. Herder, Barcelona
1966, 21 X 14, 294 p.

Con frecuencia las circunstancias imponen, o al menos influyen en situacio-
nes doctrinales que parecen desviaciones cuando son vistas idesde una situacién
distinta. Esto en parw ha, sucedido con M, Blondell. Su filosofia de la accién res-
ponde precisamente a una de esas situaciones en que un hombre se encuentra
entre un positivismo e inmanentismo racionalista por un lado y una fe que a
log otfiros se les antoja como un legado de verdades impuesto a: una inteligencia
que, a causa de la autoridad con que eran exigidas, no eran aceptadas o que
también eran adulteradas con una interpretaciéon simbdlica o como faltas de au-
téntica wtilidad. Y es entonces cuando la fe de este hombre ferviente intenta
abrirse un camino que le ayude en la tarea de la comprensién y aceptacién de
esas verdades. Seria el hombre el que lleva en sus acciones la solucién de hecho
del problema del ser. Y asi el camino quedaba abierto, Pronto habria de verse
combatido- el autor de I'dction, La trilogia La Penseé, L’'Etre et les etres y una
nueva Action va completando el pensamiento de I Action primera y es més intui-
tivamente filoséfico. En la obra gue presentamos se explora la légica de la fe
cristiama reveldndonos la consistencia y la prospeccién & la vez humana y sobre-
natural de la existencia e historia humana y cristiana en las que la aceién .
divina y la lhu.mana se atinan para completar la santificacién del hombre. Consta
la obra de dos partes: Kl sentido cristiano y De la asimilacion como término de
la analogia gue originalmente fueron dos escritos y que los editores publicaron
bajo el titulo general ds Ewigencias fdoslofwm del crigtiamismo. BEs el espiritu
cristiano, cual se refleja en la creacién desde la contextura de su mundo fisico
hasta el desarrollo de la vida espiritual, lo que se considera en esta obra, dando
luz y calor a aquellos que intentan descifrar lo enigméatico de la existencia hu-
mana.—F, CASADO.

W
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HOPFENBECK, G., Pastoral de la confession (Traduit par Marcel GRANDCLAUDON),
Hidit, Salvator,- Muthouse 1966, 19 X 14, 183 p. :

El sacramento de la plembencma es, por institucién, un instrumento de gra-
cia y walvacién. Este es ol _principio que anima las paginas de este libro. No
es un tratado dogmiético, ni canénico-moral del sacramente. Como puede apre-
ciarse por su mismo titulo, su finalidad es puramente pastoral. Se trata de pres-
tar una ayuda al confesor en el gjercicio de su ministerio y de poner a su dis-
posicién un método para utilizar lo mejor posible los recursos sobrenaturales
de la confesién con miras al progreso espiritual de las almas. El autor consa-
gra la mayor parte de su libro al tema de la alocucién y monicion al penitente,
va que es agui donde el confesor tiene la mejor oportunidad de instruir a los
fieles sobre el valor sobrenatural y eficacia espiritual del sacramento, con una
especial invitacion a su recepeion frecuente, Dos slevucmnesu estan deducada-s con
particular atencién a la confesién de personas ancianas y de los enfermos. Los
capitulos del libro son fruto de una larga experiencia en el confesionario y se
leen con interés y provecho, descubriendo en ellos sabios ckmsegos y acertadas
orientaciones pastorales, Sin embargo la téenica propuesta asi como ciertas con-
clusiones sacadas de e_]empﬂos muy coneretos, con ser utiles y de mérito, tienen
un valor relativo en la aplicacién a un mmlsterlo tan partmcwlar y dnemto como
es la confesiéon.—P. M. J. GUT‘IERREZ

PI1QUER, J., La opinién piblica en la Iylesw, Edit. Estela, Barcelona 1965,
200 X 14, 118 p.

La opinién piiblica, como aplicacién a la vida de la I.g'le‘sria‘, fue doctrinal-
mente un campo inédito, o al menos mo trabajado, hasta el Papa Pio XII. En
esbos ultimos afios, sobre todo por obra del Coneilic Vaticano II, que despertd
en el mundo entero. un ambiente de expectacién singular y promovié una auv-
diencia generosa en la opinién de todas :par'be\sl a travéy de los medios de comu-
nicacién, y que abrié sus puertas para oir y pulsar los sentimientos y aspira-
ciones no sélo del pueblo fiel, sino también de los hombres de buena voluntad de
todas las creencias, el tema de la. opinién pdblica ha alcanzado una notable ac-
tualidad. Pero especialmente el Concilio ha tratado de actualizar los arduos e
interesantes problemas que plantea en su proyecciéon religiosa y ha creado de
hecho un estado ide opinién, bésico y eficiente, en el seno de la Iglesia y fuera de
la misma Iglesia. Todo el pueblo de Dios, un “corpus”, debe aportar a la Igle-
sia un tesoro de ideas, de sugerencias, de actitudes y de juicios. La jerarquia,
aungque esté en sus manos los quehaceres de la méxima responsabilidad, no posee
en exclusiva la tarea de ipensar en la Iglesia, Tienen, por tamto, todos los cris-
tianos, el deber de contribuir, con amor, al bien de la Iglesia con la libre.ex-
presién de su pensamiento. Después de oir, pertenece, eso si, a la autoridad
eclesidstica, en virtud de su mision de gobierno y magisterio, seleccionar, coor-
dinar, valorar, Jumgar, dirigir y mandar, En este sentido fla Iglesia tiene la ne-

cesidad de una opinién prblica que se manifieste a través de sus miembros den-
tro de los limites y condiciones de una justa ﬂlbembad

Este libro nos presenta el tema de la opinién pablica en la Iglesia con su
problemética interesante y viva. El tema es de suyo ambicioso. No sz trata sola-
mente de problemas juridicos, sino también pastorales, cuya solucién se debe
buscar en la teologia. El autor, dentro de la objetividad y limites que suelen ca-
racterizar un trabajo académico de diploma univérsitario, se adentra en el tema
con soltura, competencia y rigor cientifico. Hay preparacién bésica teolbgica,
flexibilidad en los principios doectrinales y erwdicién, Cualidades no faciles de
reunir y aplicar a un tema que de por si estd abierto a futuras perspectivas y
tan escaso de experiencia y apoyo tradicional. El trabajo, realizado sobre una
bibliografia amplia y moderna, es de gran ‘actualidad y oportunidad y tiene el
mérito de ser una véhnda v seria aportacién para orientar a los catdlicos hacia
una toma tde conciencia en estos temas y un punto de partida pama ulteriores
estudios en una discipling casi nueva, Es esta la Gnica o primera obra sistema-
tica hecha al respecto en nuestra lengua. Su lectura ss muy sugestiva.—P. M.
J. GUTIERREZ.
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MOLARL, ‘C., Teologia ¢ Dirdtto camontco in San Tommaso I’ Aquine, Contesto sto-

rico ed analisi dottrinale delle opere polemiche sulla vita religiosa. Facultas

. Theologica Pontificiae Universitatis Lateranensis. Romae 1961, 25 x 19,
288 .

Conocida es; aunque quizd no suficientemente valorada, la presencia y parte
1mportan'be que tuve Santo Tomés de Aquino en la famosa y apasionada polé-
mica de Parid entre mendicantes y seculares sobre la vida religiosa. Un_debate
espiritual que representé un episodio de los més. significativos y vivaces del fas-
cinante siglo X1, El autor de la presente obra, que nos descubre a travéy de ella
la intervencién y dominio de Santo Toméas en aquella ardiente lucha, no trata
solamente de centrarse yy profundizar en una exégesis exhaustiva: y un analisis
doctrinal, teolégico-juridico, de las obras polémicas del Santo Doctor, sino que
sd ha propuesto principalmente llegar a ello mediante la consideracién de un as-

pecto muy particular: descubrirnos las fuentes, concretamente las fuentes ju-~
r‘ndmas, de las que €l Santo se sirvié para su magistral sintesis doctrinal y el
método y . téenica con que sabiamente las mtilizé, Un aspecto interesante que
habia escapado a numerosos inténpretes de la doctrina de Santo Tomds, gue no
habian llegado al contenido real de la cuestién y olvidaban el tema esencial de
la demostracién, Carlel Molari, bien informado, pone en juego un método extra-
ordinariamente preciso y ha logrado su objeto de una manera perfecta, situan-
do esta investigacién parcial dentro del conjunto total de la cuestién, lo cual ha
dado lugar en su libro a una primera parte histérica de sumo interés, sobria
pero al mismo tiempo completa, El ~autor, después de un laborioso andlisis juri-
dico, llega a conclusiones bien precisas y contribuye con nuevos elementos cla-
ros y walidos, a iluminar aquella movida polémica parisina. Ademds, con esta
publicacién, abre nuevos horizontes, aporta una buena cosecha de comoc1m1enbos
y hace un gran servicio a los estudiosos del caudal doctrinal de Santo Tomés.
En fin, esta obra es un hmnenage més al Doctor Angélico—P, M, J. GUTIERREZ.

Historia Eclesidstica

WaTT, J. A., The theory of papal mionarchy in the thirteenth Century. The Con-
t%igwm'on of the Camonists, Burns and Oates, London 1965. 26 X 17, VII-
160 p. i

Los modernos medievalistas han prestado méxima atencién al desarrolle
de lag teorias suscitadas durante el Medicevo en torno a la soberania papal,
dada la importancia 1mﬂuvyenbe que ellas tuvieron en casi todo el acontecer his-
térico de Occidente en esta época y la sigiiente, Esta soberania papal no era
entonces una cuestién estrictamente teolégica, sino méis bien canédnica, de modo
que puede muy bien decirse que soberania papal v Derecho canénico eran dos
expresiones que estaban mutuamente -supeditadas v entremezcladas, Y es que
todos los Papas més sobresalientes de esta época fueron prestigiosos camomis-

tas que pusieron en préctica como Papas o que antes habian aprendido o en-

sefiado, al misme tiempo que sentaban, de este modo, las bases o precedentes
para los deméds canonistas. De ahi tamblem esa atencién que se estd prestando
por los medievalistas al desarrollo del Derecho canénico de este periodo,

El presente libro de J. Watt pone de relieve, a la luz de esta evolucién
histérico-canémica, el nivel mismo que aleanzaron las prerrogativas del Papado,
en el siglo X111, merced a log canonistas de este tiempo medieval, principalmen-
te Inocencio v y el Ostiense. El autor dustmbuye la materia de su trabajo en
cuatro, Panrtes, por este orden: I, Las tres primeras fases del pensamiento ca-

Ca- # ¢

nonista; II, El lenguaje de la sub»erama, ITI, Ostiense y el poder papal en l;qrgl_,

asunto»s ternlpomles IV, Continuidad y « camblon.—oE GUTTERREZ.
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JEpIN, H., El Concilio de Trento en sw ultima ebtapa. Crisis y conclusion, Edit.
‘Herder, Barcelona 1965, 17 X 11, 175 p

El famoso historiador del Concilio de Trento, Jedin, ha preparado para la
publicaciéon esta pequefia obra sobre la dltima sesién del Concilio Tridentino
que duré casi dog afios y emn la cual tuvo lugar, ademas de la de otras verdades
de la fe, la formulacién dogmatica de la unidad de la Iglesia. La importancia
del Concilio de Trento, y especialmente la 1dltima sesién, ha sido comparada en
diversas ocasiones con la importancia que ha supuesto el Vaticano II en los
tiempos actuales, De ahi la oportunidad con gque el tan conocido autor ha que-
rido presentiar esta breve historia de la Gltima etapa del Concilio de Trento
a lai luz del Vaticano IL Sélo el dominio que Jedin posee de toda la Historia del
Concilio de Trento ha hecho posible esta obra en un marco tan reducido y sin-
tético, capaz, sin embargo, de encerrar toda la historia de esta etapa de tanta
importancia. Consta de nueve capitulos —el Gltimo de los cuales viene titulado:
“Mirada retrospectiva después de cuatro siglos”— a los cuales ha afiadido una
alocucién tenida por Radio Vaticana el 3 de diciembre de 1963: “La conclu-
siém del Concilio de Trento vista desde la perspectiva; del Concilior Vaticano II”.
Finalmente, para aquellos que quieran ahondar méas en el comocimiento de la
‘historia conciliar de Trento, afiade, al final de la obrita, las fuemtes y biblio-
grafia mas selectas para cada uno de los capitulos historiados en su libro.—
E. GUTIERREZ.

GLORIEVUX, P., Le Concile de Comstance au. jowr le jouwr, Edit. Desclée, Tournai
1964, 18 x 12, 251 p. .

Es indudable que el Concilio Vaticano II, no sélo ha creado un ambiente
conciliar en todos los Ambitos, sino que también ha despertado un interés enor-
me por el conocimiento de la historia de los anteriores Congilios ecuménicos.
Asi han ido apareciendo diversas obras de investigacién y de divulgacién sobre
algunos de los que podriamos llamar més importantes Comcilios, Entre ellos
cabe citar este de Constanza. La necesidad de acabar con el Cisma de Occiden-
te como causa de su convocacién, lag divergencias de los partidos, las opinio-
nes conciliaristas reinantes entonces y aun dentro del mismo Concilio, las- dis-
tintas determinaciones —allgunas incluso erréneas— que se tomaron en él hasta
la aprobacién definitiva por Martin V, ete., han constituido siempre un tema
de interés y preocupacién para los historiadores~y tedlogos, a la hora de afir-
mar cémo y en gqué fue un verdadero Concilio ecuménico o cudntos decretos
fueron y siguen siendo propiamente conciliares.

Este diario del Concilio de Constanza, escrito por uno de los asistentes a
8l —casi con toda seguridad por Jacques de Ciresio, secretario del Canciller
Gerson—, puede servir grandemente a loy estudiosos para comprender mejor
los problemas antes sefialados, ya que sigue, poco menos que dia a dia, las inci-
dencias del Concilio con suma sencillez desde el 5 de febrero de 1415 al 17 de
mayo de 1418, conservando asi €l ambiente en toda su freseura. Unicamente
existe una breve interrupeién oue se extiende del 4 de julio al 1 de septiembre
‘del afio- 1416. Quizas se trate de un cuaderno que se haya perdido o destruido,
siendo, al parecer de poca importancia,—E. GUTIERREZ.

‘Eymarp, Fr. J., Yves de Paris, (Edit. Bloud et Gay, Paris 1964, 21 X 13, 138 p.

Este tomo de la coleccién “Temoing de la foi” mos presenta lai figura rele-
vante, en el pensamiento eristiano del siglo xvii, del P, Yvies de Paris. Nacido
en 1588 en la capital francesa, de familia noble, estudié Derecha en la Univer-
sidad de Orledns. Terminada brillantemente la carrera, hacia los 20 afios de su
adad, entré inmediatamente en el Parlamento de Paris como abogado. El afio
1619 ingresaba en la Orden de los Capuchinog, deseoso de una entrega total y
* absoluta a la salvacién de su propia alma. y a 1l instruccién y ayuda de la hu-
manidad tan agitada de entonces, Moria el afio 1678, Esbtos datos cronolégicos
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de su vida pueden darnos una idea més clara de su actividad y trabajo, dadd
la época que le tocd vivir: revoluciomes politico-religiosas, propagacion de ideas
racionalistas y libertinaje, pero, sobre todo, la Tucha jansenista en toda su evo-
lucién y apogeo. Sus escritos son la Teebpuesta; a todas estas necesidades v pro-
blemas de la época.

El libro estd dividido en dos partes: I, una Introduccién en la Hue se nos
da una breve biografia del P, Yves, relsaltarndo los temas principales de su obra
v la indicaciéon de aquello que més le debe el pensamiento cristiano. La II parte
es una Seleccién de textios, con los que trata de confirmar las indicaciones hechas
en la Introduccién y demostrar a los lectores esta contribucién al pensamiento
catélico el famoso moralista capuchine.—E. GUTIERREZ.

ELwm, K., Die Bulle “Ea quae tudicio” Clemens IV, 30-VIII-1266, Institut Histo-
rique Augustinien, Heverlee-Louvain 1966, 25 X 16, 126 p,

El autor recoge en este libro el estudio sobre la bula de Clemente IV “Ea
quae iudicio” que anteriormente habia publicado en diversas fasciculoy de la
Revista “Augustiniana” en los nfimeros XIV (1964), XV (1965) y XVI (1966).

Las dificultades gue precedieron y siguieron a la llamada Gran Unién de
1256 por Alejandro IV fueron muchas y graves, dada la diversidad, e incluso
disparidad, de Congregaciones que fueron llamadas a formar una finica Orden
en linea paralela a la de Dominicos y Franciscanos. El P. Elm en su estudio
recoge. algunas de ellas para situarnog mejor frente al problema tan complejo
y poder comprender asi el wsignificado 'y ocasién de esta bula de Clemente IV.
De tal modo que podriamos decir es un trabajo sélidamente fundado en la in-
vestigacion detallada sobre la prehistoria, tradicién, texto y significado de dicha
bula y emn el que hace alarde de una erudicidén verdaderamente extraordinaria
en estos puntos, al probar cada una de sus afirmaciones al respecto. Lo juzga-
mos de gran interés para el (cnfnxommuentow de la historia de la Orden Agustiniana
en sus comienzos y evolucién primera de los mismos.—E. GUTIERREZ.

ZUMKELLER, A., Mamuskripte von Wm"k)m der Awtorien des Augustiner-Evemite-
nordens in mzbtyevlewropmschen Bibliotheken, Augustinus- Verlag, Wiirzburg
1966, 22 X 15, 766 p. :

El P, Zumkedler, tan conocido en loy medios de investigacién agustiniana,
nos presenta este nuevo libro sobre los manusecritos de autores agustinos, dise-
minados por lag diversas Bibliotecas de Centro Europa. -Aparte las Bibliotecas
personalmente consultadas por él -——nos dice que éstas han sido 17— hai con-
sultado también los Catdlogos de otras muchas y recibido informacién preciosa
del pae;r.socn.al dirigente de otras, més la ayuda de algunos investigadores de di-
versoy paises. Por todo ello creemos puede juzgarse una obra bastante comple-
ta:i,:edrgnbm de las dificultades y posibilidades que encierra una mvestlgamén de
este tipo. -

, dLa: obra estd dividida en dos partes prineipales, ordenadas del m»gu;lente
modo:

I, Autores més antiguos (hasta ca. 1550) v autores andénimos OESA de
esta misma época. Sigue un orden alfabético segin los nombres propios. II, Au--
tores mas modernoy (desde ca, 1550) y Jos andnimos. En esta II parbe vienen
catalogados también alfabéticamente, pero segiin el apellido.

A continuacién inserta tres Aldwlome's en esta forma:

Primer suplemento: Manuscritos para la Historia de la Orden en g'enera]

a) Congstituciones y decretos pontificios. '

b) Libros litargicos.

¢} Vidas de Santos, Beatos, ete. .

d) Manuscritos histéricos de la Orden. ’

Segumdo suplemento: Manuscritoy para la Historia de aa;da ung de lag prm
vincias de la Orden.

"ﬁ'
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Tercer suplemento; Manuscritos para la Historia de cada uno de los con-
ventos.

Finalmente afiade otros suplementos a cada una de estas partes 'y adicio-
nes anteriores, siguiendo la misma ordenacién y distribucién precedentes.

Los Indices muy completos: a) de autores por orden alfabético; b) comien-
zo de las diversas obras y documentos; c) de las B1b11otecas en que se encuentran
los diversos manuseritos.—E. GUTIERREZ.

MISCELLANEA MEDIAEVALIA, 4, Judentum. im Mittelalter (Beitrige zum christlich-
judischen Gesprich), Edit. Walter de Gruyter & Co, Berlin 1966, VII- 484 p.

Este cuarto volumen de la Miscellanea Mediaevalia recoge una serie de con-
ferencias tenidas en la Medifivistentagung en 1963 ligeramente ampliado con
nuevas aportaciones. La temética general versa sobre la coexistencia de judios
y cristianos en la Eldad Media, con todas sus formas y manifestaciones, impli-
caciones y consecuencias. De las tres grandes secciones en que se distribuye» el
tratado, el primero estudia la historia interna del judaismo con varias comuni-
caciones sobre “mistica judial en Occidente en los siglos XI11 y X11”, prefiada de
historia (Scholem); andlisiy del “Buch der Frommen” como expresién del espi-
ritu popular de los judios alemanes, sentencioso, proverbial y de caracter ético
(Edelmann); lo profano en la literatura popular semita, a través del Ducus
Horant (Schwarz); o bien, el Vademécum de un rabine alemén (s. XIII), resu-
men de la doctrina talmidieca (C. Sirat); v concluye el apartado con los tra-
bajos sobre la importancia econdmica y posicién social de los judios en la Espa-
fig medieval (Kellenbenz), v el de S. Muntner, en que resalta la importancia de
Ma;lmomde!s (médico, estilo racionalista frenbe .a la supersticién de la medi-
cina...).

En légica swtemahz&cnom, el segundo apartado estd dedicado a la confron-
tacién judio-cristiana en la Edad Media. Colaboran: Kluxen, sobre el dnalog'o
judio-cristiano, insertando la edicién del “Liber de Uno Deo Benedictio” , de
Rabbi Moisés Maiménides; Colomer resefia las relaciones de R. Laulio con el
judaismo; también B. Hirsch-Reich se detiene en el contacto personal de Joa-
quin de Fiore con los judios, parentesco doctrinal, interpretacién trinitaria del
Tetragrammaton, ete.; Blumenkramz relata las reciprocas conversiones; intere-
sante es el trabajo ide Eckert sobre la nefasta catiastrofe de los judios de Tren-
to, extraido de las Actas del proceso, y cierra la seccién Baum con un estudio
sobre el antisemitismo’ me(heval

Ya, por fin, la dltima seccién relacwna ¢l pensamiento tlpolog'lm —historia
de s«alvac"lon—a en la que predominan los temas de Sinagoga e Iglesia, en la
poesfa medieval (Ohly), ideologia cristiana anticotestamentaria en el desarrollo
del imperio carolingio (Mohr); pueblo de Dios y militia Christi —judios y cru-
zados— (Waas), y los que restan son los articulos de P. Bloch, Rheinfelder y
G. Wolf, que se refieren a Ekklesia y Domus Dei (gsignificado de‘ los siete dones
del Esp\lrl’ou‘ Santo y las siete columnas del Templo de la Sabiduria del relieve
retablo del Museo de Cluny); Dante y el hebreo (idioma), y al Kéiser Federico
II v los judios —ejemplo del influjo semita sobre la hlsftxma del espiritu medie-
val—, respectivamente. Como toda coleccitni de estudios realizada por especialis-
tas en la materia, este volumen constituye un formidable ensayo para compren-
der el problema semita del Medioevo. La esmerada presentacién y los varios
indices para su fécil manejo-avalan la obra.—I:"RAMOS.

HELGAUD DB FIEURY, Vie de Robert le Pieux (Epitoma vitae regis Roberti pii),
Edit. du Centre National de la Recherche Scientifique, Paris 1965, 165 p.

Bautier saca a luz esta obra escrita hacia 10383 por el monje Helgaud de la
abadia de Fleury-sur-Loire, sobre la vida del rey Roberto el Piadoso. Tras una
advertencia preliminar en que Perrin narra lés vicisitudes del C. N, R. S., que
se ha hecho cargo de la publicacién de esta obra, sigue una amplia introduccién
del autor, relatando los muﬂhples detalles sobre la historia del manuscrito,
grafismo del mismo, génesis, plan, fecha de composicién, fuentes para la redac-
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cién del misme, valor histérico-literario, etc., con una breve pero selecta biblio-
grafia para mejor orientacién sobre el particular. Y ya el resto lo ocupa el
cuerpo del libro propiamente tal, la Epitoma vitae regis Roberti Pii, en latin-
francés, insertando, ademds de los ya clasicos indices, una tabla gemealog'lc‘a
para comprender la descendencia del rey,

Es una edicién realizada con rigor clentifico, anallzando los pormenores que
pueden dar luz, y procediendo con loable seriedad er la investigacién como puede
comprobarse por lag anotaciones criticas, Ediciones C. N, R. S. ha cumplido
perfectamente con uma hermosa y cuidada presentacién.—I, RAMOS.

REISER, H., Der Geist des Josephinismus, Herder-Verlag, Wien 1963, 21 x 15,
127 p.

El Josefinismo es en el fondo, a pesar de su manifestacién local, una de
tantas posturas que no aceptan el concepto catélico de la Iglesia como sociedad
perfecta, independiente en su campo especifico, Una de tantas formas que puede
aparecer como manifestacién de una piedad personal que trata de conseguir la
reforma de la Iglesia.

Expone €l autor en la primera parte la doctrina sobre el derecho publico
-eclesiastico y pasa a examinar las doctrinas gue han hecho posible, a través
de 1a Historia, el nacimiento del Josefinismo. Desde el campo teolégico enumera
la teoria conciliar, regalismo, jansenismo, febronianismo, protestantismo; desde
la filosofia, el desarrollo del dere:c)hd natural, el renacimiento, nominalismo,
- Aufklirug, racionalismo, Describe los “érganos receptomets"f, en la Corte vienesa,
de todag estas corrientes idedlidgicas: el “circulo de los cuatro grandes”, la
Francmasoneria, y el circule del profesor Seibt.

En la segunda parte analiza la realidad y €l espiritu del Josefinismo, desde
Maria Teresa hasta Francisco I y finalmente hasta su desaparicién,

En la tercera parte examina el influjo posterior, criptojosefinismo, que re-
a,pareoe de otras formas en el Liberalismo, Nacionalismo y Socialismo.

, ‘Dues, un libro precioso, avalado por documentos que hasta hace poco
permaneman cerrados tanto en Viena como en los archivos secretos del Vati-
cano.—P. J. Rovo. .

EcaRA, A., Historia de la Iglesia en la Améridu Espadiola. Desde el Descubri-
miento hasta comienzos del siglo X1x. Hemisferio Swr, BAC, Madrid 1966,
20 x 12, XXII1-1.126 p. XXXII lém,

Eg triste que una de las gestas mias gloriosas de la Historia de la Iglesia
misionera en. el mundo, como lo fue esta de la evangelizacién en América, haya
sido descuidada hasta el presente por la mayoria de log historiégrafos eclesids-
ticos o tergiversada por otros muchos que, llevados de sug preijuicios antiespafio-
‘les, han r‘ercar.g'a‘du las tintas negras de los defectos habidos, al juzgarlos
tinicamente gegiin los criterios de una mentalidad moderna, sin fijarse en la
mentalidad de entonces. Cierto que hubo equivecaciones y fallos, como sucede en

las empresas divinas encomendaday a los hombres, pero lay reahda)dets lumingsas:

abundaron y superaron con mucho las deficiencias. Y esto hay que tenerlo
también y mucho més en cuenta. Estas afirmaciones pueden apreciarse detallada~
mente en el relieve objetivamente hIStOI’lCO\ que nos presenta esta Historia de lo
Iglesia en América gue publica un equipo de investigadores jesuitas muy compe-
tentes en las cuestiones eclesiasticas de Iheroamérica. Un buen éjemplo de ello
es la presente obra del P. A, Egafia sobre la Historia eclesidstica en Sudamérica,
durante sus tres primeros siglos de existencia. No obstante las dificultades de
todo género para levar a cabo su labor, ha conseguido realizar una sintesis
bastante completa (en cuanto ésto es posible en este caso concreto) y objetiva
segin log distintos puntos de vista antes sefialados,
Su distribucidn es la siguiente:

I. Edad Antigus: Que comprede desds la implantacién de la Igrle»sm hasatal ’

la fundacién de las primeras sedes episeopales, en tiempos de Carlos V.
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II. Edad Media: Consolidacién y expansion de la Iglesia desde Felipe 1T
a Carloy II,

III. Edad Moderna: Desde Felipe V hasta la emancipacién de las nuevas
nacionalidades sruidamerloanas

En la primera epo»oa trata la hlstoma de la Iglesia en Sudamérica como

unidad homogénea”, .mgulenldo el orden cronolégico, Para las dog 51gu1entes

epoeas considera esta historia aisladamente, para cada una de las naciones,
segin los limites actuales de sus fronteras. —E GUTTERREZ,

DELARUELLE, E. - LABANDE, BE. R.-OURLIAC, P., Histoire de I'Eglise 14. L'Eglise
au temps du Gromd 'Sehisme et de la crise donciliaire (1378-1449), Edit.
Bloud et ‘Gay, 1962-1964, dos t., 25 X 16, XIX-1.231 p.

La Colecciéon “Fliche-Martin” de la Historia de la Iglesia nos presenta
esta nueva obra sobre la situacién histérica de la Iglesia durante el periodo
que va desde el Cisma de Occidente hasta la eleccién de Nicolas V' y abdicacién
de Félix V, el 7 de abril de 1449. Por la amplitud de 1a materia ha sido distri-
buida en doxs; tomos; el primero de los cuales se publicé va en 1962 y el segundo,
mas voluminose, en 1964; ambos con el m. 14 de la Coleccién. EI primer tomo
ocupa las pp. XIX-455, incluyendo en €l las tres primeras partes de las seis
en que estd dividida la obra toda. Las restantes paginas y partes pertenecen
al tomo segundo. El titulo de cada una de las partes es el siguiente:

I: El Cisma; II: Martin V, Eugenio IV y el Concilioc de Basulea,, I: Igle-
sia y Estados; IV: E:qphcacmn elaboracién, defensa y propagacién de la fe;
V: La vida religiosa del pueblo cristiano (Libro I: la educacién; Libro II: la
vractica religiosa); VI: La reforma.

Nos ha parecido. oportuna esta descripcién de 1a obra, dada la importancia
gque presenta para el conocimiento de toda la evolucién de fos problemas, no sélo
histéricos, sino también teolégicos, de que estéd llena esta época, sobre todo, en
Yorno a la autoridad e infalibilidad del Papado y de los Coneilios.—E, GUTIERREZ.

JoHNS, Ch. T., Luthers Konzilsidee in threr historischen Bedingtheit und threm
reformatorishen Neuwomsatz, Edit. A. Tépelmann, Berlin 1966, 22 x 15, 216 p.

El Concilio Vaticano II ha suscitado muchos temas nuevos y despertado
interés por otros que estaban postergados. Asi, por ejemplo, en los estudios
sobre Lutero pasaba inadvertido o easi inadvertido ¢l tema del Concilio, 2 pesar
de que Lutero en dos ocasiomes solemnes habia recurride del Papa al Concilio.
No habria, sin embargo, de qué sorprenderse, si acevtamos el “libre examen”,
como unico dogma del Luteranismo. Si el 4rbitro y criterio de la revelacién he
de ser yo mismo, poco puede ya importarme que opine un Concilio. De ese modo,
los admiradores de Lutero habrian justificado con su silencio la postura de
Lutero, .po-stur-a que M. Hubert Jedin define como “motivo propagandistico y
nrocesal” o como “mera maniobra”. Johns trata de oponerse a ese punto de vista.
Para ello concede que, si e traﬁase de Concilio: en el sentido en que lo entiende
el Catolicismo, seria clara la inconsecuencia de Lutero. Lo dificil es ver qué
queria Lutero con su apelacién al Concilio, desde el momento en que no admlte
ni un Concilio catélico, ni tamnwo un Concilio - Pl’l el sentido de las “ideas
conciliares”, sino sélo un Concilio * ‘representative”, que carece de poder para
dar definiciones. Lutero declara incompetente al Coneilio, al que apela, puesto
‘que en materia de definiciones v doctrinas no admite otra autoridad que la de
Cristo, pero interpretada por él, o por cada individuo. El Concilio de Lutero
no es infalible, ni tiene a»sis’oe'ncia alguna, e‘srpeclal del Espiritu Santo. ;Para qué,
entonces, reunir un Concilio “representativo” que representa sélo a la Iglesia
visible v externa, puesto que la Iglesia invisible, por el mero fhec:bo de ser
invisible, carece de representacién? Be initil decir que en tanto vale“el Concilio
en cuanto representa a una Iglesia oculta y espiritual, o en cuanto sus decisiones
concuerdan con la Biblia, ya aue¢ entonees no es ol Coneilio sino la Biblia o la
Iglesia oculta el arbitra-y la “ Autoridad”, Porque en definitiva, no queda otra
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autoridad que el “libre examen”, segin la conocida tesis de Sabatier. Lutero
cree que el I Concilio de Jerusalén puede admitirse, porque la Biblia afirma
que estaba lleno del Espiritu Santo, mientras que los Conciliog posteriores som,
.no concilios, sino tabernas y escuelas de judios. ; Para qué, entonces, un Concilio?
Jonhs se ha propuesto pues, una tarea muy diffcil y el lector halla enorme
dificultad en justificar un Concilio, mientras subsista un “libre examen”., Sin
embargo, el libro de Johng encierra muchos méritos, porque nos da los materiales
para una beologia del Concilio, para una historia de las ideas conciliares, y para
discutir la esencia misma del luteranismo. Desde el punto de vista formal, el
libro es perfecto en sus métodos y comstruccién, Tépelmann lo presenta sélido
v limpio.—P. OCHOA, = '

Historiw de las Religiones, Edit, Bloud &"Gay, Paris 1963-1966, 25 X 14.

Los problemas que presenta la historia de las religiones son complicados
porque se trata de una reconstrucciém histérica a partir de unas fuentes que a
veces permanecen mudas o son susceptibley de interpretaciones distintas, Arn
cuando la abundancia de materiales parezca suficiente para comprender el
fenémeno religioso, hay que tener en cuenta que lo que se ha perdido es mucho
mis que lo que se ha conservado. Con frecuencia la informacién nos llega a
través de documentos posteriores, lo cual obliga a una postura de prudencia a la
hora de juzgar, pues las ideas posteriores pueden cubrir totalmente la realidad
que buscamos.

~ Generalmente en ninguna de las religiones antiguas se halla un credo
elaborado y fijo ni unos dogmas sistematizados a los que se deba prestar adhesién
para no ser tachados de herejes. Por ello, al estudiar y tratar de llegar a una
comprensién sistematica y coherente de las concepciones religiosas o filoséficas,
so corre ol peligro de proyectar hacia atrds formas actuales de pensar. Un
Egipto, por ejemplo, de hace 4000 afios no tenia, sin duda, lo que hoy se le
atribuye después de tanto esfuerzo sintetizador. Es un terremo de hipdtesis
e impone sus cautelas,

~ Las mismas religiones han variado mucho, los dioses cambian de nombre,
los estadios se entremezclan y no se puede llegar a una delimitacién segura.
Los ambientes geograficos, histéricos, econdémicos y politicos, influyen & su vez
en el desarrollo de la idea religiosa, La gama de matices es inmensa. Algunos
pueblos han pasado por estadios muy variados, La India, por ejemplo, desde las
corrientes populares a las teorias filoséficas més sutiles, pasando por la ética
equilibrada del budismo y lag précticas ascéticas del yoga.

Esta coleceién acentda, en general, el aspecto sociolégico de las religiones,
contribuyendo al conocimiento del pasado y a la explicacién del mundo contem-
poréneo: equilibrio del pensamiento y del sentimiento, primacia del individuo
o de la masa. Aungue no pretenda ser una exposicién exhaustiva, ha logrado
sintesis completas que, ayudadas por el abundante material grifico, dan una
vision total del significado e influjo de cada movimiento religioso, consciente de
aue las estructuras intelectuales, politicas o econémicay de las pequefias o gran-
des civilizaciones han sido determinadas, en gran parte, por las bages religiosas.
En cada volumen, ademas de lag numerosas ilustraciomes, afiade una selecta
bibliografia y mapas aclaratorios. Creemos que esta magnifica coleccién merece
estar en todas las bibliotecas de cualquier hombre culto,

GRECIA. por J. Defradas, 128 p.—El autor presenta log dioses olimpicos, de
Hesiodo y Homero, lag divinidades subalternas, lugares de culto, ovéculos, sacri-
ficios y.la creencia en el més alld. Las religioney mistéricas (Hléusis, orfismo)
de tan profundo influjo en un: pueblo de sentimientos religiosos profundos. si se
ha de colegir de la gran cantidad de restos religiosos en la literatura y en el arte,

IsLAM, por V, Monteil, 131 p-vEl momento histérico v las fuentes viviy’
del Islam. Su contenido dogmético, el ritual, la moral, el codigo. la mistica 4..la
civilizacién musulmana, Bl mund¢ musulmén y el mundo moderno, Un pahordma
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de esa gran corriente religiosa desatada por Mahoma que tanto influjo ha tenido
a través de la historia. .

LA PREHISTORIA, por L.-R. Nougier, 141 p—Problemas religiosos del Muste-
riense y de la civilizacién de los grandes cazadores, la magia de la caza, potencia
y sugestién de los hechos naturales, la madre tierra y el més alld. Caracteres
religiosos de la prehistoria antigua. :

INDIA, por R. Régmier, 135 p.—Tres son las religiones principales de este
pais tan capaz de mistica y oracién. Budismo, Brahmanismo, Hinduismo, de las
cuales el autor expone el ambiente mistico, el ritual, ccsmogonia y cosmologia,
idea de Dios y dioses diversos, escatologia, sectas y reformadores, Examina
también, someramente, lay religiones de los paises conquistados por las ideolo-
giag de la India. :

AFRICA NEGRA, por B, Holas, 115 p.—Dios y los dioses de Africa negra, el
mundo de los genios, orden jerarquico del mundo visible, funcién social de la
religién, el impacto de la religiéon de Mahoma y la cristianizacién. .

AMERICA PRECOLOMBINA, por A. Dorsinfang-Smets, 154 p.—Fundamental-
mente son tres las corrientes religiosas: la de los Aztecas, la de los Mayas
y la de los Incas. Se examina el credo y el ritual, los dioses, los sacerdotes y los
sacrificios, el calendario y las ideas cosmolégicas, el més alld, movimientos reli-
giosos de lag élites, la religién del estado... ete., los diversos periodos, popular,
imperial, ete. -

CELTAS Y GERMANOS, por A. Varagnac y R. Derolez, 139 p.—Formacién de la
cultura céltica, fuentes grecolatinas e irlandesas. Dioses y culto, sacrificios,
sacedotes, ritos funerarios, ete, .

EcipTo, por A. Mekhitarian, 142 p.—Lag pirdmides y los templos: Dioses.
mito de Osiris, combate de Horus y Seth, monoteismo, politeismo, reforma
monoteista de Akenatén, el mas alld, culto a log muertos, juicio ‘de Osiris, cere-
monias, oriculos, moral, sabiduria.

IRAN ANTIGUO, por M. Molé, 119 p.—Fuentes, Geografia e Historia, Medos
v Persas, Partos Sassidnidas, conguista 4rabe, oracién, sacrificio, dioses, ete.

CHINA Y JAPON, por C. Godard y ¥. B. Fukui, 131 p.—Religiones antiguas:
agrarias, feudales, culto al cielo y a los antepasados. Religiones oficiales: con-
fucianismo, taoismo, budismo,

MEuSOPOTAMIA, por J. Nougayrol y J. M. Aynard, 119 p.—Documentos e his-
toria, dioges astrales, diosa Istar, mitologia, templos, &l Zigurat, culto, los infier-
nos, oracién y pecado, magia, ete.—P. J, Rovo.

OBUVRES DE S, AUGUSTIN, quatriémie Série, Traités anti-donatistes, vol. V. Trad.
de G. Finaert, Introduction et notes par E. Lamirande. Ed. Bibliothéque
Avugustinienne, en Desclée .d¢ Brouwver, Paris 1965, 17 x 11, 798 p.

Los movimientos de Accién Catdlica han obligado desde hace algtin tiempo
a poner al alcance de los seglares obrag de gran sigmificado y en especial las
de los Santos Padres. En todas las naciones se ha registrado un movimiento de
traduceién y de interpretacién para proporeionar mediog de ilustracién y de
lucha a estos seglares méas conscientes. San Agustin ha logrado asi un éxito
increfble, ya que por primera vez en la historia son puestos sus libros al aleance
de todo el mundo, Pero, entre todas las naciones, se ha distinguido. Francia,
muy de acuerdo con su tradicién, ya que era la inica que con anterioridad habia
sentido esta preocupacién de hacer leer a San Agustin en romance. No se ha
contentado, sin embargo, Francia con mantener o remozar las traducciones que
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va. tenia, sino que ha acometido la empresa de dar una nueva. La Biblioteca
Agustiniana, dirigida por Etudes Augustiniennes viene asi realizando una labor
modelo, que en ninguna nacién ha podido ser atn superada. Los méritos de esta
edicién son muchos y muy- grandes. Ante todo se ha determinadoe a publicar los
mejores textos ¥ se ha buscado traductores gue manejan por igual y de un modo
cientifico tanto la lengua latina como la francesa; ha buscado los mejores
especialistas para ofrecernos lasg Introducciones y las notas; ha ordenado tanto
las Instrucciones como las Notas de un modo ficil de consultar ¥ dentro de un
orden orgénico, que al final viene & convertirse en un excelente Comentario de
San Agustin; esa misma finalidad se logra wplenamente con la bibliografia
moderna y con los Indices; se ha escogido un tamaiio y un papel que convierte
la edicién en edicién de bolsillo, por decirlo a,s1, faeilmente transportable y mane-
jable; la claridad de letra y separaclén de pericopas dan a la edicién un aspecto
nitide y agradable, La empresa es lenta y laboriosa, pero serd eterna.

Este volumen estd consagrado al perfodo que va desde la: Conferencia de
Cartago (afio 411), que fue el golpe de gracia para el Donatismo, hasta el
final de la vida de Agustin, A lo que hemos dicho anteriormente afiadimos aqui
Jos nombres del traductor Finaert y del comentador Lamirande, que no son ya
desconocidos, ‘Correspondia a Lamirande, autor de estudios de eclesiologia agus-
tiniana, comentar estos tratados antidonatistas. Sus notasg finales son un pequefio
tratado de donatismo, La Biblioteca Agustiniana y los Estudios agustinos se
estdn cubriendo dig gloria con esta edicién tan cientifica y tan hermosa. Reciban
la felicitacion de todos los estudiosos de todo el mundo.—L. CILLERUELO,

Pastoral |

FOURNIER, E., Prédidution Pastoral ed Remouvean Liturgique. 1. Le Credo. 1T. Les
S’am‘a,ments III. Le Christ, notre Loti, Edit.,, Lumen Vitae, Bruselles 1965,
21,6 X 15, 212, 214 y 214 p.

Dentro del movimiento de Pastoral moderno uno de los aspectos claves, por
no decir el fundamental, ha sido y es €l de la adaptacién del mensaje cristiano
a las diversas categorias de gentes Los ensayos, las tentativas y las pruebas que
se estdn efectuando Illenan péaginas de infinidad de libros, Pero no todos han
respondido a lo que se espera, aunque ello no extrafie demasiado ya que se trata
de una tarea ardua y complicada. Elie Fournier forma tal vez un caso aparte
dentro de la vastisima literatura que nos ofrece ensayos en torno a la pastoral
de la predicacién. Su larga experiencia le ha servido de orientacién para armo-
nizar en la estructuracién de los esquemas la doctrina, como fundamento de
una piedad auténtica y la liturgia, como fuente nmnmelsc1nd1ble de esa piedad.
La predicacién hoy, si ha de responder a las mecesidades més urgentes del
pueblo y mantener una fidelidad a lo que de ella pide la Iglesia, no puede pres-
cindir del aspecto catequético y kerigmético. La diﬁcultad radica precisamente
en armonizar de una manera sencilla y breve el dogma, los sacramentos y la
moral, para qgue los fieles reciban una instruceidén conjunta y completa. Fournier
ha acertado pﬂenamenfcm en el planteamiento de sy obra y en la consecucién de
su propdsito. Bl orimer tomo es un intento de adaptacién del dogma al ciclo
anual litdngico, cosa nada fécil, pero bien planteada y conseguida. El segundo
tomo lo dedica a los sacrarmenbos ¢on idéntica finalidad, consiguiendo a través
de los esquemas, uha ensefianza admlrablemente org‘amca En ol tercero se fija
en la respuesta del hombre a Dios de gquien depende la iniciativa de la salvacién
que el hombre consegmirs con ol sometimiento voluntario a la Ley divina,

Cabe destacar también la claridad de los temas propuestos en cada dormm—
go, asi como la profusién y engarce de citas biblicas del Antiguo y del Nugvo
Testamento, €l fin conereto y lag consecuencias y aplicaciones que presenta y
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prepone, segnin la orientacién de cada uno de los temas. Por todo ello creemos
que se trata de un plan de conjunto sumamente practice y eficaz en- orden a la
consecucion de una homilia verdaderamente litirgica.—J. GARCIA CENTENO.

PASTEU, A., Les sacrements sources de vie spirituelle, Paris 1965, 18 X 14, 209 p.

Se trata de un libro que intencionadamente ha sido escrito de forma sencilla,
respondiendo, per una parte, a sus destinatarios, que hemos de identificar con
los fieled practicantes, pero sobre todo, con los no practicantes, y, por otra parte,
a los deseos del episcopado francés que invitaba a su clero a lograr una expo-
sicién al alcance de todos. Atrae la cohesion que el autor ha logrado entre todos
los datos que nos ha legado la tradiciom y la forma de exposicién de nuestros
dias.- Es una impresién agradable gue ya sorprende al lector en la introduccién,
en la que con gran sencillez nos habla de los sacramentos como actos de Cristo
y como encuentros personales entre Cristo y el alma que se acerca a recibirlos.
Es una agradable sorpresa que perdura durante la exposicién de todos los sa~
cramentos, al constatar, coémo apoyandose en los datos conciliares, a través de
la imagen humana, una especie de parébolas, lleva al fiel a’ personalizar cada
uno de los sacramentos dando cabida a cada uno de los movimientos teolégicos
de nuestros dias referentes a los sacramentos. También queremos destacar su
noble esfuerzo por revalorizar en el pensamiento de los fieles el sentido de la
confirmacién, Logra su intento de ser predominantemente pastoral, ayudando
mucho a los pastores de almas en sus tareas apostdlicas y de predicaecidén, sin
sacrificar ningin dato teolégico.—Z. HERRERO.

GOLWITZER, H., Athéisme maraiste et foi chrétienne, Edit. Casterman, Tournai
1965, 19 x 18,5, 207 p.

Marxismo y Cristianismo se oponen radicalmente. El marxismo pretende
dar una explicacién exhaustiva de la realidad vy por lo mismo necesita ‘de una
religién de tipo cristiano. Pero jhasta qué punto son incompatibles? El haberse
iniciado ya el didlogo entre cristianos y marxistas deja entrever una cierta posi-
bilidad, El autor quiere presentar en esta obra la expresién de una opinién
sobre un posible didlogo entre marxistas y cristianos. Es claro que para esto
es mecesario, como nos dice el autor, ver con claridad qué grado de oposicién
existe entre estos dos sistemas; no colocarse en una postura que desconozca tan-
to las deficiencias de un cristianismo inauténtico como los puntos de contacto
que en la ideologia comunista harian posible un acercamiento, Parece que ha
llegado ¢l momento de reflexionar sobre lo que pusda acercar el cristiano al mar-
xista de buena voluntad, Esto evidentemente tendria lugar a base de la consi-
deracién de aquellos elementos comunes que justificarian una postura cristiana
o marxista para la solucién de los problemas que agitan hoy a la humanidad.
Para el autor el tema es capital, ya que la critica marxista de la religién, més
que relegar a un segundo plano la cuestion religiosa, la hace, mas bien punto
central al presentarse el marxismo como algo que puede satisfacer todas las
aspiraciones del hombre.—F. Casapo.

VARIOS, Situation du probleme de la mixité, Bdit. Feuilles Familiales, Bruxelles
1964, 18 X 13, 159 p.

Es un librito, o mejor un folleto, en el gque se afronta con valentia el pro-
blema de la promiscuidad de la juventud. Desconoce las posturas negativas, de
reéserva, Trata de llevar al lector a la conviecién de que la promiscuidad es un
hecho, cuya existencia no se puede discutir. La promiscuidad es una realidad
que la vida moderna impone desde los més diversos puntos de vista en el tra-
baja de las fabricas y comercios, en la diversién. etc. Entre las personas adul-
tas se encuentran diversas opiniones sobre la promiscuidad. La tdnica verda-
dera y fructifera es la de aceptar su existencia, no solamente aceptar este nue-
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vo grupo social, sino correr con firmeza el riesgo que trae consigo siempre todo
progreso; tratar de buscar lo positivo que en estas reuniones, en este mutuo
contacto pueden. encontrar log jovenes; ayudarles, por medio de un espiritu
joven, a reflexionar para ver emn la promiscuidad, en el trato de chicos yr chicas
entre si, un medio de desucruhr'lr al otro mo solamente como una cosa que se va
a someter & un propio servicio,.sino como una persona abierta al didlogo, como
una persona que Se presenta para un conocimiento de sus cualidades y de su
misién en el mundo. Fmatlrmente, una vez descubierio el otro como persona con
unas cualidades y una misién a realizar en su vida, el mutuo contacto debe lle-
varlos a reflexionar sobre cudl de aquellas diversas cualidades y misiones pue-
de afianzar y ayudar a realizar con lag suyas propias. Asi este nuevo grupo so-
cial capacitaria a los jovenes para una eleccién més consciente y decidida de la
comparte de su vida. A estag conclusiones llega mediante una serie de observa-
ciones muy utiles y dignas de tenerse en cuenta por los padres en cada una: de
las edades de sus propios. hijos.i—Z. HERRERO.

FriEs, H., Argernis und Widerspruech, Echter Verlag, Wiirzburg 1965, 231 x 14,
156 p\.

Es realmente una pena gque nos dediqguemos a refutar al maniqueov y al
liberal, mientras en derredor nuestro, corren las formulas de oposicién al Cris-
tianismo. Es verdad que se necesita coraje para enfrentarse con los herejes
vives, pero todos hacemos demostraciones innecesarias de valor. Fries no ha
quemdo contentarse con refutar a los muertos y nos ofrece en este libro una
réplica a las principales ohjeciones que han formulado los que han criticado di-
rectamente al Cristianismo, Los nombres de Bertrand Russel, Gustav Wyne_ken,
Gerhard Szezesny, Karl Jaspers, John A. T. Robinson, y log de log mismos ca-
télicos que han criticado al Cristianismo tienen en este libro un puesto digno,
pero reciben también una critica adecuada. A lo largo del volumen se va orga-
nizando una Apologética actual, mucho més provechosa que la refutacién de
Arrio y de Zaratustra, El hbro se hace encantador por su aire vivo vy suelto,
por su tono actual, Sin ofender a na;dne, critica a log criticos y permite a los
hombres de buena voluntad ver de qué parte cae la razén y auténtica critica
constructiva. El volumen estd muy bien presentado.—L, CILLERUELO.

HuveLiN, H., Cours sur UHistoire de UEglise, T. 1 Misstons des Apotres, Edit.
Saint Paul, Paris (6°) 1964, 19 X 14, 209 p.

El1 21 de noviembre de 1875 comenzd a predicar en la cripta de la parro-
quia de San Agustin el vicario de la misma, Huvelin, de modo totalmente nuevo
y original. Se trataba de instruir a los jovenes en las verdades de la fe y des-
terrar asi la dolorosa ignorancia religiosa que existia entonces. Para ello, anun-
cia la explicacién de un catecismo bajo la guia de la historia todos los domin-
gos_a_las ocho y media en la cripta de la iglesia. El éxito fue total y no ya
sblo acudian jovenes, sino gente de todag las edades y condiciones., Estas expli-
caciones se extendieron a lo largo de diez afios —1875-1885— durante los me-
ses de noviembre a jumio.

Todos estos detalles referidos pueden darnos una idea de lo interesantes
que se presentan ahora estas publicaciones de las ensefianzas del sacerdotes Hu-
velin. Estas publicaciones son sencillamente las notas, tomadas durante las con-
ferencias por algunas de las oyentes, que copiaban con fidelidad incluso las mis-
mas expresiones del orador. De ahi lag deficiencias en la forma y estilo exigidos
al escritor., Lo cual no quiere decir falta de erudicién 'y reflexién y espiritu
critico en lo que decia. Precisamente son cualidades en las que extrafiamente
abundaba, conJugvamdn-lass todas ellas con su fino sentido intuitivo de la historia.

Este’ tomo primero irata de la plredllcaclon apostdlica, principalmente de,
San Pablo, a judios y gentiles, con una visién clara del mundo politico e inte-
lectual de entonces, contrastando con la doctrina de los Apéstoles.—E. GUTIERREZ,
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KARRER, O., Das Zweite Vatikamische Konzil, Kosel~Ver1ag, Miinchen 1966, 18
x11, 270 .

El autor recoge en este libro sus reflexiones sobre la realidad histérica y
espiritual del Concilio Vaticano II, que anteriormente habia ido publicando, en
el transcurso de las diversas sesiones conciliares, en la revista “Hochland”.
Estas reflexiones han sido ahora supervisadas y enriquecidas con abundantes
notas, a la luz de una selecta bibliografia, para la presente publicacién, si bien
ha guerido congervar .la “atmésfera” especial en que fueron escritas para la
revista predicha. La nota dominante de tales reflexiones es ¢l anhelo de la
unién de los eristianos y el significado que el Vaticano II uene para esta unién.—
E. GUTIERREZ. .

INSTRUMENTOS DE COMUNICACION SociaL. Comentario al Decreto “Inter Mirifica”.
Edicién preparada pxor Rafael vde Andrés, Edit. Razén y Fe, Madrid 1966,
22 x-.14, 384 p.

“Entre los maravillosos inventog de la téecmica que, principalmente en nues-
tros dias, extrajo el ingenio humano, con la ayuda de Dios, de las cosas creada:s,
la Madre Iglesia acoge y fomenta aquellos que miran principalmente al espiri-
tu humano y han abierto nuevos caminos para comunicar facilisimamente noti-
cias, ideas y érdenes...

La Madre Iglesia reconoce que estos insirumentos, rectamente utilizados,
prestan ayuda valiosa al género humano, puesto que contribuyen eficazmente
a unir y cultivar los espiritus y a propagar y afirmar el reino de Dios...

Por lo cual el Sacrosanto Concilio,, acogiendo la vigilante preocupaciéon de
pontifices y obispos en cuestion de tanta importancia, considera su deber ocu-
parse de las principales cuestiones pertinentes a los instrumentos de comunica-
cién social”. )

~ De intento hemos copiado este parrafo, con el que comienza el Decreto con-
ciliar sobre los medios de Comunicacién, porque él nos da la clave y la finali-
dad del presenteé estudio.

El libro que comentamos no es otra cosa que un extenso, profundo y serio
comentario al referido Decreto “INTER MIRIFICA”, efectuado por hombres que
bien podemos comsiderar los mejor preparados y estupendos especialistas en la
materia,

Sus nombres son ya la mejor garantia del presente trabajo: Baragli, Itu-
rrioz, Micé Buchdén, César Vaca, Staehlin, Vazquez, Garcia Jiménez, Valtierra,
Taddei y Tellini,

El libro nos interesaba mucho por cuanto tenemos preparados para la pu-
blicacién una serie de trabajos sobre el decreto citado. Por eso podemos decir
sin engafio alguno que le hemos leido, Y mos ha gustado, Y es dtil, casi po-
driamos decir necesariog para cuantos tengan que hablar o escribir sobre esta
materia.

Nadie duda hoy dJe la importancia del documentol conciliar y de la que han
adqmmdo hoy los medios de comunicacién social. .

Los dos primeros trabajos, de los citados Baragli, ‘Consultor de la Comi-
sién Pontificia y critice de cine ¢n “La Civilts Cattolica”, y R. de Andrés, es-
tudian el Decreto desde el punto . de vista objetivol ¥ generaﬂ vy fijAndose en la
historia del mismo y en. su misién como elvang’dhvzaclon universal,

El resto de los ensayos tienen un cardcter més concreto y. pxartwular Se
refieren, bien a la psicologia de loy instrumentos de comunicacién; al proble-
msa del hombre, Sociedad y Estado ante las técnicas de difusion; a la Belleza,
Arte y Moral de los'mismas; a la formacion de la conciencia del espectador; al
problema de la juventud relacionado con los mismos medios; a la deontologia
y obligaciones de los catélicos respecto de los instrumentos; y finalmente a los
medios de expresién en la sociedad humana.

El libro estd magnificamente editado, tanto por lo que se refiete a la edi-
cion latina del Decreto, como por la buena traduccién del mismo v los excelen-
tes comentarios de los autores citados.—T. Ararrcio LOPEZ,
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Mass, M., La: presse d'aujourd’hui. Radio, disque, chanson. L’Homme et U'Image,
Edit. Bloud et Gay, Editeurs.

He agui tres pequefios voltimenes, -casi podriamos decir que se trata de tres
folletos, pero con: la categoria de libros por razén de sw contenido,

Y digamos, ante todo, que el titulo general de esta serie de libros “Mass
MEep1A” se propone estudiar los mediog de comunicacién social, pero con un
estilo accesible al gran puablico.

La tentativa de reunir en un sole -estudio todas das téenicas de la Comu-
nicacién moderna no deja de ser original.

El libro, o mejor, la serie de libritos, se dirige a todos los educadores y
hombres de buena voluntad que se preg‘untan sobre el lugar, el riesgo y los
cambios de la “Mass MEDIA” en la promocién del hombre y la civilizacién,

La djvisién en tres voliimenes, pequefios volimenes, muy manejables, mag-
nificamente impresos, descansa sobre una triple distincién técnica y practica:.
1.» La imprenta moderna. 2. La imagen sonora. 3.> La imagen visual,

Las tres nos dardn una serie de revistas y libros de bolsillo, la cancién,
el disco y la radio, €l cine y la televisién.

"El primero de los libritos se refieve a la Prensal en el dia: de hoy, mejor tra-
duciriamos por “La Prensa hoy”. Una prensa que ha evolucionado enormemen-
te desde el siglo xvi, y de cuya evolucién, en sus distintos aspectos, nos ha-
bﬂ-a'réni: J. Gritti, Y. Le ‘Gall, C, Frere et N. Phelouzat, E, Sullerot y P. A.
Martell.

. El segundo tomo estd dedicado a la cancién, el disco y la radio. Los auto-
res de los articulos son J. de Panafieu, C. Hermelin, J. G, et J, C. Moreau v el
citado arriba J, Gritti.

El tercero trata del hombre y la imagen, con bellos y documentados traba-
jos de G, Salachas, J. Gritti y C. Beauvalet.—T, APARICIO LOPEZ.

Espiritualidad

CASIANO, J., Institutions Cenobitiques. (Texbo latino revisado, introduccién, tra-
duccién y notas por J. Cl. Guy), Edit, du Cerf, Paris 1965, 530 p.,

La colecciéon “Sources Chretiennes”, que ya se habia preocupado del ilustre
abad del monasterio marsellés de San Victor al presentar a sus lectores el texto
critico latino y la traduccién francesa de las Collationes Patrum, nos ofrece
ahora el texto eritico también y la traduccién francesa del De Institutis Colenobi-
torum et de Octo Principalivm Vitiorum Remediis. Las Instiluciones cemobiticas
—icomo también se llama a esta obra del abad Casiano— son el cédice més an-
tiguo de la vida moméstica en Francia y podriamos decir gue en Occidente, ya
que la Regula ad Servos Dei de San Agustin tiene un cardcter general, sin des-
cender a particularidades como hace Casiano. Las Justituciones Cenobiticas y las
Collationes Patrum son: los 6rganos transmisores del espiritu’ mondstico oriental
en Occidente, Ademés, su autor era el més apto para este cometido dada su
estancia en Belén y Bajo-Egipto y sug relaciones con San Juan Criséstomo y
Evagrio Péntico. En Oriente vivié Casiano lo que después habria de ensemar en
Occidente.

El De Imstitutis Cenobitorum et de Octo Principalivm Vitiorum Remedis
esté dividido en dos partes bien diferenciadas. La primera comprende los libros
1-IV, en la que trata del vestido de los monjes, del rezo del oficio divino y de
formacién de los que renuncian al mundo, que tradumrlamos en terminologia
mondstica moderna, “de la formacién de log movicios”. Casiano junta a normass ,
précticas consnderacmnes» asuetlcas muy provechosas, La segunda parte, hbros
V-XII, la dedica a los vicios que acechan al monje y 2 los remedios que tiene
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para verse libre de ellos. A cada vicio: gula, fornicacién, avaricia, célera, tris-
teza, pereza, vanagloria y orgullo, dedica un libro. Esta parte es mds rica en
sugerencias ascéticas ya que el tema seo presta més a ello.

La influencia de Casiano en la espiritualidad de Occidente, y sobre todo
en la espiritualidad monastica, estd fuera de duda. Sus obras fueron muy lei-
das y copiadas durante toda la Edad Media. San Benito las recomendaba a sus
monjes y su misma Regle lleva la nota de una fuerte influencia de las Instity-
ciones Cenobiticas del abad de San Victor., Es casi seguro que Casiano hubiera
ocupado un puesto en el Martirologio Romano con el titulo de Santo Padre de
1z Iglesia si no hubiera tenido esos deslices en la cuestién de la gracia que le
hacen pasar por el padre del semipelagianismo.

La presente edicién de las Instituciomes Cenobiticas va precedida de una
breve, pero enjundiosa introducciéon del P. J.-Cl. Guy. A lo largo de toda la tra-
duceién aparecen notas breves del traductor en las que se muestra conocedor
profundo de la espiritualidad monéastica primitiva. Ademds la edicién es criti-
ca, se comparan las variantes lecciones de log distintos oédices. El aparato
critico y las notas, recogido en anotaciones marginales, no entorpece para
nada la lectura. Por otro lado, el P. Guy no se olvida de darnos una selecta
bibliografia, un indice de los lugares citados de la Sagrada Esecritura y otro in-
dice de materias. La presentacién tlpog'raﬁca es excelente—T, PINTO,

Gavrot, J., L’Eglise et la femme, Edit Lethilleux, Paris 1965, 18,5 X 13, 208 p.

El ser proclamada Maria como Madre de la Iglesia en el Concilio Vaticano
II, y el hecho de la admisién en el mismo, como algo insplito una representa-
cibn del sexo femenino, ha dado actualidad a lo que pruldiera ser €l problema de
la mujer en la Iglesia. El puesto privilegiado de la mujer entre las mujeres es
evidente, Decir que Maria es madre de la Iglesia es afirmar que la mujer ha re-
presentado un papel importantisimo y primordial, después del de Cristo, en el
nacimiento y desarrollo de la misma Iglesia. En la obra que presentamos el
autor se pregunta cudl podria ser el lugar asignable a la mujer en la Iglesia.
Esta, que tanto ha contribuide a la liberacién civil de la mujer y que, por otra
parte, tradicionalmente la ha mantenido excluida de funciones eclesidsticas, ;de-
beria revisar esta actitud? Sabide es que algunas iglesias protestantes han
admitido a su sacerdocio a las mujeres. El autor basa su estudio sobre la cons-
titucién “Lumen Gentium”, sobre pasajes del Evangelio R4 de San Pablo y se
apoya en las ensefianzas de la Tradicién. A través de es'as paginas va apare-
ciendo en primer lugar la mujer por excelencia como cooperadora con Cristo
en toda la obra de la redencion ¥ en la santificacién de los miembros del cuerpo
mistico. La mujer tendri como misién encarnar el espiritu auténticamente cris-
tiano que, en un seguimiento perfecto de Cristo, o tambﬂcn en el matrimonio en
que imitard a la esposa de Cristo, la Iglesia, conservard y transmitird, sobre
todo con su vida, el mensaje cristiano a la familia y a la sociedad—F, Casapo.

SaN AcustiN, Enrarraciones sobrie los Salmos (8.°), Etdlt Catélica BAC, n.° 255,
Madrid 1966, 1.033 p. S

Es el tercer volumen de las enarraciones sobre” los Salmos, que sigue enri-
gueciendo la biblioteca del catdlico culto, Que la obra sea de importancia_excep-
cional, como todas las obras de San Agustin, no es neecesario recordarlo. Los
Salmos, como palabra de Dios, estdn cargados de ideas grandiosas; estas ideas
son las que la pluma de un tal Padre de la Iglesia desarrolla con densidad
escrituristica y profundidad ascético-mistica. Log salmos explicados son los com-
qyrendlldos entre el 16 y 117 ambog inclusive. Por ser este volumen una continua-
cién de los dos que han salido ya sobre el tema, se nos da en él la mera tra-
ducecién del texto sin més, La traduccién sigue SlefndO) del incansable P. Balbino
Martin, intensamente enamorado de todo lo agustiniano.—F. Casapo.
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GIRONELLA, J. R. Hacia lo intimidad con Dios, Edit. Subirana, Barcelona 1966,
13 X 9, 51 p. .

Un apenas folleto que externamente tiene apariencias de poco pero que en
realidad encierra una espiritualidad muy concentrada. Contiene exactamente
47 preguntas que son, como €l mismo autor dJic.el, “puntos brevisimos de examen,
de retiro, de meditacién para la vida espiritual”, pero que van directamente al
blaneo. Verdaderas vitaminas espirituales que son como la fragancia de unos
ejercicios espirituales y también como prolongacién natural para log momentos
de cada dia, Las cuatro paginas finales son como otras tantas respuestas a las
preguntas que constituyen el resto de este precioso librito.—F. CAsaDpo.

AUGEREAY, J., La chance supreme de lhomme, Edit, Lethilleux, Paris 1964,
20 X 15, 288 p.,

El subtitulo que se pone a la obra es una declaracién y un programa: Ensa-
yo de Ontologia Crlstlana En esto radica la especial estructura de la obra. Las
partes se desatrollan asi: 1.* parte: Dios, 2.* parte: lo real contingente. 3. par-
te: el méds alld. 4.5 parte: Jesucristo y la Iglesia.

No se puede -dudav de que log titulos son sugestivos y cargados de conteni-
do. El autor confiesa ingenuamente en el prélogo: “Una ontologia licida y
honesta es una sabia ignorancia, directamente abierta sobre el misterio”. Ello
muestra los terrenos desconocidos y suscita deseos que agitan nuestros estratos
profundos.

Una ontologia cristiana lleva a la eontemplacién de las verdades reveladas.
Descubre, en toda su amplitud, la armonfa universal y llena, méds alla de toda
esperanza, los deseos latentes de nuestra naturaleza humana.

Un libro interesante con una temética apasionada.—B. DoMINGUEZ.

Costs, R., L’homme Pretre, Edit. Desclée, Paris 1966, 21 X 14, 254 p.

El sacerdote, este desconocido, Si, porgue unos le juzgarin como una reli-
quia del pasado, presente hoy en una civilizacién que se ha hecho sin él y que
ya no le nece51ta, ¥ que, por 1o mismo, o le persigue o le compadece, Y lo peor
es que esta incomprensién llegue a existir entre los mismos cristianos para los
que no sea ya el Cristo viviente entre ellos, considerado por ellos mismos, a lo
més, como un funcionario distribuidor de sacramentos, y al que se impide inter-
venir en cuestiones de tipo religioso o moral que contrarien sus- paswnes‘ Pero
hay algo més, al sacerdote se le expiard y se le juzgard sin compasién en sus
desviacioned y pecados. Esta obra quiere ser una respuesta al interrogante sobre
el hombre-sacerdote, sobre la esencia de su misién y sobre las exigenciay concre-
tas que de ella se derwan en el mundo de hoy. Los titulos de los capitulos nos
sefialan materias interesantisimas: esencia del sacerdocio y sus fundamentos
escrituristicos; el sacerdote como signo viviente del Sefior en la Iglesia; el
sacerdote hermano de los hombres; el ministro de la palabra de Dios y de los
sacramentos; el pastor de las almasx el testimonio del Reino; el signo de con-
tradiceidn, ete, En una palabra, es una obra que, como dijo el Cardenal Suenens;,
que la pnrolog‘a, puede ser de gran ayudxa para sacerdotes y seminaristas, para
jovenes que se pregunten por la propia vocacién, y también para los seg'lares
adultos a fin de que @ompremdan la necesidad, la grandeza y las ex1g‘ene1as fun—
damentales de la misién sacerdotal.—F. CASADO

HAMER, J., La Iglesia. es umg Comumién, Edit. Estela, Barcelona,

Cu,a,bqulera que esté en linea de actualidad teolbgwa considera: el tema “Igle-
sia” central. Con un término muy de actualidad podemos decir que él dinamiza » -
el contenido y la forma de gran parte de los escritos teolégicos del momento.
En los Documentos del Vaticano II aparece la Constitucion “Lumen Gentium#



41 LiBROS 343

como la més fundamental y la que da forma a todos los demés. No olvidemos
que estamos en la época de la Iglesia.

El presente libro nos da el tema eclesial bajo una forma especifica: “La
Iglesia es una Comunién”. Los tres apartes que enlazan y ligan €l contenido del
mismo son los siguientes: 1. La Comunién en el centro de una definicién de la
Iglesia. 2. La misién de la Iglesia, Las causas generadoras de la Comunién.
3. La Comunién en sf misma y en sus expresiones.

Aunque el libro estd escrito antes de aparecer la “Lumen Gentium”, lo que
tal vez pudiera prestarle interés ¢ importancia, creo que los temas desa;rrollados
son densos y dignos de considerarse, para tener un conceptol mas amplio del rico
y sabroso concepto de Iglesia.—B. DOMTNGUEZ .

RAHNER, K., El Afio Litirgico, Edit, Herder, Barcelona 1966, 18 X 12, 143 p.

La thaurgla, nos dice el Vaticano II, debe ser la fuente primera; de la, pie-
dad cristiana, Por ello, y como oul:mmaclén. del movimiento hhurg'lw, ha adqui-
rido el lugar que le corresmondm en la vida de la Iglesia,

El P, Karl Rahner, cuyas elucubraciones de alta Teologia Dogmética reco-
rren todo el mundo, ha guerido contribuir con estas meditaciones sobre “El Afio
Litargico” al eng‘randemmlento de la Liturgia. Y lo ha hecho, comé siempre, con
mano maestra. Por cierto que la Dogmitica y la Liturgia estdn intimamente re-
ziaclonadas y ambas beben en lag tfuentew de lar Sagrada Escritura y de la Tra-

licién.,

La breve historia de-este “Afio Litdrgico” abarca en jalones muy especifi-
cos la trayectoria de todo el afio littirgico. Comienza en Adviento, tiempo de
esperanza, y termina en la festividad de todos log Santos a través de las fiestas
més relevantes del afio.

iSencillez, uncién mistica, contenido teolégico pueden ser muy bien las ca-
racteristicas de este libro! Todas ellas muy aptas para llegar al corazon v a
la inteligencia de todos log cristianos.—B. DOMiNGUEz

BARTHELEMY, D., Dios y su imagen, Edit. Dinor, San Sebastian 1965, 19 x 12,
256 .

Me ha impresionado gratamente una confesién del autor. Ella valora el
sentido eminentemente espiritual de este libro, que nos habla de la trayectoria
biblica de la salvacién, Después. de achacar ciertos inconvenientes a su obra y
de calificarla de obra mno wseria, dice: “Si, a pesar de todo, me he permitido
publicarla esi por haber llegado a la convieeién dd que los movimientos de criti-
ca rigurosa corren peligro de no dejar ver lo que es verdaderamente serio en
lag Sagradas Escrituras: la palabra de Diog dirigida a su pueblo de hoy, es
decir, a usted y a mi. Suscribo estas palabras. Porque, si en todo estamos en
peligro de caer en un escientificismo rigido y esquematizado, este peligro afecta
de manera especial a la palabra de Dios.

Tenemos, pues, ante los ojos, un libro sencillo que nos presenta la Historia
de la Salvacién paralela al proceso existencial de la dgshu:mamzacmn del hom-
bre, hecho a imagen de Dios.—B. DomiNGUEZ. #

Prd y

SHEPPARD, L., Le culte en asprit et en verité, Edit, Desclée, Paris 1966, 19 X 12,
158 .

El solo titulo ya ey todo un programa, pues se enfrenta directamente con-
tra el formulismo, para abogar por un culto en espiritu y en verdad. Es una
obra de cariz definidamente histdérico-littrgico. Loy distintos capitulos'que tejen
su contenido suenen asi y son indice de su marcado interés: 1.° la Liturgia como
acto de salud y como Misterio. 2.° la Liturgia del Antiguo Testamento. 3.° Litur-
gia judia y cristiana. 4.° bosquejo histérico de la Liturgia romama. 5.° Liturgia
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y contemplacién. 6.° la Liturgia y los lugares de culto. 7.° la Liturgia y sus difi-
cultades actuales. S

Todos ellos interesantes noy hablan elocuentemente de un problema tan ac-
tual como el litargico desde puntos bastante divergentes.—B. DOMINGUEZ.

LAPLACE, J., La dirledtion de conscience ou lo dialogue spirituel, Edit, Maison Ma-
me, Paris 1966, 18 X 13, 219 p,

Trata €l libro de uno de los problemas méas dificiles en los que puede em-
barcarse normalmente un sacerdote: la direccion espiritual. Hasta el titulo-ha
chocado a muchos, porque estamos en la época en que todo nos choca. Lo cierto
es que la direccién de conciencia o didlogo espiritual plantea problemas muy se-
riog y requiere cualidades numerosas y complejas, Vaya por delante que el ver-
dadero director es el Espiritu Santo y que el hombre nunca debe presumir su-
plantar: su accidén. ) i

El P. Laplace aporta a su libro el rico venero de las experiencias personales,
Ha dedicado gran parte de sy vida a dar retiros y gjercicios a sacerdotes. Por
eso, su palabra no puede dejar de ser autorizada. El libro lleva una marcada
orientacion., Estd principalmente dedicado a sacerdotes y directores de con-
ciencia, Con todo, puede muy bien servir a todos aguelloy que deseen trabajar
en la Iglesia de hovi—B, DOMINGUEZ.

L6PEZ MELUS, J. M., Exégesis moderna y espirituglided evomgélicn, Edit. Apos-
tolado de la Prensa, Madrid 1966, 18 x 12, 111 p.

Un libro pequefio. Pero que encarna y enlaza dos ideas profundas: Exé-
gesls moderna y espiritualidad evangélica. La primera parte responde adecua-
damente a todo lo que su concepto complejo enclerra. Se tienen en cuenta todos
los adelantoy de la. téenica y a la luz de éstos se estudia el origen, el desenvol-
vimiento y la teologia de los Evangelios, La segunda parte es eminentemente
préactica, Tiende a darnos el contenido espiritual de la Buena Nueva, a fin de
que nosotros construyamos una auténtica espiritualidad evangélica. Dos cosas,
téenica y espiritualidad, que aparecen, a primera vista un tanto marginales, se
cambian y entrelazan en esta obra para darnos una visién exacta de los Evan-
gelios.—B. DOMINGUEZ.

MAERTENS, T.-FRISQUE, J., Guide de U'Assemblée Chretiénne, Edit. Casterman
1965, I, 20 x 13, 250 p.; I, 20 x 13, 266 p.; III, 200 X 13, 248 p.; IV,
20 X 13, 270 p.

El titulo nos habla de la naturaleza de la obra y a él responde el desarrollo
de las misma. Se trata, pues, de una' guia para que los fieles entiendan la razén
y el contenido de las lecturas biblicas de los domingos. Los puntos que constitu-
yen €l objeto de este estudio, son los siguientes: a) Exégesis; b) Analisis litdr-
gico; ¢) Tema biblico; d) Doctrina.

Como puede verse, todog ellos son, dignos de consideracién y cargados de
sentido. Por medio de estas ensefianzas el fiel, e inclusive el pastor de almas, se
pone en contacto con el cauce riquisimo de la Liturgia vy puede saciar plena-
mente su sed de Dios. . . ,

Sucede con frecuencia que, teniendo al lade un manantial sabroso, pér igno-
rancia o descuido se pasa necesidad, Esto ha sucedido por lo que mira a la
Liturgia en muchos cristianos. “La guia de la asamblea cristiana” estd. proyec-
tada a salvar estos inconvenientes, Y seguramente lo conseguira.

Auguramos éxito rotundo a un libro que tiene tal campo de accién y que
estd estructurado para despertar un vivo interés por el tema litdrgico, fuente
primera de la piedad cristiana.—B. DoMINGUEZ. o

4
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BOUYER, L., Lo spirdtualité orthodoxe et la spiritweditd nrotestomte et amglicome,
Edit. Montaigne, Aubier 1965, 22 X 14, 309 p.

Estamos en un momento de apertura y ecumenismo, Aires de distintas lati-
tudes invaden nuestro mundo occidental catélico.

El presente libro responde a esta concepcién. Nos pone en contacto, en pri-
mer lugar con la espiritualidad ortodoxa, heredera directa del venero riquisimo
de log Padres Orientales. No hay que dudar que esta espiritualidad puede com-
portarnos provechosos beneficios y enriquecer desde distintos puntos de vista
el contenido doctrinal de nuestra espiritualidad.

La segunda parte nos trae la presencia de la espiritualidad protestante y
anglicana. No s6lo nos habla de sus representantes méis genuinos, sino que
también nos da su doctrina.

Histérica y doctrinalmente tenemos ante los ojos un libro que nos ayudari
a conocer mejor y a apreciar, por tanto, en sy justo valor la espiritualidad de
los hermanos separados.—B. DOMINGUEZ.

CABODEVILLA, J. M., Carte de lo corided (fechada en Roma, Vaticano II), La
Editorial Catélica (BAC 254), Madrid 1966, 20 x 13, 487 p.

Como es sabido la nota caracteristica del Coneilio Vaticano II ha sido la de
la caridad, la del amor que ha extendido los brazos a los hermanos separados y
2 todos los hombres del mundo; ha querido mostrar al mundo verdadero rostro
de Cristo, visto en la unidad y en el amor mutuo de loy miembros de su Iglesia.
El Concilio ha hecho una invitacién a la humanidad para que se acerque a Cris-
to, y en particular a los cristianos para que se reconozcan mejor en el amor de
ese Cristo: “Que sea el amor el unico vencedor de todos”, decia Pablo VI, José
Maria Cabodevilla ha recogido en esta obra el mensaje conciliar con una expo-
siecién magistral de la caridad; hay en ella teologia y espiritualidad. El amor
del hombre y el amor de la Iglesia constituyen la primera v tercera parte de
este libro, y la proyeceién de estos dos amores sobre la sociedad en pro del bien
comriin. Del tesoro del mensaje evangélico y conciliar el autor ha sabido sacar
“cosas nuevay y viejas”.—F. CASADO.

ANDRES, R., BEvangelio al flash, Edit, Hechos y Dichos, Zaragoza 1965, 15 X 11,
365 p.

Tratase de unos comentarios dgiles y vivos en que se enfrentan las méxi-
mas evangélicas con lag diversas situaciones y mentalidades del hombre cris-
tiano, con estilo moderno, intencién apostélicar y sobriedad encomiable y pro-
vechosa. El titulo de “flash” es exacto, porgue cada pagina es un reldmpago lu-
minoso que impresiona, aunque no deslumbra, Se divide la obrita en cuatro
grupos de “flashes que lo dicen todo: 21 de amanecer: Belén y Nazaret; 258
de mediodia: Galilea y Judea; 61 de atardecer: Jerusalén; 25 de nuevo dia:
wvida glonosa Buen indice de materias. Obra antolégica, basada en el Evangelio
con proyeccion sobre lag més diversas situaciones de 1a vida., Deleita, orienta,
enfervoriza, interroga con dl|Sipla1"OSl certeros para calibrar la verdad y la sin-
ceridad del cristianismo vivido por cada creyente. Aclerto indiscutible en la se-
leccién de los temas, en las insinuantes péginas fotograficas, en el modo vibran-
te y sencillo de llegar a todas las inteligencias vy a todag las voluntades.—P, Dic-

TINIO R, BRrAVO.
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| Fﬂdsoﬁa

VERNAUX, R., Philosophie de Phomme, Edit. Beauchesne, Paris 1956, 22 X 13,5,
190 p.: - : '

Este tomito, muy bien presentado por cierto, forma parte de un curso de
filosofia tomista: hablendo visto la luz hace ya una decena de afios. Esto, no
obstante, no resta actualidad al contenido ya que se trata de una antropologia
metafisica racional, patrimonio psicolégico esencialista perenne. El autor es cla-
risimo en la exposicién de las ideas y la presentacién tipografica no puede ser
mejor; se ajusta al genuino pensamiento tomista, En una palabra, es un ma-
nual de psicologia general de ideas muy claras y bien expuestas. Forma parte
de un curso de filosofia tomista muy recomendable.—F, CASADO,

MONTANARI, G., Diterminaziome e Libertd in San Tommaso & Aguinp, Edit. Pon-
tificia Universita Lateranense, Roma 1962, 24 X 17, 155 p.

El autor se enfrenta decididamente con el problema de la libertad humana
frente a la mocién divina de la voluntad segnin la doctrina del Angélico. Comien-
za dedicando: un buen numero de miginas al aspecto fenomenolégico-descriptivo
de la libertad; se llega a la conclusién de que el hombre tiene dominio de su
actividad porque estd revleto de ser, con una verdad e inmanencia en su acti-
vidad intima, siempre, claro estd, bajo la nocién divina. La causalidad de la
causa segunda se convierte en principal respecto de la determinacién especifica
del ser, El capitulo III constituye, por decirlo asi, el nicleo de toda la obra.
En dos grandes articulos viene examinado el problema desde el punto de vista
de la mocién divina vy del de la accién de la voluntad humana. La mocién divina
sobre la “voluntas ut ratio” se verifica teniendo como resultado quitarle a la
voluntad la indeterminacién y moverla a la accién en cuanto accién, Pero tam-
bién la voluntad se mueve a si misma con verdadera causalidad eficlente aun-
que secundaria, quedando bajo su dominio el campo de la especifioacion de la
accién. Bl autor quiere mantenerse a toda costa al margen de las posturas neo-
bafieziana y neomolinista a base de un estudio profuso y profundo de los textos
de Santo Tomés. Termina la obra con un Apéndice sobre la “voluntas ut natu-
ra” y la “voluntas ut ratio” en la doctrina tomista acerca de la libertad. Esta
obra hace el niimero 4 en la Corona Lateranensis de la Universidad del Laterano,
—F. CASADO. -

GIANNINI, G., If Problema Antropologico, Lib. Edit, Pontificia Universitd Late-
ranense, Roma 1965, 21,5 X 15, 227 p.

~Como el mismo autor modestamente confiesa, no se trata de una exposicién
del problema antropolégico en toda su amplitud sino atendiendo a lo que pu-
dieran ser sus directrices en el desarrolle histdrico-especulative y limitdndose
en el tiempo a lo que va desde log presocriticos hasta Santo Tomds, Sin embar-
g0, creemos que el autor hace algo méas que iniciar y estimular un estudio ulte-
rior, El autor va presentando en diversos capitulos 1a génesis y desarrollo pro-
gresivo del problema. En los albores de la filosofia ya aparece aunque envuelto
en las brumas de la mitologia. En los presocriticos tenemos una especie de pre-
ludio ya que los elementos agua, piedra, imén, 4peiron, ete., son como algo vi-
viente con una cierta ley universali de justicia e injusticia. A través de Pitdgo-
ras, Parménides, Ericlito, Empédocles y Anaxigoras se va perfilando mas v
més la relacién entre el cuerpo v el alma. Como Sécrates, el problema pasa de

la fase de planteamiento a la de una solucién auténtica que se completari con

Platén y Aristoteles. En la filosofia postaristotélica el problema antropelégico
se enfrenta con soluciones de tipo materialista (estoicos y epiciireos), conSe-
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cuencia légica de la decadencia del pensamiento, En el neoplatonismo el espi-
ritu termina absorbiendo a la materia. La concepcién antropolégica platénico-
agustiniana supera totalmente la concepcién pagana y proyecta ya la direccién
que.va a tener en la Patristica. Finalmente el pensamiento tomista desarrollara
los principios aristotélicos y fundamentari la concepcién antropolégica en la
unién sustancial entre €l alma y el cuerpo, Sinceramente ¢reemos que el autor
ha logrado una exposicién objetiva y clara. Hubiéramos deseado alguna referen-
cia a lag Gltimas conclusiones .de agustindlogos del dia respecto del conocimien-
to en San Agustin—F. CASADO.

BorDONI, M., Il Tempo. Valore filoséfico ¢ misterio tieplogico, Edit. della Pont.
Univ, Lateranense, 24 X 17, 300 p.

El hombre se encuentra enteramente sometido al factor tiempo; todo en él
tiene que contar con esta dimensién:' si se mira al pasado, el hombre de hoy es
una especie de producto de un devenir histérico; si hacia el futuro, la realidad
del hombre es todavia un proyecto que un dia tendra su plenitud, Temporalizan-
dose, el hombre se va haciendo. Pero este abrirse al futuro se verifica no en
fases de eterno retorno sino en fases continuamente progresivas hasta el tiem-
po final, El contacto con el Absoluto, mis bien que oponerse a un historicismo
objetivo, salva los valores esencialey del hombre y lo libra de log errores del
falso historicismo. Precisamente sblo en el contacto del tiempo con la eternidad
puede darse un sentido a una historicidad cosmolégica del ser que, partiendo
de un principio eterno y tendiendo a una finalidad en constante progresién per-
fectiva, va actualizando los valores del ser humano y del de lag cosas que lo
ambientan. Esto desde el punto de vista del valor filoséfico. En una segunda
parte se examina la dimensién teoldégica del tiempo. El presente cristiano es
como €l fin de un pasado quel tuvo como razén de ser la preparacién del Cristo .
futuro. Y este presente cristianc tiene como objetive de su duracién prog\resiva
ser 1a flor portadora del fruto que, una vez recogido, hars innecesario el tiem-
po y constituiri Ja eternidad. Es pobre, por consiguiente, el concepto -de histori-
c1>da~d humana a base del simple trabajo. Ademéds del devenir césmico hay una
aceién humanizadora del alma v una presencia santificadora del Trascendente.
Finalmente, en unas breves paginas conclusivay el autor rechaza el punto de
vista de O’Cullmann que limita el presente de la Tglesia a la sola e;vang*ehzaclon
del perdén y del dominio del Kyrios sobre todas las cosas sin admitir el tiempo
de la.Iglesia como obra central del Cmsto en ella viviente fomnand@ un uno con
¢l instante de la Tglesia.—F. Casapo.

VERNEAUX, R., Historia: de la filosofia comtempordnew, Edit. Herder, Barcelona

1966, 22 >< 14, 245 p. .

El titulo dlel libro puede desconcertar un poco, No se trata, como puede su-
ponerse sin maés, de una historia amplia de la Filosofia Comemporénea Simple-
mente, es una historia de la Filosofia Contempordnea casi exclusivamente re-
ducida a autores alemanes y franceses. ySeleccién parcialista? No es el caso
responder aqui. Lo cierto es que 1a seleccién es esa.

Parte el autor de la solucién del hegelianismo y nos presenta una critica
del mismo a base de dos discipulos disidentes de Hegel: Marx y Kierkegaard.

Se ocupa inmediatamente de la filosofia de la vida en Alemania y estudia
a Schopenhauer y Nietzsche.

Efl positivismo, €l idealismo y espiritualismo franceses, la filosoffa de la
acciém, la femomenolog«xa v el movimiento existencialista: con sus representantes
mAs conspicuos constituyen los dwtmbos capitulos de esta historia de la filo-
sofia Contemporénes,

No se puede negar interés a la obra que estd hecha eon gran conocnmento
de log autores y con un sentido eritico muy bien orientado. 3

La Editorial Herder ha conseguido, a través de su sabia eleccién y esme-
rada rpresemacuon, un nruevo tmunfo en servir 3 la cul‘oura hmpamca.—-«B Do-
MINGUEZ, :
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AUBERT, J, M., Philosophie de la ngture, Bdit. Beauchesne, Paris Rue de Rennes,
117.

Filosofia y Ciencia han andado y siguen tal vez por caminos distintos, Y
no voy a negar que esto es hasta cierto punto legitimo. Con todo, habré casos,
pensemos en €l hombre, en que ambas se tendran que dar la mano, ponerse de
acuerdo y buscar una integracién,

El presente libro que, como subtitulo suena “Propedéutica a la Vision Cris-
tiana del Mundo”, se propone enlazar filosofia y ciencia en aquellos puntos en
que deben ir unidas. La Filosofia, a fuer de no quedar en mera categoria men-
tal, no puede desligarse en muchos puntos de los adelantos de la ciencia. Inclu-
sive, a la luz de estos adelantos, corregir algunas o bastantes afirmaciones ab-
solutas.

Jean Marie Aubert ha logrado escribir una obra interesante en la que, sin
romper con lo viejo, en lo que tiene de legitimo, ha inyectado la rica savia de
lo nuevo, Por eso mos ha dado una visién dindmica del cosmos y del hombre,
temas centrales del libro, terminando en una perspectiva cristiana de los
mismos.

Un libro ciertamente interesante para el estudioso de la filosofia.—B. Do-
MINGUEZ.

RowpEr, H. S. J., Hegellanisme ot Christianisme, Edit. Lethilleux, Paris 1965,
19 X 14, 160 p.

Hegel ha sido denominado el Santo Tomdés del idealismo por su concepeién
l6gica y bien articulada de una doctrina sobre el espiritu, Se ha pensado tam-
bién que bien pudiera ser un Aristételes para los tiempos modernos, cuyo pen-
samiento sobre el espiritu objetive pudiera ser aprovechado de alguna manera,
como lo fue el del Estagirita en siglos pasados. Es decir, se podria quizds pen-
sar que, de vivir en log tiempos del Angélico, éste no le hubiera dejado al mar-
gen de su preocupacién por todo lo bueno que hubiera podide descubrir en él
A esta preocupacién obedece la obra del P. Rondet que no quiere ser una his-
toria ni exégesis del pensamiento hegeliano, sino solamente una exposicién del
sistema en su conjunto, basada en una lectura mi muy profunda ni tampoco muy
superficial, Los puntos fundamentales son: el espiritu del sistema; la légica;
la cosmologia; y sobre todo, la filosofia del espiritu objetivo que pudiera ser
de utilidad al filésofo y al tedlogo. Ni que decir tiene que Hegel necesitaria,
tanto o més que Aristételes, y en todo caso, ser purificado por las aguag bautis-
males.—F. CASADO.

ARNAULD, A.-NICOLAE, P., La Logique ou L’Art dle Penser, Edicién critica, Edit,
Prenses Universitaires de France, Paris 1965, 23 X 14, 231 p.

La obra que presentamos noy da uwna idea magnifica: del movimiento de las
ideas en-el siglo Xvil. Esta obra, escrita en colaboracién por Arnauld y Nicole, se
denominé corrientemente la Légica de Port-Royal, siendo una de lag principa-
les obras del pensamiento francés y humano del siglo Xxvii. El plan general de
este escrito estd. basado sobre la distincién de las cuatro operaciones asi enten-
didas en el siglo Xvii: concebir, juzgar, razonar y ordenar, Esta nueva edicién
estd plenamente justificada, a pesar del sinntimero de ediciones aparecidas en
ios siglos XVIII y XIX, por ser la primera edicién critica. El contenido, como pue-
de suponerse, ed el corriente: en una primera parte se ocupa de reflexiones so-
bre las ideas consideradas como algo muy necesario, ya que con ellas nos pone-
mos en comunicacién con el mundo del exterior, Con gran sutileza se va anali-
zando el significado de los signos con relacién a lag ideas, asi como también
los errores que se han derivado de su falsa interpretacién. En la segunda par-
te, después de un capitule dedicado al andlisis gramatical del nombre, dek
pronombre y del verbo, entra de leno en la segunda operacién del entendimien-
to y de sy signo, haciéndolo de una manera exhaustiva. En la tercera parte, tra”
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tada con mayor cuidado, noy advierte, sin embargo, que hay que tener en cuen-
ta que-con frecuencia se yerra, més que por derivar consecuenciag mal sacadas
de las preJmlsas, por ser falsos los pmnmpms de donde se parte, Por lo cual
expondra més bien lo “qu'on dit ordinairement”, aunque también afiadird “quel-
que chose méme de plus que se qu’on dit”, y por cierto interesantes, como cuando
analiza los sofismas que se comeben en la 'vida civil y en los discursos ordinarios.
Finalmente, en una cuarta parte se nog habla del método de la ciencia, y es
verdaderamente interesante por las observaciones que hace sobre la demostra-
cién “more geometrico” como método. Lia obra termina con unas cincuenta pé-
ginas que afiaden los editores, ¥ que son de gran importancia para una perfec-
ta comprension del texto.—F. CASADO, .

BONAFEDE, G., Rosmini e lgs Saoldstica, Edit, Salesiana, Roma 1963, 28 X 16,
58 p. .

El guinto.cuaderno de la simpética Sodalitas Thomdstica estd dedicado a
Rosmini y la Escoldstica. Aunque aparecido hace tres atios, tiene, sin embargo,
su actualidad cuando precisamente Rosmini estd siendo rehabilitado. Viene tam-
bién a completar el cuaderno cuartol de la misma coleccién en la que se intenta
hacer ver que la interpretacién rosminiana de Santo Tomés es la més exacta.
El profesor Bonafede es.un buen conocedor del pensamiento medieval y de Ros-
mini, lo que hace interesante sus disquisiciones. En esta obrita, Bonafede ni re-
duce Rosmini a Santo Tomés ni condena a ninguno de los dos. Pero, segin él,
Rosmini habria acercado a Santo Tomés a los textos agustinianos y de San
Buenaventura exag‘eTando quizés el pensamiento del Angélico y disminuyendo
el pensamiento agustiniano, al paso que él, Rosmini, se situaria en un interme-
dio entre el agustinianismo y Santo Tomas En mn apéndice a este estudio
G. Muzio hace algunag observaciones a lag conclusiones de Bonafede insistiendo
en que, mas bien que disminucién de los textos agustinianos, hay en Rosmini una
mayor precisién de los mismos; y que, en vez de exagerar el Ypensarmlen‘co de
Santo Tomés, habria hecho revivir y habria desarrollado sus principios més
genuinos. Es decir, tratandose de las relaciones entre Rosmini y Sante Tomés
seria  necesariq, segiin Muzio, insistir més en lag converrgenma.s de prensamlento
que en las divergencias; sin 1dent1cﬁcarlos no oponerlos; méas bien que oposicidn,
continuacién sustancial y légica de pensamle'wto«—«F CASADO.

Mc LEAN, G. F., Teaching Thomism Todwy, Catholic University of America
Press, Washington 1963, 21,6 X 11, 394 p.

El afén de renovacién que alienta en los tiempos actuales, si no es econtro-
lado y dirigido, puede llevarnos a lamentables desviaciones, Y sabemos que en-
tra dentro de lo que es una legitima revision de log valores del pasado la con-
frontacién y acomodacién de una filosofia perenne’ que durante siglog ha infor-
mado al pensamiento occidental. Pero jhasta qué punto un sistema: filoséfico —el
tomista, por ejemplo— pudiera o debiera ser sometido a revisién? Ante una
serie do problemas suscitados icomo habria que aceptar un tomismo tradlclonal"
Estos interrogantes han inspirade las discusiones y -estudios de una serie de
profesores bajo el patrocinio deé la Universidad Catélica de Washington. Las
discusiones se centran alrededor de los puntos siguientes: Contenido y cardcte-
ristioas esenchales dell tomismo; Qué aa debe haklar para que Ia filosofia perenme
sl verdaderamente oomﬁemp»oframml, Cémo debe reflefarse ‘estol en el contienido,
métodos y cunsos, Ni qué 'decir tiene que lo que ha dado ocasién a estos escritos
es la situacién actual que pretende dejar al margen al pensamiento filoséfico
tradicional, Por ello. saludamos con gozo obras.como la que vecerns;ionamns-, en
las que se reconocen loy verdaderos valores de la es;colé,stlca., sin negar por otra
parte sus deficiencias que, sin embargo, no 1gualan ni con muclho‘ a sus mé-
ritos,—F. CASADO,
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HILDEBRAND, D. von, ;Qué es Filosofia?, Edit, Razén y Fe, Madrid 1965,
19,5 X 14, 294 p.

Realmente es un hetho que hay que lamentar el concepto que muchoy tie-
nen de la filosofia a la que consideran como objeto de despreocupacién. Es evi-
dente que esta minimacion de la filosofia habia de ser siempre a costa del pen-
gamiento humano. Y es que, como alguien dijo, la filosofia, si se la desprecia,
se venga. Rechazado el verdadero filosofar, ha invadido al pensamiento un rela-
tivismo y un positivismo que son ni mas ni menos que el fruto de una concep-
cién puramente cientifica de la total realidad. En conclusién, nos encontramos
con' una negacién de la filosofia. Y lo peor de todo es gue sean log mismos que
se dicen filésofos los que, teniendo un regpeto ilimitado y una fe inconmovible
en lag ciencias, en filosofia se contentan con un mero relativismo subjetivista.
Y asi se necesita ser un valiente para asumirse la tavea de rehabilitar 4 la filo-
soffa. Pues bien, esto es lo que hace von Hildebrand en esta obrita que nos pre-
senta, no con caricter apologético, sino con cardcter de exposicién més bien fun-
damental, La tematica responde a: los siguientes tituloy: Naturaleza del cono-
cimiento en general (I}; su¢ formas (II); naturaleza del conocimiento filoséfico
frente al conocimiento cientifico y teordtico (IIT); objeto (IV); obwetlwdad e
independencia (V); temas fundamentales (VI); sefial distintiva (VII); impor-
tancia de la filosofia para el hombre (VIII). El interés de la obra se desprende
(Fli‘e 1((;5 titulos indicados; la exposicién es clara y la presentacién esmerada.—

. CASADO. :

FAGGIOTTO, P., Saggio sulld Struttura della Mietafisica, CEDAM, Edit. Dott, An-
tonio Milani, Padova 1965, 25 x 17, 215 p,

Esta obra es ¢l quinte volumen de una serie magnifica publicada bajo los
auspicios de la Universidad de Padua. Estd dedicada en una primera parte,
a una exposicion de la estructura de la metafisica, continudndose con una se-
gunda en la que se lleva a cabo la defensa de la. posibilidad de la metafisica
como ciencia de la realidad objetiva. Como se va. es la actitud covtraria a la
vostura kantiana que hace preceder la demostracién de la posibilidad de la- me-
tafisica a todo intento de estructuracién de la misma, Evidentemente la nostura
del autor es obijetiva siempre v cuando se nretendiese establecer la nosibilidad
de la metafisica completamente a priori. ya que se prescindiria en este caso de
cualouier experiencia y terminaria qued!éndo:se reducida a algo vuramente ver-

bal. El pensamiento humano en acto es siempre algo efectivo, algo real v en
consecuencia algo gue no puede prescindir de una forma metafisica. Nétese,
sin embargo, comohace el autor, 1a diferencia entre una forma ingenua v es-
ponbinea de la mebtafisica “elaborando i dati della esperienza alla luce dei primi
principi, ma accogliendo tali dati ed usando tali nrineipi senza farli oeiwetto
di una esplicita riflessione”. v la otra forma de metafisica “raggiunta procedendo
alla pifi radicale problematizzazione del discorso umano, fino a rageinnrerne la
struttura essenziale ed oriminaria che é la stessa espevienza integrals”. Aten-
diendo a esta distincién, el autor exnone en la primera p‘arfte una estructurs-
cién de la metafisica, mientras en la sepunda defiende cémo sea mosible, Bl
libro es profundo y su lectura es para entendidos en filosofia.—F. CasaDo.

PIiEMONTESE, F., Lot Vierdtlas digostintamio. e I'agostinismo' perlenie, Edit. Mavzorah
Milano 1963, 22 x 15, 216 8

E1 autor estudia la 1lu1mrmae1on como fendmeno noético. no teoléoico ni mis-
tico. Y 1o hace con una exégesis histérica, aunque afiada también considevaciones
teoréticas. La iluminacién es. seotin él, vna relacién del hombre con Dios. mes
diante 1a cual Dios ofrece a: la inteligencia una luz, en la enal ve lag verdaded
intelisibles, y por reflexién permite a la razén (en intimo contacto con la- inte-
ligencia) formular juicios absolutamente ciertos, que escapan a la variabilidad
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de los sentidos (p. 21 s.). La unién es, pues, mediata, La luz iluminante no es
Dios,  sino una imagen analégica iy creada. Es evidente asi que la interpretacién
de Agustin no es ontolagisba. Tampoco es aristotélica, sino méis bien “media”,
dentro de’la tradicién de San Buenaventura. El libro tiene sobrados méritos
para que podamos considerarlo como de interés para todos los que estudian la
Noética de San Agustin: primero por el material acumulado y lag distinciones
introducidas, al dar un gran espacio a problemas que suelen estudiarse con ex-
cesiva rapidez y confusién; segundo, porque los estudios de F, M, Sciacca son
puestos a contribucién, con evidente beneficio para los estudios agustinianos, ya
que de ese modo se soslayan otros intérpretes que sirven para ocultar mas que
para aclarar ¢l pensamiento agustiniano; tercero, por la prudencia con que
conduce su estudio sin comprometerse en soluciones arriesgadas.

Si hubiéramos de sefialar log puntos que no nos gustan en Piemontese ano-
tariamos estos: amnque alabamos mucho la distincién entre el lumien intelligen-
tige y la autoconsciencia, y aunque apreciamos mucho algunas observaciones so-
bre la memordad sui (p. 149), nos parece que el autor no se mantiene en esos
puntos de vista, al suponer que el lumen intelligenitiae va. implicado en el cogito
agustiniano, Por lo mismo, no nos gusta tampoco la contraposicién del cogito
cartesiano al agustiniano, ni vemos por qué se reprocha a Descartes el haber
querido deducir a Dios del cogito, No nost gusta tampoco esa soluciéon de la luz
intermedia, que es imagen analégica, y que supone un planteamiento aristoté-
lico, después de tantas precauciones frente a Aristételes. Eso les acontecié ya
a San Buenaventura y a Rosmini. Tampoco nos gusta que se dé de Santo To-
més de Aquino una visién mnilateral, como si en el Angélico sblo existiera el
discipulo de Aristételes: nos hubiera gustado una discusién més profunda sobre
otras interpretaciones del Angélico. Anotamos estos puntos que no nos han gus-
tado, pero se trata de opiniones muy discutibles y es normal que el autor sos-
tenga las suyas propias. Por lo demés, presta un interesante servicio a los agus-
tinélogos al plantearnos los problemas més discutidos con tantas distinciones y
claridad. El volumen estéd bien presentado por la Editorial Marzorati.—L. CILLE-
RUELO.

Muca, J., Bt Dios de Jaspers, Edit, Razén y Fe, Madrid 1966, 19,5 X 14, 187 p.

El Ser y mi ser; trascendencia e inmanencia son dos problemas gue se en-
cuentran en el nicleo de toda filosofia e irremediablemente exigen una respues-
ta categérica en pro o en contra de su coexistencia. Si se niega, la probleméti-
cai del hombre se asoma al vacio; si se afirma, la indigencia del hombre llega
a encontrarse con el sentido mismo de la vida. Como preocupacién filoséfica es
de todos los tiempos; por lo que puede denominarse con toda vropiedad el sigmo
tmascendente de Lo historin. Pero es necesario que en cada situacién temporal del
filosofar se planteen los problemas segiin las circunstancias. Hoy en dia el fils-
sofo se enfrenta con el problema del hombre afanado por el misterio de su exis-
tencia: concreta, y Dios no es ya un obieto de un problema sino més bien aligo

~gue se refiere al problema-hombre., Evidentemente esta situacién del problema
de Dios como problema-hombre es de candente actualidad v es también la gue
solamente puede hacer posible el didlogo y la eritica con el interlocutor de nues-
tros dias. Si San Agustin es un hombre moderno y,su pensamiento se vuelve a
valorar, es sin drudla debido a que sus problemas son problemas de Dios cor
tensién y proyeccién existeficial humana, El autor de la obra ha intentado si-
tuarse en el pensamiento de Jaspers, en los supuestos de este filésofo. Nos va
llevando como de la mano desde el punto de partida -de la filosofia jaspersians
—la “biasqueda del ser verdadero”, “auténtico”, “absoluto”— pasando por el
“ser-objeto”, €l “ser-yo” y el “ser-en-si”, con vretensiones de conguista de la
trascendencia. Pero 1o malo es precisamente ese “desgarramiento” del ser al gue
no encuentra manera de dar unidad, En el apartado TIT el autor se ocupa del
“conocimiento y trascendencia”, en el apartade IV de “la libertdd existencial
como condicién para la trascendencia” v en el apartado V de “los caminos o la
trascendencia”. En sm descubrimiento Jaspers va -a necesitar un método intui-
tivo hablandonos no de razonamientos sino de “cifra” histérica para la existen-
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cia; lo que ha llamado alguien la “metafisica de la cifra” como contrapuesta
a “metafisica analégica”. Pero parece ser que toda la trascendencia se-queda
envuelta en una nebulosa: la trascendencia parece ser una inmanencia que se
prolonga rebasando la existencia empirica presente, pero no es una personalidad
y por lo mismo no exige alabanza ni culto ni propaganda. Las expresiones acer-
ca de Dios hacen pensar en agnosticismo bastante marcado en el que todo lo
que se salva es una trascendencia sin una realidad esencialmente trascendente.
Sin embargo, ahi queda también un Jaspers como testimonio de la necesidad
que el hombre tiene de Dios v de la mecesidad de orientarse hacia El para no
hundirse en la nada. El estudio de Muga nos parece excelente y digno de que
Editorial Razén y Fe se interesase por su publicacion.—F, Casapo.

Psicologia y Ciencias Sociales

VELS, A., Escritura y Personglidad (Las bases cientificas de la Grafologia), Edit,
Miracle, 3. ed., Barcelona 1961, 22 X 15, 466 p.

Ciertamente, van pasando ya los tiempos en que se consideraba la grafolo-
gia como juego de salén o campo ideal para log aficionados a la adivinanza.
Hoy la grafologia tiene perfectamente demostradasg sus bases cientificas, Hom-
bres del prestigio vy la valia indudable de Binet, Preyer, Janet, Thorndike, Kla-
ges, Allport, Vernon, Eysenck, etec., han afirmado —algunos con importantes con-
tribuciones, incluso— el derecho de la grafologia a ser admitida como ciencia.
Actualmente puede decirse que la grafologia no tiene méas vproblemas que el
puramente téenico: el de conseguir una téenica de aplicacién més objetiva y
controlable,

La obra de A, Vels es una verdadera enciclopedia actual de la grafologia.
Puede asegurarse sin ningtin género de dudas que se trata del mejor libro es-
pafiol sobre la materia, Vels no es un creador —aunque también cuenta con
algunos hallazgos de importancia— sino un magnifico compilador gue nos ofre-
ce una sintesis clara y ordenada de las més firmes corrientes de 1a grafologia
clasica y actual, aun enmarcdndose mis bien en la linea francesa. De particular
interés es su sistema de clasificacién e interpretacién temperamental —aungue
sea discutible en algunos puntos— siguiendo la tipologia Heymans-Le Senne.
Con este método se facilita notablemente el anilisiy grafolégico y se consigue
la férmula temperamental.—J. RUBIO.

Worm' Ch., Lo mamo y su lenguaje (Trad. de M. Siguén), Edit. Miracle, 3.2 ed.,
‘ Barcelona 1962, 22 X 15, 216 p.

* También la quiromancia o interpretacién de la personalidad a través de las
lineas de la mano comienza a admitirse en el mundo cientifico. También en este
campo —ecomo en la grafologia— los aficionados v diletantes han causado un
dafio gravisimo al verdadero desarrollo iy aceptacion de la quiromancia cienti-
fieca, Como en la grafologia, también en la quiromancia se han dado verdade-
ros genios intuitivos. Pero hoy se tiende a establecer con fuerza sus bases cien-
tificas y conseguir un método de clasificacién y diagnéstico plenamente objetivo
v universal.

La obra que presentamos de la doctora Charlotte Wolff constituye la més
valiosa aportacién cientifica de la quiromancia, Su trabajo se ha desarrollado
entre toda clase de hombres y nifios —y hasta monos—, sanos y enfermos, La
doctora Wolff —autora también de un magnifico libro sobre la psicologia del
westo— es un psicélogo por naturaleza, de fina intuicién y gran preparacién
cientifica. Su obra introduce en &l terreno de la ciencia wna nueva rama, qug,
queda lista para el pulimento de la elaboracién cientifica posterior,

”
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Tras unos capitulos iniciales sobre las relaciones entre la mano y el cere-
bro --“la mano es una parte visible del cerebro”— estudia detallada y minucio-
samente sus diversas partes y su respective valor diagndstico, para terminar
presentando un método completo de clasificacion e interpretacién de la mano.
Numerosas ilustraciones documentan la obra. Se trata, pues, de un estudio serio
y concienzudo, aunque en muchos aspectos ha de ser reformado y, sobre todo,
completado por investigaciones posteriores, Pero un nuevo campo ha guedado
abierto a la ciencia.—J. RUBIO. :

KNarp, R. H., Orientacién del escolar (Técnicas diferenciales y especiales, Los
“tests de vida”). (Trad. y motas de G. Gonzalvo Mainar), Edit. Morata,
Madrid 1965, 21 X 14, 440 p.

Presentamos a nuestros lectores una de las aportaciones modernas més
valiosas, entre las aparecidas en los Gltimos afios, a la Orientacién Escolar,
esa especialidad psicopedagégica que tan escaso desarrollo tiene eni Espafia y
cuya urgente implantacién se estd produciendo en nuestros dias. En efecto, la
educacién exige hoy al maestro que conozea y sepa utilizar las mejores técnicas
y medios disponibles, Es preciso conocer a todos los alumnos individualmente.
Pero es preciso conocerlos pronto. Para la orientacién escolar, hoy no son ya su-
ficientes los tests, Es necesario controlar cuidadosamente la conducta del nifio,
observar y analizar. Sélo este conocimiento permitird una orientacién adecuada.
Y para satisfacer esta necesidad han surgido los llamados “tests de vida”.

El doctor Knapp posee una gran experiencia profesional. Une a su forma-
cién tedrica el valor del contacto diario con los problemas educativos. Por ello,
su libro, eminentementd practico, se centra y se basa en la realidad escolar, En
esta obra nos ofrece un acervo completo de “tests de vida”, mediante log cua-
les puede organizar sistemética y efectivamente el registro acumulativo de cada
alumno.

En las actuales circunstancias, esta obra se hace indispensable para todo
orientador escolar profesional —servicio de psicologia escolar— 7y para cuan-
t0S se preocupan por una organizacién escolar més eficiente~—J., RUBIO.

Lg MoaL, P., Una: aquténtice educacion sexual (Trad. de J. Gisbert), Edit. Marfil,
2.5 edi, Alcoy 1965, 18 x 13, 187 p.

Desde hace més de medio siglo vienen lamentandose psiquiatras y sacerdo-
tes de la ausencia casi total de educacién sexual. Los primeros afirman que un
elevado porcentaje de las deformaciones psiquicas que combaten arrancan pre-
cisamente de las deficiencias en este terreno fundamental, En todo caso, resulta
incomprensible cé6mo se ha podido descuidar tanto la educacién de un factor
tan importante de la personalidad como es el sexual, Las verdaderas causas es-
tan en el Animo de todos: los adultos han sido muy deficientemente educados en
este campo y, a su vez, no se sienten capacey de realizar tan delicada tarea. Por
lo demés, sobradamente conocidos son los tabis injustificados de que estd llena
Ia vida sexual de los adullos de nuestro tiempo...

El doctor Le Moal, psiquiatra de gran experiencia y sélida formacién caté-
lica, nos ofrece tal wez la obra méas completa que.conocemos sobre el tema en el
aspecto divulgador. La dirige especialmente a log padres v educadores y se
propone facilitarles la comprensién de lo que es la sexualidad y lo que debe ser
la educacién sexual, con el fin de ayudarles a cumplir de forma eficiente sy mi-
sién. Desde el comienzo advierte que en este campo —como en toda materia edu-
cativa— no existen recetag hechas. En efecto, ha sido un defecto muy frecuente
en los libroy dedicados a este tema, Lo que importa ey tener sanos principios.
Pero, ademas, le Moal afiade o su enfoque modernc y a su claridad de ideas los
datos de una encuesta personal, con unos cuadros estadisticos perfedtamente fia-
bles v analizados, que confieren a esta obra un valor documental de primer orden.

El autor presenta sus ideas en cuatro partes bien diferenciadas. En la pri-
mera estudia los conceptos bésicos de sexualidad, genitalidad y afectividad. En
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la segunda, la educacion sexual y la genital, En la tercera, la educacién de los
comportamientos anormales: masturbacion y homosexualidad, Finalmente, en
la; cuarta, las _cuestiones claveg de la educacién sexual: quién, cuindo y cémo
de la misma. En conclusiéon, una obra que recomendamos vivamente 2 padres y
educadores.—J. RUBIO.

ROUART, J., Psicopatologio de la pubertad y de lu adolescencia. (Trad, de F. Ve-
laseo), Edit, Miracle, 3.* ed., Barcelona 1964, 19 X 13, 139 p.

Este tomito del doctor Rouart forma parte de la Coleccién Puaidedw, que
Ediciones Miracle destina a proporcionar un conocimiento profundo de los pro-
blemas de la infancia iy la adolescencia, traduciendo una serie de monografias
de muy variado interés. El tono general de la coleccién es avanzado, recogiendo
lag méas modernas apomtaclonres vy teorias procedentes, sobre todo, del campo
psicolégico y psiquidtrico.

El libro de Rouart se ocupa de lay anormalidades mas frecuentes que ace-
chan el normal desarrollo del muchacho. Este ha sido un campo bastante des-
cuidado, porque cuando aparece la anormalidad, por nimia que parezca, pone
en peligro el pleno desarrollo y madurez del muchacho. En este case no bastan
los métodos pedagdgicos ordinarios, sino que es precisa la colaboracién. del tera-~
peuta o especialista clinico. Los libros de esta coleccién se dirigen a los padres
y educadores. En este sentido la obra del doctor Rouart se mueve excesivamente
en un terreno cientifico, por lo que se precisa una preparacién notable para
leerlo con fruto.—J. RUBIO.

Fav, R., Grupos de nifios y de adolescentes, (Trad, de A. Torrent), Edit. Miracle,
3.2 ed., Barcelona 1964, 19 X 18, 156 p.

Cada vez toma més importancia el estudio de la dindmica de los grupos
sociales, sea por el método sociométrico o no. En efecto, €l estudio de la persona-
lidad que nos proporcionan la psicologia iy la antropologia actual peca de exce-
sivo individualismo y abstractismo, pues el hombre nunca se da individualmen-
te sino en constante dindmica de relaciones sociales. Es imposible una imagen
adecuada del hombre fuera de su marco social,

En este gentido se mueve la obrita del doctor Fau, aunque con una apor-
tacién interesante: el amndlisiy detallado de los diversos tipos de agrupacién:
artificial, espontinea e intermedia. A continuacién estudia Fau la dindmica
general y particular de los grupos, haciendo especial hincapié en los escola-
res y adolescentes, la adaptacién en los mismos, la personalidad del jefe, etc.,
para terminar con una serie de aplicaciones, especialmente reeducativas y tera-
péuticas. Una obra de indudable interés para los educadores.—J. RUBIO.

COUSINET, R., Pedagogia del aprendizaje (Trad. de R. Messeguer), Edit, Miracle,
2.2 ed., Barcelona 1964, 19 X 13, 136 p.

Cada vez gon més frecuentes los estudios dedicados al aprendizaje, sobre
todo en su vertiente pedagégica y didéctica. Cousinet persigue una idea original,
En efecto, reclama insistentemente que lo primero que debe hacer el profesor
es “ensefiar a aprender” al alumno. Nio cree que baste la accién diddctica misma,
Cousinet llega a calificar de injusticia este defecto que registra. Segin- €, la
mayoria de las dificultades de aprendizaje me originan en esta deficiencia de
ensefiar el aprendizaje mismo. Por iotra; parte, Cousinet reprocha a los métodos
didécticos actuales su artificialidad. En efecto, mis que aprender gramatica el
nifio aprende una determinada ensefianza de la gramética, ete. Esta obrita vendria
a llenar este vacfo, reclamando el derecho de los escolares a que se les provea
de métodos de aprendizaje como se provee a los maestros de métodos didacticos.
El mismjo Cousinet esboza algunos, Se trata, pues, de una obra polémica e inte-«
resante, aunque miltiples apreciaciones peguen de inmadurez y precipitacién.—
J. Rusro. S
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Sciacca, M. F., El problema de la Educacion (en la Historia del pensamiento
- filoséfico y pedagdgico), Edit. Miracle, 2.2 ed., Barcelona 1926, 22 X 15, 925 p,

Esta monumental historia filoséfico-pedagégica del problema educativo se
propone enflocar el tema de una forma original y desde una perspectiva mas
profunda y, por lo mismo, méy auténtica. En efectio, con frecuencia: se ha abor-
dadio la historia de la educacién desde un angulo de visién demasiado estrecho,
demasiado historicista, desligado —en lo posible— de las ciencias subalternantes.
La indole especial de la pedagogia, que depende en sus principios y fines de la
filosofia, hace que el problema educativo deba estudiarse en intima conexién con
sus fines, si se busea una comprensién mas profunda del mismo. Tal es la
finalidad que se ha marcado el poligrafo italiano, bien conocido en nuestros
ambientes, por lo que no necesita: presentacion. Lia originalidad de sus interpreta-
ciones y la extrema variedad de maticels, unido a la exuberancia caracteristica
de su estilo, hacen de esta obra un auxiliar muy util para el especialista, aunque
no alcance la claridad y precisién de D. Morando. :

Esta segunda edicién es, en realidad, una obra distinta, En efecto, la obra
original ha sido “profundamente modificada, reelaborada, actualizada y aumen-
tada”, como advierte el mismo autor.—J. RUBIO.

MORANDO; D,, ‘Paoﬁagog'iw (Historia ecritica del problema educativo), (Trad. de F.
Velasco), Edit, Miracle, 2.2 ed., Barcelona 1962, 22 x 15, 444 p.

Coincidente, en parte, con el criterio de la obra de Sciacca, presentamos
a nuestros lectores el magnifico estudio de D. Morando, que se ha propuesto una
vigion critico-comparativa en la historia de loy diversosy problemas y escuelas
pedagégicas, Lia obra de Morando ha logrado plenamente su objetivo orientador,
Incluso ha sabide prescindir de los detalles y -.circunstancias concretas, que
tantas veces contribuyen a oscurecer los prioblemajs, lejos de aclararlos, como se
proponen los historicistay de la pedagogfia. Asi el autor nos ofrece una historia
extratemporal, en la que lo que importa no es tanto el tiempo y lugar de aceién
y de pensamiento como el estudio del grado de progreso o auténtico valor de las
diversas figuras y corrientes pedagégicas. Como, por otna parte, Dante Morando
exhibe una agudeza y claridad de juicio y de estilo poco comunes —a: los que es
preciso afiadir el sano criterio cristiano— su librio se hace insustituible para
quien se proponga iniciar estos estudios, asi como para los especialistas que
busquen una visién ponderada y penetrante del problema pedagégice. La obra
se clerrai con una extensa “Conclusiéon”, en la que se esbozan las lineas funda-
mentales de la. pedagogia eristiana.—J, RUBIO.

GEMELLI, A, y ZUNINI, G., Introduccién a lo Psicologia. (Trad. de F, Gutiérrez),
Edit. Miracle, 5. ed., Barcelona 1964, 22 x 15, 547 p,

Parece ser categoria antropolbgica insoslayable el que el progreso y los
avances se realicen por medio de Escuelas o de “ismos”. En efecto, existe una
ley psicolégica inevitable que nos lleva a sobrevalorar el nuevo hallazgo y prio-
duce en su autor y seguidores unia ilusién de universalidad, al pretender explicar
Il complejidad de los factores desde el nuevo hallazgo, que se constituye asi en
polol de enfoque exclusivie, Lid psicologia no ha ‘sido una excepcién. Tal vez
con mayor frecuencia que en otras ciencias, las escuelds psicolégicas se han ido
multiplicando y manteniendo posturas monovalentes y exclusivistas, Se hace
necesaria una obra de sintesis y madurez, que englobe —en jerdrquica elabo-
racién— log diversos puntos de vista desorbitades 'y los limite a su verdadero
puesto. Tal es el intento emprendido con dnimo juvenil por el P. Gemelli y su
colaborador Zunini, La “Introduccion”™ wofrece, en realidad, una sintesis global
—no ecléctica— de la psicologia escolastica con los modernios hallazgos de las
escuelas, Naturalmente, no se trata de una obra definitivia, sino de un primer
intento. El titulo de “Introducecién” obedece a esta intencién de primer avance.
Esto es lo importante. Méas secundario es que discrepemos del P. Gemelli en su
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realizacién concreta, que puede parecernos demasido conserviadora o excesiva-
mente avanzada. Esto ya depende de posturas previas y puede discutirse inde-
finidamente.—J, RUBIO.

ADLER, A., El sentido de la vida (Trad, de O, Brachfeld y estudio preliminar del
Dr. Sarré), Edit. Miracle, 8.> ed., Barcelona 1964, 291 p.

Sobradamente conocida es la figura de Alfred Adler para que pretendamos
hacer su presentaciéon. Entre sus obras, tal vez sea ésta la méas representativa
del ilustre psiquatra’ vienés. En efecto, Adler —deficiente escritor y excelente
confierenciante— repite con excesiva frecuencia y desorden sus conceptos, por
lo que casi todas sus obras vienen a expresar lor mismo, pero en ésta se propuso
ofrecer un resumen auténtico de su pensamiento. El Dr, Oliver Brachfeld, exce-
lente conocedor de Adler, asi parece estimarlo también al elegirla para su
traduccion.

Es indudable que Adler merece un puesto permanente en la auténtica
psicologia individual. El valor de sus teorias es especialmente indicade para la
pedagogia. Asi se lo han “reprochado” sus rivales y contradictores freudianos.
Pero hoy es apreciable el miovimiento de retorno a Adler que se observia también
en la psiquiatria, sobre todo en el moderno psicoandlisis existencial de Frankl.
Y es que, en efecto, vamos comprendiendo que existe un exceso de freudismo
v de biologismo en la psiquiatria y que se impone una visién méas antropolégica
y profunda. Y en esta perspectiva: no cabe duda que la obra de Adler puede
hacernos servicios inestimables.—J. RusIO.

' WORSLEY, A., Miedo y Wesién (Autopsicoanalisis, sugestién y relajamiento al
alcance de todos), (Trad, y notas de A, Linares), Edit. Morata, Madrid 1965,
21 x 15, 143 p.

Esta obra nacié con caricter. circunstancial (inquietud nacional inglesa ante
la crisis de Munich, 1938), pero tiene un valor permanente, De su extraordinario
éxito da fe el hecho de que el original inglés haya alcanzado recientemente la
10.% edicién, Indudablemente este éxito se debe a la magistral adaptacién que
hace el autor de los temas psicolégicos. Log métodos de autotratamiente que
propone adinan perfectamente la sencillez con la: eficacia, fruto de la gran expe-
riencia del Dr. Worsley, Por otra parte, el autor mantiene un ejemplar sentido
cristiano de la vida y apela, con frecuencia, a la religién y a la filosofia. Contiene,
ademés, sugerencias de gran valor educativo.—J, RUBIO,

MEi1L1, R., Desarrollo del cardeter (Sus primeras etapas), (Trad, de A. Serrate),
Edit. Morata, Madrid 1965, 22 X 14, 190 p.

Tal vez €l titulo sugiera al lector que se encuentra ante una obra méas de
Psicologia Evolutiva, que con tanta profusién se estan editando. Pero ¢l Dr, Meili
persigue una finalidad distinta, Esta obra es el resultado de una investigacién
longitudinal sobre el origen y formacién del cardcter en los primeros meses de
la vida y constituye uno de los primeros intentos realizados en este sentido.
En efecto, el método genético longitudinal pretende revitalizar y completar las
investigaciones. El autor confiesa que se trata die un primer esbozo y que su
finalidad primordial es la preparacion y estimulo para ulteriores investigaciones.
Una obra, pues, escrita por un especialista y dirigida a los especialistas y a
cuantos se interesan por el estudio cientifico de la: Psicologia Evolutiva.—J. Rusio,
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GROTJAHN, M., Loy mdscara burlona, (El “duende” del humeor en la vida, el sexo,
el arte y el teatro. Andlisis psicolégico y literario). (Trad. de J. Merino),
Edit, Morata, Madrid 1964, 22 X 14, 207 p.

Se trata de una obra sumamente compleja en la que se estudian diversos
agpectos que pudieran reunirse bajo el epigrafe de *Psicologia del humor”.
El autor se propone continuar la obra de S. Freud Los chisies y su relacion con
el subcomsciente 'y, de hecho, se sitia en la misma linea, Con ésto queda apuntada
la direccién exclusivamente p&lco'analllrtuca de la interpretacion, lo que le da un
cardcter excesivamente unilateral, comin a todas las direcciones del psicoanalisis.
Sin embargo, el Dr, Grotjahn ha reunido un sinntimero de observaciones y la
documentacion es bastante completa. Baste la enumeracién de los principales
c:a;pltu]Jos‘. El sentido del humor vy su relacién con el sexo y el caricter (el
guta,smn, el sarcéstico, el ingenuo, ete.), Desarrollo del sentido del humor en el
nifio, La comedia y los “clowns”, Lo terrorifico, Lia risa patolégica, Mas alld de
la risa...—J. RUBIO.

ALVAREZ VILLAR, A., Psicologie; Genético y Diferencial, Bdit. Aguilar, 2.2, Madrid
1965, 20 X 16, 243 p.

En los tltimos afios se han multiplicado en Espafia las publicaciones relati-
vas & la Psicologia Evolutivia, Caracterologia, ete. Casi no serfa preciso afiadir
que se trata, en su inmensa mayoria, de traducciones, Es cierto que llevamos
muchos afios de retraso en cuestiones psicolégicas, en las que todavia no sobre-
pasamos la categoria de aprendices. Sin embargo, timidamente —pero con indu-
dable competencia— comgenzamos a publicar por cuenta propia. Lo que no
obsta para que —como tantas veces sg ha denunciado— sigamos prefiriendo las
firmals extranjeras por prejuicio. En el caso concreto de la Psicologia Evolutiva,
un elevado porcentaje de lag traducciones difundidas se incluyen en la funcién
divulgadora. Y en este aspecto, en nada tienen que envidiar a las extranjeras, al
menios las firmadas por los profesores Moragas y Alvarez Villar, la dltima de lag
cuales tenemos el gusto de presentar en su segunda edicion. Se trata, en efecto,
de un texto escolar de Psicologia Genética, al que se aitade ahora unos aug‘esmwos
vesimenes de Psicologia) Animal, Difevencial y Cultural, que aportan los més
importantes y modernos hailna:zgto»s‘dleu las citadas espwewiea)ld.daldrers», E] autor declara
que ha preferido seg'ufir su primitiva orientacién: “inculcar umas pocas ideas,
pero claras y distintas”, a la vez que se lamenta de que en el reparto de las
citas se haya topado con la “conjura del silencio”, que por nuestra parte encomn-
tramos totalmente injustificado. Nuevo sintoma, tal vez, de oue persiste lo que
Aranguren gusta denominar “farsa intelectual espafiola”. Porque minima exi-
gencia serfa; solicitar este. apoye moral para wunos jévenes animosos gque e
propusieron esta tarea introductoria “en una hora en que el consagrarse a la
psicologia no parecia labor de locos, sino, lo que es peor, de tontos”. Més cuando
—clomo en este caso— exisben méritos sobrados.—J. RUBIO.

ALVAREZ VILLAR, A., Elementos de Psicologi Exm»ewmemiml Edit. Aguilar, Ma-
drid 1965, 20 X 16, 180 p. r

No eabe duda que hace :ﬂéflta audacia imtelec,ftu:al —como apunta el Dr, Yela
en su prélogo-presentacién— pare. encerrar clara y certeramente, en unas pocas
pag'lnlass, lo fundamental del conocimiento positivo del comportamiento humano.
Por mi parte afiado que al Prof, A. Villar le sobran arrestos para apuntar una
serie de convicciomes personales y juicios filosdéficos que sorprende gratamente
en un profesional de la experiencia y la medida. Por supuesto que no intenta
presentar un manual ‘perfecto, intento dlusorio en una ciencia que se halla en
pleno crecimiento y donde la: mayor parte de los hallazgos resultan provisionales.
Por cierto que el auttor se limita a estudiar los temas bésicos de la psicologia
experimental, que desarrolla en su estilo claro, conciso y elegante, haciendo gala
de su abundante vy modernisima informacién, por lo que se puede presentar
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como un texto muy recomendable a cuantos emprenden el estudio de los temas
psicoldgicos.- Liai- presentacion y encuadernacién basta decir que son de Aguilar
para que ise haga innecesario afladir mas.—J. RUBIO,

CLAPAREDE, E., Cémo dingnosticar las aptitudes ew los escolares (Trad., biblio-
gnafia y notas de A. Gil Fagoaga), Edit. Aguilar, 4.2 ed., Madrid 1965,
20 X 16, 243 p.

Lia firma del autor haria innecesaria toda presentacién y todo elogio si no
se tratase de una obra escrita en 1923 y, precisamente, sobre uno de los temas
que nidg se han cultivado dentro del anchuroso campo de la psicologia aplicada.
Seria vano intento pretender convencer al lector que algunas de las posiciones
de Clapardde no han sido superadas, Como, por otra parte, se ha hecho la luz
en muchas cuestiones entonces muy oscuras, Sin embargo, no cabe duda que la
obra conserva fundamentalmente su valor. Claparéde se propuso proporcionar
a los maestros y educadories no especialistas lo mejor y mas sazonado de cuantos
recursos técnicos se habian conseguido, en una doble misién de introducecién
metodolégica y arsenal de técnicas e\s»pewcwalmadalﬂ Algunias han sido adaptadas
por el traductor espafiol. Otras han sido mejoradas. Pero la mayor parte conser-
van todo su valor. Y, sobre todo, conservial la maestria inimitable de Claparéde.

El traductor espafiol ha contribuido con la relacién de la bibliografia més
selecta sobre el tema, ordenada siguiendo los capitulos y apartados de la obra,
ademés de la adaptacién de algunas pruebas al espafiol y algunas notas explica-
tnwas-—J RUBIO

J OHANNOT, H., El mcﬂwzduo y el grupo (Las relaciones interhumamnas; el papel
de los lideres; el trabajo en equipo). (Trad. de A. Maillo), sdat Aguilar,
3.2 ed., Madrid 1966, 20 x 16, 143 p.

Sobradamente conocido es el notable auge que recientemente han tomado los
estudios sobre la dindmica de los grupos, especialmente a partir de la socio-
metria, En efecto, el sociograma y la escala de integracién social se han conver-
tido en auxiliares indispensables de la escuela, & la que han proporcionado ya
servicios muy estimables. Sin embargo, Johannot se mitda en una perspectiva
méas amplia, en un terreno intermedio emtre la sociologia y la psicologia social.
Se trata de una introduccién y de una sintesis al mismo tiempio. Comienza: por
el estudio de las relaciones interhumanas, en las que distingue la asociacidén, el
grupo y el equipo; inmediatamente se ocupa de la psicologia del lider y sus
relaciones con el grupo; finalmente estudia el trabajo en colaboracion, sus condi-
ciones y su dindmica y conciuye con una visién cristiana —desde los evangelios—
sobre los temas tratades. La obra se completa: con un método de discusiéon y un .
cuestionario anejos. La rapidez de sus reediciones testimonia elocuentemente su
aoepbamo:n —J . RUBIO.

LORENZINI, G., Caracterologio. y -tipologia aplicades a lo educacion (Trad. de
J. Fabregas), Edit. Marfil, 52 ed., Aleoy 1965, 21 X 15, 284 p.

Comio apunta: el titulo, la finalidad de esta: obra es preferentemente pedagd-
gica, ya que pretende contribuir @l conocimiento cientifico més completo del
educando, Con ello queda indicado que la obra se dirige especialmente a los
educaidores y tiene cardcter de divalgacién, por lo que no se precisan conoci-
miento de especialista para utilizarla. Tras unas péginay introductorias en que
estudia las nociones de constitucién, temperamento y caracter, sigue una expo-
sicién extenga y -detallada de las que considera principales corrientes caractero-
lv()g!iea:s; + Kretschmer, Pende, Le Senne... ICasi no haria falta decir que la prefe-
rencia se-la lleva Pende, Por nuestra parte notamos la ausencia de Sheldon,
grave deficiencia porque la cons!deramos precisamente como la de mayor porve- 4,
nir cientifico, aunque reconocemos que no estd tan difundida en Europa como
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las ya citadas. Por lo demés, la obra retine méritoy sobrados para interesar a
cuantos se oeupan de la educacién, en particular para los no especializados.—
J. RusIO.

RoSSETTI, L., Prdetica de caracterologia religiose (Trad, de J. M.* Carbonell),
- Bdit, Marfil, 2.> ed., Alcoy 1965, 21 X 15, 186 p.

Esta obrita de Rossetti se propone poner a disposicion de los directores
espirituales v formadores religiosos los recursos que offz'lelce la moderna caracte-
rologia, en concreto la de Heymans-Le Senne, la méas difundida en Europa.
El P. Roldén ha hecho en Espafia algo parecmdo con la de Sheldon, En efecto,
cada vez se hace més ostensible la urgente necesidad de que los educadores y
dnineehorels tomen en consideracién las modernag aportaciones de la caracterolo-

fa. La obra del P. Rossetti tiene un doble cardcter: informative y formativo.
Su exposicién s clara y sencilla, por lo que queda al alcance de todos los
jnteresados —ahGn sin cultura psicolégica— como un wvalioso instrumental de
conocimientos y un arsenal de orientaciones concretas.—dJ, RUBIO.

Giese, H., El homosexual y su ombiente (Trad. de A. Forcada), Edit. Morata,
Madrid 1965, 22 X 13, 348 p.

Dificilmente se encontrard un tema tan problemético, tan complejo y discu-
tible —y tan tab— como el problema de la homosexualidad. Porque en realidad
son muy pocos log estudios verdaderamente cientificos que poseemos. Se hacia
especialmente necesario un estudio del mundo homosexual desde la perspectiva
clinica y socio-psicologica, despejado de prejuicios, Tal es el intento que se ha
fijado el Dr, Giese, director del Instituto de Investigacién Sexual de Frankfurt
y adicto al ‘modernio psicoanslisis existencial,

El material que Giese atiliza en la preseme obra procede de d»os1 fuentes.
En parte se basa en los resulbados obtenidos mediante un cuestionario distri-
buido en los medios homosexuales y, en parte, en los datos recogidos en entre-
vigtas de su consultorio clinico. Por lo demés, el autor es perfectamemte cons-
ciente de las limitaciones de su trabajo al corresponder la totalidad de los datos
recogidos a una determinada 4rea. Serfa preciso comparar estos datos con otros
de diferentes latitudes, proyecto que debe realizar Giese en un futumo préximo.
Pe'ro en este Iibro el objetive principal es la plenetramon viva y directa del

omportamiento homosexual, su peculiar modo de “estar en el mundo”,

Su perspectiva. antropolégico-existencial le conduce a clonclwsmnels impor-
tantes, desbordando los estrechos limites del psicoandlisis tradicional, desde el
que o-rrd.in-amiamefnbe se ha enfocado el problema homossxwal. De este modo,
Giese ha podido comprobar que también en el homosexual hay més amor que
carne, que mas que una perversion se trata de una aberracién. Particularmente
interesante me parece la explicacién psicogendtica de la homos‘emuealdndlaid a partir
del narcisismo autoerdtico vinculado al “temor de la muJer esa peligrosa
desconocida. Seria, pues, una fijacién inconsciente en- el propic cuerpo, cuyas
reacciones comoce perfectamente frente al riesgo qué la relacién heterosexual
implica. Por lo demds, Giese se-inclina a negar categoricamente la existencia de
predisposiciones hereditarias. Sin este recurso, dificilmente podrs  darse una
explicacién satisfactoria de la fijacién homosexual, pero honradamente cree no
haber encontrado fundamento alguno para wsuponerla,

Lia obra se inicia con el planteamiento del problema y la exposicién del
método de investigacién utilizado. Inmediatamente prosigue con el estudio
estructurado de los diversos aspectoy del comportamiento homosexual, que le ha
llevado & la fijaciéon de los siguientes tipos: continencia absoluta, y parcial,
homogexualidad no vinculada, vinculaciones formales y formas individuales de
vinculacién. La obra se clerra con ol cuadro psicopatolégico, métodos terapéu-
ticos (ante los que se muestra pesimista) y un apéndice con los resultados
completos y analiticos del cuestionario.—J, CARRACEDO.
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PRrROHASKA, L., Pedagogio sexual (Psicologia y antropologia del sexc). (Trad. de
I. ‘Antich), 2.2 ed., Edit. Herder, Barcelona 1963, 22 X 14, 285 p

En las ya numerosas obras sobre educacion sexual se aprecia una deficiencia
bastante generalizada: el considerar la sexualidad como un capitulo aparte de
la. psicologia humana. En la préctica este defecto de enfogque resulte trascen-
dental, La educacién sexual quedars. falseada si no se parte de una antropologia
global, que permita apreciar la; auténtica posicién del aspecto sexual humano.
Schneider asegura en el prélogo que se trata de la mejor obra sobre el tema
que conoce, basandose en la misma observacion, En efecto, sélo tras la perfecta
comprension del papel sexual desde el punto de vista natural y antropolégico
puede intentarse con garantias la auténtica educacién sexual, Aspecto éste en
el que, por lo demés, exhibe Prohaska una gran experiencia y un equilibrio de
lenguaje'y valoracién poco comunes.—J. CARRACEDO.

SERRANO, J., L’equilibre huwmgin, Bdit, Centurién, Paris 1966, 18 X 14, 276 p.

Este estudio nos indica la facilidad con que podemos emplear una palabra
que de por si debe tener un gignificado propio, En el caso presente se trata del
equilibrio y desequilibrio humano. Niog pone @l tanto de la: dificultad de concre-
tar el ‘significado preciso del “anormal”™ y precisamente porque es dificil privar
a todo vocablo de una buena dosis die subjetividad. Y la subjetividad tiene mucho
die relativo, Por eso el primer paso es la reflexién interna y sincera sobre las
propias convicciones, conocimientos v maneras de comportarse, porque todo
ello queda; implicado en cada juicio que pronunciamos sobre las cosas v las
situaciones. Quien-desee obtener el equilibrio deberd comenzar por reconocer la
propia -limitacién, tanto en el campo intelectual como en el moral, aceptar y
transformarse por el trabajo. aceptar que es tranformar y respetar otras
libertades personales. Creada esta metitud subjetiva, que capacita para compren-
der los datos objetivos del equilibric humane, va: sefialando unge por uno esos
datos objetivos tanto en las relaciones con log demds como en las relaciones
consigo mismo. Concede una importancia especial al nifio y al adolescente para
terminar tratando de suscitar la conciencia de responsabilidad de la sociedad
y del individuo particular frente al equilibrio de los demis, puesto que el
equilibrio personal ey inseparable del eguilibrio de la comunidad humana en la
que se desenvuelve la persona.—Z, HERRERO,

MARC, A., S. J., Psicologio. Reflexiva (Col. Biblioteca hispénica de filosofia), Edit.
Gredos, Madrid 1966, 19 X 18,5; vol. I, 462 p.; vol. II, 511 p.

La Biblioteca ‘Hispanica de Filosoffa, mos proporciona una nueva obra
titulada Psicologie Reflextva. Al frente de la: obra va una carta de René le Senne
que ey toda una garantia de la misma. Dos espléndidos voliimenes son el resul-
tado del “esfuerzo dedicado por el P. Mare a la gloris del espiritu”; el primero
estd dedicado al entendimiento, el segundo @ la voluntad, Comienza el primerc
con un anilisis del signo como wvehiculo del pensamiento. Sigue a continuacién
una amplisima exposiciéon del conocimiento sensible —casi la mitad del volumen—
dedicando - lo restante a la inteligencia y su actuacién. El segundo volumen
estd dedicado a la voluntad en la primera parte; en la segunda se desarrolla
el aspecto antropolégico analizando la realidad espiritual del “yo” y su unién
sugtancial con el cuerpo en el compuesto humano, Toda la obra se mahtiene
dentro del pensamiento tradicional pero dotada de una agilidad de expresién
que deja a un lado férmulas y exposiciones no adaptadas a mentalidades tno-
dernas. Podriamos terminar con palabras més autorizadas como lo son lay de
René 1o Senne: “Admira la inmensidad y 14 hermosura del esfuerzo del auton...
la riqueza de su documentacién, la nitidez y fuerza de su concepcién y la fideli-,
dad en la prictica-de la aplicacion del método” (Carta-Prélogo).—F. Casape.
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FINANCE, J. de, Ensayo sobre el obrar hwmano (Col, Biblioteca: Hispanica de
. Filosofia), Edit. Gredos, Madrid 1966, 19,6 X 1345, 474 p.

Es también una obra de la coleccién Biblioteca Hispanica de Filosofia que
se propone analizar el obrar humano en su aspecto ético y metafisico, es decir,
en funcién de sus condicionies supremas, a través de una reflexién fenomeno-
légica en que se capta la transparencia de un ger humano gue estd dotado de
conciencia onboﬂogne»a En fin, se trata de “abordar desde dentro el estudio del
ser humano”, Cinco densos caputulosl completan el contenido de este estudio:
£l motivo e la, diceion comsiderado en general, como fin, como valor y domo
‘motivo (a. I); el deseo, en sus expresiones de pasol y de tramscendimdento. (e. II);
la lLibertad como consecuencia de la potencia de tramscendimiento (c. IIIy; la
determinacion objetiva que vaya condicionando el obrar libre como ideal de razén
(c. IV), v finalmente ol obrart en el mundo (c. V) como necesidad de una activi-
dad humana que funciona siempre & base de una aportaciéon exterior. Esto es
¢l contenido de una obra en la que el autor va desarrollando su pensamiento con
un sutilisimo andlisis que exige la atencién constante del Tector.—F. Casapo.

ARGENTE DEL CAsTILLO, B., Patologia social, Edit, Fomento de Cultura, Valencia
1966, 21 x 16, 409 p.

Baldomero Argentie del Castillo ha estudiado con gran ambiente cultural
y con un andlisis muy personal la problematica social de nuestro tiempo. El
nuevo libre quiere ser, en realidad, un estudio completo y exhaustivo del mlal
que padece la sociedad actual.

Avgente del Castillo sefiala como punto de partida para un anélisis de la
sociedad la divisién del estudio en tres puntos: Sintomatologia social (sintomas
de la enfermedad, intensidad de la dolencia), Etiologia social (causas de .la
enfemnedad), Terapeu:tl»ca social (’orataﬂmento de la enfermedad). Estudia a
continuacién, dentro de un clima econdémico, v siguiendo un orden mguroso,
cada uno de estos puntos que él fija en torno a la desigualdad econémica, des-
pués de haber concretado de forma muy expresa e insistente cuwanto se refiere
a la propiedad que él pone como origen de todos los males sociales, “Lia nega-
cién al derecho al uso de la tierra ey el méas importante por ser el efectivo y el
que hace etfec*buv'o«s a todos los demdés, que sin &I gon tedricos, no existentes en
la realidad’

Amahza el capitalismo como forma de la sociedad, deteniéndose especial-

mente en la institucién de la propiedad, en la posicién de inferioridad del tra-
bajo que en; cierto modo se complementa con la miseria social, “puels 1a. miseria
social es el gran océano a donde afluyen todosi los rios de 1a in jhisticia. social.
Es el punto de cita de todos los caminos torcidos”. EI altimo ctavp:rtulo esté
dedicado a la lucha de clases, vista en esta perspectiva socio-econémica.
’ La Tectura de este volumen denso, sin citas, y escrito en un estilo esque-
mético, deja un sabor pesimista, tal vez demasiado pesimista sobre la cuestién
socﬁ Posiblemente alguna de sus afirmaciones wean 'discutibles.-—J. V. San
RoMAN,

VARIOS, La conciencia cristioma y los nwcwnwhsmos, Edit, Fomento de Cultura,
Vialencia 1965, 20 X 14, 372 p.

Recoge este violumen textos que contienen lag intervenciones'de intelectuales
franceses en la 112 reunién del Centro Catélico de los Intelectu=a[lie|5| Franceses.
La paginacién se abre con el dischrso de apertura del S. E. el Cardenal Feltin
en el que esboza, a grandes TaSLOS, lasl directivas de la doctrina de la Iglesia.

" “Naclonalismo de ayer y de hoy” es el titulo que la»e:rupla las intervenciones del
primer dia en las que se ofrede una visidn panordmicn del nacionalismo en su
dimensién pasada y presente. Las intervenciones idel segundo dia g& centrarom
sobre la posibilidad de llegar “hacia una civilizacién mundial” y aqui se destiaca
el papel del sabio. El tercer dia ey dedicado a un tema palpitante y de méxima
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actualidad, que lleva por titulo “Mas alla de la era colonial”; y en las diferentes
intervenciones, alguna de ellas de corte dramético —intervencién de J. Rabema-
nanjara— se analiza la intima conexién que existe actualmente entre naciona-
lismo y anticolonialismo. Los titulos de los dias siguientes labren la. discusién
sobre temas tan del dia como “Nacionalismo y comunismo”, “Las grandes
asociaciones supranacionales”, “La Iglesia misionera y los nacwnalismo‘s”, po-
niendo fin a este apretado oo‘ntenidc- una visién de conjunto que trata de descu-
brir la conexién entre “Patria carnal y reino de Dios”.

El lector puede darse buena ides de la labor de esta Semana y de la
variedad temética, de la riqueza de observaciones, ete. A primera vista pareceria
que. el retardo en la traduceién priva a este libro de parte de su interés, pero
nadh mas contrario & la verdad, pues no sblo la actualidad del tema —tan actual
hoy como hace cinco o siete afioy —sino también la exposicién doctrinal tienen
perfecta vigencia.—V. J. MEMBIBRE.

. P.‘ BADIN, G.- BLARDONE, J.- ForLIET, H.- ViaL, Le travadl, Edit, Chronique
Sociale de France, Lyon 1964, 18 %X 12, 278 p.

El objeto de este volumen -—segundo de la coleccién “Iniciacién econdmica,
vy social”— es ofrecer a los cirdulos de estudio, y 'a quienes por sus estudios
deban tocar estos temas, una panordmica del trabajo, mirado en sus diversas
perspectivias, Bajo una forma: sintética, de manual, y con un estilo esquemético,
los autores —un psicélogo, un socidlogo, un ecanomlsta y un tedlogo— pasan
revista a la historia y condiciones actuales del trabajo, enumerando mulblples
problemas del momento actwal. La tercera parte (pp. 211-256) estd dedicada a
‘darnos la visién cristiana sobre el trabajo, terminando con la transcripeién
de algunos textos pontificios que hablan directamente de esta materia. El libro
se cierra con una bibliografia sumaria sobre los diversos aspectos del trabajo,
aunque se restringe al campo de lengua francesa,

La lectura de este volumen, denso e ilustrado en log dos sentidos de la
palabra, es casi suficiente para salir iniciadoi en los complejos problemas que
plantea el trabajoi——V, J. MEMBIBRE.

JacQUES ELLUL, Bl hombre y el dimero, Edit, Fomento de Cultura, Valencia 1966,
19 x 14, 268 p.

El andlisis se centra sobre la riqueza, vista a la “luz de la ensefianza de

Ja Biblia y del Evangelio”. De partida, el autor nos advierte que en los textos
biblicos no -encontraremos un sistema general sobre el dinero, ni tampoco una
“solucién”, pues ive trata de elementos fragmentarios de la relacién de Dios con
el hombre y el compromiso inherente de didlogo que es la Revelacién. Aceptar
un “sistema cristiano del dinero” serfa la peor de las mentiras, porque lo
acepta;rlamos por todo lo que contendria de no cristiano., Se examinan perso-
najes biblicos, textos de log diversos libros del Antiguo Testamento, las parabolas
de_Cristo que tocan este tema baJJOw la cnontvapmsucnon idicotémica de p»oibTes y ricos,
vy se temmma, afirmando que la: “justicia de la riqueza resulta, no de una ac‘mtud
moral sino de una actitud espiritual”. Una meditacién final que tiene como
escenario la gruta de Belén con sus personajes ricos —log Teyes magos— y
pobres —los pastores de las cercanias— cierra y sintetiza el pensamiento diel
autor, Podemos decir que todo el libro e una meditacion del autor, sin aasi citas,
excepto las biblicas, que mos ofrece una hermosa visién espiritual—dJd. Sorro.

SANCHEZ GIL, M., Concepto econémico de empyesw, Bdit. Compafiia Bibliografica
Espafiola, M,aidfr'id 1964, 22 x 14, 183 p.

EY objeto de este libro es ofrecer a quienes desde un wpunbu de vista forma~
tivo o docente estén interesados en el tema, una panoramica de lay definiciones
que de una manera u otra estin relacionadas con la perspectiva filoséfica*del
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coneepto econdmico de empresa. Tales definiciones abaman una inmensa gama
de cnoncepcmnevs que el autor atribuye principalmente al “cardcter poliédrico de
emipresa”. Unos se fijardn en la funcién prioductora; otros, en el aspecto de
nagomo" unos terceros, en la aventure o rigsgo inherente a la empresa. Estos
mirardn la empresa como orgamizacién; esos otros, veran wn comipuesto mixto.
Todos buscan aprmswmar la realidad de empresa, pero siempre ta,lgﬁun elemento
go les muestra rebelde. Como se advierte en el mrélogo, se ha “preferido la
extensién a la intensidad explorativa de opiniones”. Y asi se pasa revista ai un
elevado nimero de autores, los principales, de los que se trata de concretar
algunas lineas directivas que permitan una definicién de la empresa. La biblio-
grafia final numera 301 obras.
Este libro ofrece la ventaja de ponernos al aleance de la mano. esa nocién
eoonomma de empresa, Pero no ya degde la: perspectiva estrecha del ewco-nomlsta,
sino desde la més amplia dek jurista y del filésofo social—J. SOTILLO,

VARIOS, Pédagogie et psychologie des groupes, Bdit, "Epi, Parfs 1966 19 X% 14,
327 p.

. El contenido de esta obra, interesante para jpsicélogos, socidlogos, educa-
dores y, en general, para toda ppersona preocupada por los problemas die forma-
cién, es presentado por M. Debesse —profesor de la Sorbona~— con estas pala-
bras: “Una investigacion colectiva, con sus audacias, sus titubeos,. sus:diver-
gencias, pero con un mismo desko de repensar la ‘pedagogia a la luz de:las
ruevas corrientes de la psicologia social”. Y diversos estudiosos van planteando,
en contribuciones muy trabajadas y de sintesis, los datos del problema: la rea-
lidad socio-pedagégica (situacién escolar, funcién del ensefiante, tendencias peda-
gégicas, actitudes), actitud del maestro (experienciag), problemas. de formacién
v de cambio (formacién de maestros, utilizacién de las téenicas de grupo,. ete.).
El libro termina con dos wcomtmbucuone@ que llevan este titulo significativo: “Téc-
nicas ,;a,urdfixohvisuales y pedagogia del grupo” y “Notas sobre. educacién 'y auto-
ridad”.

Ya se comprenderd gue es practicamente imposible sintetizar el contenlwdo
de estas contribuciones. Por otra parte, podemos decir que todo el libro es ya
una isintesis mmy apretada que prohibe todo nuevo intento de resumir, si quere-
mos ser imparciales, Eg éste, pues, un libro de gran interés para todes: y.muy
especialmente para los formadores. En efecto, las nuevas téemicas de ensefianza
son [presentadas en su justa valoraciéon—V, J\. MEMBIBRE.

MAYOR MAYOR, P., Economia 1964-66, Bdit, Aguilar, Madrid 1966, 22 X 16, 507 p.

FEconomia 1964-66, siguiendo la linea de los volimenes anteriores, acaba de
afiadir algo muy importante a la formacién econémica de-los egpafioles: un buen
nimiero de articulos e informes aparecidos en revistas extranjeras y cuyas firmas
de hombres bien prestigiados en el mundo de lo econdmico avalan la impor-
tancia de su contenido. Pero, sobre todo, esta aportacién es importante porque
nos pone amnte los problemas méas pme‘ocupa,n‘weusl vy graves del momento econdémico.
Desde “La; relaciéon real de mberoambm 'para los productos primarios” de Kindle-
berger, a “Una politica de precios, beneficios y-'demdas rentas. no sa,larllaleus de
varios autores, 0 a “la entrevista con J, Ruéff sobre el patrén oro”; desde la
“divisién mtemnamomal’ dJel trabajo en el COMECON : elstraﬁe'g'lua del r'neiswg'o Himi-
tado” de E. Neuberger, a “La integracion de América Latina” de varios autores
y cuya pmerparacuon ha sido- obra de Felipe Hlerrera, el amélisis tedrico v su
formulacién prictica estdn al centro de lai preocupacién y pasan por una serie
de vicisitudes. Y, desde Tuego, la lista de articulos e informies no e limita a éstos
citados, sino que abarca también otros campos no menos-interesantes; entre
ellos, y por lo que se refiere a EISpanaJ cabe destacar el informe de la O. C. D. E.
sobre la economia espafiola, asi como la contribucién de.P. Mayor (editor)
sobre “La reforma agraria en Espafia”, tema de maximo interés:

‘Con referencia a este dltimo elsrturdwt, aplaudimos. su formulacién ponderada
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v objetiva, ausente de todo partidismo, y enraizada en las ideas de un hombre
del eampo, Con todo, nos quedan algunas dudas sobre su viabilidad prictica:
;serd suficiente incentivo el arrendamiento para promover el interés y la entrega
del trabajador?, ;y esa parte de renta que debe emplearse como crédito no serd
usada icon vistas a la productividad del momen’mn, gin mirar a una mejora a
largo término?, ete. Creemos que lo mejor sera, como indica el autor, experi-
‘mentar los divensos medios de reforma. - agraria, pues mis contactos con la refor-
ma agraria en Italia me han demostrado que la divisién y propiedad de la tierra
—siempre que sean parcelas 6ptimas desde el punto de vista econémico— es
posible y da frutos ubérrimos cuando va acompafiada de una politica apropiada,
vy me refiero, principalmente, a una buena organizacién cooperativa y centros
pilotos.—JESTS V. SAN ROMAN,

MEHL, R., Traité de sociologie du protestamtisme, Edit. Delachaux et Niesthlé,
Neuchatel 1965, 23 X 16, 283 p.

Libro de sintesis, libro informative y programatico, muy bueno en lo prin-
cipal de él y posiblemente un poco inexacto en alguna apreciacién. Veamos, Su
fin, como g nos indica en la presentacién, “noi solamente explicar, sino también
comprender y definir la situaciéon de lag 1g‘le1sma‘s0 dentro de la sociedad global en
funcién del fenémeno de la secularizacién”. En sus 283 péginas va siguiendo
paso a paso la reflexién sociolégica dentro del protestantismo, abordando temas
tan variados como la practica religiosa, lag instituciones, las misiones, el ecume-
nismo, las sectas, ete., ademas del fundamental sobre ol objeto de la sociologia
religiosa, y todo ello sometiéndolo a una meditacién personal que le lleva a esta-
blecer comparaciones continuas con las otras iglesias cristianas, especialmente.
con el catolicismo. EY andlisis profundiza en el campo doctrinal, pero sélo en sus
repercusiones sobre lag estructuras sociales, sobre log comportamientos colec-
tivos, sobre log estilos de piedad y de vida, que es lo propio del enfoque socio-
logico. En definitiva, se presenta un cuadro de analisis sociolégico que no se
limitas @ una s»oclog‘rafla

Ciertas posturas de colorido protestante se comprenden perfectamente por
el objeto de estudio, Pero posiblemente se podrian haber suprimido, sin menos-
cabo del andlisig lSO'C‘iOltOg‘iCO, algunos juicios de valor que penetran en el camipo
puramente doctrinal; asi, por ejemiplo, en: la pigina 53, donde se nilegia. todo
sacerdocio al hablar de las primitivas comunldadlely »crlstlanlajsl, y en la. pagina 98,
donde se afirma que la doctrina de la presencia de Cristo en las Especies Sacra,-
mientales es inducida por la comunidad a partir de la celebracidm.

Laiy inexactitudes de apreciacién que hemos advertido se explican facilmente,
va que se trata de opiniones muy difundidas. Asi, en la pigina 245, donde nos
habla de 1a regla politica de la Iglesia en Espana;

Nos parece que el andlisis socioldégico es francamente bueno, y con esto ya
tiene bastante el libro para resultar de interés en el campo de la literatura
sociolégica.—JESUS V. SAN ROMAN,

VAiioé, Il problema demografico nel mondo combemporaneo, Edit. “Vita e Pen-
siero”, Milano 1963, 24 X 17, 263 p.

La Editorial “Vita e Pensiero”, que promueve la coleccion “Problema;s eco-
. némicos de hoy”, recogle en este volumen una serie de estudios en torno a un
tema; comtin: el hecho demografico. Un grupo de investigadores -estudia: desde
diversos angulos este problema de la poblacién, imprescindible para formular
una sana politica demografica. Cada intervemcién es, en rigor, independiente,
pero todas ellas se unen en un prisma de puntos de vista,

Tras una presentacion de F. Vito que enmarca la problemética, se abre
el libro con cinco interasantes estudios sobre las tendencias die la poblacién v el
desarrollo de la economia, Sigue después —segunda warbte— una prediccién del
futuro de la poblacién m.undxal La tercera parte la constituyen una serie, de
estudios sobre cuestiones en controversia en torno a la politica demografica~de
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Estados Unidos. Doy estudios, méas concretos, son dedicados a Italia. No podia
faltar tampoco, dada la visién amplia del enfoque, la perspectiva moral, y, efec-
tivamente, a ella se le dedican dog estudios: uno de C, Colombo que titula “Un
punto de vista moral sobre el problema demografico”, y otro de S. de Lestapis
sobre “;La reglamentaciém de los nacimientos puede ser mna téenica?”. La obra
se-clerra con mn andlisis critico de las recientes contribuciones a log estudios
demograficos. Analisiy cortos sobre algunos escritos importantes de estos Gltimos
afios que nos dan el alcance de algunos de loy problemas claves del momento
presente, - .

Una obra importante, en resumen, sobre todo por la visién de conjunto
que presenta.—V. J, MEMBIBRE, -

LOFPLAND, J., Doomsday cult, A study of conversion, proselytization and main-
tenance of faith, Edit. Prentice Hall, Inc,, Englewood Cliffy 1966, 21 x 14,
276 p. .

En 1940 un joven coreano, de nombre Mr. Scon Sun Chan, ingeniero eléc-
trico, recibe ~—asi lo afirma— un mensaje divino que wcontiene una nueva reve-
lacién religiosa, La nueva edad, la definitiva, ha comenzado y con ella el esta-
blecimiento de wn nueva mundo, donde Corea serd la nueva Jerusalem, la nacién
sacendobal para el resto del mundo. El afio 1967 marcard los dltimos dias de
la edad presente por medio de “tribulacién césmica y juicio”.

En 1959 una adepta de la nueva religibn —Miss Yoon Sook Lee— llega
a Estados Unidos, donde, al cabo de algtin tiempo, consigue reunir un. pequefio
grupo de convertidos, cuya caracteristica sobresaliente es la vida comunitaria.
Este libro tiene por objeto el estudio de este pequefio grupo. Se analiza, con
abundancia de detalles —el autor ha mantenido contactos muy intimos con los
miembros del grupo—, vy bajo una perspectiva psico-social, el hecho de la con-
version, sus factores personales y situacionales, asi como la integracién al grupo
y ‘@ la labor proselitista que parecen influenciarse, encuadrando todo ello dentro
de un contexto dindmico, Especial atencién es dada a las téenicas y estrategias
de proselitizacion. La investigacién ha buseado una respuesta al interrogante
que continuamente preocupa al socidlogo: ;Céma es posible el desarrollo y per-
manencia de grupos desviantes contra la fuerte presion ideolégica que los rodea?
La utilizacién de diversas téenicas de investigacion, la observacién muy prolon-
gada y un enfoque muy comprensivo nos aseguran de la seriedad del estudio.
Juzgamos que es un estudio francamente bueno.—JESGS V. SAN RoMAN.

Varios

HarzreLp, H., Estudios sobre el Barroco, Edit. Gredos, Madrid 1964, 20 X 13,
487 p. ’ g

Al “barroco” podriamos’definirlo, de un modo general, como “la cultura
europea del siglo Xvir”. Y también, como “la crisis europea” del mismo siglo.

Hoy, al tiempo de hablar y de escribir sobre “el barroco”, nos hemos de
referir forzosamente, no sélo al aspecto artistico, sino también literario, econé-
mico, politico y social. En este sentido amplio, podemos hablar de crisis europea
del siglo xvII.

Pero ;qué es el barroco?... Tal vez una ecrisis de sensibilidad que se da en
todas lag manifestaciones de 1a vida. N

¢Y cuando se produce?... Cuando la personalidad humana llega a una especie
de depresién psicolégica y pesimista. Afloran entonces a la conciencia elementos
del subconsciente, Y sucede lo irracional, lo contradictorio, la lucha de contrario,
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‘en frase de Emilio Orozeo Diaz, uno de los autores que mejor han tratado este
tema.

El “barroco” es movido y agitado; desbordante y tumultuoso, Sacrifica el
orden a la sensacién. Rompe con todas las normas clisicas y exige la libertad y
lo desmedido en todo.

El barroco es algo esponténeo, popular. “En lo formal e ideolégico —nos
dira el escritor citado— se desarrollara esa lucha de contrarios, este paradégico
contraste: la visién prox1ma, concreta y detallada, junto a la visién de lejania
y profundidad confusa”.

Sobre las teorfas del barroco y lo que han pensado acerca de él distintos y
notables autores escribe Helmut Hatafeld.

A decir verdad, el presente estudio representa el contenido de varios articu-
los anteriores sobre el Barroco refundidos ahora y puestos al dia.

"~ El interés del libro estriba principalmente en que el autor ha ido v1v1endo
simultdneamente con ese movimiento de la critica que ha reinterpretado al si-
glo XVII europeo desde este nuevo dngulo, siendo uno de log primeros promotores
de dicho movimiento con su “Don Quijote als Wortkunstwerk”, aparecido en
espafiol en 1949.

En los primeros cuatro capituloy trata de los problemas generales que tiene
planteados el barroco, haciendo un estudio critico de la polémica de los eruditos
y de_las distintas opiniones sobre el particular,

Los cinco capitulos siguientes son un analisis comparado de los hombres
méas destacados del siglo Xvii; rematando con un interesante estudio sobre el
Eaépel principal desempefiado por Espafia en el barroco literario.—T. APARICIO

/OPEZ.
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