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Ejercicio de la autoridad

(Decreto «Perfectae Caritatis», n.° 14)

“Obedézcase al superior como a padre..., pero
el que os preside no se considere feliz por dominar
con potestad, sino por servir con caridad. Tened
al prelado el honor debido entre vosotros, pero él
con temor ante Dios esté postrado a vuestros
pies. Muéstrese o todos modelo de buenas obras.
Corrija a los inquietos, consuele o los pusildnimes,
aliente o los débiles y sea paciente con todos; sos-
tenga con agrado lo. observancia y la imponga con
temor. Y aunque ambas cosas sean mecesarias, sin
embargo busque mds ser amado de vosotros que
temido, pensando siempre que ha de dar cuenta
de wvosotros ante Dios”.

(Regla de S. Agustin, c. XI.)

SuMARIO: Consideraciones previas. Responsabilidad, docilidad a la voluntad de
Dios, espiritu de servicio y caridad para con los hermanos.

CONSIDERACIONES PREVIAS

Se ha hablado mucho y escrito ampliamente sobre la obediencia
religiosa. No digo demasiado, pero si unilateralmente algunas veces;
pues atn dirigiéndose a superiores, apenas se ha tratado, o se ha hecho
muy de pasada, del ejercicio de la autoridad. Quiza por la dificultad del
tema, temor a posibles reivindicaciones, peligro de “poner a la venta
obras en las cuales las religiosas (o religiosos) de espiritu critico —exis-
ten en todas las Congregaciones—, hallarian en los consejos dados a
las superioras (o superiores), materia abundante para nutrir sus resen-
timientos’ 1.

1 G. HuyGur, Equilibrio y adaptacién, Madrid 1963, 185. Podria conside-
rarse un sintoma del silencio sobre este tema la ausencia casi tobal de referencias
al mismo en las colecciones de documentos relativos a la vida y espiritualidad
religiosas. Llama también la atencién, por ejemplo, que no se hayan promovido
reuniones de superiores en que se tratara ampliamente este argumento y, cuando



HELIODORO ANDRES 2

'

Posiblemente de todo haya habido algo. Desde luego no se ha con-
siderado suficientemente que la obediencia y la autoridad son dos as-
pectos complementarios de una misma virtud; que es mucho mds
dificil mandar que obedecer; y asi, mientras se ha tratado de formar
a los religiosos en la obediencia, no se ha procurado formar a los supe-
riores para el ejercicio de la autoridad. Y la buena marcha de la vida
religiosa en ¢l campo de la obediencia depende tanto y mas de los supe-
riores que de los stbditos. “Es patente —atestigua el Superior General
de un Instituto Religioso— que la mayor parte de las dificultades (ori-
ginadas por desobediencias) se desvanecen ante un jefe auténtico, fir-
me y bueno, que sabe lo que quiere... Habria mucho que’ decir de
esto” 2,

No pretendemos analizar aqui el concepto de autoridad, ni exponer
la figura juridica del superior religioso, ni siquiera tratar en toda su
amplitud cuanto se refiere al ejercicio de la autoridad en la vida reli-
giosa; ya que nuestro intento se reduce a comentar las normas concre-
tas ofrecidas por el Concilio Vaticano II en la dltima parte del n.° 14
del Decreto Perfectae caritatis.

Consideramos necesario hacer antes algunas consideraciones pre-
vias, ya para evitar interpretaciones equivocas, ya para ambientar la
doctrina conciliar a este respecto, ya para disponer los 4nimos y avivar
las conciencias de manera que lleguemos todos a tomar en serio las nor-
mas sapientisimas del Concilio.

No hablando de la obediencia de los stibditos, sino del uso de la
autoridad por parte de los superiores, es natural que, a la luz del Con-
cilio, aparezcan al lado de su dignidad los defectos tanto posibles como
reales. En ningtn caso se consideran las personas concretas, que impor-
tan poco, sino el oficio, que juega un papel capital especialmente en la
sociedad religiosa.

Téngase presente que, ain debiendo hacer resaltar los deberes de
los superiores y los defectos que han venido haciéndose notar en el
ejercicio de la autoridad; sin embargo se la rinde un homenaje, pues
“aparece engrandecida, no solamente cuando es reverenciada, obsequia-
da, elogiada, tomada como principio directivo del propio obrar; sino

se han tenido con regularidad, como en Madrid para superioras, no se ha hablado
del ejercicio de la autoridad, aunque si extensamente de la obediencia.

2 P. J. HorrFeR, Superior General de la Compafiia de Maria, La obediencia
religiosa. Circular n.0 9, 12 de mayo de 1959, p. 7.
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también cuando se la hace mis consciente de su oficio y misién, cuando
s¢ la facilita desarrollar a conciencia su oficio” ®. Y esto precisamente
deseamos. '

Por lo demis, en temas como éste, que se presta a ser visto dema-
siado exclusivamente desde distintos puntos de vista, y por tanto a
achacar a critica todo aquello que pueda desagradar, visto desde la
propia atalaya, convendra recordar las palabras de Monsefior Garrone:
“Los superiores que no escuchan jamds la verdad son bien desgraciados.
Una comunidad, donde un superior no deja jamas a su inferior la
posibilidad de expresar una critica, es una comunidad perdida, por
muy extrafio que parezca. Esta es una observacion de Santa Teresita
del Nifio Jests. ;Quiere esto decir que no importa quién pueda decir,
no importa qué, en no importa qué sitio, y en no importa qué forma?
Es asi como hoy se estd tentando de entenderlo, pero no es asi. ¢Quiere
decir que no importa quién tiene derecho, no importa cuindo, de tomar
una posicién contra una orden recibida? Esta manera de entender la
critica es contraria a toda concepcién auténtica de la Iglesia tal como
Cristo la ha querido, y tal como debe ser para conseguir su fin de
salvar la verdad guardando a los hombres en el camino auténtico del
bien. Pero, a pesar de tales excesos, no olvidemos que, previniéndolos,
la critica es necesaria hoy para que crezca y adelante el Pueblo de Dios™ 4,

* k ¥

El Concilio —no haria falta decirlo, sino meditarlo, para estar bien
dispuestos a seguir sus directrices— mantiene, defiende y ensefia cémo
llevar a la préctica el genuino concepto evangélico de autoridad-obedien-
cia. Una de las caracteristicas de] Vaticano II ha sido la exquisita sen-
sibilidad demostrada ante los signos de los tiempos, la particular aten-
cién prestada al hombre de hoy con sus exigencias y situaciones, nece-
sidades y descos. Entre las exigencias se encuentra ¢l respeto a la per-
sonalidad y a la libertad individuales. Son valores que se aceptan; en
consecuencia, sin cambiar la substancia de la autoridad y de la obe-
diencia, se ha dado de ellos una nueva perspectiva, un estilo nuevo. La
Iglesia vive en el tiempo, y su vida y accién se ven condicionadas por

3 T. GorFl, Obbedienza e autonomia personale, Milano 1965, 7.
4 Del discurso del Card. Garrone se hizo eco aun la prensa diaria y revistas
de divulgacién, Puede verse, por ejemplo: El Mensajero, noviembre 1967, 30.
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ias ideas y estructuras de los ambientes histéricos de cada época. Y asi
“la evidente continuidad de la institucién jerarquica lleva también la
marca del tiempo, algo asi como las casas y sus mobiliarios han cono-
cido diversos estilos. La Iglesia ha construido la historia de una manera
muy extensa, pero la historia ha condicionado parcialmente los rasgos
que ha ido adoptando su semblante” ®.

Para mejor comprender la razén y la necesidad de las nuevas pers-
pectivas conciliares habria que considerar los antecedentes histéricos, al
menos en el periodo que precede inmediatamente al Concilio. Aqui
nos limitamos a breves consideraciones, incompletas evidentemente, con
riesgo, por tanto, de poca claridad ©.

Desde un punto de vista histérico-social, observa el Padre C. Vaca,
vemos que el hecho de obedecer se halla profundamente influido por la
directriz preponderante dada en cada momento histérico a la depen-
dencia de unos hombres en relacién con otros. Obedecer, cuando en
el mundo tedavia existian amos y esclavos, necesariamente debia signi-
ficar un rendimiento profundo en el stbdito y una conciencia de domi-
nio completo en el superior; someterse, para €l primero, era tomar el
papel de siervo, y para el segundo adquirir la autoridad de amo. San
Jgnacio tiene una de las meditaciones fundamentales, la del “Rey tem-
poral” fundada en la sensibilidad del “caballero que no puede negarse
a la invitacion de su sefior”, para correr aventuras nobles. En el siglo
pasado, obedecer era colocarse en el puesto respetuoso del criado frente
al sefior.

En siglos anteriores se ponda el acento en la autoridad, la ley, la
comunidad, la seguridad, la obediencia. Los antiguos maestros insistian
tanto sobre la pasividad de la obediencia debido a la profunda descon-
fianza que sentfan por las iniciativas del espiritu propio. Para compren-
der esto —explica J. Leclercg— es necesario encuadrarse en el marco
histérico de aquella sociedad anarquica y violenta. La primera tradicién
monastica viene de Oriente, tierra‘de pasiones desordenadas, y de alli
desciente al Occidente durante los siglos violentos del alto medioevo.
Para comprender esta tradicién mondstica, tenemos que compararla

5 Y. M. CoNGAR, El servicio y la. pobreza en lo Iglesio, Barcelona 1965, 10.

6 Sobre la autoridad en la Iglesia en general y su desarrollo, puede verse
J. M. Topp y colaboradores, Problemi dell’autoritd, Roma 1964, y la obra de
Congar citada en la nota anterior. ‘

7 C. VAca, “Personalidad y obediencia, El hombre obedlente” Seminarios
11 (1965) 120, : o
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con las especulaciones sociales de la época. Hasta el siglo xvir casi todos
los grandes teorizantes concebian el ideal social bajo la forma de una
sociedad autoritaria, rigurosamente reglamentada, en la que los ciuda-
danos no disfrutaban de ninguna iniciativa particular. No aparece ni
desconfianza en el superior ni estima en la iniciativa particular &,

“No hay duda —escribe el Padre Liegé— de que la Iglesia ha
consentido en aceptar el concepto sociolégico que se tenia aqui o alla,
en un tiempo o en otro, de la autoridad. El imperialismo, el totalita-
rismo, los sistemas mondrquicos absolutos, el feudalismo, han influido
sobre la sociologia eclesial y han cubierto un poco el ministerio. No
hay mis que abrir los manuales de teologfa del siglo pasado para com-
probar el poco espacio que se concedia a la libertad en eclesiologia,
en comparacién con ¢! clogio a la autoridad, como si este elogio de la
autoridad no comportase ningln riesgo por exceso” *

El hombre actual estd viviendo en un clima batido por corrientes
encontradas, en lo referente a la sumisién. La democracia y el igualita-
rismo han hecho tabla rasa de muchas diferencias entre quienes mandan
y quienes obedecen, sobreexaltando el valor personal de los jefes, mas
que el prestigio y el honor debido al puesto de mando. Por otra parte,
y como contrarse extremo de tal disposicién, las formas totalitarias han
elevado a un grado mitico el prestigio de quien manda, sea una persona,
un partido o un grupo. Como disposicién meramente individualista,
una corriente de exaltacién de la propia libertad y de rebeldia ha sido
proclamada como de primordial valor para la conciencia de cada uno,
con independencia del programa o del contenido de aquello contra lo
cual uno se rebela. - :

Supuesta la profunda evolucién del mundo en ideas, cond1c1oncs
materiales, familiares y sociales se comprende que el hombre moderno
se sienta a disgusto dentro del marco de las instituciones tradicionales.
También en la vida religiosa los jévenes espccialmente experimentan
ese mismo malestar. No es que la vida religiosa en s{ misma, en su con-
tenido esencial, haya envejecido; como ideal, sigue seduciendo a la
1uventud La d1ﬁcultad radica en la oposicién entre ¢l marco de la vida

8 J. LECLERCQ, La wvocacion religiosa, San Sebastidn 1965, 215.

9 A. LIEGE, “La autoridad en la Iglesia. Servicio de la libertad”: Catoli-
cismo uno y diverso, Barcelona 1964, 167. En la misma idea insisten otros auto-
fgsé v. gr. Y. M. CONGAR, Jalones para una teologia del laicado, Barcelona

63, 62, Lo
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religiosa y la mentalidad de los jévenes. Se sufre una especie de crisis
institucional °.

El enfrentamiento de dos mentalidades histéricamente distintas en
el ejercicio de la autoridad y de la obediencia se habia planteado con
crudeza en muchos ambientes y a gran escala. “Tanto en el orden de
la vida rcligiosd, escribia el afio pasado Lochet, como en el de la activi-
dad pastoral, los principios de adaptabilidad a la evolucién de un mun-
do en crisis no se han incluido en la estructura propia de la obediencia.
De este modo, se corre el riesgo de llegar a un orden mas estético que
dindmico, cuyo ideal es mantener ¢l pasado més que promover el future.
Se arriesga continuamente la inad‘aptacién por mo aceptarse los cam-
bios necesarios, no en los valores, sino en su expresién y en su cumpli-
miento en ¢l tiempo que pasa” ™.

Las generaciones actuales son mucho mds conscientes del valor de
su ser personal y asi se muestran sumamente sensibles a cualquier for-
ma de autoridad y obediencia que no respete suficientemente las carac-
teristicas de una vida sicolégicamente adulta.

Se imponia una solucién acertada y el Concilio la buscé y propuso
tanto para la Iglesia en general como para la vida religiosa en particu-
lar 2. Ese contraste de mentalidades resond en el Concilio. Béstenos
recordar lo que dice el Padre Galot sobre los considerables retoques a
que se vid sometido el n.° 14 del Decreto “Perfectae caritatis” a partir
del primer esquema. Una enmienda propuesta por mas de 400 Padres
pedia que se insistiera mas todavia en el holocausto, y la condena de
la obediencia concebida como “didlogo en el que el superior se esfuerza

10 Cfr. V. della VERGINE, “Il principio degli adattamenti”: GI adattament:
della vita religiosa, Firenze 1955, 18-19.

11 L. LocHET, Autoridad y obediencia en la Iglesia, Salamanca 1967, 29.

12 A este respecto G. MARTIL resume asi las ensefianzas del Concilio: “En
el Coneilio Vaticano II creemos que se fijan las coordenadas que vienen a deter-
minar cuil debe ser de ahora en adelante el ejercicio de la autoridad en la
Iglesia. La primera de estas lineas queda trazada con rasgos enérgicos en la
constitucion Lumen Geniium y se apoya rigurosamenbte en la teologia del pueblo
de Dios. La otra coordenada recorre de un extremo a otro en toda su extensién
la constitucién pastoral Gaudium et spes, en la que destaca con rasgos vigorosos
la dignidad de la persona humana, considerada en su aspecto juridico y psico-
1égico. Este mismo concepto del valor de la persona humana vuelve a subrayarse
con fuerza singular en otros dos documentos conciliares, la declaracién Dignitatis
humanae y la Groavissimum educationis momentum. Y una y otra idea, persona
humana y pueblo de Dios, lo feolégico y lo juridico, impregnados siempre de
hondo sentido pastoral, brillan con particulares reflejos, en los decretos Christus
Dominus, Presbyterorum o'rdims, Optatam totius, Perfectae caritatis, Apostolicam
actuositatem y Ad gentes. (“El ejercicio de la autoridad”: Seminariuwm 7 (1967)
684), .
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por convencer al stbdito, explicindole todas las razones de la orden
dada”. De esta enmienda, que ofrecia el punto de vista de los supe-
riores, alarmados por la evolucién actual..., la Comisién conservé la
afirmacién de que la obediencia religiosa “lejos de disminuir la perso-
nalidad humana, la lleva a su plena madurez”. Otra tendencia, repre-
sentada también por mis de 400 Padres, ponia de relieve en las enmien-
das presentadas la necesidad de una obediencia mas adulta en los stb-
ditos, y correlativamente en un ejercicio de la autoridad en forma de
servicio, con espiritu de caridad y de respeto a las personas. Esta tenden-
cia en la que se manifiestan los deseos de la mentalidad contemporinea,
es la que influy6 en gran manera en la redaccién del Decreto. Este no
pierde de vista la auténtica concepcién de la obediencia, como podemos
observar en la exposicién del fundamento doctrinal y de las recomenda-
ciones hechas a los stbditos; pero la sitGa en el marco de una auténtica
concepcién asimismo de la autoridad, por las recomendaciones a los
superiores. De esta forma nos presenta un punto de vista mas equili-
brado y completo, tradicional y actual a la vez, de la obediencia reli-
giosa 2. :

Al mismo tiempo que se hace resaltar el valor sobrenatural y re-
dentor de la obediencia, y se pide a los religiosos una entrega consciente
y voluntaria; a los superiores les exhorta a ejercer la autoridad con
espiritu de servicio, buscando la cooperacion de los sabditos, cuya ma-
durez deben fomentar. Se orienta hacia formas de autoridad mis comu-
nitarias y menos individualistas, en las que la actividad no esté comple-
tamente de parte del superior dejando al stbdito en una pasividad
casi total.

Sin duda resultard dificil, como advierte G. de Cardenal %, conse-
guir el equilibrio entre autoridad jerdrquica y libertad personal, entre
decisién autoritaria e iniciativa individual, entre marcos institucionales
y creaciones inesperadas, entre fluencias verticales perfectamente claras
y definidas, junto a fluencias horizantales, quizid no siempre claras,
pero ricas y prometedoras; entre ley y carisma. Pero la Iglesia ha tenido
¢l valor de proclamar todos esos valores, consciente de los riesgos que
esto puede implicar, dada la situacién de quienes con oidos viejos oyen
palabras nuevas.

13 J. GALOT, Renovacion de la vida consagrade, Bilbao 1967, 87-88.
14 0. GOoNzALEZ DE CARDENAL, ;Crisis de seminarios o crisis de sacerdotes?,
Madrid 1967, 112-114,
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Evidentemente tanto superiores como stbditos deben aceptar todo
esto, aunque haga mds dificil atin el ejercicio de la autoridad y de la
obediencia. Desde luego cada uno se fijard principalmente en lo que
respectivamente le interesa; no los sibditos en lo que mira a los supe-
riores o viceversa: eso seria un modo ficil de quedarse a obscuras, a
pesar de la potente luz emanada del Concilio. Y lo que se dice a los
superiores interesa a todos: hombres y mujeres. No tiene un valor
absoluto, sino Gnicamente de matiz, lo que dice ¢l Padre G. Escudero:
“A las mujeres habia que decirles que “escuchen los superiores con
agrado a los sibditos”; a los hombres en cambio, habia que insistirles
mis bien en que “siempre a salvo su autoridad para determinar y
mandar o que haya de hacerse”. A los hombres era necesario decirles
que “sélo a las autoridades competentes... corresponde fijar las normas
de renovacién y adaptacién”; a las mujeres era conveniente advertirles
que “en aquello que toca al interés comin del Instituto los superiores
consulten y oigan de la manera conveniente a los sdbditos™ 15,

* ¥k ¥

En orden a remediar las deficiencias, que han existido —a veces de
bulto— en el ejercicio de la autoridad, serd necesario convencerse de su
existencia; de otra manera la voz del Concilio habrd resonado en el
desierto. Hacemos, pues, algunas consideraciones sobre la crisis de
superiores; aunque esto pudiera sonar a tpico.

El hecho no es para extrafiar demasiado. Mandar bien es mucho
mas dificil que obedecer. Cuanto més alto es el oficio, més escasas son,
bumanamente hablando, las probabilidades de administrarlo con el
éxito y con la exactitud con que otro satisface su tarea més exigua. De
lo cual se sigue que, en el conjunto de los casos, inevitablemente los
oficios mis elevados seran administrados peor que las tareas més infe-
riores; sin llegar a decir, por una parte, que el superior sea siempre
¢l mis tonto, ni, por otra, que sea siempre el ‘mas prudente, perspicaz
y. experimentado 16,

En términos andlogos se expresa el Padre Vaca: “Las mismas

15 G. ESCUDERO, “De la obediencia”: Decreto “Perfectae caritatis”; Madrid
1966, 248. .

16 Cfr. XK. RAHNER, Marginales sobre la pobreza y la obediencia, Madrid
1962, 13. S R
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concupiscencias que coaccionan interior y exteriormente al stbdito
obran en el 4nimo del superior torciendo ¢l ejercicio de su libertad inte-
rior para elegir los caminos de Dios, con la Ginica diferencia de ser mds
dificil el ejercicio del mando, que el de la obediencia. Por eso no puede
extrafiar el hecho de encontrar muchos menos superiores verdadera-
mente completos, capaces de cumplir su misién con auténtica madurez
humana y sobrenatural, que sibditos obedientes” '".

En estos términos generales la cosa es evidente. Pero hay més. Han
existido graves deficiencias, que no se justifican ni explican apelando
simplemente a las limitaciones humanas y a las dificultades intrinsecas
del oficio de superior *&,

A pesar de que el tema no ha sido muy tratado, no han faltado en
los Gltimos tiempos constataciones del hecho'®, a veces bien elocuentes.
Agl, por ejemplo, la Revista “Vinculum”, Organo de la Conferencia
de Superiores Mayores de Colombia, ha escrito: “No hay que enga-
flarse. La mayoria de las mujeres nombradas superioras no saben qué
es la obediencia religiosa, ni qué es mandar, ni cémo se manda” %, Un
Superior General decfa en el Congreso Internacional de Religiosos,

17 C. VAcA, La vida religiosa en San Agustin, IV, Madrid 1964, 196;
V. de Dios, Autoridad—obed’iencia, Madrid 1965, 29, 31: “Es dificil saber obede-
cer, pero lo es mucho més saber mandar... Quizi lo més dificil de la autoridad
—diriamos que de todo— es reducir a umdad los problemas, atinar con .el punto
medio de equilibrio: dar libertad y exigir obediencia; infundir confianza e inspi-
rar respeto; poseer la mansedumbre y destacar en la fo.rteuleza, confiar en la
responsabilidad de los stbditos y ejercer un control; tomar “en nombre del
Sefior” las dec151ones y después no turbarse por las mala;s consecuencias que de
ellas puedan originarse, ete.”.

© 18 Puede consultarse acerca de la penas, cruces y dificultades anejas al
oficio de superior, y la piedad que deben nutrir para con éste los stbditos, el
estudio de I. CoLosIO, “Le miserie del Superiorato”: Rivista di Ascetica e Mistica
12 (1967) 460-475, 527-536, 13 (1968) 17-30. »

19 He aqui algunos ejemplos de alusiones a esta crisis: C. A. AGUILERA,
“Crisis del principio de autoridad: causas, remedios”: Actas del Congreso de
Perfeccién y Apostolado, IV, Madrid 1959, 15-16, que atribuye principalmente
el hecho a que.a la autoridad sustituye el autoritarismo; A. HERNANDEZ, Escuela
de superiores, Madrid 1961, 7 s., lo admite como el mayor mal de la época en las
sociedades civiles y, atenuando los bérminos, en las comunidades religiosas:
“La queja, dice, la hemos oido con frecuencia: no hay hombres de gobierno;
faltan superiores que lo sean de verdad; en los conventos hay quienes los pre-
sidan, pero no quienes los gobiernen”; P. ALVAREZ, “Fortaleza y autoridad”:
I Semnanma de Estudios poara Formadores, Madrid 1965, 73-76, lo achaca a falsas
aoctrinas y filosofias, en tono un tanto demagégico, sin aludir al mal uso de la
autoridad; P. SAURAS, “Males endémicos”: Confer n.c 19 (1966) 318-323, de
manera 1m;p11c1ta y soslay'arndo lo principal; "R. KOTHEN, “Métodos de formacién
en la obediencia actualmente em uso entre las religiosas”: La obediencia. Pro-
blemas de lo. religiosa de hoy, Madrid 1966, 240: “Como ha observado muy bien
una religiosa, en cierto nimero de casos hay una verdadera crisis de superioras”

20 VIiNcuLuM, 6rgano de la Conferencia de Superiores Mayores Rehg’losos,
Bogota, 14 (1966) 296. . .
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Roma 1950: “Hay Institutos en los que las superioras —y algunas veces
los superiores— son verdaderos déspotas y hasta tiranizan las concien-
cias con extrafias imposiciones... En muchas casas, especialmente de
religiosas, existe un método de gobierno, un modo de concebir la dis-
ciplina y la obediencia, que lleva la vida y la observancia religiosa a un
4rido pesado formalismo, negacién y muerte de la misma vida reli-
giosa” &

Estas afirmaciones duras podrian desagradar a los superiores, mas
deben ver en ellas no tanto un reproche y acusacién cuanto una adver-
tencia y llamada a examen. Y deberfan entristecer a los stibditos entre
otras razones porque, como dice San Agustin, “de las ovejas se hacen
los pastores”; y tener buenos o malos superiores puede considerarse
una gracia o un castigo de Dios, de ahi el proverbio: cada familia
tiene ¢l jefe que merece.

Quizas en estas crisis, tanto de autoridad como de obediencia, exista
mucho mis de miedo, recelo, desorientacién y hasta ignorancia, que de
malicia y rebelién; sin duda entran en juego més las personas concretas
que los conceptos abstractos. Hoy de manera especial debe tenerse en
cuenta que muy dificilmente se mantiene la autoridad juridica sin la
moral de prestigio y valores personales. Pero de esto habra ocasién de
hablar mis adelante. Ahora queremos hacer resaltar un aspectos de la
crisis de superiores: el mal uso de la autoridad es deletéreo para la
obediencia. Es digno de tenerse en cuenta por los superiores. Asi como
existen stbditos, que no comprenden la colaboracién que ellos deben
prestar a los superiores para el mejor desempefio del cargo; asi también
puede haber superiores que, mientras se quejan de las desobediencias
de los subordinados, no se dan cuenta de que las estdn fomentado por
no mandar como es debido.

También esto se ha hecho notar. El Padre Leclercq, antes de ter-
minar el capitulo sobre la obediencia, aborda “una dltima dificultad de
esta virtud, y que viene de los superiores” 2. En la citada revista “Vincu-

21 8. ALBERONE, Superior General de la Pia Sociedad de San Pablo,
“ Accommodata renovatio statuum perfectionis quoad constitutionem”: Acta et
Documenta Congresus Generalis de Statibus Perfectionis I, Roma 1952, 268.

22 La wvocacidn religiosa, San Sebastidn 1965, 225. A continuacién hace
algunas observaciones, que pueden parecer pesimistas, pero que son aleccionadoras
para los superiores responsables de nombrarlos, al mismo tiempo que clave de”
comprensién para todos los sibditos. “Los superiores jamés son perfectos.
Encontrar buenos rectores es el problema mas arduo y dificil de toda la vida
en comun, bien sea esta temporal o religiosa... El capitule que en la iniciacién
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lum” se lee: “El voto de obediencia es el peor entendido... y el peor
practicado... Por eso entre las religiosas existen deformaciones de bulto.
Y por esas deformaciones muchas mujeres, que llegaron a un noviciado
con ansias de santidad, fracasan en su intento. No todo es falta de las
que intentan, sino deformaciones de lo que es la vida religiosa en manos
de superioras mal preparadas, por decir lo menos, ya que-tal vez por
estar mal preparadas son orgullosas y atin tirinicas” %, El Padre Roldin
expone “las dificultades que pueden provocar hoy la crisis de obedien-
cia: 1) dificultades intrinsecas a la obediencia...; 2) dificultades mas
bien extrinsecas. Son sobre todo las que agravan el problema. Dos son
los principales capitulos de obsticulos que impiden la perfeccién de esta
virtud: uno proveniente de parte del sdbdito..., otro de parte del supe-
rior... Més atn, en el momento actual puede tener esto especial trans-
cendencia’ 4. '

La idea fue aireada por algn Padre en ¢l ambiente conciliar. Por

de su Regla consagra San Benito al Abad es de los mis largos. Se ve bien que
el asunto es crucial ante sus ojos, porque la aplicacién de toda la Regla no
depende sino de esta piedra cimental...”. “Hay superiores que se imaginan sin
razén que la obediencia religiosa es un deber que concierne solamente a los
stibditos. Si estd bien recordar a unos que deben obedecer, por otra parte estara
bien recordar a los otros que deben mandar bien. Sucede en los Institutos
quejarse de que hay poca obediencia, que los sGbditos estin en una insubordina-
cién general, que la autoridad es menospreciada.
~ “En caso parecido, hay siempre lugar a examinar cémo ejercen la autoridad
los que ostentan los cargos. Porque para éstos, no en menor grado, hay otras
obligaciones que la de exigir obediencia. Es muy raro que si mandan con sabi-
duria, no obtengan la obediencia que les es debida, Examinemos, pues, las reglas
que deben seguir los superiores para mandar. Esto no es menos importante para
el buen espiritu de las casas religiosas...” (Card. J. M. R. VILLENEUVE, OMI.,
“Lettre pastorale sur ’obéissance religieuse”: Conf. Rel. Can., Ottawa 1960, 17).
23 L. c. en la nota 20. Una causa de imperfecto mandar con dafio de la
obediencia la expone R. VOILLAUME con estas palabras: “En general, se suele
considerar la escuela de la obediencia demasiado Unicamente como una ascesis,
como Una disciplina que debe gastar nuestros reflejos de orgullo, haciéndonos
més humildes, mas flexibles, como el “caddver en las manos del lavador”. Y en
esta flexibilidad adquirida se ve demasiado un medio de formar colectividades,
tan ripidas y precisas en su accién para el apostolado exterior, como lo seria
un instrumento bien montado en el que cada rueda estd al servicio de la marcha
del conjunto. En esta perspectiva los defectos de los superiores, sus exigencias,
sus mismos caprichos, pueden parecer como aptos para dar forma més ripida-
mente a unos instrumentos déciles y para educar a unos hombres renunciados,
dispuestos a todo. De aqui a pehsar que es mejor para un superior utilizar
deliberadamente tales medios, en interés mismo de los que estdn confiados a su
autoridad, no hay més que un paso, franqueado con excesiva facilidad... Un
superior que no tenga a la vista méas que este concepto negativo y mortificador
del objetivo de su autoridad... llegard a ser incapaz de conducir a sus religiosos
hasta la perfeccién de una verdadera obediencia. Ni siquiera sabri crear el
clima indispensable para que puedan llegar a un justo concepto de la obediencia”
(En el corazén de las masas, Madrid 1964, 334-235).
24 Las crisis de la vide en religidn, Madrid 1961, 93 y 106.
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eso, sin duda, el Padre J. M. Granero ha escrito que “hoy se repite atn
en esferas muy altas que la crisis de obediencia se debe en buena parte
a una lamentable crisis de autoridad. Esta crisis de autoridad es ya un
fenémeno tan general y voluminoso que la perciben atn los més ciegos:
salvo quiza los mismos que la detentan. La crisis tiene manifestaciones
de distinto signo y puede desencadenarse o bien por dejacién de la
autoridad o bien por hinchazén desmedida de la misma. Las conse-
cuencias para la obediencia serdn también distintas y ésta o se disolverd
en la anarquia o vendrd a degenerar en no sé que dorada esclavitud.
Son dos signos, o mejor dicho dos tendencias, que se hacen hoy percep-
tibles en ciertos sectores de la vida religiosa” %.

Nos permitimos transcribir, como Gltima insistencia sobre el aspecto
que venimos haciendo resaltar, un importante texto de G. Locatelli
publicado en la Revista de las Religiosas de Italia:

“Se habla con facilidad de crisis de obediencia. No se puede negar
que exista. Pero ;estamos dispuestos a admitir pacificamente cuanto dijo
el P. Buckley, Superior General de los Maristas (Doc. cath. 3-1-65, p. 87):
“Pienso que la renovacion de la vida religiosa es més cuestién de forma-
cién y eficacia de los superiores que una pretensién de mayor obediencia
por parte de los sibditos?”. J. Leclercq, benedictino bien conocido, afirma
(Revue d’Asc. et Myst., n. 162, 1965, p. 12): “De hecho lo que hoy cons-
tituye un problema para muchos es menos la cuestiéon de la obediencia
o de la libertad cuanto més bien la nocién de la autoridad. Algunos se
preguntan si el ejercicio de la autoridad en la Iglesia estd determinado
solamente, y sobre todo, por las exigencias del Evangelio o bien si no
resulta sefialado también por el influjo de ciertas realizaciones histéricas
de la autoridad en la sociedad. ;No se resentiri dicho ejercicio especial-
mente de aquellas formas histéricas que favorecieron en la Edad Media,
el sistema feudal y, més tarde, de las teorias del poder absoluto?” ...Para
esta renovacién en el arte del mando, meditese esta observacién de Y.
Congar (Per una Chiesa servente e povera): “Toda la Iglesia es respon-
sable de los que son llamados al mando y de la idea que ellos se haran
de la naturaleza. de su poder y del modo de ejercitarlo. Si son tratados
como poderosos, se portardn como tales. Si los stbditos se comportan con
ellos servilmente, sucederd con facilidad que su vida se contamine con el
espiritu de dominacién, tan vivaz en el hombre pagano que se obstina en
sobrevivir en cada uno de nosotros. Recuerden, pues, los superiores que:
tienen absoluta necesidad de ayuda formadora, que ha de ser recibida
de los stbditos; la acogeran alegremente y encontrarin el modo de mul-
tiplicar las aportaciones” 26,

25 Hechos y Dichos, n.° 375, mayo 1967, 879. Nimero dedicado a las reli-
giosas. Tiene buenas sugerencias, pero ha disgustado a algunos por parecerles
que algunas cosas suenan a hueco e impersonal.

26 Il Decreto “Perfectae caritatis” e Uesercizio dell’autoritd, en RIVISTA
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Podriamos afiadir: recuerden los subditos que, lejos de dar tal
ayuda, influirfan de manera deformante si rodean a los superiores de
halagos, lisonjas ¢ incienso. Echarian sobre su conciencia una tremenda
responsabilidad pues, mediante tan ruin comportamiento, minarfan la
vida religiosa.

¢Cuiles pueden ser las causas de la cmswP

Si nos remontamos a las Gltimas causas, habria que examinar todo
el ambiente en que se desarrolla la vida religiosa: espiritual e institu-
cional ; elecciones y nombramientos, etc. De los sistemas de gobierno
también hablé el Concilio, que, gracias a Dios, va siendo poco a poco
escuchado. Constatemos de paso la gravisima responsabilidad de los
Capitulos y Superiores Mayores.

Causas comunes ¢ impersonales pueden indicarse muchas. Olegario
G. de Cardenal *" piensa que es un fenémeno comin a todo €l pensa-
miento actual la crisis de valores objetivos; también en el orden reli-
gioso como fruto de un descubrimiento y supervaloracién de la inmanen-
cia personal. La referencia inmediata del cristiano a Dios, su comunién
directa con El, la percepcién de su voz en el santuario de la conciencia
como dirigida personalisima y exclusivamente a €I, la preposicién de los
valores y verdades tal como el sujeto los percibe, 1ndepend1cntcmentc
de como son en si, todo ello ha conducido a una crisis de autoridad.
Otros fenémenos intraeclesiales han agudizado esta problemética. Una

DELLE RELIGIOSE. Quaderno per le Superiore. Supplemento al n.° 6-7 (1966) 16-17.
El texto de Congar, levemente reformado, puede verse en El servicio y la pobreza.
en la Iglesm Barcelona 1965, 86. El P. L. Mendizébal, tratando del instituto
obedencial ignaciano, dice: “Y este instituto ignaciano queda violado, no sola-
mente cuando el sibdito no obedece segiin ese orden de obediencia a que se ha
sometido libremente, sino también ~—Y no menos por cierto— cuando el superior
no manda en conformidad con el mismo instituto. En efecto, el mayor escindalo
en la actuacién del instituto ignaciano seria una orden —aun ocasional, pero
sobre todo habitual— que fuera real, manifiesta y, quizés alguna vez, hasta
conscientemente wrracional. Y precmamente los pdrvulos, esto es, los que sze
hallan en el noviciado o en periodo de formacién, son los que pueden estar mas
expuestos a tales Grdenes que atentan contra la razén; a veces con la excusa
de que es para formarlos o para probarlos. Pero aun sin 1Lega:r a 6rdenes precisa-
mente irracionales, el modo mismo de mandar no conforme del todo a la finalidad
religiosa del instituto obediencial ignaciano, hard a veces que el stibdito pierda
poco a poco la fe en el sentido verdaderamente religioso de la propia vida por lo
que ha saecrificado todo lo mis querido. Y de esta pérdida de fe en el sentido
religioso del propio vivir se seguirid la ruina del Instituto mismo. Por tanto,
si causa verdadero dolor en el religioso sincero el ver que no se practica con
perfeccién la obediencia, no menos dolor causa el ver que no se ejercita con
perfeccién la autoridad. A ambos elementos del instituto obedencial hay que
aplicar el remedio eficaz” (El modo de mandar segun San Ignacio, Bérriz 1966,
7-8).

- .21 Cfr. ;Crisis de Seminarios o crisis de sacerdotes?, Madrid 1967, 112 s.



16 HBLIODORO ANDRES 14
ética existencial... desfigurada; el descubrimiento de los carismas...; el
surgimiento de una teoria del laicado... Y junto a esos valores positivos,
la constatacién de abusos por parte de la autoridad, de como ésta es a
veces concebida no como servicio sino como sefiorio, no como encargo-
carga de parte de Dios para bien de los demis, sino como dominio-
aprovechamiento individual y directo sobre las voluntades de los subor-
dinados; todo ello ha conducido a una postura de desconfianza.

Ha faltado a muchos comprensién ante las nuevas situaciones his-
toricas. La doctrina del Concilio ha puesto de relieve aspectos de la
verdad cristiana cuya conciliacién con los anteriormente vividos no apa-
recerd claramente a los ojos de todos los cristianos, pues el hombre, que
no es capaz de aprehender a un mismo tiempo la totalidad de la verdad,
se siente tentado a absolutizar aquel rostro de la verdad que él percibe,
negindose a aceptar que ese rostro en su unicidad puede presentar mis
facialidades que las que él descubre.

Asi resulta dificil admitir que una determinada forma de mando
ha quedado desfasada por falta de adaptacién a las circunstancias actua-
les y debe dar paso a un nuevo estilo de mandar. “Lo que con frecuencia
ocurre es que quienes ostentan el mando antiguo sblo ven con certeza
el cese, y €l resto lo ven problematico, envuelto en niebla de peligros,
inseguridades y cataclismos” %. ’

Una causa fundamental considera Lahidalga® este doble hecho:
por una parte la conciencia clara, verdadero logro de nuestro tiempo,
de que cuantos tenemos que obedecer, no somos cosas sino personas; y
por otra parte, ¢l ejercicio actual de la autoridad que, al exigir la obe-
diencia, pretende tratar a los sibditos, con demasiada frecuencia, no
como personas, sino como cosas. De aqui —dice él— el malestar que
se advierte un poco en todos los estratos comunitarios dentro de la
Iglesia: en las parroquias, en los Institutos religiosos, en los seminarios,
en las dibcesis, etc. Hoy no se puede mandar ni se puede obedecer como
hace unos lustros. Hoy, por ejemplo, el “cosismo” o el “gregarismo”
o el “infantilismo” como modos de autoridad o de obediencia son ina-
guantables. Ademas de que son atentatorios al plan de Dios, del cual
son también “signos” los tiempos en que vivimos.

Una Gltima consideracién. El problema es de suma importancia.

28 1. PEREz, “El espiritu del mando en la vida religiosa”: Confer 5 (1965)

399-420.
29 J. M. LAHIDALGA, Didlogo y obediencia. en la Iglesia, hoy, Madrid 1965, 8.
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Urge resolver la crisis. El cuerpo ird donde le lleve la cabeza, las comu-
nidades religiosas serin exponente de los superiores que las gobiernen.
A ellas podemos aplicar lo que dice el Concilio en la Constitucién pas-
toral sobre la Iglesia en el mundo actual, n. 31: “Se puede pensar con
toda razén que el porvenir de la humanidad estd en manos de quienes
sepan dar a las generaciones venideras razones para vivir y razones para
esperar”’. En el caso de los religiosos tenemos una circunstancia agravan-
te: se han inscrito a un Estado de perfeccion y tienen derecho cierto a
ser gobernados con rectitud y competencia *. He aqui la oracién que €l
santo religioso y obispo, Tomas de Villanueva, dirigfa a Dios por la
Iglesia: “Novam, obsecro, sobolem, Deus in Ecclesia tua Spiritu tuo
crea: novos pastores, novos doctores, novos principes, novos populi tui
rectores et ductores qui Ecclesiam tuam labentem erigant, eversam
reficiant, inveteratam innovent, et in pristinam pulchritudinem redigant
¢t instaurent” 3,

1.—RESPONSABILIDAD

“Mas los superiores, que habrdn de dor cuenta
o Dios de las almas a ellos encomendadas...”.

Lo primero que hace el Concilio, al dirigirse a los superiores, es
ponerles de frente a la propia responsabilidad.

Se trata de algo evidente y, por tanto, no se detiene en considera-
ciones; sino que, como de paso y aludiendo a las palabras de San Pablo

30 Cfr. F. J. RonsIN, “Accommodata renovatio statuum perfectionum
quoad constitutionem”: Acta et Documenta Congressus Geweralis de Statibus
perfectionis I, Romae 1952, 278-279: “De las numerosas confidencias que me ha
ocasionado mi libro Pour mieux gouverner, subrayo que muchas superioras
noveles se quejan de haber sido nombradas sin ninguna clase de preparacién
adaptada... Creemos en el derecho cierto que los sujetos tienen de ser gobernados
con competencia y que “en igualdad de santidad y virtud” una cierta ciencia
hars eminentes servicios y pondri término a muchas deficiencias, frecuentemente
tragicas: la palabra no es ciertamente exagerada... Para ensayar un remedio,
en parte al menos... jpor qué no pensar en abrir verdaderas escuelas de supe-
riores?”. A este respecto pueden hacer buen servicio los Institutos “Christus
Magister” y “Mabter Ecclesiae” para Formadores religiosos y religiosas, respec-
tivamente. Por desgracia, al primero no han prestado gran atencién los Supe-
riores Mayores, pues en el curso actual, que es el segundo, apenas cuenta con
la mitad de alumnos del curso pasado: nueve.

31  In die sancto Pentecostes, contio 3, n. 10.
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relativas a los Obispos, les recuerda el hecho ®. Un hecho, sin embargo,
de capital importancia, colocado en primer plano. Si los superiores no
llegan a adquirir conciencia de su responsabilidad, serd indtil cuanto se
diga a continuacién. Es un punto que necesita mucho méis de meditacién
que de explicacién.

El superior, representando a Cristo, “hace las veces de Dios”, cuya
divina voluntad hari llegar a’sus hermanos®. Dios le comunica parte
de su poder, mediante la Iglesia, para que lleve hacia El a sus herma-
nos *. De ahf la grandeza y la sublime y dificil tarea del superior. Hacer
el “doble” de Dios en cuanto a poder, es empresa sumamente ardua;
estd acosado continuamente por tentaciones tan insidiosas como el abso-
lutismo. Y Dios, que le ha delegado poder, no le ha comunicado su san-
tidad, su sabiduria, su infalibilidad.

32 Alguien ha notado que no se ha insistido en recordar a los superiores
la propia responsabilidad. “Hacer a los superiores conscientes de su responsa-
bilidad. También los superiores pueden equivocarse, y equivocarse en el ejercicio
mismo de su autoridad. Y, sin embargo, de manera habitual e insistente el
discurso admonitor se centra en recordar a los stbditos la obligacién de la
obediencia, y no se dirige a los superiores para inculcarles la responsabilidad
que tienen en el buen uso de la autoridad. Todo esto puede favorecer en los supe-
riores grande preocupacién hacia el obrar de los sdbditos, olviddndose sin em-

- bargo de si mismos. Era la queja que San Bernardo dirigia a la autoridad:
gobernando a otros es tentada de no guiarse a si misma (De Consideratione,
I. 1, 8. V)” (T. GorF1, Obbedienza e autonomia personale, Milano 1965, 149).

33 Sin pretender dar demasiada importancia a la terminologia, notamos
que, si bien el Concilio conserva la palabra “superior” —dificil de reemplazar
y de preciso significado histérico—, para designar a los religiosos usa mucho més
otros términos, En el n.° 14 del Decreto tenemos: “sodales” cuatro veces;
“religiosi” dos veces; “Fratres” una y “subditi” otra vez. Emplea esta tltima
precisamente para decir que los superiores les “gobiernen como a hijos de Dios
y con respeto para la persona humana, promoviendo su subordinacién volun-
taria”. (Las dltimas palabras faltan en las ediciones del Decreto publicadas
por la seccién de Religiosas de la Confer.) ;No convendrs conservar los tér-
minos tradicionales en algunas Ordenes: Prior, Guardidn? Desde luego estan
més conformes con la idea —y ésta si interesa— de la horizontalidad de la
autoridad, que “no se habfia introducido suficientemente en el régimen anterior
de la vida religiosa” (Cfr. J. GALOT, Animatrice de communauté, Paris 1927,
12-14).

34 DPrecisamente por la singular distincién de ser representante y partici-
pante de la autoridad de Dios, pesa sobre el superior tan grave responsabilidad.
Deber4 identificarse en lo posible con el modo de ver, pensar, actuar, querer y
decidir propios de Dios, dejando a un lado las actuaciones, miras y quereres
propios para que la voluntad divina no quede completamente oculta detras de
esa maleza, de manera que, para vislumbrarla, necesiten los stbditos hacer un
continuo acto de fe. “Cada vez que aparece un rebelde y desobediente deberia
hacerse un riguroso examen de quienes, por sus faltas, provocaron una gran
parte de la rebeldia. Es muy posible que, impuesta la obediencia de otro modo,
trasmitido el mensaje con otros aditamentos, no hubiera conducido a la deso-
bediencia. Si es cierto que la obediencia puede pedir a veces actos heroicos,
también es preciso pedir heroismo de humildad, de desprendimiento y de rectitud
de intencién a quien la impone, puesto que deben ser correlativos y proporcio-
nados los grados de virtud en superiores y stbditos” (C. VACA, La vida religiosa
en San Agustin, IV, Madrid 1964, 169).
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Como toque de alarma, el Concilio le recuerda ante todo su res-
ponsabilidad: “habri de dar cuentp a Dios de las almas a él encomen-
dadas”. No es que la responsabilidad personal de cada religioso quede
sustituida por la del superior; cada uno responderd de su conducta,
porque sigue siendo libre para decidir la orientacién de la propia vida.
Pero el superior carga con una responsabilidad especial respecto de los
sibditos, como administrador ¢ intendente para con ellos de la autori-
dad de Dios, que se le ha dado para bien de los mismos, para que mds
ficilmente consigan su fin Gltimo. Y como a todo dispensador de los
misterios de Dios, se le exige fidelidad *.

Decia Santo Tomas: “Hoc est maximum periculum, hominem de
factis alterius rationem reddere, qui pro suis non sufficit”, y, a la vez,
recogia esta sentencia de San Gregorio Magno: “Scire debent Praelati
qui tot mortibus digni sunt, quot exempla perditionis ad subditos trans-
mittunt’ 3,

Testimonios parecidos de los santos podrian multiplicarse, pero
interesa sobre todo que los superiores lo mediten, como dice Pio XII
en la Enciclica “Fulgens radiatur”: Los que por su oficio han recibido
el cargo de gobernar las almas de los monjes y conducirlos a la perfec-
cién evangélica, piensen y mediten con mucha diligencia que un dia
tendrdn que dar cuenta de ellas al Supremo Juez, y por eso, en tan
gravisima misién, de tal manera se conduzcan que merezcan el justo
premio “cuando en el tremendo tribunal de Dios se habrd de hacer
juicio” (Regla de San Benito, c. 2)” .

35 “Es responsable de la obediencia de los discipulos, porque ésta depende
de su modo de mandar”, es decir, “de su modo de obedecer a Dios”; por eso se
afiade que “mandar es mds diffcil que obedecer, o méis bien, el modo més dificil
de obedecer”. “Sea consciente de haber tomado el cuidado de almas enfermas,
no el dominio sobre las sanas” (J. LECLERCQ, L’obbedienza religiosa secondo la
Regola di S. Benedetto, Conferencia pronunciada ante los Superiores Generales
en Roma, 20 de enero de 1960. Publicada después en Vita monastica 14 (1960)
51-58). “Ser responsable por los otros es lo que constituye la naturaleza del
empetio superioral entendido como empefio de-perfeccién: significa pensar en
los otros, pagar por los otros” (A. del SS. ROSARIu, Tempi Liturgici e vite reli-
giosa, Milano 1967, 205).

36  Recordemos las palabras de San Agustin: “semper cogitans Deo se pro
vobis redditurum esse rationem. Unde vos, magis obediendo, non solum vestri,
sed etiam ipsius miseremini; quia inter vos quanto loco superiore, tanto in
periculo maijore versatur” (Reg. e¢. XI). Tremendas las palabras de San Juan
Criséstomo: “Quid dicemus infelicibus illis et miseris, qui semetipsos ad alios
regendos praecipitant et se in tantorum suppliciorum abyssum iactant?... Miror
si potest salvari aliquis rectorum, post tantam enim comminationem quam
negligentiae videmus illatam, video aliquos etiam concurrere et praecipitare
semetipsos tantae moli ac tantae difficultati regiminis” (HomiL. 34 IN Ep. AD
HEB., c. 18, v. 17). ,

37  Traduccién tomada de G. Courrois, Estados de perfeccién. Eligieron lo
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Materia de meditacién para los superiores podria ser la Instruccién
de la S. C. de Religiosos “Iilud saepius”, 18 de agosto de 1915. Texto
claro y fuerte al mismo tiempo, quizd demasiado olvidado pues a penas
se le cita, salvo fugaces alusiones. Transcribo lo que parece interesar
aqui més directamente: “Por consiguiente, cada vez que un religioso
abandona su Orden, su superior, si considera todas las cosas cuidadosa-
mente ante el Sefior, se dard cuenta perfecta de que frecuentemente es
culpable y ha faltado al deber de su cargo. Y esta falta culpable del
superior puede darse, ya en la admisién de los candidatos, ya en su
iniciacién en la vida religiosa, ya en la vigilancia que debe ejercer sobre
cllos después de que hayan emitido los votos... Sucede, en fin, que en
la vigilancia que debe ejercer sobre los religiosos ya ligados por los.
votos, los superiores de las Ordenes, bien por debilidad de caracter,
bien por timidez o cobardia, se hacen culpables. Asi, por ejemplo, cuan-
do no reprenden a un sujeto violento y quejumbroso; cuando tienen
temor de contrariar a un orador ilustre o a un eminente profesor; cuan-
do confian cargos que exigen mucha prudencia y tacto, y no estdn por
consiguiente inmunes de peligros, a religiosos que, aunque posean dotes
de ciencia y experiencia, estdn privados de aquellas cualidades del alma
que son precisamente las mds necesarias. Asimismo, son culpables y
faltan a su deber aquellos superiores de familias religiosas que no dudan
en conceder privilegios que atentan gravemente contra la pobreza, la
castidad, la obediencia u otras virtudes, lo cual abre las puertas al debi-
litamiento de la disciplina, que estd muy lejos de la perfeccién exigida
en las Ordenes religiosas. ¢Quién podrd dudar que todas estas cosas
han de achacarse a las faltas de los que son encargados de conducir ¢
de gobernar las Congregaciones religiosas? Y jqué responderdn éstos
en ¢l dia del juicio ante el tremendo Juez, cuando les pregunte qué
hicieron para conducir a sus hermanos hacia los pastos eternos?... Por
lo cual, cuando un religioso pierde la vocacién y abandona el convento,
es el superior que queda en el monasterio quien parece tener més nece-
sidad de la misericordia de Dios que aquel que dejé el claustro™ 3,

En estas palabras queda claramente indicado ¢l aspecto fundamen-
tal de la responsabilidad del superior : ayudar a los sdbditos a conseguir
el fin de su vida religiosa; individual y colectivamente.

megor Madrid 1961, 155-156. Puede verse, con ligeras variantes en A. PieL, Los
monjes en la Iglesw, Barcelona 1967, 103).

38 Cfr. CourTOIS, 0. C., 61-62, Enchiridion de Statibus perfectionis, Romae
1949, 340-344,
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Como es bien sabido el fin general de todo Instituto religioso es la
santificacién de los miembros, y el fin especial o peculiar la obra propia
del Instituto. El superior debe realizar la unidad de los fines, no subor-
dinando nunca el general al especial, como sucederia si los superiores,
demasiado preocupados por la buena marcha de los obras externas, pres-
tasen poca atencién a la santificacién de los individuos *. Actitud seme-
jante adoptarian los Capitulos si, pidiendo cuenta detallada del estado
econdémico y apostélico de las comunidades, nada dijesen de la situacién
religiosa del personal; con lo cual, ademds, harfan pensar a los religio-
sos que la economia y las obras son las que interesan, no las personas
mismas de los religiosos. Seria ésta una gravisima responsabilidad, que
revelarfa el olvido de una verdad primordial: los verdaderos grandes
valores de los Institutos religiosos no son las empresas y el dinero, sino
las personas auténticamente religiosas.

El Card. Antoniutti en una conferencia a la Asamblea extraordina-
ria de la USMI, 13-I-1967, decia entre otras cosas: ‘“La renovacién de las
comunidades dimana del modo con que se renueva el gobierno de las
mismas... Cunde en ciertos sectores un concepto erréneo de la autoridad,
para cuya consecucién no se procede siempre del modo debido, al paso
que, una vez conseguida, no siempre se ejercita con los debidos criterios.
Bajo las apariencias de una total entrega al servicio del Instituto se
esconden a veces miras nada sobrenaturales y se logran instaurar méto-
dos que llegan desgraciadamente a introducir motivos bastante discuti-
bles en las practicas de la vida religiosa... En efecto, si por un lado se
obtiene que las obras exteriores tengan un desarrollo tal vez hasta con-
siderable, por otro se constata que las religiosas excesivamente ocupadas
no tienen la posibilidad de atender a las necesidades del espiritu, estin
ebandonadas en la formacién interior, languidecen en las pricticas de
piedad y lentamente, pero fatalmente, cambian su vida en la de emplea-

39 “Ya ge trate de toda la comunidad o de un religioso en particular, el
superior no debe nuneca trascurar las exigencias de la vida religiosa en provecho
del rendimiento de las obras, o al contrario. También en el orden de los medios
existe una jerarquia de valores... Pertenece especialmente a los superiores locales
exigir a la comunidad la regularidad y fidelidad de las observancias... Aqui
también es necesario guardarse de la tentacién de la uniformidad y del nivela-
‘miento. Muchas tragedias se habrian podido evitar si el superior hubiera sabido
comprender a tiempo la necesidad de una dispensa. Es sefial, m4s que de inteli-
gencia, de verdadera fuerza en un superior saber gobernar con una menor unifor-
midad exterior en provecho de una mejor adaptacién de los medios a las posibi-
lidades de cada uno, a condicién, bien entendido, que no se consienta nada contra
la Regla y voluntad de los Superiores mayores” (Mons. P. PHILIPPE, Rinnova-
mento ¢ adattamento degli Instituti Religiost, Milano 1965, 36-37),
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das de una gran obra benéfica. De aqui se sigue que la observancia de
la Regla no es ya la expresién concreta de una vida de perfeccién, sino
un formalismo que, lejos de saciar las necesidades del espiritu, resulta
mondtono y pesado ejercicio. De donde cualquier pretexto es suficiente
para dispensar o para dispensarse de ella, sobre todo por lo que toca a
las précticas de piedad, que son mutiladas, reducidas, omitidas a veces,
con grave dafio de las almas, que se ven privadas de su linfa espiritual
y del apoyo indispensable al apostolado exterior” .

Para cumplir esta obligacién fundamental de llevar a sus hermanos
a la perfeccién religiosa dentro del propio Instituto, el superior debe
conocer a fondo tanto la vida religiosa en general como la propia Reli-
gién ; conocer y amar a los stbditos segin las cualidades fisicas, sicolé-
gicas y morales, aptitudes intelectuales y aspiraciones espirituales; cono-
cer y amar las leyes, no cayendo en la tentacién de pensar que los stb-
ditos estin pata observarlas y el superior para imponerlas, lo cual traza
el camino mas corto para la “tirania y arbitrariedad: he aqui a lo que
tiende la autoridad ejercitada por seres humanos; es un problema en
el cual los filésofos han trabajado durante miles de afios, para terminar
por reconstruir el problema antiguo con nuevas palabras y sin estar més
préximos a la solucién. El sentido de responsabilidad en el gobernante
es tan importante, que un mal hombre puede hacer fracasar el mejor
sistema de gobierno y un buen hombre con un mal sistema lograr la
verdadera felicidad de los gobernados” 4.

A la luz de esta responsabilidad se aprecia con claridad porqué los
santos no apetecieron los cargos, sino que Jos rehusaron; y no puede
explicarse que haya quien los busque, especialmente usando medios no

40 Texto publicado por CONFER con el titulo: La vida religiosa en el
posconcilio, Madrid 1967. Sobre algunas ideas indicadas en el texto pueden verse
las atinadas y préacticas observaciones del P. C. Vaca, tratando de los “fines del
mando en religién”, en la ya citada obra La vide religiosa en San Agustin IV,
143-155.

41 Arzobispo ROBERTS, Autoridad y obediencia. (Papas mnegros), Madrid
1957, 36. Sobre la responsabilidad del superior frente a la ley y su responsabilidad
de conocer los stbditos y la propia Religién, puede verse: A. DEL SS. ROSARIO,
Tempi lLiturgici e vita religiosa, Milano 1967, 207-215, donde dice, por ejemplo:
“Instintivamente se piensa que cuando uno es superior tiene la ley en la mano:
los stbditos estdn hechos para observar la ley y los superiores para dictarla.
En las familias religiosas no es asi... No puede decir: “para mi todos los sib-
ditos son iguales”; no lo son y es inatil que lo diga. Esta expresién tiene algo
de justo, pero puede encerrar un equivoco... Conocer los subditos, por tanto
estudiarlos..., no dejandose llevar de particularismos..., pero tampoco de cémodas
estandardizaciones que pueden anular dones de naturaleza y de gracia, que el

Sefior ha ofrecido a las almas no para que sean malogrados, sino para que sean
valorizados para su gloria”,
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rectos. Se comprende la apetencia de puestos elevados apelando unica-
mente al egoismo, orgullo, inconsciencia o ignorancia. Y no vale alegar
el dicho de San Pablo: “Quien desea el episcopado, desea una buena
obra”; porque no afirma el Apdstol que sea bueno el deseo, sino la obra;
de donde afiade a continuacién: “pues es preciso que el obispo sea
irreprensible’” 2.

La t{nica puerta ancha para entrar en tales puestos, particularmentc
en la vida religiosa, es la obediencia. Quienes desean ocuparlos siguiendo
otro camino son por lo general los menos capacitados para ello; mien-
tras que “los que huyen los cargos, son precisamente aquellos a quienes
convendria darlos y pluguiese a Dios que existiesen muchos de tales
religiosos en la Iglesia” .

Finalmente, hacemos notar que serfa la conciencia viva de respon-
sabilidad la que ayudaria a cumplir otra obligacién, dificil sin duda en
muchos casos: renunciar al cargo cuando por edad, enfermedad u otra
cualquier causa de incapacidad ha llegado uno a ser inhabil para desem-
pefiarlo. “Saber retirarse a tiempo es, con razén se ha dicho, uno de
los aciertos més raros, que tienen los hombres poderosos, en el que de-
muestran la méxima virtud y sabidurfa. La mayorfa no encuentran
nunca el momento oportuno; siempre es prematuro, segtin ellos, porque
los otros “alin no estin preparados”, “ellos todavia tienen muchos pla-
nes que llevar a cabo”; no se convencen de su desgaste, de que ha pa-
sado su hora. Han puesto tanto amor en el mando, que al dejarlo, les
parece morir”. La pasién de mando tiene muy profundas raices en la
naturaleza humana, trae consigo o hace la ilusién de ofrecer muchas
ventajas humanas; de manera que resulta duro descender del puesto de
honor al rebafio de los olvidados. Por eso, tal vez, se ha creado la idea
inconsciente de que el oficio de autoridad es un puesto avanzado de
carrera, que uno ha conquistado y merecido por si mismo, y que tiene
pleno derecho de conservar por toda la vida, como un bien personal.
Coopera también a imaginar al superior intangible el hecho de invitar
a los stibditos a descubrir en la autoridad un reflejo del poder divino.

42 Cfy. C. VACA, o. ¢, 197. Tiene esta obra piginas luminosas sobre las
ideas aludidas fugazmente aqui.

43  San Vicente de Pail, Correspondenze, Paris 1931, 1587. A este respecto
recuerdo que en una reunién donde sali este tema, alguien observé: A este paso,
dentro de poco, nadie querra ser superior. Uno de los presentes, con aprobacién
de g‘tros, contest6: ;Menos mal, bastantes lo venian pretendiendo hasta el pre-
sente! :
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El superior deberfa pedir a Dios la gracia de estar rodeado de per-
sonas que le ayuden a realizar ese Gltimo acto de su poder, cumpliendo
asi la ley de renuncia evangélica, dando a la comunidad testimonio de
su sentido del deber y anticipando en su vida terrena algo de la vida
bienaventurada, la cual no conoce otra preeminencia que la ofrecida
por ¢l primado de la caridad .

La falta de responsabilidad repercute desfavorablemente en la actua-
cién del superior bajo todos los aspectos, pues lleva al olvido, al menos
practico, de las obligaciones en general ; sin embargo, hay una actitud
o mentalidad que parece relacionarse mis directamente con el sentido
de responsabilidad. Hemos mencionado al pricipio esa mentalidad, que
pudiéramos denominar duminismo autoritario: creerse persona excep-
cional, sabia, impecable, infalible.

Todo lo que suena a ilusionismo no es recomendable en el campo
del gobierno. Hay que admitir los hechos; desinteresarse de ellos es
tapar el manantial vivo de la voluntad de Dios. Si existen problemas en
una comunidad, no deben ser disimulados, sino afrontados con fuerte
realismo. El miedo y la aprensién son malos consejeros para prudentes
decisiones ; pueden crear un complejo que lleve al superior a imponer
silencio a personas que vienen con ideas nuevas o poco corrientes, sin
darles una respuesta. Naturalmente, esas ideas no serdn sofocadas, se
extenderin secretamente y, si realmente eran errdneas, causarin mayores
males que si el superior las hubiera permitido manifestarse y recibir una
respuesta conveniente de parte del superior o de persona capaz de darla.

Desgraciadamente, los superiores se encuentran rodeados con fre-
cuencia de una atmésfera de adulacién; manifestaciones mis o menos
insinceras de respeto y admiracién, elogios exagerados, etc., d¢ manera
que necesitan muy buen sentido y profunda humildad para no terminar
creyéndose personas excepcionales, que “resuelven cuestiones intrincadas
y de grave importancia con extrema ligereza y juzgan estar en peligro

44 Cfr. T. GOFF1, Obbedienza e autonomia personale, Milano 1965, 36-217.
En la Conferencia del "Card. Antoniutti, citada en la nota 40 se dice: “Que nin-
guna superiora se crea o se haga creer insustituible, Si después de un perfodo
que a veces pasa de los dos sexenios, una Superiora General no ha preparade
y formado todavia a aquella que debe sucederle, este hecho por si solo es una
pruecba evidente de que ha llegado el tiempo de cambiar de gobierno”,
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el prestigio autoritativo cuando un stbdito se muestra, en parangén con
ellos, més inteligente y eficaz ; y aman rodearse de colaboradores menos
dotados que ellos mismos” %, A este gran peligro de creerse superior
por ser nombrado “superior”, representante de Dios, lo llama el Padre
A. Roldan, complejo de superioridad. Y lo explica porque ser repre-
sentante de Dios es una idea ambivalente, con dos elementos: represen-
tante y Dios; ahora bien, el subconsciente del superior facilmente pone
el acento en el segundo y asi, imaginidndose Dios en la tierra, cuando
por ejemplo un stbdito le falta al respeto, esta falta aumenta para él de
volumen considerindola como una falta contra Dios mismo %6

Por el hecho de estar investido de autoridad, puede también ser
tentado el superior a pensar que su criterio se identifica, en la prictica,
con una previsora sabiduria; que las ideas que se le ocurren son inspi-
raciones del Espiritu Santo; que en sus quereres personales se manifiesta
necesariamente la voluntad auténtica de Dios. Y por tanto, sin preocu-
parse de controlar sus propios puntos de vista cotejindolos con criterios
cbjetivos seguros, como son, por ejemplo, las directrices de Ia Iglesia,
invoca el espiritu de fe en los sGbditos para canonizar prejuicios perso-
nales. En realidad el superior es peregrino y mendigo de la verdad.
“Superior a“todos los superiores del universo es la verdad: aquella
verdad que es Dios mismo. El reconocimiento prictico de esto, por parte
de quien tiene oficio de mandar, escuchando con atencién atn a los
inferiores, con la constante disposicion de ceder en seguida a su parte
de verdad cuando se advierta, seria una actitud interior: de inconmensu-
rable fecundidad. Cuéntas verdades se oirfan, que, por el contrario,
no se escuchan méis. Cudntas posiciones propias se volverfan a discutir,
se mejorarfan probablemente, que, por el contrario, ni se revisan ni se
mejoran. Por desgracia no es nada raro en la Iglesia un conformismo que
—bajo nombre de obediencia— da a los superiores la impresién ilusoria
de tener siempre razén... Para demasiados superiores se ha cerrado desde
hace tiempo ¢l didlogo con los inferiores que enriquece, y sin darse
cuenta de ello padecen inenarrables inconvenientes para su mentalidad

45 T, GOFFI, o. ¢. 151. A este respecto escribe el P. Leclercq: “Frecuente-
mente me ha impresionado la seguridad con que personas acostumbradas a man-
dar decidian cuestiones sobre las que nada sabian, sin intentar siquiera infor-
marse” (Problemi dellautoritd, Roma 1964, 396).

46 Cfr. La obediencia religiose, Undécima Semana de Oracién y Estudio
para Superioras Religiosas de la Diécesis de Madrid-Aleald. Octubre 1960 Ma-
drid 1961, 147-148,
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que permanece restringida: autocondenados a la soledad y a la mi-
seria” 47, '

Hay, por fin, quien subconscientemente cree que nombrarle a uno
superior es firmarle una patente de santidad. Asf se expresa el P. Roldén,
que califica esto: complejo de santidad. Incluso en el Evangelio se hace
destacar que no se elige de suyo al mds santo para gobernar, sino al que
tiene mejores cualidades de gobierno. Son dos érdenes completamente
distintos el de la gracia y el de jurisdiccién. El superior se ha de dar
cuenta de que le han elegido en ¢l orden de la jurisdiccién no en el de la
santidad. Es muy posible, por tanto, que el superior tenga faltas y que
la razén de los conflictos de sus stbditos esté precisamente en él. “Re-
cuerdo una vez, delante de mi, un superior se excusaba ante un sibdito
y le decia esta frase: jPero usted puede suponer estas intenciones en el
superior? En . aquel caso —que no hay para qué pormenorizar— la
responsabilidad recafa o en el superior o en el sibdito, lo cual quiere
decir que aquel superior no podia sospechar siquiera que la responsa-
bilidad pudiera caer sobre él, pero no tenfa dificultad en hacerla recaer
sobre el stbdito. Esto es un auténtico complejo de santidad” .

2.—DOCILIDAD

“déciles a la. voluntad diving en el desempefin
de su cargo...”.

La primera actitud, disposicién o cualidad, que reclama el Concilio
de los superiores es la docilidad a la voluntad de Dios en el cumplimiento
de su cargo. -

Este deber de docilidad dimana de la disposicién esencial del supe-

47 P. LoMBARDI, Concilio. Per una riforma melle caritd, Roma 1961, 244 s.,
citado por GOFFI, o. c. 152, Esta imaginada sabiduria, es lo que se ha llamado,
recalcando un tanto el concepto y los términos, infalibilidad. “No es raro ehcon-
trar superiores deseosos de que sus determinaciones sean recibidas como senten-
cias inapelables e infalibles, teniendo por insubordinacién cualquier. clase de
reparos u observancias, incluso cuando son hechas con la mejor intencién y
respeto; ni sGbditos convencidos de que “tener personalidad” y lograr una ma-
durez humana .consiste en adoptar posturas insumisas y hacer predominar sus
planes y criterios sobre los del superior” (C. VAca, “Personalidad y obediencia.
El hombre obediente”: Seminarios 25 (1965) 121).

48 L. c¢. 149, Las ideas del autor sobre estos defectos del supemor pueden
verse mas ampliamente expuestas en “Crisis de obediencia en el J()Ven re~h-
gioso”: Reviste de Espiritualidad 20 (1961) 64-72,
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rior: si es destinado a ocupar ¢l lugar de Dios, y mis exactamente a
manifestar su voluntad, también estd llamado a conformar su querer
al de Dios. Su voluntad personal no debe substituir a la voluntad divina,
sino que ésta ha de ser plenamente acogida por él. Requiere esta actitud
una visién tan clara como sea posible de la voluntad de Dios, en lo que
concierne al bien espiritual de cada religioso y al bien general de la
comunidad confiada a su direccién. Tendrd que hacer un esfuerzo para
descubrir lo que el amor de Dios exige de cada uno y de todos, adop-
tando para esto todos los medios normales a su alcance, dentro de la
humildad y la desconfianza de sus defectos habituales; habra de investi-
gar constantemente lo que, en funcién del fin especifico del instituto
y circunstancias concretas de sus religiosos, espera y exige Dios, aqui
y ahora, de cada uno y del conjunto; debe esforzarse por conducir
individualmente a sus hermanos donde Dios —que llama a tal forma
de perfeccién— y el religioso —que ha dicho sf a esa llamada— quieren.
Generalmente es sblo mis alld de este limite, cuando el responsable
agotd lealmente todos los medios de informaciéon a su alcance, que
puede intervenir una asistencia extraordinaria del' Espiritu de Dios .

No podrd el superior requerir la docilidad de los miembros de su
comunidad, observa J. Galot®, si él mismo no busca hacerse décil
enteramente al querer de Dios. Ef caso contrario se darfa un fariseismo:
no puede reclamar una sincera obediencia mis que el superior que
sinceramente obedece al Sefior.. El mismo Cristo ha dado ejemplo de
una autoridad férreamente sometida al Padre. Ostentaba un poder su-
premo, pero declaraba haberlo recibido todo del Padre, cuya voluntad
cumplia décilmente (Mt 11, 27; Lc 10, 225 Mc 14, 36). Toda autori-
dad, pues, ejercida en nombre de Cristo debe apoyarse sobre una pro-
funda docilidad a la voluntad de] Padre. ’

El superior, no solamente esti ligado a Cristo como cristiano y
religioso, al igual que sus hermanos, sino también por las funciones
que le han sido confiadas y que le hacen participe de Cristo, Pastor
y Siervo. A imitacién de Jesis debe mantenerse en contemplacién ante
Dios y buscar su voluntad paternal. En concreto, jcémo habrd de unir la
contemplacién del Padre y la autoridad sobre sus hermanos? G. Huyghe

49  Cfr. R. VOILLAUME, En el corazén de las masas, Madrid 1964, 336;
{é3M1'6 fUERRERO, La vida religiosa en la Iglesia del Post-Concilio, Bilbao 1967.
50 Animatrice de communauté, Paris 1967, 10-11.
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propone dos preguntas que debe hacerse siempre el superior, una ante
cualquier situacién y otra ante cualquiera de sus sibditos *.

Ante un problema, se pregunte: iqué es lo que Dios quiere y
ordena? Es posible que Dios no quiera nada en el caso presente. Por eso
el superior, que estd atento a la voz de Dios, dard muchas menos
érdenes que el que sélo se escucha a si mismo. En ] inmeso sector de la
vida en que Dios no tiene plan categérico (porque Dios no nos amarra
a los detalles infimos de la existencia), el superior deber4 actuar mis bien
mediante advertencias que con 6rdenes. El principio en que debe ins-
pirarse s el de que no tiene derecho a sujetar a las almas més de lo que
Dios las sujeta. Ah{ encontrara el superior €l 4nimo y la abnegacién para
admitir la iniciativa de los subordinados.

En presencia de cada religioso se preguntard: jqué es lo que el
amor patcrnal de Dios espera de é1? La voluntad de Dios, que el superior
debe siempre averiguar y expresar, es simpre amor. Dios es por natura-
leza un ser simplicisimo: en El la voluntad y ¢! amor son un solo
y mismo movimiento. En tanto que en nosotros, criaturas pecadoras,
la voluntad se separa ficilmente del amor; puede estar vacfa de amor
y en eso consiste el pecado. Més adn, cuando nos hallamos en posesién
de una autoridad, somos capaces de obligar a los otros a obrar contra
el amor. Por eso el superior debe tender a no querer y a no dar érdenes
sino en el amor del Padre y en el amor de sus hermanos. Si no ama,
que se calle, porque serd mal intérprete de Dios. Y si tiene que castigar,
que no lo haga jamés sin amor y humildad. Que no se consuele de
tener que castigar y se repita a sf mismo el slogan: “quien bien ama,

51 Equilibrio y adaptacién, Madrid 1963, 193-194. Escribe a este respecto
el Card. M. Pellegrino: “Los superiores en la Iglesia no tienen, pues, el derecho
de imponer nada por propio arbitrio, sino sélo aquello que co:nsrhderan, después
de madura reflexién, ser voluntad de Cristo a quien representan”, Y cita a conti-
nuacién una ubrsewwcmn de Mons. C. Colombo hablando en el Sinodo de Obispos
Europeos tenido en Holanda en julio del afio pasado: “La autoridad de la
Iglesia siendo autoridad vicaria y teniendo el oficio de interpretar rectamente
la voluntad de Cristo, estd en la necesidad y moralmente obligada a usar de
los medios con los que se pueda conocer la voluntad de Cristo, sea respecto de los
individuos sea respecto de la comunidad. Cuando se trata de cada individuo,
la norma parece ser la de no juzgar a ninguno sin antes oirlo. Parece ademsds
que deba seguirse la norma de que ninguna autoridad presuma poder interpreta:
con certeza y objetividad el bien espiritual de los stbditos (o mejor de los hijos),
si no les ofrece la posibilidad de abrir el corazén con &nimo amistoso y filial.
Cuando se trata de la comunidad y del bien universal, entonces es necesario
tener en cuenta cuanto es posible todos los carismas que son distribuidos por el
Espiritu Santo para el bien de toda la comunidad, aun si algunos a primera
vista parecen oponerse al pensamiento de la misma autoridad” (Seminarium T
(1967) 564-565). .
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bien castiga”; porque, en efecto, se necesita un inmenso amor para
atreverse a castigar muy poco.

Cuando el superior es realmente décil a la divina voluntad, a la
que ante todo desea someterse y la que sobre todo quiere expresar ¢ im-
poner, procurard colocarse siempre en el punto de vista de Dios, no
creyendo con excesiva facilidad que sus propias luces emanen de Dios.
Se esforzard por buscar la voluntad paternal de Dios y no pensard que
pierde dignidad porque necesite tomarse tiempo para encontrarla. Jests
buscé también la voluntad de su Padre (Jn 5, 30). La urgencia de buscar
le incita a pedir consejo y de este modo se encuentra inmediatamente
ptevenido contra el autoritarismo impulsivo. Buscando siempre la volun-
tad de Dios, se dard cuenta de que El no fuerza nunca a las almas, las
solicita, las orienta, las llama y las ayuda, con firmeza, es verdad, pero
suavemente. Y advierta que Dios gufa a cada alma seglin un itinerario
personal, por tanto, quien respete ese itinerario no pretenderd hacer
entrar a todos por la misma puerta y marchar a paso uniforme como
militares.

Secundar esa labor del Espiritu Santo en el alma de los subordinados
cs, sin duda, dificil tarea y, a veces, resultard imposible cuando ellos
mismos, despreocupados por su obligacién fundamental de tender a la
perfeccién, no atienden a esas mociones del Espiritu. “Pero, si el sibdito
de por si busca con toda sinceridad someterse a las mociones de Dios
en su alma y el superior tiene garantia de ello, se hard menos necesaria
su intervencién de mediador. Y obrard bien el superior si se retira res-
petuosamente para dejar actuar directamente a Dios. Si entonces el
superior se opusiera a los deseos del sibdito por el prurito de hacer
valer su autoridad, seria un contrasentido, pues la autoridad se le ha
dado precisamente para buscar y hacer cumplir la voluntad de Dios a
la que ahora él se opone”. Son palabras del P. C. Palmés %2, que expone
a continuacién otra de las ventajas —ya antes aludida— de esta bisqueda
sincera de la voluntad de Dios por parte del superior: no tendr4 incon-
veniente en admitir sus propias deficiencias en el desempefio de su cargo,
donde quiera que las encuentre y sea quien fuere el que se las manifieste.
Dios puede valerse de muchos medios para indicarle sus yerros: por la
voz de la conciencia, por una iluminacién interior, por el curso de los
acontecimientos, por la advertencia de un subordinado. Y ese aconte-

52. La obediencia. religiosa ignaciana, Barcelona 1963, 136 s.
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cimiento o advertencia podria ser la rebeldia de un sabdito. En todos
estos casos, si €l superior estd siempre alerta para captar la voz de Dios,
sabrd reconocer sus deficiencias y rectificar lo que era menos apropiado
para el servicio divino.

San Ignacio define con una palabra el oficio de superior como
mediador entre la voluntad de Dios y el stbdito: es intérprete de'la
divina voluntad. Intérprete y vicario de la voluntad divina en cuanto
que posee su autoridad, pero de tal manera que el superior, pensando,
razonando, consultando, es ¢l que da la orden. Por tanto, ¢l superior es
¢l autor de] precepto, y sus mandatos son humanos, no divinos; creados
por la prudencia humana aunque con la autoridad de Dios, que le asiste
con su providencia sin concederle la infalibilidad.

Viviendo en esta actitud de docilidad a la voluntad divina, el supe-
rior no sblo evitard el despotismo, imponiendo la propia voluntad ante
todo y sobre todo, y, consiguientemente, ¢l obrar caprichoso ¢ impulsivo
a golpes de amor propio; sino que ademds habrd dado a los stibditos
el mejor estimulo para que libremente se determinen a obedecer a la
voluntad de Dios, que ven que constituye el Gnico criterio del superior
al mandar.

Cuanto venimos diciendo se refiere al modo de mandar, pero estard
bien recordar, como lo hace el P. G. Escudero %, que la docilidad a la
voluntad de Dios tiene ya su primera manifestacién en la aceptacién
del cargo. Buscarlo al margen de la voluntad divina es entrar por la
puerta falsa, comenzar con un pecado de origen dificil de redimir;
pero rechazarlo, sin suficiente razén, equivaldria también a quebrantar
esta docilidad porque la legitima designacién para un cargo es una obe-
diencia como otra cualquiera.

A esta disposicién de docilidad a la voluntad divina, que debe ani-
mar el ¢jercicio de la autoridad, se opone el auzoritarismo, que “no es
necesario definir porque el proceder autoritario es de experiencia uni-
versal ; todos los que ostentan un poder cualquiera muestran una tenden-
cia natural para hacerlo mas duro con la actitud, el tono empleado, ¢l

53 “De la obediencia”: Decreto “perfectae caritatis”, Madrid 1966, 269-270.
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gesto, etc.”. El autoritario da érdenes sin ton ni son, sin razén sufi--
ciente ; sin consultar ni uniformarse a las ley-cs ; modifica frecuentemente
los mandatos scgun los caprlchos o propios 1mpulsos s1mpat1as o anti-
patlas; no sabe siempre a ciencia cierta lo que qmerc y, sin embargo,
lo impone con fuerza como si lo supiera. El autoritarismo es la caricatura
de la autoridad.

El autoritarismo proviene con frecuencia de timidez ¢ inseguridad
personal. La relacién entre los sentimientos de inferioridad y la “volun-
tad de poderio”, ha servido a Adler para establecer todo el sistema de
su psicologia individual. Nadie suele ser mds tirano, observa el P. C. Va-
ca, que el inseguro y el inferior. Se cumple en el dmbito psicoldgico el
axioma de que “la violencia es la fuerza del débil”’. Cuando sentimos
vacilar nuestro sistema de seguridad intentamos suprimir a toda costa
las dificultades, imponiendo a ciegas nuestra autoridad. Los débiles son
casi siempre autoritarios, mientras que los fuertes y seguros de si mismos
dejan mayor libertad a los otros ™.

Un modo particular de despotismo sobre las conciencias es inculcar
que la dnica virtud santificadora es la obediencia total. Quién sea sospe-
choso de desobediencia, en valde mostrard selectas dotes y hébitos
genemsos; quien profese una sumisién incondicional, tiene excusadas
todas las torpezas y desordenes. “Pues bien, el metro de la virtud no
ha de ser 1a obediencia. La obediencia es una gran virtud, pero la Caridad
estd por encima de ella. A veces no se perdonan las faltas de obediencia
y hay incluso un poco de dureza en los castigos de estas faltas. En
cambio estd viendo el superior faltas de caridad en la Comunidad y no
se inmuta. Més atin, a veces él mismo, sin querer sin duda, llega a faltar
a la caridad con los sabditos, y no parece inmutarse. Esa es una sobre-

54 La primera cita es de G. HUYGHE, Equilibrio y adeptacién, 201, C. VACA,

La vida religiosa en San Agustin IV, 236. Tratando del autoritarismo en la
educacion, escribe B. Rossetti: “La educacién autoritaria tiene frecuentemente
el ‘valor de un subrogato para cubrir una carencia de autoridad verdadera.
Efectivamente, la personalidad autoritaria, ampliamente estudiada por un grupo
de autores americanos..., debe considerarse las més de las veces, segin ellos,
como formacién reactiva a un fundamental sentimiento de impotencia e insegu-
ridad. Se construye el autoritarismo como defensa una imagen idealizada
(consciente) de si mismo, profundamente separada de la imagen que posee
inconscientemente de la propia debilidad. Las caracteristicas méds tipicas que
la persona manifiesta son: narcisismo, convencionalismo, exagerado interés por
el poderio (y por consiguiente, de una parte actitudes dominadoras y de otra
. sumisién absoluta a la autoridad superior), tendencia a la proyeceién. El con-
junto de estas caracteristicas constituye tal coraza defensiva que impide a la
debilidad fundamental revelarse” (La patalogic dell’autoritd, Roma 1960, 53).
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valoracién inadmisible de la obediencia por encima de la caridad y por
encima de otras virtudes” %, .
El autoritarismo puede también proceder del gusto de poder. Asi
se da el caso, escribe Huyghe, de que una superiora se revele meticulosa
y tirdnica, vigilante, imperiosa, que quiere saber y conocer todo en
detalle y hasta los repliegues del pensamiento de sus subordinadas. Todo
lo organiza por si misma y no tolera que nadie, fuera de ella, tome una
iniciativa, atin a distancia, atin en dominios en que su competencia no
se impone (dominio profano, juicio sobre un libro, sobre una opinién
politica), atin en aquellos campos en que nunca tendrd intervencién la
cbediencia. En casos semejantes, lo més grave es que se invoca la obe-
diencia religiosa para apoyar la empresa de avasallamiento de las almas 5.
Esta actitud puede revestir diversas formas: tono seco y 4spero, repren-
siones ptblicas humillantes, enfrentamiento de stbditos de valer para
poder dominar mejor. En todo caso, el autoritarismo tendrd deletéreos
efectos en las comunidades, y sus victimas muy dificilmente podrén
librarse de sus garras, porque si bien recurrir a superiores mayores “es
iempre posible tebricamente, pero hay muchos medios de impedirlo”;
y desde luego, ante superiores autoritarios, quien haga uso de este
derecho incurrird en sospecha de insubordinacién y ficilmente serd
relegado a un perpetuo castigo de desconfianza. Donde esto se dé, los
Superiores Mayores deberian hacer lo posible por desterrarlo, de lo
contrario ellos tendrin siempre la falsa impresién de que todos estin
contentos, y muchos stibditos tendrin que refugiarse en el silencio cuyo
martirio santificard a alguno, cuya amargura matard la vida religiosa
de la mayoria, y cuyo peso insoportable obligard a otros a escoger la

libertad.

3.—SERVICIO

“...eferzam su outoridad en espiritu de servi-
cto para con sus hermanos...”.

Después de constatar el hecho de la responsabilidad e indicar la
disposicién de docilidad, el Concilio hace la primera afirmacién y

55 A. ROLDAN, “La perfecta y auténtica obedencia y la sicologia de la mu-
jer”: La obediencia religiosa, Madrid 1961, 150.
56  Equilibrio y adaptacién, 203-204.
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formula un primer madato para los superiores: ejerzan su autoridad
en espiritu de servicio para con sus hermanos. El primero, quizd por
considerarlo més importante, necesario y urgente. De hecho ha suscitado
numerosos comentarios, aunque No es una innovacién, sino auténtica
renovacién, vuelta al mas genuino espiritu evangélico.

En EL Evancerio.—Cristo, modelo y origen de la autoridad en la
Iglesia, se presenta como “‘servidor”. El mismo definié con toda preci-
sién su comportamiento: ‘“Vosotros sabéis que los principes de las
naciones las subyugan y que los grandes imperan sobre ellas. No ha de
ser asi entre vosotros: al contrario, el que entre vosotros quiera llegar
a ser grande, sea vuestro servidor, y el que entre vosotros quiera ser ¢l
primero, sea vuestro siervo, asi como el Hijo del hombre no ha venido
a ser servido, sino a servir y dar su vida por la redencién de muchos”
(Mt 20, 2528 cfr. Lc 22, 24-27; Mc 10, 42-45).

Segiin la profecia de Daniel, el Hijo del hombre es aquel a quien
debia conferirse “‘el imperio, honor y reino”, aquel a quien “todos los
pueblos, naciones y lenguas” debian servir (7, 13-14). Y teniendo concien-
cia de este supremo poder, Jests ha querido comportarse como servidor.
Un servicio hasta el don total de si mismo dando su vida en sacrifico
por ¢l bien de la comunidad humana.

El nombre de Siervo es mads esencial a Jests que el de Pastor. Es
Pastor porque su Padre le hace participe: le dio “‘el sefiorio sobre toda
carne” (Jn 17, 2). Jests no tiene relacién de pastor sino porque el Padre
se los ha “dado” (Jn 17, 25 17, 6; 17, 9; 17, 12; 17, 24). Pero el nombre
y la funcién de Siervo son esenciales a Jests. El Siervo que el segundo
Isafas y los salmos anuncian (Is 42, 1-4; 49, 3-6; 50, I-10; 52, 13-53;
Ps 115; 118) estd dirigido por el Espiritu Santo, trae consigo la justicia,
es manso y al mismo tiempo posee la fuerza de Dios. Estd plenamente
sumiso a Dios hasta el punto de disponerse a sufrirlo todo, no contando
mis que con el auxilio divino. ‘

Jestis es ¢l siervo anunciado: “...Yo en medio de vosotros estoy
como quien sirve” (Lc 22, 27). En el momento en que va a proceder al
lavatorio de los pies de sus discipulos, reviste la actitud de esclavo. Y en
el momento en que va a fundar la Iglesia y a delegar en sus discipulos
la autoridad que ha recibido del Padre, proclama explicitamente que la
accién inesperada y casi escandalosa que va a realizar debe inspirar en
adelante a todos aquellos que ejerzan un poder cualquiera en la Iglesia.
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“Si, pues, os lavé los pies yo, el Sefior y Maestro, también vosotros debéis
unos a otros lavaros los pies. Porque ejemplo os di, para que asi como
yo hice con vosotros, asi vosotros lo hagdis” (Jn 13, 14-15). Y porque
esti totalmente subordinado al Padre es por lo que estd al servicio
de los demds, y estd en medio de cllos como quien sirve. Hasta cuando
Jests ordena o decide, hasta cuando resuelve en la vida de los demas
no hay en El ¢l menor rastro de espiritu de superioridad. Es tan hondo
¢l sentimiento de sumisién a su Padre y llena de tal modo el campo
de su conciencia que no hay en él lugar para otro deseo que el de su
servicio. Y el servicio del Padre forma tan intensamente el fondo mismo
del ser de Cristo que incluye, que absorbe, el servicio de los demds.
Es un Gnico y mismo servicio *. ‘

En 14 IcLEsta—Aunque no sea posible detenerse aqui en la evolu-
cién histérica del concepto de autoridad eclesidstica y del ejercicio de la
misma, para dejar constancia de cémo el Concilio, en este punto, ha
renovado el espiritu que desde un principio animé a la Iglesia, ofrecemos
un resumen tomado del P. Congar 5.

En ¢l Nuevo Testamento las funciones o ministerios particulares s¢
designan con nombres que se refieren a un oficio o actividad como
servicio que debe asegurarse en la comunidad. Se toman frecuentemente
del lenguaje corriente y pasan a ser religiosos —j pero con qué fuerza!—:
apéstoles, doctores, profetas, evangelistas, pastores, obispos (vigilantes),
presbiteros (ancianos, mayores), ministros, prepdsitos, presidentes, ecd-
nomos o intendentes. Todas estas funciones entran en la diakonia, atin
la de los Apbstoles: son propias de los servidores. Mejor, la cualidad de
servidores, la diakonia, supera y envuelve estas funciones como un valor
verdaderamente general, que aparece coextensivo ¢ idéntico a la misma
exigencia cristiana.

San Pablo, que sabe reivindicar no sblo su titulo de apéstol, sino
también su autoridad apostélica, prefiere apelar —y lo dice él mismo—
a los dones espirituales que ha recibido..., a las sefiales dadas por Dios
a su obra..., a su amor y a su dedicacién..., atn a su debilidad, porque

57  G. HUYGHE, Equilibrio y adeptacién, Madrid 1963, 191-193.

58 El estudio de Y. CONGAR, “La Jerarquia como servicio”, publicado antes
en la obra El Episcopado y la Iglesia universal, puede verse ahora en El servicio
y la pobreza en la Iglesia, Barcelona 1965, Para este resumen nos valimos del
articulo: “Lo sviluppo storico dell’autorita”, publicado en Problemi dell’autoritq.
Roma 1964, 191-273.
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Dios ama obrar en ella. Se abstiene de reivindicar o hacer valer derechos,
que tendrfa, para ejercitar sélo sus deberes, en una vida toda de servicio,
y prefiere dar a recibir. Todos los apéstoles repiten la ensefianza evangé-
lica identificando el rango de prioridad y el grado méiximo de humilde
servicio de amor.

El secreto de la concepcién neo-testamentaria de la autoridad (como
servicio) consiste en esto: la autoridad no se pone en primer lugar ni
como dato primero; existe como un orden instituido por Cristo, por los
Apbstoles y por la Iglesia, dentro del campo de la existencia cristiana,
la cual es ¢l primer dato, y es esencialmente servicio, Es servicio estruc-
turalmente, ontolégicamente, porque no tiene realidad sino en cuanto
recibida por la gracia de Dios o mds bien de Dios en cuanto El es Amor
y Gracia, es decir, Dios para nosotros, Dios con nosotros, Dios hacia
nosotros, Dios inclinado sobre nosotros y dado a nosotros.

En la era patristica tenemos como modelo a San Agustin, en la
doctrina y en la prictica. Los términos intraducibles de San Agustin
son: “non tam pracesse quam prodesse” (Ep. 134, 1; Ser. Gual. 32, 2-3:
“Praepositi sumus, et servi sumus: praesumus, sed si prosumus. In quo
ergo pracpositus episcopus servus est videamus. In quo et ipse Domi-
nus”). El espiritu de servicio incluye la humildad, porque quien sirve,
para hacerlo bien, ha de sentirse inferior al servido. “Os servimos,
hermanos. Ninguno de nosotros diga que es mayor que vosotros. Sere-
‘mos mayores si somos mas humildes” (San Agustin, In ps. 146, 16). Si
el servicio se hace “desde arriba”, como una concesién o una condescen-
dencia, haciendo resaltar el “favor” prestado al inferior, ya no es servicio
‘humilde, sino mudo reproche y exaltacién de s mismo. San Agustin
nos da esta norma incomparable: “Aquel que os preside no se considere
feliz por dominar con potestad, sino por servir con caridad” (Regla).
Es tanto lo que pide esta férmula que solamente puede cumplirse con
y por caridad; de otra manera el mando se convertird en complacencia
de “dominar con potestad”.

Esta postura evangélica no siempre se ha adoptado con perfeccién
en la Iglesia y en las comunidades religiosas. Se comprende, ya que la
primera tentacién a que puede estar expuesto un superior es a servirse
del poder sobre los stbditos para idolatrar y servir al propio yo.

Oigamos algunos testimonios autorizados, que nos hablan de esta
deficiencia. En el Congreso Internacional de Religiosos, Roma 1950,
¢l Superior General de la Pia Sociedad de San Pablo, se expresaba en



36 HELIODORO ANDRES 34

estos términos: “Hay Institutos en los que las superioras —y algunas
veces los superiores— son verdaderos déspotas y hasta tiranizan las
conciencias con extrafias imposiciones; ...las superioras se hacen servir
como sefioras... Los superiores precedan con el ejemplo. Sean humildes.
Se consideren deudores, como de hecho lo son, de los hermanos; se
tengan por siervos, segin ¢l ejemplo y ensefianza de Jests... Pero si el
superior no es el primero en la piedad, en el trabajo, en la observancia,
en el apostolado y en la virtud, el primero en la obediencia a sus respec-
tivos superiores, se hace de hecho inferior; y el nombre de superior
suena a ironia. No es ¢l ser el primero en la mesa, el primero en exigir
consideraciones lo que constituye al superior ; sino el primero en caridad
y premuras, en los trabajos mas humildes y sacrificados... Posicién
insostenible cuando el superior se cree infalible, cuando trata a los
hermanos como siervos... y no sabe respetar los paraceres y proveer a
jas necesidades de los hermanos, y cree no tener limites en los poderes™ 5.

Un Cardenal religioso escribia en una Carta pastoral: “Hay, es
necesario admitirlo, superiores que no piensan bastante y tienen més
conciencia de su poder de dar 6rdenes que de las condiciones en que
pueden usarlo. Si retuviesen bien esta férmula: yo no tengo derecho
a mandar més que para el bien de los individuos en la medida que
convenga para el bien de la comunidad, tendrian menos frecuentemente
deseo de imponer, venga o no a pelo, su propia voluntad, y dejarfan
a quienes les estin sometidos un poco de respiro y libertad... Se en-
cuentran superiores que exigen con gran severidad pequefias observan-
cias, permisos cotidianos, silencio, reglas de modestia, pero que sin
escrapulos no rednen su consejo, actGan més alld de sus facultades en
los contratos, admisiones a los votos, nombramientos, manejan a su
antojo los capitulos y las constituciones... Estos abusos son demasiado
poco considerados” .

El Cardenal Antoniutti, en la conferencia pronunciada en la Asam-
blea extraordinaria de la USMI, 13 de enero de 1967, decfa: “En
el préximo Capitulo especial de vuestros Institutos deteneos también
sobre este punto. El superiorato no es sélo una dignidad’; es, sobre todo,
un servicio que debe ser aceptado con corazén generoso, desempefiado

59 8. ALBERONE, “Accommodata renovatio statuum perfecionis quoad cons-
titutionem, regimen, disciplinam”: Acta, et documenta... I, 268.

60 J. M. R. VILLENEUVE, OMI, Lettre pastorale sur l'obéissance religieuse,
Ottawa 1960, 18. .
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con fidelidad, dejado sin queja. Siendo un servicio vuestro superiorato,
sabed ser sobre todo madres para vuestras religiosas, dindoles vosotras
las primeras ¢l ejemplo de la escrupulosa observancia de la santa regla,
sin transigir con debilidades o arbitrarias concesiones”. El mismo Car-
denal, en el discurso a la USMI, 15 de mayo de 1966, habia dicho:
“A veces aquellos que ocupan los puestos dirigentes se exaltan en la
valoracién del concepto de autoridad y, sobre todo, se engafian en la
exagerada atribucién de los poderes de que disponen... Aquellos que los
tienen se colocan en una posicién destacada desdefiando ese trato de
humana comprensién, que el espiritu religioso valora y sublima siempre.
Otros, al contrario, constituidos en dignidad, no saben ejercitarla en su
plenitud o por ignorancia o por debilidad de caricter o faltos de las
cualidades de gobierno o también por temor de molestar a los stbditos.
En ambos casos se advierte una ignorancia fundamental del verdadero
¥ justo concepto de la autoridad que es'y debe ser siempre un servicio” .

EL ConciLio.—La afirmacién o mandato, que formula el Concilio
en el n.° 14 del Decreto Perfectae caritatis, es aplicacién de un principio
mas general segln el cual toda autoridad en la Iglesia debe ser consi-
derada como un servicio. En el Mensaje de los Padres del Concilio
Ecuménico Vaticano 1l a todos los hombres, 21 de octubre de 1962, se
dice: “Pero esta unién con Cristo estd tan lejos de apartarnos de las
obligaciones y trabajos temporales, que, por el contrario, la fe, la espe-
ranza y la caridad de Cristo nos impulsan a servir a nuestros hermanos
en conformidad con el ejemplo del divino Maestro, que zno vino a ser
servido, sino a servir (Mt 20, 28). Por ello la Iglesia no fue instituida
para dominar, sino para servir, El entregd su vida por nosotros, y noso-
tros, a su efemplo, debemos entregar ndestras vidas por nuestros herma-
nos (1 Jo 3, 16)”. '
~ Esta idea ha dominado el 4nimo del Concilio a lo largo de sus
cuatro sesiones. Es la preocupacién por una total fidelidad al Espiritu
de Jests, que vino a servir y no a ser servido. Da la impresién de no
haber dejado un instante de resonar en los oidos de los Padres conciliares
la advertencia de San Pedro: “Apacentad la grey de Dios..., no tirani-

61 FEl texto de la Conferencia fue publicado por la CONFER con el tituly
La vida religiosa en el posconcilio, Madrid 1967, 26-27; el del Discurso puede
verse, por ejemplo, en VINCULUM, nov.-dic. 1966, 215-219,
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zando (abusando de la sagrada potestad que de El tenéisy vuestras
Iglesias, sino haciéndoos modelos para la grey” (I Pet 5, 3-4).

Asi el término “servicio” es una de las palabras tipicas que muestran
la fisonomia del Vaticano II, el cual enuncia el principio general sobre
todo en la Constitucién Lumen gentium respecto de la Jerarquia: “Para
apacentar ¢l pueblo de Dios y acrecentarlo siempre, Cristo Sefior insti-
tuyé en su Iglesia diversos ministerios ordenados al bien de todo el
Cuerpo. Porque los ministros que poseen la sagrada potestad estin al
servicio de sus hermanos” (nim. 18). Concretamente el ministerio epis-
copal significa un servicio: “Este cargo que el Sefior confié a los pastores
de su pueblo es un verdadero servicio y en la Sagrada Escritura se llama
muy significativamente “diaconia”, o sea, ministerio (cf. ActI, 17y 25;
21, 293 Rom 11, 13; I Tim I, 12)” (ndm. 24). Esto vale también para
la funcién sacerdotal (Presbyterorum ordinis, n.° g), para los didconos
(Lumen gentium, n.° 29), clérigos (Optatam totius, n.° 4). Todo oficio,
pues, en la Iglesia es un “servicio cristiano”, a imitacién y continuacién
del prestado por el Redentor.

“Y esto es mucho mas bello cuando pensamos que la relacién entre
quien manda y quien obedece..., sale del Concilio reafirmada, purifi-
cada, precisada y perfeccionada: por las doctrinas sobre la constitucién
orginica y jerarquica de la Iglesia..., asi como por las finalidades de
servicio y por la indole pastoral de la potestad eclesidstica”. Lo dice
Pablo VI,

El Decreto habla de espiritu de servicio, que esté en relacién con el
“espiritu de fe y de amor” de los que deben obedecer; por tanto de
una disposicién habitual, que debe existir respectivamente en superiores
y stbditos. La autoridad es expresién de amor que se da: “Si amas,
apacienta...”. “Por la caridad poneos los unos al servicio de los otros”
(Gal 5, 13).

Este servicio a la obra salvifica de Cristo se realizard con la contri-
bucién de llevar a Cristo las personas que son objeto de tal servicio, y,

62 Alocucién en la Audiencia general del 5-X-1966. Ya en la Homilia
pronunciada el dia de su coronacién, Pablo VI habia dicho: Precisamente porque
hemos sido elevados a la cumbre de la escala jerarquica del poder que priva en
la Iglesia militante, sentimos al mismo tiempo que estamos colocados en la
infima carga de siervo de los siervos de Dios. La autoridad y la responsabilidad,
la dignidad y la humildad, el derecho y el deber, el poder y el amor estin, por
esa misma razdén, maravillosamente unidos. No olvidamos la advertencia de
Cristo, de Quien hemos sido erigidos vicarios: “El mayor entre vosotros, higase
como el menor y el que manda como el que sirve” (Le, 22, 26).
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concretamente, llevarlas a ser o a hacer lo que Cristo mediante aquel
servicio espera de ellas. Es, pues, evidente —observa el P. Fogliasso—
que el servicio prestado por los superiores religiosos a sus stbditos debe
tener como resultado el hacerles obrar como buenos religiosos. De hecho,
aunque el Decreto en este mismo parrafo hable de “stbditos™ (“subditos
regant”), pone el servicio en relacién con los “hermanos” (“in spiritu
sewvitii pro fratribus auctoritatem exerceant”). Ahora bien, los hermanos
se aman. Por eso el superior religioso, atn debiendo manifestar a los
stbditos-hermanos “la caridad con que Dios los ama”, por tanto de
modo maternal ; sin embargo debe, al mismo tiempo, unir la expresién
del amor de Jests, el Hijo de Dios, hecho hermano nuestro. De manera
que puede hacer en cierto modo suyas las palabras del Papa Juan XXIII
que, apeldndose a su segundo nombre de bautismo, José, aludia con
gusto a las palabras del hijo de Jacob: “Et dixit fratribus suis: Ego
sum Joseph... frater vester (Gen 45, 3-4), afiadiendo: “También el Papa
puede repetir: Soy vuestro hermano; ante Dios soy el primero de los
hermanos, y como pastor debe guiarles. Para todos ellos —continuaba—
¢l nutre sentimientos de amor y quiere ayudarles” %,

QuE sieNtFIca sErvicio— ‘Quicre ayudarles”. Es precisamente lo
que significa la palabra “auctoritas (de augere): acrecentar, aumentar;
- ayudar a ser a quien todavia no es; favorecer el extenderse de las per-
sonas sometidas; ayudar a los religiosos a conseguir mayor perfeccién,
que es la exigencia e ideal de su profesion.

La autoridad se le ha dado al superior como una misién a cumplir
cn provecho de la comunidad. Es el dnico legftimo uso del mando. “Me

68 K. FoGLIASSO, Il Decreto “perfectae caritatis” sul rinnovamento della
vita religiosa in mspondenm alle odierné circonstanze, Torino 1967, 468-469. Las
palabras de Juan XXIII son del Saludo a los corresponsales de la Prensa mundial,
6-X1-1958. Juan XXIII insistié sobre esta idea en distintas ocasiones. En el
Mensaje de Navidad de 1963 decia: Nuestro esfuerzo en el transcurso de estos
cuatro afios de humilde servicio —tal como lo entendemos y entenderemos hasta el
fin—, quiere ser el de “siervo de los siervos” de Dios, quien es, en verdad, el
“Seflor y Principe de la paz”... Y en el Discurso pronunciado ante el Cuerpo
-Diplomético el dia de Jueves Santo, 11 de abril de 1963: “M4és que la aceidn,
lo que cuenta es el espiritu, y la leccién no es sélo valida para los jefes religio-
sos:  cualquier mando, cualquier ejercicio de la autoridad es un servicio. Al
‘Papa le agrada llamarse Servus servorum Dei; se siente y se esfuerza en ser el
servidor de todos. Quiera Dios que aquellos sobre quienes pesa la responsabilidad
‘de la comunidad humana, acojan. también de buen grado esta dltima y gran
leccién del Jueves Santo, ¥ sepan reconocer que su autoridad serd tanto mejor
aceptada por sus pueblos si se ejerce con un espiritu de humilde servicio y de
total abnegacién para el bien de todos”.
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parece una cuestién —escribe Leclercq *— relativamente poco tratada
y una de las que exige mayor reflexién personal... El que ejerce la auto-
ridad no justifica, pues, su poder sino con los servicios que hace. Este es
¢! principio general sobre el cual oreo que todos estdn de acuerdo.
Entonces, jcomo recordindolo se tiene siempre un aire mis o menos
revolucionario? ...Porque, si todos estin de acuerdo sobre el princi-
pio..., los que ejercen la autoridad desean generalmente que se les reco-
nozca un poder sin limites que ellos tendrian por el hecho de ser de
una naturaleza superior, o también que sean estimados necesariamente
los mds virtuosos, los mas sabios, los mds inteligentes y que, por tanto,
se les dé plena confianza en todo... Quien tiene la autoridad, no tenién-
dola més que en interés de los subordinados, y siendo los hombres esen-
cialmente iguales, la autoridad estd necesariamente limitada a todo
aquello que es exigido, no por el interés o ventaja de quien la ejerce,
sino por el provecho de los stibditos o de la comunidad”.

Siendo el superiorato un acto de servicio hacia la comunidad, el
criterio para determinar quién debe ser nombrado y permanecer en el
oficio de superior es, logicamente, el mejor servicio; quien mejor pueda
servir a esa comunidad en concreto. Deberfa, por tanto, resultar normal
que viniese retirado de su cargo un superior si después de alglin tiempo
apareciese claramente que no conviene a la comunidad. El mismo, como
hemos indicado, consciente de su responsabilidad, deberfa renunciar.
Sucede, sin embargo, en la prictica —usamos palabras de Galot, que se
refiere a religiosas, entre las que abundan, al parecer, mis algunos de los
aspectos aqui aludidos— que algunas Superioras Mayores no se atreven
a interrumpir el mandato de una superiora local, o también que renue-
ven sin cesar las mismas personas como superioras. En algunos Institutos
el superiorato parecerfa una carrera vitalicia; las diversas casas estarfan
confiadas por turno a superioras que cambian entre ellas sus puestos

64 “I’uso dell’autoritd”: Problemi dell’autoritd, Roma 1964, 385 s. En
esta misma obra escribe P. Fransen: “Perddéneseme si insisto tanto sobre este
principio de base, pero la historia nos ensefia que desgraciadamente pocas ver-
dades son tan fécilmente olvidadas como ésta. ;Cuintas veces el Sefior no tuvo
que volver sobre esta verdad en sus ensefianzas a los Apéstoles? El desconoci-
miento prictico de esta verdad, es decir, el clericalismo en todas sus formas,
es una razén profunda de escdndalo para nuestros hermanos separados. Es
trigico que este abuso de autoridad se meta més facilmente precisamente en las
comunidades cristianas fervientes” (p. 85). Y T. Roberts: “En el ejercicio de la
autoridad ;no somos quizd demasiado autoritarios, dejando poco puesto a la con-
ciencia y a la personalidad de los stibditos? ;Somos demasiado personales en la
bl’lsque%a del poder y en su ejercicio? ;Nos agarramos a él por toda la vida?”
(p. 381).
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1espectivos, Para permanecer un verdadero servicio, ¢l superiorato no
debe pertenecer a una especie de casta; no debe ser considerado como
un honor, hasta ¢l punto de pensar que sea deshonroso cesar en el man-
do. Es una funcidn, y la sola consideracién que importa, es la aptitud
de la persona clegida para cumplirla.

Por miedo a desagradar o herir un amor propio, se ha sacrificado
a veces la comunidad a un individuo, y mantenido en puestos de
direccién a personas demasiado poco capaces. Se invierten asf las pers-
pectivas indebidamente, porque no es la comunidad la que esta al servi-
cio de una persona, sino la persona al servicio de la comunidad. Si el
hecho de tener que abandonar el cargo de superior es humanamente
nenoso, se trata de un sacrificio que puede ser reclamado especialmente
de una persona consagrada al Sefior. En la vida religiosa, mis que en
ninguna otra, ¢l régimen de autoridad debe ser concebido de tal manera
que los superiores estén siempre prontos a retirarse por el bien de las
comunidades, que ellos desean servir ®.

Ser4 necesario meditar mucho estas verdades para que llegen a
influir definitivamente en la prictica de la vida, lo cual serd dificil
porque cuentan con enemigos fuertes: soberbia de la vida, egoismo
y amor propio, sensacién de fracaso. Especialmente dificil cuando el
espiritu de servicio falté ya en un principio; no se llegd al cargo con
la conciencia de ir a servir, sino con apetencias de aprovechamiento,
viendo en €l un honor, una prebenda, una recompensa. jQué otra cosa
demuestra la triste historia de los “capituleos”, tan en boga en ciertos
tiempos y lugares que hasta parece se llegd a tomarlos a broma como
cosa normal y corriente?

Para facilitar el servicio de retirarse a tiempo, los superiores locales
deberfan dar a entender a los Superiores Mayores que pueden obrar con
entera Jibertad relevindoles a tiempo cuando vean que no se encuentran
a la altura de su cargo. El P. Ronsin propone un medio para que los
superiores puedan librarse “de la facil y no rara ilusién de hacerlo bien” :
“la garantia del consejo leal de un amigo experimentado, pidiéndoselo
de antemano y obligdndose por su parte a seguirlo el dia en que viniese
- a cumplir el delicado cargo de advertirle que, en opinién de todos, la
hora de retirarse ha sonado. De seguirse este procedimiento, poco usado
por des‘gravcia, se evitarian un sinfin de sufrimientos inmerecidos. Cuan-

66 Animatrice de communauté, Paris 1967, 23-24.
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do no se gobierna ya a la comunidad o se la gobierna mal, jno acaba
~ésta por ser victima de su superior? En efecto, él le ha negado el dltimo
servicio que podia prestarle, no librindola a tiempo del peso de su
incompetencia” .

En fin, mandar es servir en todo el significado de la palabra. Poner-
se a disposicién de los hermanos con la propia persona, la propia capa-
cidad, el propio tiempo. “Propio” en el lenguaje usual; en absoluto
ya no es propio de uno lo que de alguna manera pertenece a otros.
Y sélo se puede realmente servir cuando se hace con humildad; por
tanto debe incluir ese servicio acciones humildes, de servidores. De otra
manera, el espiritu humilde no se manifiesta; se tratarfa de palabras
que no llegan a encarnarse. Y disposicién interior humilde: que no
atribuye a su parecer un valor absoluto, ni a sus decisiones una calidad
insuperable, ni al respeto que se le debe un campo ilimitado. El supe-
rior no puede vivir en la verdad si no estd animado de una profunda
humildad nutrida de fe sobrenatural; no puede practicar su “servicio
cristiano” si carece de intenso y activo fuego de caridad. ’

* ¥ *

Diversos, segtin queda indicado, son los obsticulos delejercicio de
la autoridad en espiritu de servicio. Hacemos resaltar dos de ellos:
egoismo y servilismo.

El egoismo estd intimamente ligado con €l orgullo. El orgulloso se
cree un ser superior, incapaz de tener conciencia de los propios limites,
y busca necesariamente su bien propio, considerdndolo ¢l bien supremo.
Por necesidad, pues, se muestra egoista. El egoismo es propio del que
tiene mucho y lo puede perder. “Por eso el superior que tiene algo,
que se estima, puede incurrir en este defecto; naturalmente que después
de haber respirado en ese aire lleno de oxigeno de las alturas se sienta
tener que aterrizar en el mundo sublunar y pasar a ser uno de tantos...
Las manifestaciones del egoismo son mdltiples. Pongo dos casos para
- aclarar la idea. Por ejemplo, el superior no quiere lios..., no quiere cosas
que le pueden poner en contingencia su cargo y, naturalmente, va
dando largas, sin resolver los asuntos espinosos. Pero digame de un
stbdito que esté cargado de razén y que va pasando el tiempo sin que

66 F. J. RONSIN, Gobernar... amando. El superior ideal, Barcelona 1951, 75.



41 EJERCICIO DE LA AUTQRIDAD 43

se ponga remedio. Cuando este sibdito se da cuenta de que no puede
esperar nada de la obediencia, tal vez se decida a resolver por si mismo
y posiblemente haga algtin disparate. Entonces la solucién la tiene el
superior muy fécil: ya son dos que se pelean, ya no es un culpable
y un inocente, o si se quiere mis crudamente, ya es un inocente y un
culpable que ha cambiado de signo. Otra manifestacién es el modo de
informarse, lo que pudieran llamarse informes dirigidos. Hay veces en
que ¢l superior quisiera tomar una resolucién, por ejemplo, eliminar
a uno porque le da quehacer. Pero no tiene elementos de juicio suficien-
tes y los que tiene son a favor de él. Entonces busca informacién en
aquellos que supone se la van a dar desfavorable de aquel sujeto. Esta
manera de informarse tan egoista puede ser la ruina de la virtud de la
cbediencia” ¢. Obrando asf, en realidad se ha puesto la autoridad al
servicio de s misma. La lista de efectos perniciosos, que se derivan de
este modo de proceder, puede alargarse. Una manifestacién caracteristica
es €l hecho de que los stbditos deban estudiar el momento favorable
para obtener del superior lo que juzgan Gtil o necesario ®. Esta es
también una de las raices del servilismo.

El servilismo podria definirse como exceso de obediencia, ya que
esta virtud moral se equilibra entre la desobediencia por defecto y el
servilismo por exceso. Dos de las modalidades que puede revestir son:
valorar el precepto como teofanfa y “vivir para obedecer” .

' Una obediencia servil tiende a centrarse en las cualidades humanas
del superior y procura obtener favores mediante demostraciones exage-
radas de respeto. El superior que verdaderamente desea servir, ayudar
a sus hermanos a amar a Dios, procurard desterrar el servilismo. Para
ello apreciard- a quienes estin prontos a decirle la verdad como la ven,

67 A, ROLDAN, “La perfecta y auténtica obewdlenma religiosa y la psicologia
de la mujer”: La obediencia religiose. Undécima semana..., Madrid 1961, 146-147.

68 “Por mi parte, hace cerca de cincuenta afios que vivo en e|1 mundo
eclesidstico. jCudntas veces el colaborador de un Obispo me ha dicho, hablando
de alguna resolucién oportuna o necesaria que el Obispo debia por lo menos
aprobar, que debia esperar el momento bueno para presentarla y ver bajo qué
agpecto exponerla para temer la pTobabﬂhda,d de ser acogldor iCuéntas veces
sucede que los superiores descarten, sin haberlo prestado ni siquiera un momento
de atencién, un problema que el subordinado estima grave y urgente...! ‘Sobre
este argu:mento podria contaros una infinidad de historias, que nos causarian
la impresién de ser gobernados por un grupo ‘de hombres que no merecen consi-
deracién alguna. Y esto no seria exacto, -porque los dirigentes tienen defectos,
aproximadamente como los subortdlnados, pero también tienen cualidades, como
las tienen los subordinados” ' (J. LECLERCQ, “L'uso dell’autoriti”: Problemi
dellautorita, Roma 1964, 395).

- 6% T, GOFFI, Obbedienza ¢ autonomia personale, Milano 1965, 160-162.
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sin respetos humanos; viendo esta conducta los sabditos, se creard un
ambiente opuve:sto al servilismo. Por el contrario, si se siente que la mds
alta estima se ofrece a los que estin siempre de completo acuerdo con
Jas ideas del superior, entonces se ird formando un ambiente servilista
en el que pululardn e irfn paulatinamente medrando los cuentistas,
chismosos y aduladores hasta minar la cohesién de la comunidad.

4—AMOR

“...de suerte que pongan de manifiesto la cari-
dad con que Dios los ama”.

El superior ha de servir a sus hermanos de manera que ponga de
manifiesto ¢l amor que Dios mismo les profesa. El lenguaje del Decreto
sugiere también esta idea al decir que la autoridad debe ejercerse “para’
los hermanos, no sobre ellos: la intencién de la autoridad, su disposi-
cibn, su comportamiento debe ser de amor, que se da, deseando apro-
vechar a otro.

Ya por el hecho de representar a Dios, los superiores procurarin
cxpandir en torno suyo el amor de Dios, puesto que “Dios es amor™
(I Jn 4, 8), y teniendo la misién de comunicar a los subordinados la
voluntad divina, estin encargados de testimoniar al mismo tiempo el
amor divino, pues esa voluntad es siempre amorosa. El Concilio dice
expresamente: “El amor con que Dios los ama”, no un amor cualquiera
que los superiores puedan experimentar; sino aquel con que el Padre
nos amé dandonos a su Hijo, aquel que nos demostré el Hijo entregin-
dose por la salvacién del mundo.

“Adviértase que el Concilio dice que este amor de Dios sea “mani-
festado” en el ejercicio de la autoridad. No bastard que los superiores
tengan este amor en su corazdn; es necesario que lo manifiesten en su
manera de obrar, en los gestos y actitudes como en lo profundo de la
intencién, Ahi radica una de las grandezas del superiorato: revelar la
fuerza y la solicitud del amor divino. Asi queda iluminada la verdad
mis fundamental de la Revelacién: la omnipotencia de Dios se desplicga
en un supremo amor. Ejerciendo su autoridad a manera de amor, el
superior comunica a sus hermanos esta revelacién esencial. Muestra
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cémo la omnipotencia divina ha querido tomar la forma seductora
de la més grande bondad” ™.

El amor verdadero es ¢l de Dios: libre de amor propio, generoso
para dar y perdonar; humilde, que no se siente herido por reales o
imaginarias faltas de atencién; desconocedor de envidias, recelos y
temores; paciente ante las necesarias divergencias de temperamentos,
caracteres y mentalidades; universal, que se refleja sobre buenos y malos,
sin dejarse llevar de simpatias o antipatias, de favoritismos que fomen-
ten divisiones y partidos con gravisimo peligro para la unién de las
comunidades; confiado. Nota ésta de poca importancia, a primera vista ;
pero conviene hacer resaltar por la gran transcendencia que realmente
tiene, pues sin ella no puede darse esa “manifestacién” de amor.

El amor se funda en la estima como disposicién intima del alma.
Si esto falta, las manifestaciones exteriores estardn vacias de sinceridad
y de sentido. La estima se basard no solamente en el valor esencial de
la persona humana, sino también en la gracia de la vocacion, que implica
una especial estima por parte del Sefior. Para desarrollar esa estima el
superior intentard descubrir las buenas cualidades de sus hermanos.
Sélo entonces podrd darles la prueba principal de amor: la confianza.
Y hoy difa son muchos los religiosos que se quejan —no sé hasta qué
punto puedan tener razén— de que los superiores no se flan de los
stbditos. Lo cierto es que la desconfianza destruye las personas y las
comunidades. Tiende a arruinar la persona del superior porque si, como
regla general, desconfia de sus hermanos, deja de ser un instrumento
del amor de Dios. Es también como una injuria para el religioso: si no
se confia en él, no encuentra ya él un padre en el superior. Reduce a
un formalismo la vida de comunidad, no animada ya por la sangre
caliente y vivificadora de la caridad.

- La confianza que tiene €l superior en sus religiosos debe asemejarse
a la que tiene Dios en nosotres. Cristo manifiesta en el Evangelio una
sorprendente confianza en sus discipulos, al encomendarles la misién
de extender su testimonio por toda la tierra. A pesar de la triple
renuncia, no retira la confianza que habia depositado en Pedro. De
manera més general, no desespera de nadie, y testimonia mis especial-
mente su conflanza a quienes han cometido faltas: la Samaritana,
Zaqueo, la mujer addltera; El mira la posibilidad de arrepentimiento

0 J. GALOT, Anitmatrice de communouté, Paris 1967, 31-82.
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y de conversidn, y la confianza puesta en estos pecadores produce frutos
de salvacién. Es una actitud esencial del Salvador.

Y dirfamos que Dios tiene toda la razén para desconfiar de nosotros;
muchas veces ha sido decepcionado por nuestras faltas de fidelidad;
todos hemos abusado de su bondad. A pesar de todo, su confianza en
sus hijos no se ha quebrantado. Esti siempre pronto a concedernos su
perddn, hasta olvidar nuestras ofensas de modo que podamos comenzar
de nuevo, ricos del generoso capital de la benévola voluntad de Dios.
La vida de un religioso puede hacerse penosa injustamente por una falta
cometida hace mucho tiempo y jamés realmente perdonada o, al menos,
nunca olvidada.

Ninguna politica ni medio pedagbgico puede conseguir tanto de
una persona de buena voluntad como la conviccién de que se tiene
confianza en ella. Naturalmente, no todas las personas son de buena
voluntad; algunas abusarin de la confianza, como algunas abusan
igualmente de la buena voluntad de Dios. Son. preferibles los abusos
aislados a un constante abuso del amor de Dios por falta de confianza.
Ciertamente, la confianza no excluye la prudencia. La desconfianza es
una falta de caridad; la prudencia es expresién de la verdadera caridad.

El superior, pues, acordindose también de que él se beneficia- de
la confianza de Cristo, precisamente en su cargo de superior, se esforzard
por depositar a su vez esta confianza en sus hermanos. Sin duda, €] sabe
por experiencia que cuando los hermanos le dan testimonio de confianza,
se siente sostenido en el cumplimiento de su cargo; en consecuencia,
también €l les sostendrd de la misma manera y les animaré a explotar
sus recursos personales y rendir el miximum de su capacidad.

El superior es €l padre de familia. Bien entendida —pues no se
trata de nifios, sino de adultos— la comparacién exacta. El mismo
Decreto en el nmero siguiente dice: “la comunidad como verdadera
familia, reunida en nombre de Dios, goza de su divina presencia” ™.

71 La primera razén de ser de la vida comin es como expresiéon de la ley
de la caridad. El primer fundamento de esa vida comiin es €l vinculo de la
caridad: “congregavit nos in unum Christi amor”, y luego los lazos de la obe-
diencia, que para ser eficaces requieren ante todo “superiores que sepan mandar;
una vida comin no puede florecer sino a condicién de abandonarse cordialmente
a ella, y esto no es posible con superiores “imposibles”. También son necesarios
religiosos y religiosas que sepan obedecer...”. Dom P. BAssEr, “Adattamenti
cirea la vita di comunitd e la caritd fraterna”: Gl adattamenti della vita reli-
giosa, Firenze 19565, 117-118. Después de tratar de las deficiencias actuales, pone.
esta conclusiéon: “Todo esto es un testimonio a la invernsa. Porque estas cosas se
ven; y los que las observen estdn a veces tentados de decir: ;En qué piensa esta
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Por tanto, “la disciplina de los religiosos debe obtenerse no con la
coaccidn, sino con el amor, creando una atmoésfera de familia que substi-
tuya y recompense a la que los religiosos han dejado para darse a Dios....
Sobre vosotros pesa, queridas Madres Generales o Provinciales, la grave
responsabilidad de tantas religiosas fallidas y no debéis permitir que su
vida y su actividad estén llenas de ligrimas, de cesiones, de torturas
cuando podéis, a su debido tiempo, remediarlo con una materna correc-
- cién o con un gesto de generosa benevolencia” ™. Hablando a las reli-
giosas, Pio XII habia insistido en este punto: “Debéis tener siempre en
cuenta que los votos significan un gran sacrificio tanto por parte de
vuestras hermanas como de vosotras mismas. Ellas han renunciado a su
familia, a la felicidad del matrimonio y a la intimidad del hogar.
Sacrificio de precio elevado, de decisiva importancia para ¢l apostolado
de la Iglesia, pero sacrificio de todos modos. Aquellas de vuestras herma-
nas que poseen un alma mas noble y mas refinada, sienten més intensa-
mente el dolor de esta separacién... Pero la Orden debe substituir en lo
posible a la familia, y vosotras, las Superioras Generales, estiis llamadas
en primer término a infundir en la vida en comin de las hermanas el
calor de los afectos familiares. Asi, pues, debéis ser vosotras mismas ma-
ternales en vuestro comportamiento externo, en vuestras palabras y:
escritos, incluso en el caso de que tengiis que dominaros algunas veces;
sedlo, por encima de todo, en vuestros intimos pensamientos, en vuestros-
juicios y, cuanto sea posible, en vuestra sensibilidad” ",

La Sagrada Congregacién de Religiosos, en un documento de rico
contenido, nos habla también de cémo la caridad de los superiores facilita
la obediencia de los stibditos. “Recuerden cuantos estin al frente de las
comunidades religiosas que nadie puede cumplir debidamente con su

gente? O lo que es peor: Se aman muy poco. Peguy hubiera dicho: “Creen
amar a Dios porque no aman a nadie” (Ib., 120). El superior, que es la cabeza,”
debe ser también el primero y principal punto de unién de la comunidad. No
aceptard, por tanto, nunca entrar en juegos de intrigas, grupos y partidos;
teniendo siempre presente la regla de San Pablo: “haciéndose todo para todos”
(cfr. I Cor. 9, 22).

72 Card. I. ANTONIUTTI, Discurso a la USMI, 15-V-1966. Dirigiéndose tam-
bién-a la Unién de Superioras Mayores de Italia, 12-I-1967, decia Pablo VI:
“A vosotras, superioras, no haremos ahora més que citar una célebre y siempre
sabia palabra de San Agustin sobre cuanto respecta a la actitud responsable de
quien dirige una comunidad de religiosas. Dice este santo Maestro en su famosa
carta a las inquietas monjas de su tiempo, que la superiora no se considere
?%r;iréaid-o‘ra por la autoridad, sino méis bien feliz de servir por la caridad

. 211).

- B Discurso a las Superioras Generales de Ordenes y Congregaciones reli-
giosas, 15-IX-1952.
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cargo, si no estd movido por la caridad de Cristo... Ahora bien, hay
que comprender que, dada la debilidad de la naturaleza humana, es
dificil que esta obediencia se observe por los stbditos, si el superior no
reproduce en si mismo, sobre todo en lo que se refiere a la caridad, la
persona de Jesucristo, que es caridad. En efecto, es la misma ley que
manda a los sibditos obediencia y a los superiores caridad; por esta
razén, cuando la obediencia deja que desear, es ficil que examinando
bien las cosas se encuentre generalmente que también la caridad ha
fallado... Por tanto, la primera condicién para conseguir la observancia
de la Regla, que garantiza la continuidad de la asistencia divina, estd
en que los superiores de los Institutos religiosos den prueba de una gran
caridad y dulzura, sean pacientes, amantes de la caridad fraterna y
misericordiosos, de forma que su autoridad sea obedecida con gusto
todos™ ™.

El Cédigo de Derecho Candnico, recordando precisamente le dere-
cho de la Iglesia de imponer penas, advierte inmediatamente: “Téngase,
sin embargo, a la vista la advertencia del Concilio de Trento: Acuér-
dense los Obispos y los demds Ordinarios de que son pastores y no
verdugos y que conviene rijan a sus stbditos de tal forma que no se
ensefioreen de ellos, sino que los amen como a hijos y hermanos, y se
esfuercen con exhortaciones y avisos en apartarlos del mal, para no
verse en la precision de castigarlos con penas justas, si llegan a delinquir;
y si ocurriese que por la fragilidad humana llegaren éstos a delinquir
en algo, deben observar aquel precepto del Apéstol de razonar con ellos,
de rogarles encarecidamente, de reprenderlos con toda bondad y pa-
clencia, pues en muchas ocasiones puede mds, para con los que hay
que corregir, la benevolencia que la austeridad, la exhortacién més
que las amenazas, y la caridad mds que el poder...” ™,

4 Instruccién Illud saepius, 18-VIII-1915. Puede leerse en el Enchiridion
de Statibus perfectionis, 340-344; y una traduccién en G. CourTo1s, Los estados
de perfeccion, 1, Madrid 1961, 61-67.

7% C. I C., can. 2214, § 2. A, GARcCIA Ru1z, La obediencia de los clérigos en
los documentos pontificios, Pamplona 1965, 40, escribe: “La legislacién de la
Iglesia oriental (c. 63 del Motu prdprio Cleri sanctitats), afiade a la materia
del c. 127 del C. 1. C, una llamada a los superiores recordandoles que son padres
y no sefiores'y ordeniandoles que guien a los clérigos con afecto paternal. Esta
adicién —es del afio 1957— podria ser considerada como un progreso legislativo,
que en todo caso patentiza la mente del legislador, en .esta materia”. No se ve
tal progreso del afio 1957, teniendo en cuenta el canon citado en el texto.
Canon que, por lo dem4s, recoge también Pio XII en la Const. Ap. Sedes sa-
pientae, 31-V-1956: “El propio Coneilio de Trento exhortaba insistentemente a
los superiores eclesiisticos para que recordaran que han de tener en cuenta que
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Fomentar este espiritu de familia serd un medio eficaz de renova-
cién, un volver al Evangelio. En este sentido se manifesté abiertamente
el entonces Rector Mayor de los Salesianos en ¢l Congreso Internacional
de Religiosos, Roma 19350: “Si las casas y las Cogregaciones religiosas
son familias, aquel que en ellas es el padre, es decir, el superior, con
cualquier nombre que se designe, debe esforzarse por revestirse de la
caridad del padre, del cual habla el Evangelio. Una comunidad donde el
superior no sea padre, ya no es una familia, y en consecuencia los reli-
giosos vienen a encontrarse en una especie de orfandad... Serfa deplo-
rable si a veces la realidad fuese diversa, y quien quisiera ser hijo devoto
y afectuoso, fuese en vano en busca del padre, en cuyo corazén pudiera
volcar el suyo. Si el sbdito encontrase en el superior solamente el
vindicador de la disciplina, que vigila, no con ojo paternal, sino con
fria reserva y con aquella actitud de desconfianza, que es propia de
quien va en busca de faltas que castigar, entonces desapareceria la vida
de familia, creAndose por el contrario un abismo entre superiores y
stbditos... ; crecerfa de ese modo la desconfianza, surgirfan criticas y
murmuraciones, y al espiritu de familia, sofocado y apagado, reempla-
zarfa una desconfianza reciproca cada vez mis glacial, una inevitable
serie de divisiones y cotidianos contrastes, una vida en suma imposible
de continuar. En fin, aquel afecto y espiritu de familia que no se
encuentra ya en la casa religiosa, se buscarfa desgraciadamente fuera de
clla, estrechando relaciones con el mundo abandonado ya solemnemente
y quizd con personas que puedan constituir un grave peligro para la
vocacién. Esta es la triste, pero veridica historia de no pocos religiosos,
victimas de la falta de espiritu de paternidad por parte de sus superiores.
Entre todas las causas que pueden obstaculizar la buena marcha y el
progreso de las familias religiosas, quizd sea esta la de mayor influjo
maléfico” "6, ‘

Esta falta de amor paternal, aqui aludida, la encontramos confir-
mada con palabras terminantes en un testimonio, que pudiera parecer
duro, y hasta ser tachado de manifiestante exagerado si el autor no fuera

son pastores y no castigadores; que han de dirigir a sus sdbditos, no haciéndoles
sentir su dominio, sino améindolos como a hijos y hermanos més jévenes...
(Cfr. CIC, c. 2214, § 2; Conc. de Trento, ss. XII, de ref., e. I)”. A este respecto
los superiores de seminarios vean el Directorium seminariorum, Pekini 1949:
Sobre los oficios del Rector, nn. 320-377, especialmente el n. 8567: y sobre el
modo de ejercer la autoridad, n. 642 s., especialmente el n, 650.

76 P, RICALDONE, “Accommodata renovatio statuum perfectionis quad cons-
titutionem, regimen, disciplinam”: Acta et documenta... 1, 262-263.
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de tan reconocida experiencia y competencia. Nos consuela, sin em-
bargo, pensar que las cosas van mejorando mucho bajo este aspecto.
He aqui el testimonio del P. F. X. Ronsin: “Ni son pocos tal vez, sino
todo lo contrario, los que se quejan de no experimentar apenas el afecto
de un superior. En su desengafio, actisanlo de hacer antipética su virtud,
de mostrarse inhumano sin razén y hasta de demasiado sobrenatural.
Resultaria defensa bien poco afortunada para un supetior, por lo vaga
y superficial, si tachase de neurasténicos y enfermizos de mal de amor
a los muchos religiosos que asf se expresan ; pues abundan los casos.que
escapan a esa interpretacién. Entre estos —confesémoslo sin rodeos—
los hay por demas humillantes: resulta, en efecto, imperdonable hasta
cierto punto el que de jévenes o muchachas excelentes ¢ incomparables,
que constituyen ¢l orgullo y fueron la delicia de familias verdaderamente
cristianas, no se haya venido a sacar, después de varios afios de forma-
cién, mas que seres egoistas, amargados y duros de entrafias. En la edi-
cién completa de esta obra queda expuesto con toda claridad nuestro
sentir. (Pour micux gouverner, 230-238). Sblo afiadiremos aqui que, si
ha habido algunos lectores que nos han tomado por rigurosos, han sido
muchos més los que han confesado con tristeza, que los casos allf
zludidos reflejan de sobra la realidad. Ni faltan quienes nos han echado
¢n cara nuestra excesiva indulgencia, y en confirmacién de este criterio
nos han confiado casos recientes y de cuya autenticidad no puede dudar-
se, que vienen a ensombrecer ain mas e cuadro de por si bien
sombrio” 77,

Si quisiéramos concretar mis lo que significa ser padre, podriamos
fijarnos en los padres de la tierra cual modelos cercanos a nosotros.
Estos cumplen su papel cuando realizan con plenitud todas las funciones
de la paternidad: engendran a los hijos, primero; luego los alimentan,
los educan, los gufan, los protegen; los ayudan a hacerse hombres,
ddndoles las maximas facilidades para desarrollar su personalidad,
haciéndoles capaces de vivir independientemente y ser a su vez padres.
Cada una de esas funciones tiene su correlato en el plano de la vida
religiosa. Y ast como el padre terreno adquiere la plenitud de su perso-
nalidad y logra la mejor de sus coronas, cumpliendo fielmente su pater-
nidad, el superior religioso, cuando lo es seglin la mente de Cristo,

M Gobernar... emando. El superior ideal, Barcelona 1951, 256-257.



49 BIERCICIO DE LA AUTORIDAD 51

logra la madurez de su espiritu y se hace digno del mejor de los
premios %8,

El modelo més perfecto y sublime lo tenemos en el Padre celestial.
Bajo todos los aspectos. Pero destacaremos brevemente una caracterfstica
que El mismo quiso hacer resaltar haciéndose llamar, ya en el Antiguo
Testamento por los profetas y en los salmos: Pastor (Sal 22, 1-4; 4o,
115 %79, 23 94, 7; Is 40, 11; Ez 34). Luego este nombre comienza a
designar al Mesias (Ez 34, 23). Pero es sobre todo en el Nuevo Testa-
mento donde el Mesias se revela como Pastor. Ahi tenemos la bellisima
parébola del Buen Pastor (Jn 10, 11-15) ¥ de la oveja descarriada (Lc 15,
37), riquisimo arsenal de preciosas ensefianzas para los superiores.

El Buen Pastor es norma perfecta y fiel espejo de los que ha de ser
el superior. Pero hay que meditar la paribola calando en el significado
que tenfa para los israelitas, pueblo de viva imaginacién y de civilizacién
plenamente pastoril ; para comprender lo que significa guiar a las ovejas
yendo El mismo por delante, siendo el Camino; entrar por la puerta
del redil, mas atin ser El la Puerta; buscar los pastos abundantes, pastos
de vida cterna, para conseguir los cuales estd dispuesto a dar y da de
hecho su vida; dejar noventa y nueve para ir en busca de una pobre
descarriada, buscarla, ponerla sobre sus hombros y traerla con alegria,
experimentando més gozo por ella que por todas las otras que no le
habfan causado inquictud.

En esas dos palabras se encierra toda una definicién, en la que
descuellan dos elementos esenciales: amor sacrificado y conomiento
perfecto. La entrega y la belleza que comporta el primero, quedan
insinuadas y son manifiestas. Resaltan mas si se piensa en la triste igura
del asalariado o mercenario, “del que no siente a sus ovejas como propias,

8  Cfr. C. Vaca, La vida. religiosa. en San Agustin, IV, 258. “La dltima y
completa exprerswn de poseer una personalidad madura en el superior es su
capacidad de ejercer el cargo como padre... La paternidad es la forma suprema
de la virilidad humana, la situacién en que se ponen de manifiesto las cualidades
de la personalidad, que han debido ir forjandose a lo largo de la vida. Donde
quiera que las fuerzas espirituales no han adquiride su plenitud, aparece Su
defecto en el modo imperfecto de cumplir el papel de la paternidad. Lo mismo
en el orden familiar que en el comunitario, existen muchos “engendradores de
hijos”, jefes de familia o de empresa, que no han alcanzado el desan'ollo espi-
ritual suficiente para ser padres, quedindose en simples jefes de seccién o capa-
taces de hombres, a los que dirigen, mandan y dominan, sin ayudarles para nada
en el desarrollo de sus propias camachades humanas y sobrenaturales. Por ser
los dirigentes inmaduros, hombres sin haber adquirido la edad adulta, provocan
en los otros detenciones y deformaciones en su crecimiento espiritual, dando
lugar a la instalacién de actitudes falsas” (Ibid., 198, y en Seminarios 11
(1956) 126).
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del superior que piensa que su obligacién es solo la de exigir (y, a veces,
con qué poca caridad cristiana) el cumplimiento de la letra muerta de la
ley, olviddndose de que ¢l mismo nuestro Sefior dijo que el cumpli-
miento de su ley era “un yugo suave y una carga ligera”. Ni que decir
del caso tristisimo en que un superior local llega a constituirse en una
especie de tirano para sus stbditos, a exigirles cosas que no sélo en la
regla o constituciones no estin escritas, sino que tantas veces van contra
el espiritu y la letra de ellas mismas” ™.

El segundo elemento: conocer las ovejas y que las ovejas le conoz-
can a él, también es importante. Para gobernar bien es preciso conocer
a los gobernados. Por tanto el superior deberd esforzarse por conocer
cualidades y defectos, caricter y temperamento, disposiciones de cada
uno; poder llamarles individualmente por su nombre. Hacer que los
subordinados le conozcan, que puedan intuir en él la imagen del Buen
Pastor. :

Gran parte del contenido del oficio del buen pastor se encierra en
las palabras de San Agustin: “Corrija a los inquictos, consucle a los
pusilinimes, aliente a los débiles y sea paciente con todos; sostenga con
agrado la observancia y la imponga con temor. Y aunque uno y otro
sea necesario, sin embargo, busque mis ser amado de vosotros que
temido; pensando siempre que ha de dar cuenta de vosotros ante
Dios” 8, '

Diversas actuaciones defectuosas podriamos aducir aqui, por ejem-
plo: el ejercicio aspero y duro de la autoridad, la parcialidad, etc. Pero
vamos a limitarnos al que se ha llamado maternalismo, limitindonos a
ias religiosas. No es que dicho defecto no pueda, absolutamente hablan-

79 L. P1z4, “El superior local en la mente de Dios”: Primera semang de
superiores locales de la CIRM, México 1961, 20. :
80 Regla, c. XI. Una detenida exposicién de estos conceptos puede verse en

la obra del P. C. Vaca, citada en la nota 78, p. 263-287. Este aspecto del
ejercicio de la autoridad se encuentra extensamente tratado por los autores.
Cfr. RONSIN, Gobernar... amando, cuya IV Parte se titula: “Amar”; CoLIN,
El libro de los superiores, en la tercera parte: “Obrar como superior”, habla de
la bondad, p. 317-357; HERNANDEZ, Escuc¢la, de superiores, trata de la suavidad,
correccién y caridad, p. 263-333; MONDREGANES, Perfice munus, Madrid 1956,
en distintos lugares: espiritu paterno del superior, p. 32-39, caridad fraterna
en los superiores, p. 147-159, ete. Para religiosas: M. BIDET, En un ambiente
'r’itzaterml, Madrid 1962; M. VENTURINI, La superiora mei suoi doveri di madre,
rento 1965. S
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do, darse entre los religiosos —paternalismo—, pero de hecho se da con
mucha menor frecuencia. El maternalismo es un defecto que puede
introducirse muy disimuladamente, revestido con apariencias de auten-
ticidad, y por eso mismo resulta més peligroso. Es una forma desviada
de sentimientos maternales, que la superiora debe tener con sus religio-
sas. En efecto, la superiora debe ser como una madre, carifiosa, abne-
gada, creadora de un ambiente familiar. Ha de aprovechar, pues, los
sentimientos propios de la maternidad humana para ayudarse en el
ejercicio de la maternidad religiosa. Pero no puede suplantarlos; satis-
facer los impulsos meramente naturales, bajo capa de espiritualidad,
nunca ha sido virtud, sino falsificacién de la virtud. En el materialismo
no se es madre, sc “juega a la mama”; las religiosas no son hijas sino
“nifias” pequefias; se las reintegra al tiempo de la infancia, se las hace
caer en el infantilismo. Necesitan continuamente de “la madre” para
ser consoladas, mimadas, queridas; se crea un ambiente de falsa sumi-
sién y obediencia. La libertad aparece ahogada por el desarrollo, en
tales superiores y en sus religiosas, de los elementos afectivos, con
detrimento de los elementos racionales y voluntarios.

Contra este peligro las subordinadas se encuentran sin defensa:
icomo distinguir exactamente lo que es obediencia y legitimo afecto
filial de lo que es pasividad y retroceso a una vida de infancia?; jobmo
saber hasta dénde llega en la superiora la legitima autoridad y delica-
deza maternal y dénde comienzan los tentdculos de la sensibilidad y colo- -
nizacién de los corazones? y jabémo oponerse, en nombre de qué prin-
cipios, a una autoridad que no es dura, que se reviste de apariencias de
bondad y mansedumbre? De ahi el grave peligro del materialismo.
Porque, ademds, las religiosas no se sienten desgraciadas bajo tal go-
bierno; hallan en él una complacencia malsana, una especie de goce
cobarde.

En una comunidad deformada por el materialismo, todo depende
de la voluntad de la superiora, desde el mis insignificante detalle con
apariencias disciplinarias hasta el juicio que haya de emitirse sobre la
calidad de un libro. La personalidad de las religiosas desaparece y, por
tanto, la obediencia activa y responsable. Ademds, una comunidad de
cste tipo se hace en adelante, para otra superiora, ingobernable. Toda
autoridad nueva y auténtica, por prudente y equilibrada que sea,
parecerd dura. Las religiosas que han conocido ¢l confuso goce de la
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sumisién de nifias de corta edad a una superiora que las maleficiaba
son incapaces de recobrar la talla humana®.

Hevioboro AnDrEs, O. S. A.

81  Cfr. HUYGHE, Equilibrio y adaptacién, 206-208. Este defecto tiene puntos
de contacto con los que B. Rossetti llama “interventismo” y “proteccionismo”
(La patologie dell’autoritd, Roma 1960, 69-88). “En los religiosos semejante
actitud es menos frecuente, en cuanto al aspeeto claramente sentimental. Se dan
casos, sin embargo. Es, en cambio, méis ficil caer en un infantilismo de tipo
perezoso e irresponsable, que encuentra sumamente cémodo interpretar el “ser
como nifios”, en el sentido de no preocuparse nunca de nada, hacer lo que man-
den a la buena de Dios, y desentenderse de las consecuencias derivadas de los
propios actos. Semejante actitud es tanto més tentadora, cuanto que, en ocasio-
nes, se presenta a tales religiosos como modelos de sumisién, de obediencia y
observancia religiosa. Son especialmente apetecidos por los superiores, también
inmaduros, porque nunca plantean problemas ni causan disgustos. Son intutiles,
enfermos de una especie de cretinismo espiritual, de los cuales no se esperarin
disgustos, pero tampoco nada que valga la pena” (C. Vaca, La vide religiosa
en San Agustin, IV, 199-200).



Introduccidn a la dialéctica de San Agustin

(Dimensién trinitaria del ser)*

“In ipso exordio inchootae creaturae, Trinitas
msinuatur Creatoris... In conversione et perfec-
tione creaturae, eadem Trinitas insinuatur” (De
Gen. ad Litt. 1, 6, 12).

SuMARIO: La metafisica trinitaria en los seres creados.—La creacién de la
materia informe, atribuida al Padre—La formacién o iluminacién ontolégica,
atribuida al Verbo.—La existencia y conservacién en el ser, atribuida al
Espiritu.

LA METAF{SICA TRINITARIA EN LOS SERES CREADOS.

Cuando Agustin se adhiere al platonismo introduce en él, al prin-
cipio inconsciente y después conscientemente, los conceptos de creacién,
formacién y ley, que modificaban radicalmente el antiguo pensamiento
griego en torno a la existencia, la esencia y la naturaleza. Los seres
mundanos ya no son compuestos ocasionales de materias y formas, que
se van uniendo y separando por unos momentos para continuar indefini-
damente ese juego anodino y naturalista, sino que son criaturas definiti-
vas, llamadas a ex-sistir. Su existencia es una vocacidn, su ser estd orde-
nado a la realizacién de una idea y tiene medios para realizarla.

No se trata, pues, de un mundo eterno, cuya existencia ni interesa
ni se demuestra, porque ya se supone y porque nada se crea y nada se
destruye, sino que ahora lo que interesa verdaderamente es la existencia
misma de cada cosa, ¢l ser, la unidad (numerus, modus, esse). iPor qué
v para qué existen las cosas, el mundo? En cuanto a la esencia, tratin-
dose de los seres creados, es el plan de Dios sobre ellos, el ejemplar,
modelo o idea que Dios imprime en la criatura, comunicindole su propia

* En justa correspondencia, deseo expresar aqui mi gratitud al P. Lope

Cilleruelo por la orientacién doctrinal y las sugerencias que tan desinteresada-
mente me ha prestado para la elaboracién de este articulo.
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forma y ordendndola a una determinada perfeccién y plenitud (mensura,
species, hoc esse). No existe, pues, ningin mundo inteligible indepen-
diente, ni ningtn sistema de formas preexistentes, sino que ¢l mundo
inteligible no es otra cosa que la Idea divina, ¢l Verbo de Dios. Final-
mente, no existe naturaleza alguna ni principio sin principio: lo que se
llamar4 naturaleza en el lenguaje de Agustin es el orden divino, la ley
divina y eterna, impresa en los seres con la esencia y que en forma de
tendencias y “pesos” (pondus, ordo, manere in esse ), se va manifestando
€N €s0s Mismos seres.

Sabido es que toda esta metafisica agustiniana va inconscientemente
guiada por la Biblia, por la fe, por la teologia. Pero desde el momento
en que también atribuye a los platdnicos el concepto cristiano de crea-
cibn, éste es para €l una verdad filosofica tanto como teolégica, un prin-
cipio universal y necesario que permite utilizar una dialéctica. Tal dialéc-
tica es, como en Plotino, trinitaria; parece ser que de Plotino la tomé
Agustin puesto que, aun cuando en su primera época expuso ideas
errdneas sobre €l misterio de la Trinidad catélica, mantuvo ya firme su
ideario filoséfico acerca de la estructura trinitaria de los seres?®. Asi
tenemos también que la misma metafisica filoséfica condiciona muchos
de los comentarios biblicos. Se trata, por tanto, de un condicionamiento
reciproco de razén y fe que, por lo demds, se da de una u otra forma en
todos los autores. Lo que realmente interesa son las ideas mismas que
Agustin desarrollaZ,

1 Las ideas errdneas a que nos referimos pueden verse en la Epist. 11, 3,
PL. 88, 76. Epistola, por lo demds, sumamente interesante por lo que refiere a la
teoria de los tres principios ontolégicos constitutives de la realidad. Ya desde
los primeros escritos de Agustin comienzan a esbozarse las férmulas trinitarias,
como, por ejemplo, las indicadas en el texto. Plotino le habia dado ejemplo al
buscar en el cosmos las tres Hipétesis y al poner el Unum como “principium
sine principio” de la emanacién universal. Incumbia, pues, a Agustin, una vez
hecha la transferencia de las doctrinas platénicas al cristianismo, verificar
también él la presencia de las divinas Personas en los seres del mundo. Pero
Agustin ird verificando sus datos dentro de un “método” o procedimiento que
le garantice la seguridad o certidumbre del estudio. Este método consistirg en
ir de lo visible a lo invisible, empezando por los seres corporales para terminar
en los espirituales. En el De Trinitate alcanzé una perfeccién dificil de superar,
pero antes de llegar a esa cima ensayé muchos tanteos imperfectos. En un prin-
cipio Agustin contempla el cosmos con ojos méas bien pitagdrico-platénicos, viendo
en lo sensible un reflejo de lo inteligible. Con ojos mds cristianos comprenders
después que son las huellas de Dios a su paso por el mundo. Platénico-pitagérico
aparece en los libros De ordine, De Misica; la profunda evolucién en sentido
cristiano la apreciamos en De Vera Religione, y en todos los libros siguientes,
especialmente en De Trinitate. (Cfr. F. CAVALLERA, “Les premiéres formules trini-
taires de Saint Augustin”: Bulletin de Litterature Ecclesiastiqgue 31 (1930)
97-123).

2 Para este articulo nos inspiramos en los tres dltimos libros de las
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Brehier, sin embargo, reprocha a San Agustin el no haber construido
una cosmogonia a la manera de Platén o de otros pensadores. Tenemos
que contestar que la acusacién no es exacta y que el Obispo de Hipona
tiene un sistema perfectamente estructurado, al menos en sus lineas
maestras. Pero, aunque no lo tuviera, més que un fallo de Agustin serfa
el fruto normal de una superioridad por el concepto cristiano de
creacidn 3.

En efecto, el concepto de creacién cambia e] horizonte de la filosofia
de Agustin frente a la filosoffa antigua. Crear es dar totalmente el ser
sin ningdn elemento preexistente . El mundo griego es “a se”, nece-
sario y eterno, al menos en sus clementos originarios. El mundo de
Agustin, en cambio, es “ab alio”, temporal, contingente. Si en aquél
reina la necesidad, en éste reina la libertad, la voluntad de Dios “creavit
quia voluit” . Sélo Dios puede crear, sacar de la nada, mantener una

Confessiones y en el De Genesi ad Litteram, que nos muestran el pensamiento
maduro de Agustin. Conviene notar el cardcter metafisico de estas obras ya que,
por ejemplo, los distintos problemas del conocimiento y de la iluminacién o son
estrictamente metafisicos, o tienen, al menos, unas bases metafisicas. Para
comprobar el itinerario ldel pensamiento agustiniano hasta el afio 291, véase
el denso libro de O. Du Roy, L’Intelligence de la foi en la Trinité selon saint
Augustin, Genése de sa théologie trinitaire jusqu’en 391, Paris 1966. Aungque
desde una perspectiva distinta de la que adoptamos en el presente trabajo, el
autor estudia detalladamente los principales textos agustinianos, ofreciéndonos
al final una amplia bibliografia sobre el tema.

3 F. CAYRE, Dieu présent dans la vie de Uesprit, Paris 1951, 73-74. Espere-
mos que este breve articulo sirva de prueba. Téngase en cuenta que prescindimos
de mil detalles accesorios y de poca importancia filoséfica para sefialar con mayor
claridad las lineas arquitecténicas del pensamiento agustmlano Pretendemos tan
s6lo elaborar un trabajo de sintesis. Para comprobar mas ampliamente el pensa-
miento de Agustin con frecuencia aduciremos en las notas sus palabras literales.

4 Los textos de San Agustin son muy abundantes: Ad Orosium 1, 8, PL. 42,
670-671; De Gen. ¢. Manich. 1, 2, 4; 6, 10, ete., PL. 34, 175, 178; De Gen. ad Litt.
IX, 15, 26, PL. 34, 408; De Civ. Dei XII, 2, PL. 41, 850... Véase J. O’'TOOLE, The
thlosophy of Creatwn n the Writings of St Augustme Washington 1944, 1-9.

5 No quiere esto decir voluntarismo estricto a estilo de los nomlnahsta~
o de Decart, del que se ha tildado a Agustin, puesto que —para él— las esencias
de las cosas se fundan en la divina esencia. El mundo ideal de Platén y el mundo
esencial de Aristételes lo coloca Agustin en Dios, hablando con mayor precisién,
en el Verbo. Ya en la famosa cuestién 46 del De Diversis Quaestionibus 83, PL.
40, 30-34, Agustin realiza de una manera explicita y plenamente consciente la
cristianizacion del mundo i\deaﬂ de Platén (Cfr.  A. SOLIGNAC, “ Amalyse et sources
de la Question “De Ideis”: -Augustinus Magister 1, Paris 1954, 307-315). No
se trata de un voluntarlsmo corriente, griego, ya que la voluntad correspornde
al Espiritu Santo, sino de un voluntarismo latino, imperial, en cuanto que el
Padre da “decretas” como un emperador latino...

Distingue, pues, Agustin perfectamente el orden esencial del orden existen-
cial. Este —que es el que mds interesa— depende por entero de la divina volun-
tad. Agustin afirma con la precisién de cualquier escoldstico que en la naturaleza
de las cosas estd el que puedan ser lo que son, mas el que lleguen a existir sélo
estd en la voluntad de Dios (Cfr. De Gen. ad Litt. VI, 16, 27, PL. 34, 850).
Y también: “Neque enim voluntas Dei creatura est, sed ante creaturam quia
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existencia frente a la nada; mientras que en un mundo griego no puede
darse creacién sino solamente formacién o emanacién ©.

El mundo de Agustin es serio, ofreciéndonos una visién nueva: no
se trata de repetir eternamente las mismas combinaciones con los mismos
clementos en un juego siempre ocasional o siempre necesario. En el
universo de Agustin no se repite nada. La historia no se deserivuelve en
circulos iguales, sino que avanza en linea recta. El mundo se despliega
movido por ¢l soplo creador en una evolucién incesante, que Agustin
compara con una semilla que se va desarrollando en el tiempo y en el
espacio conforme a unos niimeros otorgados por la ley eterna que es la
voluntad de Dios”.

non crearetur aliquid, nisi creatoris voluntas praecederet” (Conf. XI, 10, 12,
PL. 32, 814).

Conviene advertir, como defiende COSINEAU, que Agustin recoge y armoniza
las dos corrientes del pensamiento: una biblica, afirmando la libertad de la
creacién como acto de amor divino, y la otra platénica, que explica el mundo
como emanacién necesaria de su bondad. Agustin resuelve la oposicién e infunde
un espiritu nuevo en la teoria de Plotino al definir el Bien Supremo como Amor
personal que se comunica libremente ad extra (R. N. CoSINEAU, “Creation and
Freedom. An augustinian Problem: “;Quia voluit?” or “;Quia bonus est?”:
Recherches Augustiniennes II, Paris 1962, 2538-271 (Cfr. Revue des FKtudes
Augustiniennes 11 (1965) 74; O. du Roy. L'intelligence de la foi en la Trinité selon
saint Augustin... 271-272; T. ROESER, “Emanation and Creation. The Doctrine
of Plotinus and Augustine on the Radical Origin of the Universe”: The New
Scholasticism 19 (1945) 85-116).

6 De Gen. ad Litt. IX, 15, 26-28; 16, 29-30, PL. 34, 408-405; De Civ. Dei XTI,
16; XII, 5, PL. 41, 331, 353, ete. Cfr. J. O’'TooLE, Ibid. Asi da Agustin profundi-
dad y seriedad a la existencia: un ser no es un encuentro casual o necesario de
una materia con una forma; tampoco volverd a repetirse su situacién; es
definitiva e irreversible. El universo de Agustin es dramético, no trégico.

7 Por eso, para Agustin una supuesta eternidad del mundo no sélo es algo
que estd en contradiceién con la Biblia, sino con los mismos datos que nos pre-
senta la razén. En efecto, el cambio y el movimiento, la composicién y los aeciden-
tes de las cosas, suponen siempre la nada y el tiempo; esto es, suponen que
ninguno de los entes mundanos tienen en si mismos la razén de ser ni pueden
de por si ser eternos. Hasta las mismas criaturas que no estuvieron sujetas al
devenir temporal para Agustin no son eternas sino supratemporales o intempo-
rales, como serfian la materia informe y la primera elevada eriatura espiritual
(Conf. XI1, 9, 9; 15, 20, PL. 32, 829, 833). Agustin viene a identificar tiempo
v criatura. Es imposible, por tante, concebir una criatura que sea eterna. La
eternidad —plena e inalterable posesién— no conoce cambio; el tiempo si.
Agustin rechaza por igual tanto el movimiento eterno de Aristételes, como el
tiempo ciclico y eterno retorno de los estoicos, o el tiempo mitico de Plotino.
Sobre estos puntos la bibliografia es abundante. Los estudios més recomendables
son: J. GUITTON, Le temps et I'Eternité chez Plotin et saint Augustin, Paris 1933
(Obra que ha marcado época); J. de BLIC, “Les arguments de saint Augustin
contre l'eternité du monde”: Melanges de Sciencie Religieuse 2 (1945) 33-44,
J. M. le BLonND, Les conversions de saint Augustin, Paris 1950, 246-275 (reco-
giendo una sugerencia de Pontet nos ofrece una sintesis muy ordenada); R. BER-
LINGER, “Le temps et ’homme chez saint Augustin. Temps et temporal realité dans
la pensée augustinienne”: L’Année Théologique Augustinienne 13 (1953) 260-
279; R. FLOREZ, “El tema del tiempo en la filosofia de San Agustin”: La Ciudad
de Dios 70 (1954) 61-86 (muy buena visién de conjunto, analizando el libro XI
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Este desplicgue se realiza conforme a una dialéctica trinitaria, ya
que Dios Uno y Trino marca en todas las obras la impronta de la unidad
y de la trinidad. En la férmula de esta dialéctica trinitaria, y siempre
que se trate de la génesis de la criatura, la obra de la creacién corresponde
al Padre en virtud de la apropiacién o atribucién, mientras que la
formacién corresponde al Hijo y la ordenacién al Espiritu Santo. Agus-
tin hace suya la férmula de la teologia griega, puesto que “crea el
Padre por el Hijo en el Espiritu Santo”, atribuyendo a las diferentes
personas una funcién légicamente diversa®. Esta dialéctica trinitaria, tan
frecuente en Agustin, se aplica a los cuerpos lo mismo que a los es-
piritus ®.

de Confesiones); J. CHAIX-RUY, Saint Augustin. Temps et histoire, Paris 1956;
B. LAMPEY, “Das Zeitproblem nach den Bekenntnissen Augustins”: Wissenschaif*
-und Weisheit 22 (1959) 1-16, 119-148, 190-203 (interesa esta ultima parte: el
problema metafisico del tiempo: temporalidad y comienzo, temporalidad y muta-
bilidad, temporalidad y mundo).

8 La férmula es usada especialmente por San Cirilo de Alejandria. En
cuanto a Agustin, las citas son abundantes; por ejemplo: De Gen. ad Liit. 1, 6,
123 II, 6, 10-14; III, 19, 29; 20, 30-32, PL. 34, 250-251; 267-269; 291-293,
Conf. X111, 22, 32, PL. 32, 858-859.

9 Ya desde sus primeros escritos inicia Agustin una metafisica trinitaria
(cfr. F'. CAVALLERA, a. ¢.; O. du Rov, o. c.; J. ITURRIOZ, “El trinitarismo en la
filosofia de San Agustin”: Revisty Espadiola de Teologia 3 (1943) 89-128; Ib., El
hombre y su metafisica, Ofia-Burgos 1943; L. CILLERUELO, “Historia de la Ima-
gen de Dios”: Archivo Teolégico Agustiniano 1 (1966) 3-37. Entre los textos
agustinianos més significativos de esta época véanse Epist. 11, 3, PL. 33, 76;
De Div. Quaest. 83, q. 18, PL. 40, 15; De Vera Rel. 7, 13, PL.' 34, 129). Pero él
mismo se lamentard més tarde que en sus primeros escritos no habia entendido
rectamente el misterio de la Encarnacién y de la Santisima Trinidad (Conf. VII,
19, 25, PL. 32, 746). Entonces habia interpretado la Trinidad catélica conforme
a la trinidad neoplaténica de Plotino. Ha pasado el tiempo y cuando escribe las
obras que estamos comentando San Agustin es el gran doctor de la Trinidad y de
los vestigios trinitarios en el hombre, sobre lo que escribe amplia y profunda-
mente Aun admitiendo que continde la influencia de Ploting y de Porfirio, tene-
mos sin embargo que concluir en una elaboracién muy personal de Ag’ustm (esas
influencias han sido estudiadas y exageradas por M. SCHINDLER, Wort und -Ana-
logie in Augustins Trinititslehre, Tibingen 1965; W. THEILER, Porphyrios und
Augustin. Halle, Niemeyer 1923).

En cuanto a la intervencién de las tres divinas personas en la obra creadora,
lo encontramos repetido con' muchisima frecuencia en los textos agustinianos.
Tanto en el principio de la creacién de la materia informe, como en el momento
de.la formacién y en el de la ordenacién, se insindia siempre la trinidad del
creador. El Padre pronuncia su Palabra en el Espiritu Santo: “Ut quemadmo-
dum in ipso exordio inchoatae creaturae... commemorats est, Trinitas insinuatur
Creatoris, nam dicente Seriptura, In prinéipio fecit Deus coelum et terram,
intelligimus Patrem in Dei nomine, et Filium in principii nomine... Dicents
autem Scriptura: Et Spiritus Dei ferebatur super aquas, completam commemo-
rationem Trinitatis agnoscimus; ita et in conversione atque perfectione creaturae
eadem Trinitas insinuatur...” (De Gen. ad Litt. 1, 6, 12, PL. 34, 250-251). En el
libro siguiente Agustin 1n51ste y aclara su pensarmento “ Cum ergo audlmus.
Et dizit Deus fiat, intelligimus quod in Verbo Dei erat ut fieret. Cum verd
audimus: ef sic factum est, intelligimus factam creaturam non excesisse praes-
criptos in Verbo Dei terminos generis sui. Cum vero audimus, Et vidit Deus
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Las distintas etapas de una creacién total y real implican los si-
guientes momentos logicos :

a) CreaciON.—Llamarfamos creacidén propiamente tal a la apari-
cién de la materia informe, todavia no diferenciada ni formada, exis-
tente sin embargo como un elemento légicamente disociable de la forma.
Es claro que la existencia de este elemento o coprincipio es también
légica, puesto que en el mundo real la materia y la forma son “concrea-
das”, y existen siempre unidas. En todo caso, aqui se comenzarfa por
una unidad originaria y fontanal, misteriosa, todavia inexpresada e
inexpresable, pero que constituye el nidcleo existencial previo y necesa-
rio. El ser se nos presenta como una materia informe, ser bruto, pasivo,
indiferenciado, que queda disponible y como a la expectativa, y que
para manifestarse necesita nuevas operaciones. Esta creacién se atribuye
al Padre y apunta a la extraccidn de la nada, a un lamamiento a la
existencia.

b) Formacrén.—Se atribuye al Hijo-Verbo. Consiste en imprimir
en la materia informe una forma, idea, esencia o como quiera que se
designe. Esto es lo que se llama iluminar radicalmente o iluminacién
ontolégica. Formacién e iluminacién son dos términos equivalentes y
sinonimos. El Verbo tiene aqui dos funciones: es Virtud de Dios, esto
es, causa eficiente, ejecutiva; y es también Sabiduria de Dios, es decir,
causa ejemplar. Aunque Agustin recurre a textos biblicos, se apoya a la
vez en la tradicién —especialmente en San Ambrosio— y en el neo-
platonismo. Asi utiliza el concepto de imagen, “eikon”, que se refiere

quod bonum est, intelligimus in benignitate Spiritus eius non quasi cognitum post-
eagquam factum est placuisse, sed potius in ea bonitate placuisse ut manerer
factum, ubi placebar ut fieret” (Ibid. II, 6, 14, PL. 34, 268). Lo mismo en diversos
pasajes de las Confesiones: “Ecce apparet mihi in aenigmate Trinitas... Et
tenebam iam Patrem in Dei nomine, qui fecit haee, et Filium in principii nomine,
in quo fecit haec, et Trinitatem credens Deum meum, sicut credebam, quaerebam
in eloquiis sanctis eius, et ecce Spiritus tuus superferebatur super aquas. Ecce
Trinitas, Deus meus, Pater et Filius et Spiritus Sanctus, creator universae
creaturae” (Conf. XIII, 5, 6, PL. 32, 847). Especialmente aparece la Unidad y la
Trinidad de Dios en la creacién del hombre hecho a su propia imagen: “Dixit
Deus faciamus: ad insinuandam, scilicet, ut ita dicam, pluralitatem personarum
propter Patrem et Filium et Spiritum Sanctum. Quam tamen deitatis unitatem
intelligendam statim admonet, dicens: et fecit Deus hominem ad imaginem Dei..."
(De Gen. ad Litt, 111, 19, 29 ss., PL. 34, 291-298; Conf. XIII, 22, 82, PL. 32,
858-859). La ensefianza de Agustin ha determinado en buena parte el ulterior
desarrollo de la doctrina trinitaria. .
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primero al mismo Verbo (“Logos”), y después a las criaturas hechas por
El: “per Ipsum et ad Ipsum”.

¢) ORDENACION.—Los seres no son abstractos sino concretos; no
estan en el aire sino en el mundo. Si el mundo entero estd sometido a la.
ley de la evolucién y del desarrollo, no sélo por las circunstancias exter-
nas, sino también por los principios internos o razones seminales, es
necesaria una interaccién, una reciproca causalidad. Cada ser tiene en
el mundo un puesto y una funcién inalienable. Para cumplir su misién
propia, Dios ha dotado a todos y cada uno de ese principio de operacio-
nes, esa ley u orden, que llamamos naturaleza. Por ella ¢l ser tiende a su
centro y no descansa hasta encontrarlo, luchando sin cesar contra todos
ios obsticulos que se opongan a su intencionalidad o teleologia inma-
nente. Esta dotacién de la ley u orden se atribuye al Espiritu Santo .

Tal es la dialéctica cuando se mira desde Dios hacia la criatura.
Como es obvio, cuando vamos desde la criatura hacia Dios, el orden
serd inverso y tendremos que partir de la estructura ternaria de aquella:
ley, esencia, ser. '

LA CREACION DE LA MATERIA INFORME, ATRIBUIDA AL PADRE.

Es probable que Agustin no se haya dado cuenta que al introductr
en la filosoffa el concepto de creacién como “principio explicativo” de
la realidad, cambiaba todos los problemas. Ya no se trata aqui de la
materia prima platénica o aristotélica, concebida sobre la base de una
existencia eterna y por lo tanto enfrentada Gnicamente con la forma,
sino de una materia creada por Dios y por lo tanto enfrentada tam-
bién con la nada. La llamamos materia prima o informe en cuanto que
todavia seguimos relaciondndola con la forma, pero no podemos olvidar
que al mismo tiempo la oponemos a la nada y al mal. Si proviene de
Dios, la materia informe es ser, algo bueno, una positividad, un elemento
que Dios crea juntamente con la forma y la naturaleza ',

10 J, O’TooLE, The Phylosophy of Creation in the Writings of St. Augustine,
Washington 1945; J. de BLIC, “Le processus de la creation d’aprées saint Augus-
tin”: Melanges Cavallera, Toulose 1948,

11 Aunque Agustin cambia completamente la perspectiva de la filosofia
antigua, esto no obsta para que aproveche los elementos que considera validos de
los filésofos griegos. En este tema, su fuente principal, ademéis de la Biblia, es
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Hubo un tiempo en ¢l que Agustin no tenfa un concepto adecuado
de la materia informe. Parece que pensaba en una materia cadtica,
pero con forma, y no en una pura materia informe. Fue la época del
maniqueismo: lo cual no es de extrafiar supuesta su mentalidad materia-
lista. El mismo nos dice que por aquel entonces pensaba en una materia
deforme, mis no informe 2

Su postura cristiana posterior le hace casi imposible expresar satis-
factoriamente el caricter de la materia informe. Recurre a todos los
artificios del lenguaje. La materia informe es un “casi-nada”, un “algo-
nada”, un “si-es-no-es”, un “todo completamente indiferenciado”, un
“todo que es casi nada, por totalmente informe; sin embargo, algo de
ser tenia al poder recibir las formas™ '3,

Como se ve Agustin compara primeramente la materia informe con
la nada y en segundo lugar con la forma. No es algo concreto y deter-
minado, pero tampoco es la nada absoluta. Es ser, elemento, principio,
aunque no esencia, idea, forma. No tiene color, ni figura, ni especie
alguna; no es cuerpo ni espiritu; no tiene determinacién propia; mds
bien la presentaria como algo negativo, pero no carece de positividad y
de bondad ™.

sin duda ProTIiNG, Enn. II. Ademés, PLATON, Timeo b1, v ARISTOTELES, Metaf.
VII. Agustin, sin embargo, no copia a Plotino —como cree Gilson— sino que le
atribuye su propio pensamiento. También convendri advertir que el Obispo de
Hipona no llegd a un concepto tan exacto de la materia prima como el que tendrs
degpués Santo Tomds, y que, al encontrarnos en sistemas diversos, no podemos
sacar conclusiones precipitadas. Por eso, evitamos deliberadamente la expresion
materia “prima”, para sustituirla por materia “informe”.

12 “Ego vero, Domine, si totum confitear tibi ore meo et calamo meo,
quidquid de ista materia docuisti me, cuius antea nomen audiens et non intelle-
gens, narrantibus mihi eis qui non intellegerent (manichei) eam cum speciebus
innumeris et variis cogitabam et ideo non eam cogitabam; foedas et horribiles
formas perturbatis ordinibus volvebat animus, sed formas tamen, et informe
appellabam non quod careret forma, sed quod tamen haberet, ut, si appareret,
insolitum et incongruum aversaretur sensus meus et conturbaretur infirmitas
hominis... et cessavit mens mea interrogare hine spiritum meum plenum imagini-
bus formatorum corporum, et eas pro arbitrio mutantem atque variantem, et
intendi in ipsa corpora eorumque mutabilitatem altius inspexi...” (Conf. X11, 6, 6,
PL. 32, 827-828).

13 La definicién de materia informe como “prope-nihil”, ha pasado a ser
clésica, y es ‘bien conocida. Agustin la repite varias veces en el libro XII de las
Confessiones y en De Genesi ad Litteram (cfr. Conf. XII, 6, 6; 8, 8; 19, 28;
PL. 32, 828, 829, 836; De Gen. ad. Litt. 1, 15, 29, PL. 34, 257, ete.).

14 Pard ser algo concreto necesita recibir forma o especie, “formari et
distingui”. “Nonne tu, Domine, docuisti me, quod, priusquam istam informem
materiam formares atque distingueres, non erat aliquid, non color, non figura,
non corpus, non spiritus? Non tamen omnino nihil; erat quaedam informitas
sine ulla specie” (Conf. XII, 8, 3, PL. 32, 827). “Ista vero informitas, nec ipsa
in diebus numerata est. Ubi enim nulla species, nullus ordo, nec venit quicquam
nec praeterit, et ubi hoc non fit, non sunt utique dies nec vicissitudo spatiorum

)
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Esa materia de Agustin presenta, pues, caracteres que parecen con-
tradictorios y oscuros. Es uno de los casos de las “indeterminaciones
agustinianas” de que habla Gilson. Aparece una vez més la dificultad
de unir el cristianismo y Grecia. Por un lado, como concepto filoséfico,
se nos presenta como algo negativo: informidad, mutabilidad, pasivi-
dad, formabilidad...; serfan sus propiedades en relacién con la forma.
Por otro lado, como concepto teoldgico, Agustin le atribuye ciertas pro-
piedades positivas, en contraposicién a la nada absoluta: la materia
informe es creada y por ende buena; procede de Dios, es algo; entra
en el orden y en la dialéctica.

Al decir “materia informe” nos hemos implantado en la existencia,
hemos salido del “no ser”, al “ser”. Esta férmula incomprensible para
los griegos es la de Agustin. Tenemos ya una materia que es capaz de
ser esto o lo otro, capaz de recibir esencias o formas. Aunque llamamos
pasiva a esta materia, tiene por lo menos una positividad: el ser capaz.
de recibir formas. Serd menos buena, pero tiene que ser buena®®. En.
efecto, de la nada no podriamos sacar nada ni decir nada; la nada no
recibe formas ni es capaz de recibirlas. Por otra parte, Agustin querfa
atar corto a la filosoffa helénica y al dualismo maniqueo, afirmando
constante y taxativamente que la materia es buena. Agustin supera,
pues, ¢l dualismo helénico —que en el fondo es igual al maniqueo—.

temporalium” (Ibid. 9, 9, PL. 32, 829). “Invisibilem et incompositam terram, sine
ulla vicissitudine temporum quae solet habere modo hoc et modo illud, guia ubi
nulla species, nusquam est hoe et llud” (Ibid. 13, 16, PL. 32, 832).

15 Podriamos también aqui acumular infinidad de citas. He aqui algunas
de estos libros que muestran el pensamiento invariable de Agustin: “Informem
istam materiam non negamus a Deo factam, a quo sunt omnia bonae valde, quia,
sicut dicimus amplius bonum esse quod creatum atque formatum est, ita fatemur

- minus bonum esse quod factum est creabile atque formabile, sed tamen bonum”
(Conf. X11, 22, 31, PL. 32, 838), “Illud autem totum prope nihil erat, quoniam
adhuc omnino informe erat; iam tamen erat, quod formari poterat” (Ibid. XII,
8, 8, PL. 32, 829). “Catholica fides praescribit et certissima ratio docet, nullarum .
naturarum materiam esse potuisse, nisi ab omnium rerum non solum formata-
rum, sed etiam formabilium inchoatore Deo atque creatore” (De Gen. ad Litt. I,
14, 28, PL. 34, 256). “Non itaque dubitandum est ita esse utcumque istam infor-
mem materiam prope nihil, ut non sit facta nisi a Deo, et rebus quasi de illa
factae sunt simul concreta sit” (Ibid. I, 15, 29, PL. 34, 257). “Et unde utcumque
erat, nisi esset abs te, a quo sunt omnia, in quantumcumque sunt?” (Conf. XII,
7, 7, PL. 82, 828). “Num falsum est omnem naturam formatam materiamve
formabilem non esse nisi ab illo, qui summe bonus est, quia summe est? (Ibid.
XII, 15, 18, PL. 32, 822). “Verum est quod non solum creatum atque formatum,
sed etiam quidquid creabile atque formabile est tu fecisti, ex quo sunt omnia”
(Ibid. X11, 19, 28, PL. 32, 836). “Cur non informem quoque illam materiam quam
Scriptura haec terram invisibilem et incompositam tenebrosamque abyssum -
appellat, docente veritate intellegamus ex Deo factam esse de nihilo...?” (Ibid.
XII, 22, 31, PL. 32, 838... Cfr. Ibid. XII, 11, 11; 15, 20; 20, 29; XIII, 2, 2-3 ss,,
eteétera, PL. 82, 830, 833, 836-837, 845 ss.).
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afirmando que la materia informe es un bien y origen de bien. El origen
y la razén del mal no radicard para él, como para los griegos y mani-
queos, en la materia, sino en la forma, mejor dicho, en la libre voluntad.
Todo €] mal no es sino pecado o pena del pecado, como en la Biblia;
pero los serés tales como han salido de las manos de Dios son buenos
en si mismos y cada uno en particular, y mirando al conjunto de la
creacion, todos muy buenos 6.

De este modo queda acentuado nuevamente el concepto de creacidn
que ya se daba por supuesto: la materia informe procede de Dios por
auténtica creacién. No hay, pues, aqui existencia eterna de la materia
ni emanacién necesaria, sino que esa materia serd contingente y 14bil,
cuya existencia pende tan sélo de la libre voluntad de Dios. Tiende por
st misma a volver a la nada. Y volveria si Dios no la mantuviera en el
ser o existencia. Pero supuesta la voluntad de Dios creador, esa materia
—en si misma cadtica y desordenada— entra, no a establecer el desorden
y la tiniebla, sino a ser también elemento y fuente de orden .

Con esta materia informe quiere explicar Agustin la raiz y posibi-
lidad de la mudanza de las cosas: son mudables en el tiempo (espiritus),
o en ¢l tiempo y en el espacio juntamente (cuerpos). Cabalmente por esta
mutabilidad y cambio continuo conocemos la existencia y propiedades
de la materia informe *%, Por esto, tanto los cuerpos como los espiritus

16 Lo repite Agustin hasta la saciedad y no creemos necesario aducir citas
concretas. Para los maniqueos y los platénicos la materia es esencialmente mala,
no-ser. Diametralmente opuesta es la postura cristiana de Agustin, repitiendo
sin cesar en todos los tonos que la materia (también la materia informe) proviene
de Dios y es buena (véanse especialmente los escritos antimaniqueos; en las
Confessiones los libros VII, XII y XIII; en De Genesi ad Litteram, el libro III).
Por eso ha escrito con a,cierto el P. Lope Cilleruelo: “La apologia de la materia
en general y del cuerpo humano en especial que Agustin monté contra los
maniqueos vale de igual modo contra el dualismo de los griegos” (L. CILLERUELO,
“La formacién del cuerpo segin San Ag"ustin”: La Ciuded de Dios 66 (1950)
445-473). El mis«mo pecado y la corrupcién de la eriatura manifiestan su bondad
(efr. R. JoL1vET, “Le probleme du mal chez saint Augustin”: Archives de Philo-
sophie (1930) 1-104. Para comprender la luz que aporté al problema la polémica
antimaniquea, y en concreto Agustin, ofr. C. TRESMONTANT, La Métaphysique du.
Christianisme et la naissamce de la. philosophie chrétienne..., Paris 1961, 519-576).

17 An appellatio diei et noctis, insinuatio distributionis est, qua significatur,
nihil Deum inordinatum relinquere, atque ipsam informitatem, per quam res de
specie in speciem modo quodam transeundo mutandus, non esse indispositam;
neque defectus profectusque creaturae quibus sibimet temporalia quaeque sue-
cedunt sine supplemento esse decoris universi?” (De Gen. ad Litt. I, 17, 34,
PL. 34, 259).

18 “Manifestatum est omne mutabile ex aliqua informitate formari” (De
Gen. ad Latt. I, 14, 28, PL. 84, 256). “Terra ipsa quam feceras, informis materies
erat; de qua 1niorm1ta‘oe, de quo pene nlhllOI faceres haec omnia, quibus iste
muta.lnhs mundus constat et non comstat, in quo ipsa mutabilitas apparet, in
qua sentire et dinumerari possunt tempora, quia rerum mutationibus fiunt tem-
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suponen una materia informe ', Incluso podriamos establecer grados
dentro de ella, pues tenemos al menos una materia corporal y otra
espiritual 2,

En sf misma la materia informe es intemporal. Es por tanto inva-
riable, aunque por medio de ella varian las cosas al recibir o perder
nuevas formas. Sin la mutacién de las formas nos es imposible concebir
¢l tiempo y el movimiento del mundo, pues si bien el tiempo no es cierta-
mente ¢l movimiento, sin movimiento y variacién no se concibe ni
existe el tiempo®. Llegamos, por tanto, a conocer la materia informe
gracias a la mutacién de las formas, pues en si misma es informe y por
lo tanto invariable; no puede estar sujeta a las variaciones de los tiem-
pos2. Con todo, tampoco podemos decir de ella que sea eterna: la

pora, dum variantur et vertuntur species, quarum materies praedicta est terr:
invisibilis” (Conf. XII, 8, 8, PL. 34, 829). “Verum est quod omne mutabile
insinuat notitiae nostrae quandam informitatem, gua formam capit vel qua muta-
tur et vertitur” (Ibid. 19, 28, PL. 32, 836). “Ecce nescio quid informe in istis
mutationibus rerum extremarum atque infirmarum?”.... (Ibid. XII, 11, 14, PL.
32, 831). “Et cessavit mens mea interrogare hinc spiritum meum plenum imagi-
nibus formatorum corporum, et eas pro arbitrio mutantem atque variantem, et
intendi in ipsa corpora eorumque mutabilitatem altius inspexi, qua desinunt esse
quod fuerant et incipiunt esse quod non erant, eundemque transitum de forma in
formam per informe quiddam fieri suspicatus sum, non per omnino nihil;
...Mutabilitas enim rerum mutabilium ipsa capax est formarum omnium in
quas mutantur res mutabiles” (Ibid. XII, 6, 6, PL. 32, 828). Es precisamente la
mutabilidad la caracteristica mas notoria del ser creado. Cfr. R. SCHNEIDER, Das
wandelbare Sein. Die Haupthemen der Ontologie Augustins, Frankfurt am Main
1938; A. TRAPE, La nozione del mutabile e dell'Inmutabile secondo Sant’ Agostino,
Tolentino 1959; T. CASADO‘, “El Ser (Dios) y el ser-no-ser (criaturas) en la meta-
fisica agustiniana”: La Cwudad de Dios 72 (1957) 5-18.

1% De Gen. asztt VII, 6, 9; 27, 39, PL. 34, 359, 369-370. Ya dijimos que
Agustin no tiene el mismo conce;pto que Santo Tomas Para aquel la palabra

“materia” no tiene el significado de sustancia fisica o corporal, sino el maés

genérico de principio o elemento del cual se hace una cosa. En este sentido, la
misma criatura espiritual —mudable— tiene materia informe. La tnica forma
pura es Dios. Por eso, en Agustin se apoyaban —y con buen fundamento— los
escoldsticos que admitian la materia prima universal. Cfr. R. SCHNEIDER, Das
wandelbare Sein. Die Haupthemen der Ontologie Augustins, Frankfurt am Main
1963, 36-48; L. E1J0 Y GARAY, “El concepto de materia universal en los tedlogos
medievales”: Revista Espaiiola de Teologia 1 (1940) 11-53; P. BISSELS, “Die
sachliche Begriindung und philosophiegeschichtliche Stellung der Lehre von der
materia spiritualis in der Scholastik”: anz@skanwche Studien 38 (1956) 241-295
(articulo importante para entender el sentido de la “materia espiritual” en los
escolasticos); A. H. ARSTROMG, “Spiritual or intelligible Matter in Plotinus and
St. Augustine”: Augustinus Magister 1 (Paris 1954) 277-283.

20 De Gen. ad Litt. 1, 9, 156; 17, 32; II, 11, 24; V, 5, 12-16; 6, 17-19, ete.,
PL. 34, 252, 258, 272, 325- "‘28 C’om,f XII 17, 25, PL. 32 835

21 Ag'ustln rechaza expresamente la “doc‘ca opinion” que identifica movi-
miento y tiempo. Cfr. Conf. XI, passim. XII, 8, 8; 11, 14; 19, 28, ete., PL. 32,
829, 831, 236, etc. R. FLOREZ, “ El tema del tiempo en'la ﬁlosoﬁa de San Agus-
in”: La Ciudad de Dios 70 (1954) 61-86.

22 “Tecce nescio quid informe in istis mutationibus rerum extremarum atque
infimarum; et quid dicet mihi, nisi quisquis per inania cordis sui cum suis
phantasmatis vagatur et volvitur, quis nisi talis dicet mihi, quod deminuta atque
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cternidad propiamente le compete s6lo a Dios. Habria mds bien que
llamarla “intemporal”, asi como a la primera criatura espiritual po-
driamos denominarla “supratemporal” %,

La materia informe es, finalmente, anterior a las cosas formadas
con una simple prioridad de origen, no temporal. Dios lo crea todo al
mismo tiempo —"“simul”—, pero en estado de informidad y de virtua-
lidad. Ird después dando forma y recortando cada cosa en su esencia
para dar Gltimamente ¢l ser y ¢l debido desarrollo en las distintas especies
seghin las peculiares condiciones impuestas a cada una. Pero estas etapas
de la creacién de que nos habla la Biblia no tienen para Agustin un
sentido cronolégico ni implican intervalo de tiempo sino conexién de
causas 24,

La teoria general de la creacién simultinea se aplica especiamente
al hombre: el alma y el cuerpo fueron creados al mismo tiempo. Agus-

consumpta omni specie, si sola remaneat informitas, per quam de specie in
speciem res mutabatur et vertebatur, possit exhibere vices temporum? Omnino
enim non potest, quia sine varietate motionum non sunt tempora; et nulla
varietas, ubi nulla species” (Conf, XII, 11, 14, PL. 32, 831). “Ita informe erat,
ut ex qua forma in quam formam vel motionis vel stationis mutaretur, quo
tempori subderetur, non haberet” (Ibid. XII, 12, 15, PL. 32, 831). “Propter
invisibilem atque incompositam terram, sine ulla vicissitudine temporum quae
solet habere modo hoc et modo illud, quia ubi nulla species, nusquam est hoc et
illud... (Ibid. XII, 13, 16, PL. 832). “Verum est informitatem, quae prope nihil
est, vices temporum habere non posse” (Ibid. XII, 19, 28, PL. 836).

23  “Spiritus... tacet de tempora, silet de diebus. Nimirum enim caelum
caeli, quod in principio fecisti, creatura est aliqua intellectualis, quamquam ne-
quagquam tibi, Trinitati, coaeterna, particeps tamen aeternitatis tuae, valde
mutabilitatem suam prae dulcedine felicissimae contemplationis tuae cohibet et
sine ullo lapsu, ex quo facta est, inhaerendo tibi excedit omnem volubilem viecissi-
tudinem temporum. Ista vero informitas, neec ipsa in diebus numerata est. Ubi
enim nulla species, nullus ordo, nec venit quicquam nec praeterit, et ubi hoc non
fit, non sunt utique dies, nec vicissitudo spatiorum temporalium” (Conf. XII, 9, 9,
PL. 32, 829). “Etsi non invenimus tempus ante illam, quia et creaturam temporis
antecedit, quae prior omnium creata est, ante illam tamen est ipsius creatoris
aeternitas, a quo facta sumpsit exordium, quamvis non temporis, quia nondum
erat tempus, ipsius tamen conditionis suae” (Ibid. XII, 15, 20, PL. 32, 833. Cfr.
De Gen. ad Litt. 1, 9, 17, PL. 34, 253). )

24 “Non quia informis materia formatis rebus tempore prior est, cum sit
utrumque simul concreatum, et unde factum est, eb quod factus est. Sicut enim
vox materia est verborum, verba vero formatam vocem indicant; non autem qui
loquitur, prius emittit informem vocem, quam mpossit postea colligere, atque in
verba formare; ita creator Deus non priore tempore fecit informem materiam.
et eam postea per ordinem quarumque naturarum, quasi secunda consideratione
formavit” (De Gen. ad Litt. I, 15, 29, PL. 34, 257. Cfr. I, 17, 82; IV, 22, 39, etc.).
Todas las cosas han sido creadas a la vez y, sin embargo, lo han sido en seis dias,
va que, como decimos, el orden expuesto no implica intervalo de tiempo sino
conexién de causas (Ibid. IV, 34, 53-55; V, 3, 5-6, PL. 34, 319-320, 322-323).
“Non itaque temporali, sed causali ordine prius facta est informis formabilisque
materies, et spiritualis et corporalis, de qua fieret quod faciendum esset, cum et
ipsa priusquam instituta est, non fuisset: nec instituta est nisi ab illo utique
summo Deo et vero, ex quo sunt omnia... (Ibid. V, 5, 13; V, 6, 17-19, PL. 34,
326-328).
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tin confiesa que es un tema en ¢l que ha pensado mucho, y después de
haberlo meditado largamente se atreve a lanzar dicha afirmacién, més
en consonancia —segln él— con la ensefianza biblica. De nuevo insiste
en que los dias del Génesis significan tan s6lo el despliegue de la actividad
virtual encerrada en las causas %

Para explicar después la aparicion de los seres concretos en el trans-
curso del tiempo y del espacio, acude Agustin a su famosa teorfa de
las razones seminales. La teorfa la ha recibido de los estoicos y de
Plotino, pero le da un sello muy personal. En todo caso conviene tener
en cuenta que las razones seminales mds que a la materia afectan a las
formas o razones impresas por Dios en la materia al principio de la
creacidn, y a las que ha dotado de una virtualidad que se ird desplegando
en su momento oportuno. No salen de la potencia de la materia, sino
que existen en acto desde €l principio de la creacién %.

2 Es algo que Agustin repite con frecuencia y lo aplica a todos los seres.
“Nam nec ipsa sidera credendum est in elementis mundi primitus facta atque
recondita, accessu postea temporls exstitisse, atque in has enituisse formas quae
caelitus fulgent, sed illo senario perfectionis numero creata simul omnia, cum
factus est dies” (De Gen. ad Litt, VI, 1, 2, PL. 34, 399). Una cosa es la creacién
—simultdnca— y ofra la realizacién préctica, la a-dministracién, gobierno, orde-
nacién o providencia que Dios tiene de las cosas y que se va realizando natural-
mente en el curso del tiempo. “Consideremus utrum possit nobis per omnia
constare sententia qua dicebamus, aliter operatum Deum omnes creaturas prima
conditione, a quibus operibus in die septimo requievit; aliter istam earum admi-
nistrationem, qua usque nun operatur: id est, tunc omnia simul sine ullis tem-
poralium morarum intervallis; nune autem per temporum moras, quibus videmus
sidera moveri ab ortu ad occasum ab aestate ad hiemem, germina certis dierum
momentis pullulare, grandescere, virescere, arescere...” (Ibid, V, 11, 27, PL. 24,
330-331). “Ex ipsis quoque operrlbus Dei indagare - conemur ubi haec s1mul crea-
verit cum a consummatis suis operlbus requievit, quorum species per ordinem
temporum usque nunc operatur” (Ibid. V, 23, 44, PL. 34, 337-338). La teoria se
aplica también al hombre. El cuerpo de Adan Eva fueron creados en sus
razones seminales (De Gen. ad Litt. VII, 24, 35, PL 34, 368; De Trin. III, 8, 13,
PL. 42, 875). Prlmero fue creado potenc1al y causalmente en la obra que perte-
nece a la creacién simultinea de todas las cosas, y después visiblemente en la
obra que pertenece a la sucesién de los tiempos (De Gen. ad Litt. VI, 4, 5-6;
5, 7-8, PL. 24, 841-342). Aunque hubo un tiempo que Agustin dudé, en lla, época
en que escribe los libros que ana;lizamos-, se inclina por la opinién de que las
almas fueron también ereadas al mismo tiempo que los Ccuerpos. “...Post illa
prlmltus opera Dei, in quibus creavit omnia simul; quaesivimus quid de hominis
anima crederemus, discussisque omnibus dlSCertatl()nls nostrae partlbus, illud
credibilius vel tolerabilius dici visum est, quod ipsa hominis anima in illis
operibus facta est” (Ibid. X, 2, 3, PL. 34, 409). Claro est4d que la misma creacién
simultidnea es en su género perfecta: “Si enim illa opera Dei, cum simul omnia
cregvit, in suo modo perfecta non essent, ea procul dubio post adderentur quae
illis perficiendis defuissent... Consummasse quippe ista intelligimus Deum, cum
creavit omnia simul ita perfecte, ut nihil ei adhuc in ordine temporum ecrean-
dum esset, quod non hic ab eo ordine causarum creatum esset: inchoasse autem,
ut qgod hic praefixerat causis, post impleret effectis” (Ibid. VI, 11, 18-19, PL. 34,
346-347).

26 De Gen. ad Litt. V, 4, 8-11, PL. 84, 324-325; De Trin. III, 8, 13; 9,
16, ete., PL. 42, 875, 878. El evolucionismo de Agustin es completamente distinto
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San Agustin sabe lo dificil que resulta comprender el significado
de la prioridad de origen y de naturaleza sin. que sea también prioridad
temporal. Y para evitar falsas interpretaciones vuelve una y otra vez
sobre el mismo tema, sin quedar nunca plenamente satisfecho de que sus
explicaciones sean bien entendidas®. Nos explicard las distintas clases
de prioridad acudiendo —para aclarar de alglin modo su pensamiento—
a la conocida metafora de la voz y ¢l canto ., Otras veces nos habla de

del moderno, aunque se adelanté admitiendo la evolucién por prinecipios inter-
nos. Su teoria se compagina bien con la hipétesis evolucionista y podra
inspirarnos el modo de un evolucionismo en el sentido moderno, pero éste es
extrafio totalmente al pensamiento de San Agustin., Ha habido —respecto a la
interpretacién de la teoria agustiniana— encontradas opiniones entre los estudio-
508, que no sefialamos porque ello rebasaria los limites de nuestro estudio. Tal
vez la opinién més acertada la expresa el P. F. J. THONNARD, para quien el papel
filostfico de la teoria. de las razones seminales es conciliar la evolucién en el
tlempo y la perfeccmn de Dios Creador, y su papel cientifico, ofrecer una exph-
cacion de la generacién espontinea. Pueden consultarse, sobre el tema, los si-
guientes estudios selectos: Ch. BOYER, “La theorie augustinienne des raisons
seminales”: Miscellanea Agostiniane II (Roma 1931) 795-819 (sintetiza breve-
mente el estado de la cuestién hasta 1930); F. J. THONNARD, “Razones seminales
y formas sustanciales. Agustinismo y tomismo”: Sapientia (1951) 47-57, 262-272;
A. HoLL, Seminalis ratio. Ein Beitrag zur Begegnung der Philosophie mit den
Naturwissenschaften, Wien 1954 (exposicién clara y metédica acerca de los estu-
dios aparecidos entre 1930-1954, Agustin y los descubrimientos cientificos mo-
dernos); A. MITTERER, Die Entwicklungslehre Augustins im Vergleich mit dem
Weltbild des hl. Thomas von Aquin und dem der Gegenwort, Wien-Freiburg 1956
(obra muy importante resumen de otros trabajos del mismo autor). Muy impor-
tante para un encuadramiento general es también H. K6NG, Das orgamische
Denken Augustins, Paderborn 1966.

27 “In qua distributione operum Dei, partim ad illos dies invisibiles
pertinentium, quibus creavit omnia simul, partim ad istos appositos, in quibus
operatur quotidie quidquid ex illis tanquam involucris primordialibus in tempore
evolvitur, si non importune atque absurde Scripturae verba secuti sumus, quae
nos ad haec distinguenda duxerunt; cavendum est ne propter ipsarum rerum
aliquanto difficilem perceptionem, quam tardiores assequi non sufficiunt, putemur
aliquid sentire ac dicere, quod scimus nos nec sentire nec dicere. Quanquam enim
praecedentibus sermonibus, quantum potuerim, lectorem praestruxerim; plures
tamen arbitror caligare in his locis, et putare ita fuisse prius hominem in illo
Dei opere, quod cuncta simul creata sunt, ut aliquam vitam duceret ut Dei
locutionem ad se directam, cum dixit Deus: Ecce dedi vobis omne pabulum
seminale, discerneret, crederet, intelligeret. Noverit ergo qui hoe putat, non hoe
me sensisse atque dixisse... Sed rursus quaeret e€x me quomodo. Respondebo,
Postea visibiliter, sicut species humanae constitutionis nota nobis est; non
tamen parentibus generantibus, sed ille de limo, illa de costa eius. Quaeret tunc
quomodo, ‘Respondebo, invisibiliter, potencialiter, causaliter, quomodo fiunt futura
non facta. Hic forte non intelliget. Subtrahuntur enim cuncta quae novit...; sed
non intelligit. Quid ergo faciam, nisi, quantum possum, salubriter moneam ut
Scripturae Dei credat?... (De Gen. ad Litt. VI, 6, 9-11, PL. 34, 343).

28 “Cum vero dicit primo informem, deinde formatam, non est absurdus,
si modo est idoneus discernere, quid praecedat aeternitate, quid tempore, quid
electione, quid origine: aeternitate, sicut Deus omnia; tempore, sicut flos fruc-
tum, electione, sicut fructus florem; orlg'me, sicut sonus cantum. In his quattuom
primum et ultlmum, quae commemoravi, difficillime intelleguntur, duo media
facillime (para explicar la prioridad de origen acude de nuevo Agustin a la
metéfora del sonido como materia y ‘del canto como forma. Y concluye): “Hoce
exemplo qui potest intellegat materiam rerum primo factam et appellatam
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los tres modos o aspectos distintos de existir las cosas: en el Verbo de
Dios, en las razones inmutables de todas las criaturas, en si mismas .

Conviene recordar que con la materia informe tenemos ya a la vista
la “unidad” incipiente, original y misteriosa que constituye el punto de
partida. La materia informe, indiferenciada, abismo tenebroso del que
sale todo... es “una”, procedente por creacién del Padre que es “Uno”.

L.A FORMACION O ILUMINACION ONTOLOGICA, ATRIBUIDA AL VERBO.

Teniendo en cuenta el sentido que el concepto de creacién da al
término “principio”, la materia informe es sblo un principio, o mejor
co-principio, del ser creado. Para que llegue a tener realidad propiamente
dicha necesita ser formada. Por eso, aunque se trate de una “con-
creacién”, debemos distinguir légicamente los principios para estu-
diarlos®. A la creacién inicial de la materia informe sigue, pues, la
formacién que es atribuida al Verbo. Esto no signjfica que la materia
informe no fuese también creada mediante el Verbo cuando “todas las
cosas- fueron hechas por El”; significa que el Verbo tiene su especial
papel en esta segunda fase que llamamos formacién o iluminacién.

caelum et terram, quia inde facta sunt caelum et terra, nec tempore primo factam,
quia formae rerum exserunt tempora, illa autem erat informis; iamque in tem-
poribus simul animadvertitur, nec tamen de illa narrari aliquid potest, nisi velut
tempore prior sit, cum pendatur extremior, quia profecto meliora sunt formata
quam informia, et praecedatur aeternitate creatoris, ut esset de nihilo, unde
aliquid fieret” (Conf. XII, 29, 40, PL. 82, 842-843. Cfr. De Gen. ad Litt. 1, 15,
29; VII, 27, 39, PL. 34, 257, 370).

" 29 “Cum ergo aliter se habeant omnium creaturarum rationis incommuta-
biles in Verbo Dei, aliter illa eius opera a quibusg in die septimo requievit, aliter
ista quae ex illius usque nunc operatur... (De Gen. ad Litt. V, 12, 28, PL. 34, 331).
“Sed haec aliter in Verbo Dei, ubi ista non facta, sed aeterna sunt; aliter in
elementis mundi, ubi omnia simul facta futura sunt; aliter in rebus quae secun-
dum causas simul creatas, non iam simul sed suo quaeque tempore creantur...
(Ibid. VI, 10, 17).

80 Si se narra la formacién més tarde es para distinguir el proceso légico

no cronolégico. “Habent ergo consequentia mane et vesperam partim latenter
partim evidenter. De nihilo enim a te, non de te facta sunt, non de aliqua non
tua vel quae antea fuerit, sed de concreata, id est simul a te ecreata materia,
quia eius informitatem sine ulla temporis interpositione formasti. Nam cum aliud
‘sit caeli et terrae materies, aliud caeli et terrae species, materiem quidem de
omnino nihilo, mundi autem speciem de informi materia, simul tamen utrumque
fecisti, ut materiam forma nulla morae intercapedine sequeretur” (Conf. XIII,
33, 48, PL. 32, 866; De Gen. ad Litt. 1, 15, 29; 1II, 8, 16; V, 23, 44-46, etc.,
PL. 34, 257, 269, 337-338). Como afirma el P. A. A. SERTILLANGES: “Ni que decir
tiene que la creacién afecta a la vez a la materia y a la forma de los seres;
pero en cuanto materia, Dios los confeccione, y en cuanto forma los perfecciona,
pues la forma es la que les confiere belleza, perfeccién, nimero, peso y medida”
(El Cristianismo y las filosofias I, Madrid 1966, 238),
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Puesto que la materia informe es en cuanto tal imperfeccién, se pre-
senta como un conato de ser amenazada por la nada, y por ende no
tiene “‘razén de ser”, ya que no imita la forma del Verbo, la idea. No
se relaciona atn con ¢l ¢jemplarismo. En el Hijo de Dios hay que dis-
tinguir, pues, la causalidad eficiente (“Virtus Dei”), y la causalidad
ejemplar (“Dei Sapientia”). Son los dos aspectos de Principio y de
Verbo: es Principio de la informidad juntamtentc con ¢l Padre del que
procedc, yes también Verbo que llama hacia si a la criatura informe
(“vocatio”, “evocatio”), para —al responder ésta a su llamada— (“con-
versio”), imprimirle la forma propia y constituirla en su propia esencia
(“formatio”, illuminatio”y®. Agustin, fundindose en un texto de San
Pablo ®, nos da asi una nueva version de la vieja teorfa platénica de la
imitacién y participacién. Se trata de la cristianizacién de la teorfa de
las ideas ejemplares y eficientes, ya que en ambos aspectos la recoge
Agustin %,

El riesgo que corria el Santo era muy grave, ya que desde el prin-
cipio acepté el mgndo inteligible de los platénicos y podia ficilmente
confundir €l Verbo cristiano con el Nous platonico. Sin embargo, Agus-
tin se desembaraza de tal riesgo a sw modo personal, atribuyendo a los
platénicos su concepto del Verbo cristiano %,

Es, pues, ¢l Verbo el que da forma o luz. La imitacién-participacién
es término de una dotacién gratuita o gracia natural. El proceso de la
formacién-iluminacién se realiza mediante el Verbo por el cual fueron
hechas todas las cosas. Agustin aplica los antropoformismos y analogias
propias de estos casos: El Verbo es el divino ¢jemplar y arquitecto que,
con perfecta exactitud, planea primero y después realiza los planes que
en su divina mente ha concebido. Las cosas estin hechas por el Verbo
conforme a unos médulos predeterminados en su mente, que El contem-
pla en si mismo con una visién pura, espiritual, perfectisima .

81 De Gen. ad Litt. 1, 4, 9, PL. 34, 249,

32 I Cor. 1, 24, SAN AGUSTIN, De Div. Quaest. 83, q. 46, 2, PL. 40, 30; De
Lib. Arb. 11, 30, PL. 32, 1258, etc,

33 Sabiwdo es que Platén al hablar del mundo sensible fluctia en defender
si es una imitacién o una participacién del mundo ideal. Agustin, fundado ante
todo en el citado texto de San Pablo, recoge los dos aspectos de Platén y los
aplica a todas las criaturas corporales y espiritules que son participacién e
imitacién de Dios (De Civ. Dei XI, 10, 3, PL. 41, 327; De Div. Quaest. 83, q. 46,
2, PL. 40, 30).

3¢ Conf. VII, 9, 13, PL. 32, 740,

35  “Cum ergo haec ita dlsponerentur ut haberent mensuras et numeros,
et pondera sua, ubi ea cernebat ipse dlsponens" Neque enim extra seipsum, sicut
cernimus oculis corpora; quare utique nondum erant, cum disponerentur ut fierent.
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Asi el Verbo es luz, vida y forma de todas las criaturas, las cuales
fueron vida en El antes de existir en si mismas. El es la “forma forma-
rum, forma non formata omnium formatorum” *. No en sentido pan-
tefsta, emanatista, hilozoista, sino en cuanto que Dios, antes de crearlas
las ve en S${ mismo y en Si halla el ndmero, razén y medida por la cual
y segln la cual deben ser creadas. Para poder ser hechas, las criaturas
tenfan que existir antes como ideas ejemplares en el Verbo o Mente
de Dios, pronunciando en El su fiaz creador®.

La formacién o iluminacién del Verbo puede ser directa para cada
cosa, o puede iluminar primero a la criatura intelectual y por medio
de ésta a los cuerpos. Si suponemos que la luz inicial era ya una criatura
intelectual (o una criatura espiritual supereminente que equivale a un
“anima mundi” mediante la cual Dios transmite sus érdenes) también
Agustin nos explica cémo hablarfa Dios a esta criatura superior que,
llamada a iluminar el mundo, tiene que ser previamente iluminada .

Nec intra seipsum ista cernebat, sicut animo cernimus phantasias corporum, quae
non praesto sunt oculis, sed ea quae vidimus, vel ex eis quae’ vidimus imaginando
cogitamus. Quo modo ergo ista cernebat, ut ita disponerer? Quo, nisi eo quo
solus potest? (De Gen. ad Litt. IV, 6, 12, PL. 34, 301). Las ideas divinas son
ciertas formas causales o modelos constantes e inmutables de las cosas, las
cuales no han sido formadas, y por eso son eternas e invariables y estan conte-
nidas en la divina inteligencia: no nacen, ni fenecen, pero segin ellas se forma
todo lo que nace y muere (De Div. Quaest. 83, q. 46, 2, PL. 40, 30). Aun las cosas
generales tienen en la mente divina su idea particular (Epist. 14, 4, PL. 33, 80.
Cfr. V. CAPANAGA, Introduccion general a las obras de San Agustin 1, 2.5 edic.,
Madrid 1950, 50-51).

36  Ser. 117, 3, PL. 38, 662.

37 Todas las cosas antes de ser creadas existian en la Sabiduria de Dios.
Todas eran vida en El y por El deben ser iluminadas (De Gewn. ad Litt. V, 13,
29-30, PL. 34, 331). Todas las cosas antes de ser hechas y existir en su propia
naturaleza existian en la mente del Hacedor. Luego las hizo conociéndolas, no
las conocié después de haberlas hecho, “nota ergo fecit, non facta cognovit”
(Ibid. V, 15, 83; 18, 36, PL. 34, 332, 334). “Quoniam Deus non alzquld nesciens
fecit, quod nec de quohbet homme- art'lﬁce recte dici potest: porro, si sciens fecit
omnia, ea utique fecit quae noverat. Ex quod occurrit animo qulddam mirum,
sed tamen verum, quod iste mundus nobis notus esse non potest, nisi esset; Deo
autem nisi notus esset, esse non potest” (De Civ. Dei XI, 10, 3, PL. 41, 327).
“Nos itaque ista quae fecisti videmus, quia sunt, tu autem quia vides ea, sunt”
(Conf. XIII, 28, 53, PL. 32, 868). Este pensamiento es ampliamente recogido y
comentado por Santo Tomés: “Amor Dei est creans et infundens bonitatem in
rebus...” (Summa Theol. 1, 14, 8; T, 19, 2-3, ete.). RITTER relaciona la formacion
a.g‘ustimana con la plotlnlana La conversién y formacién en la doctrina de
Agustin es el correlato dialéctico de la iluminacién plotiniana, que ya se ve
insinuada en Filén y en la “mistica de los misterios” (J. RITTER, “ Mundus intelli-
gibilis”. Eine Unterschung zur Aufnahme und Umwaldung der neuplotonische
Ontologie bei Augustinus (Philosophische Abhandlungen, 6). Franckfurt am
Main 1927).

38 De Gen. ad Litt. I, 9, 17; 17, 32, PL. 34, 252, 258, Ya anteriormente
Agustin se habia inclinado a una formacién-iluminacién mediata de los cuerpos.
“Firmamentum caeli, quia corporeum est, per incorpoream creaturam accepisse
speciem formamque creditur, ut prius incorporae naturae rationabiliter a veritate
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Qué entiende Agustin por formacién o iluminacién nos lo repite
muchas veces tanto en las Confessiones como en el De Genesi ad Litte-
ram®, En los primeros capitulos de este Gltimo libro nos proporciona
el vocabulario que tendremos que manejar a lo largo del mismo, los
problemas que necesitamos dilucidar, los presupuestos sobre los que
tendremos que elevar la doctrina de la formacién-iluminacién y el mé-
todo de esta misma iluminacién. Examinando estos capitulos podremos
facilmente comprender los rasgos més salientes del pensamiento agusti-
niano sobre el tema.

Se trata, ante todo, de una impresién de forma o esencia, precedida
de una llamada por parte de Dios y de una respuesta por parte de la
criatura. Dios la llama de la informidad y cuando la criatura informe
se convierte, se vuelve, le imprime la forma o esencia que le corresponde.
Es la metifora del anillo que se imprime en la cera para firmar. En-
tiende, pues, Agustin que la materia es un principio informe y tenebroso,
que debe ser formado e iluminado en tres tiempos o momentos 1égicos,
claramente distintos:

impressum sit quod corporaliter imprimeretur, ut caeli fieret firmamentum; in
ipsa rationali natura prius factum est fortasse unde imprimeretur corpori species
(De Gen. ad L'Ltt wmp. Ub. 8, 30, PL. 34, 232). RITTER de nuevo relaciona esta
iluminacién “por los angeles con la teoma de la ° medlacmn” de Filén, Plo-
tino, ete. (Cfr. ibid.),

3% He aqui algunos de los textos principales: “Tenebrosum abyssum intelli-
gamus haturam vitae informem, nisi convertatur ad Creatorem: quo solo modo
formari potest, ut non sit abyssus; et illuminari, ut non sit tenebrosa? Ef
quomodo...” (De Gen. ad Litt. I, 1, 3, PL. 84, 247). “Et quid est lux ipsa quae
facta est" Utrum spirituale quld an corporale? Si enim spirituale, potest ipsa
esse prima creatura, iam hoc dieto perfecta, quae primo caelum appellata est,
cum dictum est, In principio fecit Deus caelum et terram: ut quod dixit Deus,
Fiat lux; et facta est lux, revocante ad se Creatore, conversio eius facta atque
illuminata intelligatur” (Ibid. I, 8, 7, PL. 84, 248-249). “Informitas materiae sive
spiritualis... cum dissimilis ab eo quod sume ac primitus est, informitate quadam
tendit ad nihilum; sed tune imitatur Verbi formam, semper atque incommutabi-
liter Patri cohaerentem, cum et ipsa pro sui generis conversione ad id quod
vere ac semper est, id est ad creatorem suae substantiae, formam capit, et fit
perfecta creatura: ut in eo quod Scriptura narrat, Dixit Deus, Fiat, intelligamus
Dei dictum incorporeum in natura Verbi eius coaeterni revocantis ad se imper-
fectionem creaturae, ut non sit informis sed formetur. In qua conversione et
formatione, quia pro suo modo imitatur Deum Verbum... non autem imitatur
hanc Verbi forman, si aversa a Creatore, informis et imperfecta remaneat...”
(Ibid. 1, 4, 9, PL. 24, 249. Cfr. Ibid. 1, 9, 17, ete., PL. 84, 253). “La materia in-
forme seria desemejanza lejana tuya si no fuera convertida por tu Verbo —por
quien fue hecha—; ¢ iluminada por El fuese también ella hecha luz, si no igual,
si al menos conforme a una forma semejante a Ti. Porque asi como en un cuerpo
no es lo mismo ser que ser hermoso —de otro modo no podria ser deforme—, asi
tampoco en orden al espiritu ereado, no es lo mismo: vivir que vivir sabiamente...”
(Conf. X111, 2, 2-3, PL. 382, 845-846). “Multa diximus de abysso tenebroso secun-
dum spiritualis informitatis vagabunda deliquia, nisi converteretur ad eum, a
quo erat qualiscumque vita, et illuminatione fieret speciosa vita (Ibid. XIII, 5, 6,
PL, 32, 847, Cfr. Ibid, XIII, 10, 11, PL. 849).
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a) Vocuacidn (o evocacién): Dios llama o evoca a la materia para
que se vuelva hacia el Creador como invitdndola a salir de la informidad.

by Conversién (o respuesta): a esta llamada la materia responder
con una conversién, con un volverse o una mirada hacia Dios.

¢) Formacién (o iluminacién) propiamente tal : es entonces cuando
Dios imprime en la materia una forma o idea para que no sélo “sea”,
sino que “sea esto” *°,

Como se ve, también aqui toma Agustin elementos filoséficos de la
antigiiedad, pero ¢l problema y la solucién es totalmente diferente en
él y en los griegos. Un griego se pregunta por qué y cémo se unen para
constituir entes, materias y formas que ya existian, bien sea que las
formas estuviesen en un “topos noetds”, bien sea que estuviesen en la
“potencia de a materia”. Agustin se pregunta cémo Dios imprimié
en la materia que El habia creado las formas que estaban en su divino
plan. Se trata del “ejemplarismo”, tema central en Agustin y en la
filosoffa cristiana . '

La palabra “iluminacién” es, por tanto, un término genérico que
dice referencia a la metafisica y s6lo por derivacién a la noética. Incluso
la iluminacién de la criatura racional es precisamente metafisica, antes
que noética, la cual es un simple caso particular, aunque con caracte-
risticas peculiares de las que no podemos ocuparnos aqui. Ahora bien, en
Metafisica iluminacién es exactamente lo mismo que formacién 2.

Una de las férmulas generales de la dialéctica de la creacién es que
Dios crea todas las cosas con ntimero, peso y medida, o que en todas

40 Agustin resume en un texto conciso y luminoso: “Verbum Dei nullo
modo cessat occulta inspiratione vocationis loqui ei creaturae cui principium est,
ut convertatur ad id ex quo est, quod aliter formata ac perfecta esse non possit”
(De Gen. ad Litt. 1, 5, 10, PL. 34, 250). Véase también la nota anterior.

41 San Buenaventura decia que este concepto del “ejemplarismo” es tan
necesario en la filosofia cristiana, que todos los errores provienen de entenderlo
mal. Cfr., J. M. BISSEN, L’exemplarisme divin selon saint Bonaventure (Etudesx
de phllosophle medievale, 9), Paris 1929); O. GONZALEz, Kl misterio trinitario y
la existencia humana, Madrid 1966, Sobre San Agustin, cfr. RITTER, Mundus
intelligibilis. Eine Untersuchung zur Aufnahme und Umwaldung der neupla,to-
nische Ontologie bei Augustinus, (Philosophische Abhandlungen, 6), Frankfurt
am Main 1937; O. PERLER, Der Nous bei Plotin und das Verbum bei Augustings
als vorbildliche Ursache der Welt, Freiburg 1931; R. CAPDET, “La formation des
étres d’aprés saint Augustin”: Bulletin de Litterature Ecclesiastique 37 (1936)
-3-6; H. PAIsSsAC, Théologie du Verbe. Saint Augustin et saint Thomas. Paris
1951 (la primera parte (pp. 11-100) estd consagrada a San Agustin: su pensa-
miento, originalidad, influencia, ete.).

42 De Gen. ad Litt. 1, 9, 17, PL. 34, 253. “La unién de materia y forma es
formatio. La iluminacién ontolog'lca no es otra cosa que una formacién, una
conversién” (L. CILLERUELO, “La formacién del cuerpo segun S. Agustin”:
La Ciudad de Dios, 66 (1950) 456-458,
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las cosas nos encontramos con un modus, species y ordo*. En estas
triadas corresponde al Padre el numerus y el modus, la unidad origi-
naria y abisal; al Espiritu Santo corresponde el peso, orden y dGltimo
reposo; lo que pertenece propiamente al Verbo es la medida, species
o forma.

La forma proporciona la esencia caracteristica de cada ente, le marca
la propia medida y limite que no puede exceder 4. Esta palabra “men-
sura” se tomé de los 4ridos, en que originariamente tenfa un sentido de
medida fisica, de molde. Viene a significar una determinada cualidad
o cantidad que implica determinada dotacién de ser. Asi cada ente tiene
una esencia distinta y por ella se mide y se coloca dentro de la jerarquia
general de los seres. Todos son limitados, recortados, tienen sus fronte-
ras, son “definidos”, segin la etimologia griega “orizon”. La esencia es,
pues, “definicién”: la medida marca la tasa, los limites y los términos
correspondientes a cada cosa. En contraposicién a Dios —ser infinito,
plenitud de ser-que “es” simplemente, sin que sea ésto o aquéllo—, las
criaturas son seres por participacién, lo cual implica limites#. La me-
dida o forma es, ademis, principio de distincién: la esencia es lo que
distingue o separa unos seres de otros 46,

Todo esto no impide, sino al contrario, postula la perfeccién propia
ideal, la unidad terminal o teleoldgica caracteristica de cada ser. Dentro,
pues, de los propios limites, la esencia, forma o medida, lleva también
consigo la idea de una cierta perfeccién o plenitud #7. Es la inicial adap-
tacién a una norma que sefiala a cada cosa su modo propio y peculiar 4.
De ahi que por la forma se imprime en los seres la semejanza con el
prototipo o ejemplar supremo conforme al cual estd modelada su esen-
cia®. Es a la vez la medida o la forma, principio de hermosura y por
eso se la identifica ficilmente con la “species” .

Esta medida procede de Dios. Toda criatura recibe del Verbo su

48 Las citas son abundantes. He aqui algunas: De Gen. ad Litt. III, 16, 25;
IV, 2, 7 ss.; caps. 5, 6, 7; V, 14, 31; V, 15, 33..., PL. 384, 301 ss.; 3899-400;
De Vera Rel. 7, 13, PL. 34, 129; De Gen. ¢. Mamch. I, 21, 32, PL. 34, 188;
De Nat. Boni ¢. Mawich, 8, PL. 42, 443; De Tvin. VI, 10, 12, PL. 42, 932; Epist.
11, 8, PL. 88, 76; De Civ. Dei V, 11, PL. 41, 153, etc.

44 De Civ. Dei XXII, 24, 1, PL. 41, 788.

45 De Gen. ad Litt. IV, 18, 34, PL. 34, 309.

46 Cfr. V. CAPANAGA, Introduccién general a las Obras de San Agustin I,
2.2 edic., Madrid 1950, 46.

47 De Gen. ad Litt. IV, 18, 34, PL. 34, 309.

48 -In Ps. 118, ser. 4, 1, PL. 37, 1509.

49 De Gen. ad Litt. IV, 3, 7, PL. 34, 299,

50 De Vera Rel. 36, 66, PL. 34, 151,
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propia forma, que la constituye en su especie y ser propio. Fuera de Dios
no existe para Agustin un mundo inteligible, una forma o conjunto de
formas puras e independientes, exentas totalmente de materia. Las cria-
turas —espirituales y corporales— estin compuestas de una materia
principio de su mutabilidad; han tenido una vida informe para salir
de la cual tuvieron que convertirse a la luz inmutable de la Sabiduria
divina con el objeto de ser formadas e iluminadas por ella *

La iluminacién se prolonga a través del tiempo durante toda la
existencia del mundo. La conversién y formacién no es algo que pasé
y termind, sino que la criatura procedente de la informidad necesita
por parte del Verbo ser continuamente Ilamada y por parte suya mate-
nerse en continua conversién tanto en ¢l campo éntico como en el moral
para realizar su propia vocacién y destino®. Desde este punto de vista
el pecado se definird como “aversion” —lo contrario de conversién—,
como falta de forma, “decaimiento” que deja en el pecador residuos de
t'niebla, los cuales no desapareceran totalmente hasta que llegue la plena
transformacién en la luminosa claridad del cielo %,

LA EXISTENCIA Y CONSERVACION EN EL SER, ATRIBUIDA AL Espfriru.

Hasta ahora nos hemos mantenido en un orden que podriamos
liamar ideal o esencial. Para que llegue a establecerse el orden real y
existencial, Agustin hace intervenir al Espiritu Santo, al Amor de Dios
que da a las criaturas medios para superar la nada amenazadora y entrar
en el cosmos con el ser real, la permanencia en el ser y la ordenacién
dentro de los seres.

51 De Vera Rel. 18, 35, PL. 84, 137; De Gen. ad Litt. 1, 5, 10; 1V, 3, 7;
VII, 6, 9, PL. 34, 250, 299, 859; De Civ. Dei XXII, 19, 2, PL. 41, 781.

b2 4 Neque enim tale ahquld est homo, ut factus deserente eo qui fecit,
possit aliquid agere bene tanquam ex seipso; sed tota eius actio bona, est
converti ad eum a quo factus est, et ab eo iustus, pius, sapiens, beatusque semper
fieri” (De Gen. ad Litt. VIII, 12, 25, PL. 24, 382). “Aeterna Sapientia, quod
- principium manens in se incommutabiliter, nullo modo cessat occulta inspiratione
vocationis loqui el creaturae cui principium est, ut convertatur ad id ex quo est.
quod aliter formata ac perfecta esse mon possit” (Ibid, I, 5, 10, PL. 34, 250).

53  “Bonum autem illi est adhaerere tibi semper, ne quod adeptus est conver-
sione aversione lumen amittat et relabatur in vitam tenebrosae abysso similem”
(Conf. XII1, 2, 3; 14, 15, PL. 32, 846; 851). Nétense estas bases metafisicas para
los problemas pslcologlcos y etlcos del pecado. En el De Vera Religione, por
eJemplo, el pécado se concibe como desorden; aqul, como awersién. En De Tri-
nitate, como desfiguracién de la imagen de Dios; en lag obras contra los pela-
gianos, como pérdida de la gracia, ete.
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Ya en la creacién inicial de la materia informe, y més ain en el
momento de la formacién de las criaturas, interviene sin duda la tercera
Persona de la Trinidad, como Amor del Padre vy del Hijo. En realidad
la obra entera de la creacién, formacién y ordenacién, proviene de Dios
de manera completamente gratuita: es una libre difusién de su bondad
y de su amor, no necesidad intrinseca de su naturaleza. Nada ha mere-
cido la criatura por si misma: ni el ser, ni el ser iluminada, ni la conser-
vacién en €l propio ser; todo se lo debe a la bondad divina que se comu-
nica libremente en su Espiritu de Amor 5,

Pero ¢l tercer momento de la obra creadora —el paso a la existencia
temporal y espacial y la conservacion en ella— es el que Agustin atribuye
particularmente al Espiritu Santo, ya que el Espiritu es Amor y es Don
y el ser de la criatura es pura donacion ®. Dos son los motivos —dice
Agustin— por los que Dios ama a sus criaturas: el de su existencia y el
de la conservacion en ella. Y en ambos momentos interviene de modo
peculiar el Espiritu Santo ®.

5¢ El principio del bien como difusivo era corriente a partir de Platén.
En Plotino es un principio central. Pero esta difusiéon de la bondad se realiza
como algo natural y necesario. No asi en Agustin, en que Dios crea y difunde
bondad libremente. “Nec auctor est excellentior Deo, nec ars efficatior Die Verbo,
nec causa melior quam ut bonum crearetur a Deo bono. Hanc etiam Plato
causam condendi mundi iustissimam dicit, ut a bono Deo bona opera fierent:
sive ista legerit, sive ab his qui legerant forte cognoverit; sive acerrimo ingenio
invisibilia Dei per ea quae facta sunt, intellecta conspexerit, sive ab his qui ista
conspexerant et ipse didicerit” (De Civ. Der XI, 21 ss., PL. 41, 834 s.). “Sunt
aquidam, quibus displicent opera tua; et multa eorum dicunt te fecisse necessitate
compudsum... Insani dicunt haec, quoniam non per Spiritum tuum videt opera tua
nec te cognoscunt in eis” (Conf. XIII, 30, 45, PL. 32, 864). Cfr. nota b.

55 “Ex plenitudine quippe bonitatis tuae creatura tua subsistit, ut bonum
quod tibi nihil prodesset nec de te aequale tibi esset, tamen qui ex te fieri potuit,
non deesset” (Conf. XIII, 2, 2, PL. 32, 846). “Spiritus enim tuus bonus super-
ferebatur super aquas, non ferebatur ab eis, tamquam in eis requiesceret. In
quibus enim requiescere dicitur spiritus tuus, hos in se requiescere facit. Sed
superferebatur incorruptibilis et incommutabilis voluntas tua, ipsa in se sibi
sufﬁclens super eam quam feceras vitam; cui non hoc est vivere, quod beatz
vivere, quia vivit etiam ﬁmta,ns; in obscuritate sua; cui restat converti ad eum,
a quo facta est, et magis magisque vivere aput fontem vitae et in lumine eius
videre lumen, et perfici et illustrari et beari” (Conf. XIII, 4, 5, PL. 32, 846.
Cfr. 8, 9; 883, 48, etc., PL. 32, 846-848, 866...).

En Agustin el ser creado sale de la nada por la sola potencia de Dios. Por
tanto todo el ser que tenga lo tiene recibido del Hacedor. No hay nada que
“nazca”, que sea “ex se” o “a se”, como era la “natura” de los griegos. “Todas
las cosas deben a Dios todo el ser que tienen; todo es graciosamente donado por
El” (De Lib. Arb. 111, 16, 45, PL. 22, 1293). La interpretacién agustiniana de la
realidad es, por tanto, contraria a la interpretacién griega. Dentro del cristia-
nismo —y dentro de la doctrina agustiniana— nos hallamos en lo que podriamos
llamar “metafisica del don” (Cfr. TRESMONTANT, La Métaphysique du Christia-
nisme... 57 y passim).

56 De Gen. ad Litt. 1, 8, 14, PL. 84, 251.
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Y el Espiritu Santo deja también marcada su huella. El hace que
la propiedad radical del ser existente y real sea el “eros”, la ley de gra-
vedad. El amor de Dios comunica a las criaturas un “pondus” para
que cada una —guiada y sostenida por la misma voluntad divina—
realice la funcién que le es propia dentro de la evolucién del tiempo
y se mantenga ordenadamente en su puesto dentro del espacio *".

Cada ser tiene, por tanto, su pondus: Pondus, aplicado inicialmente
al orden fisico recibe después un sentido transcendente y metafisico. El
peso es una ley césmica universal, una especie de gravitacién que afecta
tanto a los cuerpos como a los espiritus. El peso define las fuerzas y
giavitaciones de los seres: afinidades quimicas, tendencias instintivas,
los apetitos naturales, las pasiones humanas... Serd siempre un peso
-—espiritual que llamamos amor, o corporal que es la ley de gravedad—
el que impulsa el movimiento de todo y lleva a cada cosa a su lugar *.

~ Esta otdenacién se realiza mediante la “natura”, idea que Agustin
toma de los estoicos. Sin embargo da un significado bien distinto al
término en varios aspectos. Primero, en cuanto que la palabra naturaleza
se aplica a veces al mundo material en oposicién al mundo del espiritu.
En la concepcién aristotélica de la realidad —y probablemente también
en todos los sistemas estoicos— no existe la nocién del espiritu como algo
aparte, independiente, superior; todo”es naturaleza, regida por leyes
naturales, y la psicologia es una parte de la fisica. En cambio Agustin
comprende que el espiritu no puede someterse a las leyes naturales %,

En segundo lugar, la naturaleza para Agustin se identifica en otras
ocasiones con la voluntad libre de Dios que sostiene todas las cosas,
después de haber querido dar el ser a cada una de ellas. La natura es el
estatuto ontolégico de los entes, el conjunto de todas sus potencias, con
el que comienza, en ¢l que se mantiene y por el que se desarrolla; las
leyes por las que ¢l ente se define a si mismo y que le dan una fuerte
cohesién ., Esta cohesién venia ya dada por la unidad originaria, como
hemos visto. Asf todo ser parte de la unidad material ¢ inicial y a su vez

57 De Gen. ad Litt. I, 5, 11; 7, 13, PL. 34, 250, 251,

58 In ps. 29, 10, PL. 36, 222-223. Cfr. V. CAPANAGA, Introduccién... BAC. 1,
48 s.; J. M. LE BLOND, Les conversions de saint Augustin, Paris 1950, 154,

69 H. HEIMSOETH, Los seis grandes temas de lo. Metafisica occidental, Ma-
drid 1946, 128-131, 140-141; L. CILLERUELO, “San Agustin, genio de Europa”:
Religién y Culture 1 (1956) 25-60, 217-244; 2 (1957) 185-214. '

60 Un cuerpo, por ejemplo, no se deja dividir ficilmente, como sabemos hoy
mejor que en tiempos de San Agustin (pensemos en la fisién nuclear). Todavia
mayor es el deseo de propia conservacién que tiene el animal y el hombre.
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tiende a la méxima unidad ideal y formal; para lograrla necesita con-
servarse en su propio ser .

El peso y la unidad enlazan con otros conceptos agustinianos de
rico contenido: cosmos, universo, orden y paz, mutuamente relaciona-
dos también entre si. El orden se define por el lugar de cada cosa en st
misma y en equilibrio dentro del conjunto. La paz es el orden tranquilo
y estable, la “tranquilidad del orden”. La paz busca integridad y conser-
vacién. El aceite sumergido en el agua no estd en orden y en paz hasta
que —llevado de su peSO)— se ha colocado en su lugar prop101 etc. Asi
mantiene Agustin una visién “cdsmica” ordenada y Jcrarqmca que es
una constante invariable de su pensamiento. Sin duda que el “ordo”
uno de los transcendentales agustinanos. Por eso, si cada ser es vcrdadcro,
bueno y bello en si mismo, mucho mas resplandece su verdad, bondad
y belleza considerado en ¢l conjunto de la creacién universal, en el que
trenen cabida los detalles dsperos y desagradables que la realidad, parcial-
mente considerada, nos presenta con frecuencia. De este modo Agustin
hace encajar en €l orden universal el mismo dolor, la muerte y todas
las penas causadas por el pecado %,

Llevadas por su peso las cosas que han salido de Dios a El se dirigen
por medio de una especie de t-c.n'sién o inquietud metafisica, sin que

61 Debido sin duda a la influencia plotiniana, el tema de la unidad tiene
en Agustin relieve especial, y es el punto de partida del estudio acerca de Dios lo
mismo que acerca del mundo. El P. Cipriano VICENTE ha intentado una sintesis
del sistema a,g'ustlmano a base de la unidad. Indudablemente que en principio
va mucho més acertado que BOYER, haciendo la sintesis partiendo de la verdad
(C. VICENTE, La unidad en las doct’r‘imas de San Agustin, Manila 1950 (XV-430
dactil; Ip., “La unidad metafisica segin San Agustin”: Religién y Cultura 1
(1956) 593-609; Ch. BOYER, L’idée de la verité dans la philosophie de saint Augus-
tin, Paris 1921).

62 Conf. XIII, 28, 43; 32, 47; 34, 49, PL. 32, 864-867. Durante su periodo
neoplaténico se excedié en este punto, tratando de volatilizar el mal, presentand>
un optimismo resplandeciente y entusiasta que parece una mistica. Méas tarde
moderé su entusiasmo y fue més realista, aun conservando basicamente la misma
doctrina. Todas las cosas estdn ordenadas en nimero, peso y medida (De Gen.
ad Litt, IV, 3, 7, PL. 34, 299). “Ea, quae facta sunt... et smgula bona, et in
universo bona valde sunt. Non enim frustra est addltum, velde; quia et corporis
membra, si etlam singula pulchra sunt, multo sunt tamen in universi corporis
compage omnia pulchriora” (Ibid. I1I, 24 37; 12, 22; 16, 25; 17, 26; 1V, 6, 12;
VIII, 8, 16..., PL. 34, 288-296; 301; 379 ) Colmo de orrdmarlo, Agustm nos
invita a elevax_snos hasta el Supremo Artiﬁce, Formador y Ordenador, a través
de la creacién entera en que ha dejado plasmadas sus huellas. El ser, belleza
y orden de todas las cosas nos muestra la mano de Dios y nos conduce hasta EL
No debemos detenernos ante la belleza de los cuerpos ni de las almas, al fin
llmltada, sino elevarnos a la Belleza increada que no tiene limites: “Magnum
est paucisque concessum, excedere omnia quae metiri possunt, ut videatur mensura
sine mensura; excedere omnia quae numerari possunt, ut videatur numerus sine
numero; excedere omnia quae appendi possunt, ut videatur pondus sine pondere”
(Ibid. IV, 3, 8 s.; III, 14, 22, PL. 34, 299; 288).
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encuentren ¢l descanso a no ser en Dios mismo que les da perfeccién
y reposo. Cada cosa tiende a su perfeccion y en ella se consolida segin
su propia capacidad, para conseguir ¢l descanso. De tal modo que no
existe el descanso de la propia estabilidad sino en el descanso que nada
apetece fuera de si. Por eso Dios, eternamente inmutable, permanece
también en eterno reposo —siempre activo—; en cambio, las cosas que
de El proceden, a El tienen que volver para descansar. Toda criatura
tiene en Dios —origen y ejemplar, génesis y telos— el término de su
reposo. Perfeccién y descanso se identifican. Y como la criatura de por
s{ es nada, su ser es don de Dios, no puede encontrar la perfeccién y el
descanso sino en ¢l mismo Dios que la sostiene de continuo .

La perfeccién de la obra creadora de Dios se consuma en la evolu-
cién y pleno desarrollo de las potencialidades de cada ser y en la conser-
vacién y providencia amorosa que Dios tiene de todo. Con su divina
providencia Dios gobierna todas las cosas grandes y pequefias, altas
y bajas conforme a su plan creador. Y el orden total del mundo —oculto
tal vez a nuestra débil mirada— se halla sometido por entero al bene-
plaeito divino. Asi Dios ha creado todas las cosas al mismo tiempo
—simul—; descansa de todas las obras que ha terminado, y sin embargo,
sigue hasta el presente y seguird indefinidamente trabajando, formando
las especies en la sucesién de los tiempos y conservando el ser de sus
obras 4,

El Espiritu Santo, que cierra ¢l ciclo de las procesiones divinas,
remata a su vez la obra externa de Dios, ya que a El se atribuye la per-
feccidn y descanso de todas las criaturas %,

P. AnTtonio Esraba, O. S. A.

63 De Gen. ad Litt. IV, 18, 84, PL. 34, 293-294.

6;1 De Gen. ad Litt. IV, 18, 34-35, PL. 24, 293-294; Conf. XIII, 8, 9, PL.
32, 848.

65  “In dono tuo requiescimus: ibi te fruimur, Requies nostra locus noster.
Amor illue attollit nos et Spiritus tuus bonus exaltat humilitatem nostram de
portis mortis. In bona voluntate tua pax nobis est. Corpus pondere suo nititur ad
locum suum. Pondus non ad ima tantum est, sed ad locum suum. Ignis sursum
tendit, deorsum lapis... Minus ordinata inquieta sunt: ordinantur et quiescunt.
Pondus meum, amor meus; eo feror, guocumque feror. Dono tuo accendimur et
sursum ferimur. Igne tuo, igne tuo bono inardescimus et imus” (Conf. XIII, 9,
10, PL. 32, 848-849). “Domine Deus, pacem da nobis —omnia enim praestitisti
nobis— pacem quietis, pacem sabbati, pacem sine vespera...” (Ibid. XIII, 35,
50 ss., PL. 32, 866-868; De Gen. ad Litt. V, 21, 42 ss., PL 34, 336-338).






Eficacia del nimero, segin San Agustin

Ea potentia qua fortiter o fine usque ad finem
attingit (Deus), numerus fortasse dicitur; ea vero
qua disponit omnia. suaviter, sapientia proprie jom
vocatur; cum sit utrumque unius ejusdemque sa-
plentiae... Dedit numeros omnibus rebus... Sapere
autem non dedit corporibus, neque animis omnibus,
sed tantum rationalibus (De libero Arbitrio, 11,
11, 31 PL. 32, 1.258).

SuMARIO: I. El valor constitutive del nimero agustiniano.—II. Dinamismo platé-
nico y estatismo aristotélico.—III. El itinerario agustiniano de los nimeros.—
IV. La constante “h” aplicable a la ontologia moderna.—V. Relacién de los
nameros con su origen divino.

I.—EL VALOR CONSTITUTIVO DEL NUMERO AGUSTINIANO.

En las propiedades de los nimeros encontré San Agustin un itine-
rario apto para guiar hacia Dios a las almas reflexivas. Claro estd que
para Agustin la palabra ndmero suscita sonoridades y armonias que
escapan completamente al 4mbito de la atencién ordinaria de los hom-
bres. Veo un montén de libros. Los cuento: son siefe. Este es su ndmero.
El ndmero siete ha introducido para mi una suerte de unidad que me
satisface més que el mero montdn. Los tomo uno por uno y los coloco
seglin sus proporciones y tamafios. El orden ha perfeccionado el niimero,
y ahora me agradan mis que cuando los hallé amontonados desordena-
damente. Si un animal falto de razén hubiera pasado por alli, habria
podido ver ¢l mismo montén, pero no le hubiera preocupado ni el orden
ni el ndmero. Es légico: le falta la razén. El nimero y el orden, que
son capaces de introducir una proporcién armoniosa entre elementos
antes dispersos, son destellos razonables que se manifiestan en lo racional.

Dice San Agustin que el hombre no podria ordenar sus diversos
conocimientos de las cosas, si se le apareciesen todas en confuso tropel,
y sin haberlos sefialado sus términos con nimeros: sine guodam defixo
termino:
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“Nada de esto podria hacer si la muchedumbre de las cosas se nos mos-
trase indefinidamente sin determinados términos fijos. Se advirtié en conse-
cuencia, como sumamente urgente la necesidad de aplicar los nimeros” 1.

~ Ya se ve que, cuando San Agustin habla de niimeros, no se detiene
¢n ¢l obvio significado que tienen en su oficio de contar unidades. Se
refiere principalmente a su papel ordenador de lo que sin €] permane-
cerfa en confusién; y a su eficacia para hacer tender a las cosas hacia
una unidad més o menos perfecta, componiendo arménicamente un todo
con significacién definida y propia, liberdndolo de su estado de mera
aglomeracién cadtica. Para él, siempre que haya elementos de algin
modo concurrentes al logro de un fin o telos unitario, hay niimero:

“Y lo que no estando ordenado a un fin concreto, y sin embargo se
desenvuelve razonablemente en medidas ordenadas, fue designado con el_
nombre de ritmo, que en latin sélo puede llamarse numerus” 2.

De este modo Agustin ve los nimeros esparcidos por todo el Uni-
verso, estableciendo la racionabilidad, la inteligibilidad, ¢l orden por
todas partes, reduciéndose a la unidad los elementos dlspersos y compo-
niendo los acordes del himno universal. Esto que aqui veo es #n drbol
rorque todas sus partes concurren ordenadamente a formar una unidad
cerrada y completa: forman un ndmero, no es un mero aglomerado. El
4rbol tiene una unidad interna que mantiene todas sus partes, desde la
rafz hasta los frutos, congregadas en una maravillosa unidad. A esta
fuerza de cohesion o virtud unitaria interna San Agustin llama el
ndmero del arbol. La semilla encierra un ndmero, porque, en su peque-
fiez, contiene una potenciabilidad o eficacia suficiente, que en ¢l tiempo
oportuno ha de ir desarrollindose en movimientos concertados hasta
que se completen, en un todo armonioso, las diversas partes que han de
componer la planta. Lo mismo ocurre en un poemaj Las silabas largas
y breves se ordenan convenientemente segin nimeros preclsos, para
cbtener las medidas, que, ordenadas a su vez en ritmos o ntimeros mds
complejos, nos den el verso; y con los versos, se forma el poema. En el
compds, siempre constante, que gobierna el movimiento de los astros se
descubre el imperio de los ndmeros.

1" De Ord. 11, 12, 35, PL. 32, 1012.
2 De Ord. 11, 14, 40, PL. 22, 1014,
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“En los movimientos ritmicos, y en cualquier modulacién, comprendia
que reinan los numeros y lo perfeccionan todo... Por las revoluciones
constantisimas de los tiempos, por los cursos perfectamente calculados
v definidos de los astros, por da cuenta perfecta de los periodos, entendié que
todo lo dominan las medidas espaciales y los ntimeros” 3,

Ahora bien, ordenar es constituir: el nimero ordenador de los ele-
mentos esenciales que contiene un ente, y que lo ensambla en una uni-
dad perfecta a su modo, le constituye en ser, ya que para ser, es preciso
ser uno.

“Bl orden somete a una cierta conveniencia todo lo que ordena. No
es otra cosa ser, que ser uno, Por lo tanto, cada cosa es en cuanto recibe en
si la unidad” 4,

Por eso, me parece que para San Agustin el nimero puro abstracto
no basta. El ndmero expresa el orden, la proporcién debida, la armo‘ma,
y todo esto debe reinar sobre algo.

“Hacer (crear) se aplica a lo que del todo mo era; mientras gque
acondicionar (condere) significa ordenar lo que ya era de algin modo, para
" que sea més y mejor” b,

II.—DiNaMisMO PLATONICO Y ESTATISMO ARISTOTELICO.

iCudl es el verdadero significado atribuido por San Agustin al
némero, en orden a la constitucién del ser? Sin duda San Agustin reci-
bié esta doctrina de los nimeros de los antiguos pitagéricos y platénicos.
Desgraciadamente, casi todo lo que ha llegado hasta nosotros de seme-
jantes teorfas, proviene de Aristdteles, enemigo acérrimo de tales doc-
trinas, opuestas a sus propias teorias acerca del ser. Seguramente Aris-
tbteles es fiel, en cuanto cabe, en lo que nos dice acerca de los niimeros
pitagbricos y platénicos; pero me parece que no se le hace injuria, si
suponemos que dejé de comunicarnos muchas ideas de Platén sobre el
modo y alcance de la intervencién de los nmeros en la ordenacién del
Universo.

En la indagacién sobre el origen del mundo visible, Platon y Aris-

3 De Ord. 11, 14, 41, y 42, PL. 32, 1014.
4. De Mor. Manich. 11, 6, 8, PL. PL. 32, 1348.
5 De Mor. Manich, II, 7, 9, PL. 32, 1349.
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toteles, tal vez todos los antiguos griegos, parten de una materia pre-
existente a todo lo demds, necesaria y eterna, pero carente de toda deter-
minacién. Nada podia decirse de ella. No era ser; sin embargo su des-
tino consistia en sérvir de base originaria para cualquier ser. Platén penso
que era necesario introducir en ella nimeros y proporciones adecuadas,
imitando en lo posible ciertos arquetipos ejemplares, a fin de que fueran
apareciendo los seres sensibles en toda su variedad. Mas para Aristdteles,
estos nimeros ¢ ideas, entendidos como subsistentes en si mismos por
encima de la materia, ademds de exigir una explicacién previa de si
mismos, que nadie podia dar, de nada servirfan para resolver el pro-
blema de que se trata; o sea, explicar ¢l origen y existencia de los seres
que componen el Universo.

Seglin Aristételes es la forma substancial la que opera el milagro,
transformando en ser la indeterminada e inerte materia prima. La forma
substancial aristotélica nunca tuvo existencia independiente propia;
sin embargo, exhibe caracteres de permanencia eterna, a fin de ser capaz
de servir como objeto verdadero de la ciencia: si ésta ha de merecer tal
nombre, no ha de estar sujeta a lo que en verdad no es, pues sblo parece,
o aparece ahora, para cambiar en el siguiente instante; sino que debe
alimentarse de lo que necesariamente es. Ni forma ni materia separados
son ser; pero tan pronto como se juntan, dan origen a un ser (sustancia).

El ser aristotélico aparece estitico. Cuando algo se mueve en él, es
que se estd corrompiendo la materia: al aparecer otra forma, un nuevo
ser ha sido generado. Aristételes no percibe armonia alguna en el mo-
vimiento intimo que preside la corrupcién y generacién de los seres.
Ve, si, la proporcién: “Empédocles dice: “lo que constituye los huesos
es la proporcién”. Ahora bien, éste es uno de nuestros principios, la for-
ma propia, la esencia de cada objeto” (Met. I, 7). La proporcién, como
algo estatico, estd muy lejos del dinamismo de los niimeros platdnicos.

Si la elaboracién del concepto de la esencia de los seres hubiera
nacido bajo el signo de las proporciones, armonias y nimeros platénicos,
quiza se hubiera llegado a tener una representacién del ser en estado
dindmico, sin menoscabo de su necesaria e incomunicable individualidad
y dotado de una permanencia adecuada. Y me parece que tales represen-
taciones estarian conformes con las corrientes del pensamiento moderno.
Desde luego, podrian encajar perfectamente, seglin creo, con la doctrina
de Zubiri sobre la esencia.

Pero Platén emprendié la fmproba tarea, que necesariamente debia
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fracasar, de explicar el orden y belleza del Universo sensible mediante
proporciones geométricas y ndmeros arménicos, aplicados a los cuatro
clementos que la ciencia de su tiempo admitia cominmente, La tierra,
¢l agua, ¢l aire y el fuego debian componerse a partir de tridngulos
geométricos de diversas proporciones, y combinarse luego segtin leyes
matemdticas eternas, que obligasen a la materia, ciega de suyo, a ejecutar
con algin orden sus movimientos y combinaciones, que habrian de
resultar més bellas cuanto mis se ajustasen a las proporciones exactas
definidas por los nimeros, y tanto mds verdaderas cuanto mejor lograsen
imitar la unidad, supremo origen del ser.

Evidentemente, Platén pedia demasiado a los nimeros puramente
matematicos. No le fue dificil al frio raciocinio de Aristételes cortar el
vuelo de las pretensiones platénicas, demandando a su vez la razén de
esa virtud todopoderosa de los ndmeros. Para Aristételes, las teorfas
pitagbrico-platénicas acerca de los nimeros e ideas, en si subsistentes,
lejos de explicar satisfactoriamente el mundo sensible, introducen nuevas
dificultades en el problema; pues es preciso primero, una explicacién
previa de esa eficacia ontoldgica de los ndmeros, que dista mucho de ser

“evidente de suyo; y después, su intervencién como principio ejemplar
y eficiente de los seres materiales y sus vicisitudes. La teoria de los ndime-
ros cay6 profundamente en el descrédito para el pensamiento occidental,

III.—EL ITINERARIO AGUSTINIANO DE LOS NUMEROS.

Sin embargo este resultado, inevitable por un lado, es también
injusto. Porque es evidente para espiritus selectos y atentos, que en el
Universo hay ecos, armonias y ritmos: nimeros, en fin, que delatan por
encima de la pesadez de la materia comdn, algo, una voz que nos invita
hacia regiones donde lo que verdaderamente es, se manifiesta con perfiles
mas netos que los exhibidos en los comunes aconteceres de este mundo
sensible. San Agustin es quiza el hombre postplaténico que més intensa-
mente percibié estos ecos, como manifestacién inequivoca del ser {ntimo
de las cosas y como “signo” del hontanar primero de todo ser. Recogié
lo mas noble de las teorfas antiguas, conjeturd la eficacia de los ndimeros
que presiden la formacién de los objetos, y estudié al fin la relacién
que existe entre los nimeros y el alma que los percibe. Esos tres pro-
blemas hallan en San Agustin un eco interesante.
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Por de pronto, descubre en el alma, o mejor en su conocimiento de
las cosas, los mismos nimeros que reinan en el Universo, pero mds
acendrados :

“Sinti6 que nada le agradaba sino la hermosura, y en la hermosura las
figuras, en las figuras las dimensiones, en las dimensiones los nimeros;
y se pregunté si en la naturaleza se dan esa linea y esa redondez que
hallamos en la inteligencia. Descubrié que es muy inferior, y que lo que
ven los ojos no pueden compararse con lo que ve la mente” 6.

San Agustin estudia esto en el libro Sobre la Misica; ritmos y caden-
cias temporales de los sonidos, como elementos apropiados para com-
poner canticos y versos. Los nimeros exhiben asi la mixima pureza que
podian alcanzar en aquel tiempo. Hoy es posible llegar mucho mas lejos,
al examinar los caracteres de la luz y de los colores.

San Agustin llama nimeros sonantes a los que halla en el sonido
fisico; progresores, a los que aparecen en el acto del que pronuncia;
occursores, a los que se producen en el ofdo del que escucha; recorda-
biles, a los que se dan en la memoria del que se vale de ella para recitar;
judiciales, a otros mis elevados, que residen en el juicio natural de
nuestro sentir, cuando nos deleitan la igualdad y la cadencia del ritmo,
0 nos desagrada el desorden y aritmia”.

Pero se le atraviesa el problema de la interaccién del cuerpo con el
alma, de gran importancia para el problema que aqui ventilamos; San
Agustin niega que el cuerpo pueda producir niimeros en el alma, esto es,
actuar como agente sobre un alma que haya de ser considerada como
materia fabricable, y concluye:

“Los objetos corporales... producen algo, no en el alma, sino en el
mismo cuerpo... Este mover el cuerpo de diverso modo ;no es un hacer mas
bien que un padecer?... Estas son las operaciones que realiza el alma, res-
pondiendo a las pasiones antecedentes del cuerpo; unas la deleitan porque
concuerdan con ella y otras la molestan porque tiene que oponerse. Y cuando
padece algo en tales operaciones lo padece de si misma, no del cuerpo,
por tenerse que acomodar al cuerpo 8. ; Acaso podriamos subordinar el alma
al cuerpo, si es éste el que opera e impone niimeros, si es él el que fabrica
y ella es la materia con la que y de la que se fabrica un efecto numeroso?
Si creemos eso, sin duda el alma es inferior al cuerpo” 9.

De Ord. 11, 15, 42, PL. 32, 1014.
De Mus. VI, 2-16, PL. 32, 1163-1172.
De Mus. V1, 5, 10, PL. 32, 1169.
De Mus. VI, 5, 8, PL. 32, 1168,

P
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Concluye San Agustin que los nimeros que aparecen en la sensi-
bilidad son operaciones del alma, con ocasién de los corporales o sonan-
tes, ya que el alma tiene sus propios ntmeros. La sensibilidad aprueba
instintivamente una marcha, un canto o danza, llevados con orden y
cadencia, o desaprueba lo incongruente; es que contiene en si antece-
dentemente ciertos nimeros judiciales sensibles, que la capacitan para
aprobar o desaprobar. Asi el alma racional percibe los nlimeros sensibles
v los aprucba o reprueba porque tiene otros niimeros atin superiores:

“La razbn, que se sobrepone a esa delectacion, de ningtin modo podria
juzgar los ntmeros que tiene bajo su jurisdiccién sin otros nimeros més
vivaces... Finalmente, atiende (la razén) qué es lo que obra el alma (cuya
cabeza es esa misma razén) en moderar, operar, sentir y retener esos
nimeros; separar o esos numeros animales de los corporales; conocié que
ella misma no habria podido advertir, distinguir o numerar con rectitud
todo esto sin ciertos nimeros propios y por eso antepuso esos nimeros a
todos los de orden inferior, por razén de esa estimativa judicial” 10,

~ Los ntimeros judiciales sensibles son imperfectos y en.eso se diferen-
cian de los racionales, que son exactos en sus medidas:

“Sigue pues investigando la razén, y pregunta a esa delectacién carnal
del alma, que se reservaba las funciones judiciales, si... son exactamente
iguales dos silabas breves, que acada de ofr, o si puede ser que una de ellas
sea algo mds larga, aunque no llegue a la longitud de una silaba larga.
:Quién podri negar que eso es posible, ya que la delectacion no percibe
esa diferencia, y se deleita, como si dos silabas desiguales fuesen iguales?
i Pero hay error o desigualdad més torpe?... Y sin embargo no podemos
negar que esa desigualdad resulta hermosa en su género y orden, en cuanto
imita esa igualdad que no puede lalcanzar” 11,

Es pues grande la virtud de los ntimeros racionales: con su inalterable
medida, gobiernan el orden y belleza de cuanto hay de hermoso y ajus-
tado o proporcionado en el mundo. Y puesto que esos nmeros racionales
residen en el alma, o mejor, puesto que pertenecen al alma como propios
de ella, revelan la excelenciay perfeccién del alma:

“Todas las cosas le parecian (a la razén) numerosas; sin embargo, los
ntGmeros resplandecian més claramente en las dimensiones que en si misma
veia mas exactas, cuando pensaba y cavilaba; las percibidas por los senti-
dos parecian més bien sombras y vestigios de aquéllas. Aqui se creyd

10 De Mus. VI, 10, 25, PL. 82, 1177.
11 De Mus. VI, 10, 28, PL. 32, 1179.



88 VICTOR TUESTA 8

grande y presumié sobremanera. Con tales pruebas osé declarar al alma
inmortal. Lo disecutié todo con diligencia y comprobé que su poder era
grande y que ese poder se debia wa los nimeros. Le parecié estar en pre-
sencia de un cierto milagro y comenzd a sospechar que quizi era ella
misma ese nimero con que todo se numera; o por lo menos que ese ntimero
debia encontrarse en aquella zona a la que ella (la razén) trataba de
llegar” 12.

En efecto, ino podri ser designado convenientemente con el titulo
» {10 po g ' _
de razdn ese nimero que todo lo compara y pesa, que preside el tribunal
que juzga el orden y concierto de la Naturaleza?

“Esa investigacién le persuadié de que la razén era ella misma, o era
algo suyo propio, y que en esa razén nada habia méas poderoso que los
nimeros, o que el nimero no es ninguna cosa sino la razén” 18,

Esto escribia San Agustin en Casiciaco, recogiendo las doctrinas
platénicas y mezclando la literatura con la filosofia, para poder sugerir
que ¢l alma podia ser un nimero “sempiterno y divino”’. Pero, al escribir
el libro VI De Misica habia renunciado ya a tales platonismos literarios
y se habia centrado en la discusion cristiana del problema. jDénde ve el
alma los nimeros?

“Nunca hubiera apetecido el alma mquella igualdad que descubriamos
en los numeros sensibles, y que no era cierta y permanente, sino sélo
apuntada y fugitiva, si no la hubiese conocido en alguna parte... ;Y
dénde piensas?... Creo que alli donde haya una zona superior a los cuer-
pos; pero ignoro si seri en el alma, o en otra zona superior al alma...
;Admitiremos pues que los nimeros transeintes son producidos por otros
permanentes? La razén me obliga a admitirlo” 14,

El hombre posce las artes y esas artes estdn presididas por los niime-
ros racionales, que de suyo son estables y sempiternos. ¢Por qué entonces
€sas artes no son necesariamente permanentes en el alma? A veces las
ignora, con dificultad las aprende, con facilidad las olvida. Asf, aunque
fos ndmeros son de suyo permanentes, cuando estin en ¢l alma no per-
manecen siempre en ella en una forma visible: aparecen y desaparecen
con los cambios y vicisitudes a que estd sujeto el hombre. Puede apren-
der y poseer esos ntimeros, mas para ello tiene que dirigir su atencién
hacia esa zona en que ellos permanecen y son eternos:

12 De Ord. II, 15, 43, PL. 32, 1014 s.

18 De Ord. II, 18, 48, PL. 22, 1017.
14 D¢ Mus, VI, 12, 32, PL. 32, 1181 s,
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“;Hacia dénde debers moverse el alma, para que se impriman en su
mente aquellos niimeros, produciendo en ella esa afeccion que llamamos
arte? ;Es que se los trasmite el que va interrogando con habilidad? Me
parece que el alma sélo puede verificar eso en su .propio interior, para
poder entender y responder que son verdaderas las cosas que le van
preguntando... ;Dime pues si esos nimeros son mudables? —De ningin
modo. ;Y no habra peligro de que nos engafie alguna desigualdad? —Nada
me parece mais seguro que dicha igualdad. ;Pero de dénde puede venir al
alma lo que es eterno e inmutable, sino del tnico eterno e inmutable, que
es Dios? No veo que pueda creerse otra cosa” 15,

De este modo, auscultando las armonias del Universo, llega San
Agustin al fin de su itinerario. Tomé el hilo de los ntmeros, que iba
encontrando en la hermosura de las proporciones espaciales y de los
ritmos y cadencias temporales; siguiendo su curso, entrd en el hombre,
atravesé su interior y subié hasta el seno de la Trinidad beatisima :

“El nimero comienza en la unidad, es hermoso por la igualdad o seme-
janza y se recoge en el orden. Por lo tanto, quien admite que toda natura-
leza apetece la unidad para conseguir ser lo que es; y que se esfuerza en
conservarse semejante a si misma en lo posible: y que mantiene el orden
propio en el espacio o en el tiempo, 0 en su propio cuerpo, produciendo la
salud mediante un equilibrio conveniente, deberd confesar que todas las
cosas que son y en cuanto son fueron hechas y constituidas por un Prin-
cipio, mediante una Especie igual o semejante a El, y en las riquezas de
su Bondad, en la que con una carisima caridad, por asi decirlo, se redinen
el Uno y el que proviene del Uno” 16,

Volvamos ahora sobre nuestros pasos y recojamos la pregunta inicial.
¢Cuil es el auténtico significado atribuido por San Agustin al ndmero,
en orden a lo constitucién del ser? Sin duda atribuye al ndmero lo
mejor y mas poderoso, melius et potentius, que hay en las cosas: mds
atin, su propio ser: '

“Contempla el cielo, la tierra y el mar, las cosas que arriba brillan,
las que mbajo reptan, nadan o vuelan: tienen formas porque tienen nime-
ros; quitales la forma y no seran ya nada. Pues, jde dénde les viene el ser,
sino de donde les viene el nimero, puesto que en tanto tienen ser, en cuan-
to numerosas?” 17,

A primera vista, parece que el nimero es la causa material de las

16 De Mus. VI, 12, 85, PL. 32, 1182 s,
18 De Mus. VI, 17, 56, PL. 82, 1191.
17 De lib. arb. 11, 16, 42, PL. 32, 1263.
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cosas. Pero excluye ese sentido deliberadamente: “tienen forma, porque
tienen ndmeros, quitales las formas y nada serdn”. La fuente de la forma
o del ser es la misma fuente del nlimero. Para Platén ¢l nimero es causa
inmediata del ser, pues introduce un orden y proporcién determinada
en los elementos cadticos preexistentes ¢ indeterminados, que no eran
ninguna cosa de las que pueden nombrarse. El dios de Platén conferfa
el orden desde fuera, obligando a los elementos a unirse formando un
nimero arménico... Eso no vale para San Agustin, ya que es Dios el
que crea los elementos iniciales. No existe ninguna materia tan indeter-
minada que sea innominable y sblo “perceptible para una especie de
razonamiento bastardo”, como dice Platén en el Timeo.

Para los griegos el ser sale del fondo del no ser: por eso llega des-
pués y es consecutivo: no es pues dificil concebir que los nimeros
confieren directamente el ser. En cambio, para San Agustin, los ndmeros
son la revelacién mis clara de la intervencién divina en el mundo: es
el lenguaje del ser, cuando nos revela cémo lo va formando Dios. San
Agustin percibié como nadie la maravilla de ese lenguaje que bréta en
todos los confines del Universo. Este, aunque modulado por tal muche-
dumbre de criaturas, forma un acorde tan armonioso, que nos llama
hacia la eternidad.

Por lo tanto, ¢l nimero no es el ser, sino revelacién del ser; im-
pronta del Creador en la criatura; el ser se hace visible al alma en el
nlimero, porque también ella fue creada por el mismo Creador y recibib
las mismas huellas, aunque més excelentes. Por eso los acordes que vie-
nen de abajo, resuenan en la lira del alma, prolongando una sonoridad
que sube hacia arriba, y adquiere tonalidades divinas, ecos de eternidad.

IV.—LA CONSTANTE “H’’ APLICABLE A LA ONTOLOGIA MODERNA.

Intentemos rehacer ¢l trabajo de San Agustin, aprovechando el
material que la ciencia moderna pone a nuestra disposicién, para analizar
al pormenor la obra de Dios. Veamos, al efecto, un ser cualquiera, por
ejemplo la sal coman. Todos conocen perfectamente sus calidades fisicas
y sus propiedades culinarias. Podemos contar los grnulos que componen
i. porcién de sal que tenemos delante; si nos resulta enojoso, porque
son muchos, podemos medirla, o pesarla en una balanza: son 500 gra-
mos. Esto nos basta para saber cuénto tenemos que pagar por ella, o
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hasta dénde podrd alcanzarnos para atender a las necesidades que
prevemos. De ese modo vulgar, hemos aplicado los nlimeros en su mds
simple oficio de contar y medir; pero esto de poco nos sirve para llegar
al conocimiento de la relacién existente entre el nimero y el ser mismo
del ente. En realidad, estos néimeros sélo importan la unidad en su més
lato sentido: ¢l de un conglomerado, mero vestigio en el orden del ser.
En lo dicho hemos hablado de la sal macroscépicamente, de un modo
burdo, por decirlo asi, y a bulto; de manera que resulta imposible
mostrirsenos en ella las delicadas finuras del ser.

Tratemos de superar con un analisis mas atento ¢l mero conglome-
rado que tan sélo llega a conseguir la unidad de un montén. Fijémonos
en el elemento més pequefio que comporta todas las caracteristicas de
la sal. Esto no podia lograrse en tiempos de San Agustin; sin embargo,
pueden aplicarse aqui las ideas que proclama San Agustin para el ndmero
en general. Este mintsculo elemento que entra indispensablemente en la
sal es su molécula, que se compone de un dtomo de cloro y un atomo de
sodio. Este elemento molecular (y no sblo para la sal, sino para todos los
cuerpos de la naturaleza), tiene caracteristicas muy notables. Es uno.
Aunque compuesto de otros dos subelementos, forma una unidad perfec-
ta en su género, que le confiere una individualidad peculiar que puede
exhibir frente a todas las demds individuales. El cloro y el sodio que,
existiendo aparte, son también individuos perfectos en su género, al -
coadunarse para formar la sal, pierden en buena parte la individualidad
que les era propia, en beneficio de la nueva que han contribuido a crear.
En sus interacciones con los entes vecinos, ya no se enfrentan como
cloro o como sodio; sino como sal comtn. Lo que no deja de ser admi-
rable para el que atentamente lo considere; porque el cloro es un cuerpo
gaseoso, de color amarillento, venenoso; y el sodio es un metal blanco
como la plata, que es preciso conservar cuidadosamente al abrigo del aire,
porque se oxidarfa violentamente, ardiendo en su seno. Sin embargo,
cuando esos elementos forman la sal comidn, se comportan de muy dis-
tinta manera, como es sabido. Ahora tienen otra individualidad : forman
un ser distinto. Y es que ¢l cloro y el sodio de la sal, no estdn meramente
eluno junto al otro, como los elementos de un conglomerado cualquiera;
sino que forman un verdadero sistema esencial, en sentido zubiriano.
No son. tan sélo dos elementos que estdn ahi para que un ente racional
pueda contarlos desde fuera, asigndndoles un niimero puramente mate-
mitico. Son ellos de por si un verdadero ndmero fisico. Los dos 4tomos,
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uno de cloro y otro de sodio, presididos por su propia fuerza, se han or-
denado en un sistema unitario y concluso: cloro para el sodio y sodio
para el cloro, en unidad ontoldgica: la sal coman.

Puede, pues, decirse para la sal: “no es otra cosa ser, que ser uno”
y también: “las cosas que no son simples, imitan parcialmente la unidad
con la concordia (de sus elementos), y en tanto son, en cuanto la consi-
guen” 8, Tan pronto como el cloro y el sodio se disocian, la entidad sal
queda aniquilada. “El orden empuja hacia el ser, el desorden hacia el
no ser’”’ ',

Pero ]a unidad sal dista mucho de ser perfecta sin restricciones. Pue-
de romperse con relativa facilidad, y sus elementos cloro y sodio persis-
ten. La sal, en efecto, ni siquiera es un ente primario, de los que hace
el Creador directamente. La sal se constituye a partir de otras criaturas,
que le sirven de materia primera, y mediante sus virtudes le comunican,
con el juego de sus fuerzas, la forma substancial que le es propia: su ser.
Tienen pues ellos ser antecedentemente, y sin duda, mis perfecto; por
cuanto exhiben la unidad con mas eficacia.

Existe, en efecto, ¢l sodio libremente después de la ruptura de su
unién con el cloro. Debe tener también su ntimero unificante, Efectiva-
mente los hébiles experimentos modernos han averiguado que el dtomo
de sodio consta de 13 neutrones y 11 protones, que apifiados en su nicleo
central, forman una unidad casi indestructible. Formando una corona
mévil en su contorno, acompafian a este nicleo 11 electrones con unién
mis floja, pero firme. Para que haya un 4tomo de sodio es preciso que
todos esos elementos estén ordenados con precisién en un sistema uni-
tario, en todo semejante al de la sal comdn, sélo que mucho més sélido
y permanente. De nuevo tenemos aqui algo que es una determinada cosa,
sodio, porque un conjunto de elementos que nada representarian en
orden al sodio, si estuvieran dispersos, se han reunido en proporciones
bien precisas y gracias a fuerzas internas perfectamente combinadas,
formando un sistema unitario concluyente, que es su nimero, el cual
hace que sea un ser determinado para nosotros: le da su ser fisico, es
su esencia. o

Y aqui, lo mismo que en el caso de la sal, si los elementos del sodio
son disgregados, porque ¢l 4tomo que formaba ha sido sometido a la
fuerza brutal de algiin poderoso ciclotrén, entonces no nos queda nada

18 De Mor. Manich. I1, 6, 8, PL. 32, 1348,
19 Ibid.



i3 EFICACIA DEL NUMERO, SEGON SAN AGUSTIN 93

de sodio. Los residuos ya no son sodio, porque ya no ostentan el nimero
y las proporciones que daban el ser al sodio. Son protones, neutrones,
clectrones, que tal vez se¢ han combinado de nuevo en proporciones
diversas, formando otros sistemas unitarios; pero estos ya no seran sodio.
Se ha deshecho su niimero.

Y asi llegan a la existencia los entes secundarios, los que tienen en su
base otros entes mas simples, més vecinos a la unidad perfecta. Se
comprende que en fuerza de divisiones y subdivisiones habremos de
llegar pronto al ente primario, a aquel cuyo sistema esencial unitario
no conste de otros entes que puedan subsistir por separado, le sirvan de
materia primera antecedente, y le presten con sus virtudes intrinsecas
la forma substancial: virtudes intrinsecas no tanto del ente formado
como de los entes conformantes. Las notas del ente primario han de
formar un sistema tan cerrado y unido, que sélo puedan subsistir siendo
ias unas para las otras, jamds por separado. Serd tan perfecto su acorde
que no haya fuerza creada que le pueda romper. Es preciso que tal
entidad con todas sus caracteristicas salga directamente de las manos
del Creador.

Yo creo que el ente primario, materia primera de todos los entes
materiales es ese agente mindsculo, que tanta importancia tiene en la
ciencia moderna; hasta el presente, se ha revelado como unidad total-
mente irreductible e indisoluble, y lo llamamos electrén. Dios creé toda
la inmensa muchedumbre de electrones que hay en el mundo; los
cuales, distribuyéndose armoénicamente en proporciones variadisimas, van
prestando por todo el dmbito del Universo sensible el ndmero adecuado
para que cada entidad material tenga la esencia pertinente, y module sus
ritmos apropiados, y contribuya a entonar el himno de la creacién.

Y scudl serd el ndmero de esta entidad primigenia? Su unidad, por
sOlida e indestructible que aparezca, debe tener componentes, pues de
otra suerte seria el Uno absoluto, no seria criatura. En efecto, el electrén
tiene un sistema esencial rigurosamente unitario, indestructible frente
a cualquier fuerza creada, cuyas notas, que sblo pueden -existir en su
sistema o estado constructo, son: fuerza - espacio - tiempo. Su niimero es
perfecto puesto que forma una unidad acabada en su linea; sus elemen-
tos no pueden separarse, ni podran subsistir aislados; unidad perma-
nente, y sin embargo en perpetuo fiers, puesto que la virtud de su fuerza
esti en accién continua.

Es un ente material, el infimo en la jerarquia de los seres; sin em-
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bargo, al crearlo Dios, no salié de las manos divinas una criatura inerte,
torpe y fria, inactiva y sin brios. Es, si se quiere, de infima calidad,
y por eso se debate en continuo esfuerzo, desarrollindose a lo ancho
en ¢l espacio, y a lo profundo en el tiempo; en perpetua agonia contra
la nada, a la que vence siempre por ser accién del verbo substantivo a
las érdenes del Creador.

Sin duda el lector exige aqui pruebas y aclaraciones de estas cosas
que vamos diciendo. En efecto, existen tales aclaraciones y pruebas, que
son ¢l objeto de un libro todavia inédito; pero es imposible aducirlas
aqui, donde por necesidad tenemos que darlas por supuestas. Podemos,
no obstante, decir que tales pruebas surgen al analizar convenientemente
lo que podriamos llamar los arpegios de la luz ; o como dicen los cientifi-
cos, el espectro luminoso. Asi como el sonido con sus armonias propor-
ciond a San Agustin los elementos que necesitaba para seguir el curso de
los nimeros, del mismo modo, y con eficacia mucho mayor de suyo, la
luz lleva en su manto de colores armonias delicadisimas, que silabean
con mucha mayor nitidez que los sonidos, €l lenguaje con que los niime-
ros pugnan por contarnos cémo es la esencia del ente material en cuyo
seno brota la luz. -

Por lo poco que hemos dicho sobre la esencia o nimero del ente
primario, y la de los entes secundarios, se echa de ver la gran diferencia
que hay entre ellas, que no es sblo de grado. Esto indica que, al tratar
de comprender algo del fondo de las cosas, necesitamos considerar dos
aspectos que me agradaria designar con los nombres de vertiente o faz
interna, y vertiente o faz externa del ente. La vertiente interna se encuen-
tra alli donde se realiza el secreto del ser; es su esencia substantiva. La
vertiente externa es todo el campo de las operaciones del ser, donde él
sale a dar y recibir mediante toda la gama cuasi infinita de interacciones
que intercambia con los demds seres. La luz es el resultado de tales
operaciones externas del electrén, cuando trabaja en su maxima simpli-
cidad e independencia posible. El electrén, en sus circunstancias apro-
piadas, se pone a desgranar fotones de variadisimas dimensiones; pero
siguiendo siempre leyes numéricas centradas sobre una maravillosa
unidad.

Los fotones tienen una propiedad increible: conservan su individua-
lidad durante toda su esencia. Tejen entre todos el manto de la luz ; pero
no coalescen. No se confunden entre sf formando a modo de masa comtin
indescernible. Hijos uno a uno de la operacién individual de cada elec-
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trén, conservan su autonomia al presentirsenos para que hagamos en
ellos nuestras observaciones. Por eso es posible adivinar en ellos con
suficiente nitidez la silueta interna del ente material primigenio, en la
que' se destacan las tres notas de su sistema esencial a saber: fuerza -
espacio - tiempo. »

Si nos ponemos a considerar atentamente lo que pasa en el Universo,
nos daremos cuenta de que en €l dominan tres constantes: peso, ndmero
y medida. El peso empwja por doquler para que cada cosa ocupe su
puesto y cunipla su destino ;- el ndmero computa y ordena los aconteceres
en ¢l tiempo, y los 1‘ndr1v1duos en el espacio; la medida reparte en propor-
ciones adecuadas las magnitudes espaciales y temporales. Son fuerzas
inmensas para llevir a cabo los ingentes quehaceres de la Naturaleza.
Son espacios y tiempo infinitos, para ordenar en ellos, en adecuadas for-

‘mas y en ritmicos movimientos, la inmensa variedad de entidades, hete-
rogéneas a primera vista, segin medidas convenientes y armoniosas.

De siempre estas tres notas, fuerza - espacio - tiempo, se han desta-
cado en la lira de la inteligencia humana por encima del concierto
universal de los fenémenos sensibles. Debemos confesar que, si bien
ellas se presentan en todas las operaciones de los entes macroscpicos,
siempre suenan como algo confuso e inexplicable. Nuestra inteligencia
debe enfrentarse constantemente con la fuerza, el espacio y el tiempo,
y constantemente qucda insatisfecha en el confrontamiento. Descartes
declara a la fuerza como algo impensable, idea irremediablemente con-
fusa. Newton, que la siente irresistiblemente en la ordenacién de los
astros, no se atreve a decir més que “los cuerpos se atraen, como si entre
ellos actuara una fuerza”. No puede explicarse ni explicarnos cémo
puedg ser una fuerza que act@a a distancia. Eddington declara que la
fuerza es un duende que esti siempre donde no se le busca. San Agustin
nos asegura que si nadie le pregunta por el tiempo, le parece saber qué

; pero en cuanto trata de definirlo, se da cuenta de que lo ignora.
Y la idea del espacio absoluto, jen culntas confusiones no ha sumido
a los sabios?

Es evidente que, en ¢l concierto universal de los hechos naturales
del mundo macroscépico, las tres notas, aunque inevitables, resultan
siempre confusas e imprecisas. Pero si nos inmergimos en el mundo
de los hechos microscdpicos, sus tonos adquieren matices sorprendentes
mis claros y precisos. Si queremos comparar con la miisica las armonfas
del Universo, dirfamos que las tres notas de que hablamos, de ruidos
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broncos y poco discernibles, se convierten en sonidos musicales; y lo
que es mas admirable, se conjugan en un acorde maravilloso que solo
el Creador Omnipotente es capaz de combinar. '

Cuando en el mundo macroscépico se habla de energfa mecanica,
los sabios la entienden como una suerte de combinacién de fuerza-
espacio, sin hacer mencién del tiempo. Pero una entidad en la que el
tiempo no cuenta, se queda yerta y petrificada en el mundo de la
materia. ;Y no es esto algo insoportablemente contradictorio con la
nocién misma de energia? Pero en el mundo microscopico los hechos
no soportan que el tiempo sea excluido del fenémeno energético. En el
mundo macroscdpico los hechos se presentan demasiado confusos y en
tropel, para que podamos discernir en ellos con suficiente claridad la
naturaleza de la fuente de donde manan, y al propio tiempo su propia
naturaleza. Pero en el campo microscépico todo cambia de aspecto, no
porque la naturaleza de los entes cambie; sino porque en el campo
macroscopico intervienen muchos entes a la vez; en cambio en el mi-
croscbpico, son responsables de cada hecho pocos entes, o quizd, uno
s6lo. Gracias a esta circunstancia los hechos presentan perfiles mas netos;
y por lo mismo, reflejan mds claramente la naturaleza de su origen; es
decir, la fisonomia de la vertiente interna del ente que los produce.

Esta es la causa por la cual, cuando examinamos bien la energia de
una sola onda radiante, no podemos entenderla del todo, si no es ligada
arménicamente con el tiempo, y acusando contornos precisos. Pero no
es esto lo mas sorprendente, con serlo tanto. La maravilla que ha dejado
a los sabios, no aténitos, sino aturdidos, pues no acaban atn de com-
prenderlo, es que todas las ondas radiantes con sus correspondientes car-
gas energéticas, desde las de frecuencia mis baja en el dominio de la
radiotelegrafia, hasta las frecuencias mas altas en los rayos césmicos,
pasando por los rayos calorificos, luminosos y los rayos X, en su inmensa
variedad, tienen la misma fisonomia y acusan el mismo origen. Son fend-
menos distintos entre s, que atentamente considerados, parecen opera-
ciones diversas producidas por el mismo ente, o por entes que tienen
exactamente la misma faz interna. Son todas distintas; pero la fuerza,
el espacio y ¢l tiempo se combinan en ellas de tal modo, que producen
siempre el mismo acorde. Es el acorde que le fue dado percibir aislado
por vez primera al sabio eminente Max Planck. La designé con el nom-
bre de la constante “h”, cuyo valor él determind, y que tiene las dimen-
siones de fuerza - espacio - tiempo. No es un raro coeficiente matemético,
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como es tratado de ordinario, mediante el cual se logra expresar el orden
que existe en el mundo de las radiaciones electro-magnéticas. Es mucho
mis que eso. Es la expresién de la naturaleza de un ente fisico. Con su
eficacia para introducir el orden en los acontecimientos de la vertiente
externa del ente material, desperdigados de suyo e inconnexos, nos sefiala
inequivocamente al ente que desde la sede permanente de su vertiente
interna, los va produciendo. Si hay relaciones admirables entre los granos
de energia o fotones que transportan las ondas electromagnéticas, es
porque tales granos y tales ondas son el producto de las actividades
externas de un ente que, si bien cambia sin cesar y de infinitos modos
sus interacciones en ¢l campo externo, conserva imperturbable su accidn
constitutiva interna, la que le da su ser y constituye su esencia.

La constante “h” que exhibe las dimensiones caracteristicas de la
accién mecénica, ostenta en su constancia el rasgo esencial de perma-
nencia que debe tener cualquier ente. Es sin duda la sombra siluetada
de un ente. ¢De qué ente se tratard? Planck la entrevid, al percibir el
crden entre la cadtica bruma de la energia cuando emana de un horno;
pero decia cosas tan desacostumbradas e inauditas, que los sabios, por lo
comun, ni las entendieron ni las creyeron. Ocurria esto al comenzar el
presente siglo.

Volvié a decir su palabra la constante “h” traducida esta vez por
Einstein en su famosa ecuacién que relaciona la energfa radiante con la
frecuencia de la onda irradiada. Con ‘ella explicé en 1905 el llamado
efecto foroeléctrico, en el que los electrones, aparecidos en el campo de
la Ciencia poco antes que la constante “h”, ejecutan acciones caracteris-
ticas muy notables. Los sabios siguieron sin comprenderla; pero comen-
zaron a barruntar su importancia.

Algunos afios después un sabio mas atento empezé a comprender
lo que la misma constante “h” decia sobre el maravilloso mundo de los
espectros luminosos, estudiados con mucho empefio por los sabios desde
hacia mis de un siglo. Niels Bohr explic satisfactoriamente en 1913,
gracias a lo que la constante “h” le decia, el enigma entrafiado en los
espectros de la luz, que muchos habian querido forzar sin conseguirlo.

Es curioso observar que también en los espectros de la luz desempe-
flan un papel decisivo los electrones. Donde quiera que aparezca la
famosa constante, alli estin los electrones como elementos necesarios.
En el espectro luminoso, lo mismo que en calor irradiado por el horno
¢studiado por Planck, las ondas luminosas que los originan se engendran
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en ¢l seno del dtomo, merced precisamente a los electrones semisueltos
que hay en él. ;No serd justamente el electron el ente material, cuya
¢sencia {ntima reproduce en silueta la constante “h”?

Los electrones, cargas eléctricas diminutas, son conocidos y anali-
zados por sus atracciones y repulsiones caracteristicas, asi como por sus
innumerables actuaciones que forman la extensa rama de la electrénica,
pero en todas esas manifestaciones, aunque intervienen los electrones en
estado puro, por decirlo asi, se nos presentan en grandes muchedumbres
y en tropel. En cambio, cuando fabrican las ondas luminosas dentro del
4tomo, actGan uno por uno. Cada onda simple es la accién de un elec-
trén. Por eso su entidad interna se refleja claramente en las ondas, y se
puede reconocer en ellas la maravillosa silueta de la constante “h”, que
50 es otra cosa que el electrén mismo. La constante “h” es la expresién
fisica del significado éntico del electrén. Nos dice qué es, qué se hace en
¢l ente material que llamamos electrén, cuando sobre é] recac y en €l
se mueve la accién del verbo ver.

El electrén es un ente material, cuya esencia (la accién de su verbo
ser) consiste en una accién mecinica. Los momentos que forman su
sistema esencial son : fuerza mecanica, espacio y tiempo; y sus contornos
estan delineados fisicamente por la constante “h”.

Al identificar el electrén con esta constante, se siente la impresién
de que el enigma ha entregado su secreto. Una viva claridad, que se
enciende en la misma vertiente interna del ente material, ilumina para
nosotros con muevas luces todo el escenario de la Naturaleza sensible.
Fuerza - espacio - tiempo, que nos fatigan jugando con nosotros, mos-
trindose y ocultindose entre la turba caliginosa de los fenémenos in-
ciertos, se nos muestran de pronto unidos en el acorde perfecto y claro
que satisface plenamente a nuestro espiritu. Fuerza, espacio, tiempo son
las tres notas bien concordadas que instituyen la esencia del electrén.
No vamos a repetir ahora lo dicho en otro libro que es la base de todos
nuestros razonamientos, pero si parece oportuno extendernos en algunas
consideraciones mas.

El electrén es para nosotros el ente primigenio de todo el Universo
material. Como tal, tiene caracteres especiales que le distinguen de todos
las demds cosas materiales. El electrén se nos ofrece en su simplicisimo
nacimiento originario (en gran muchedumbre, por supuesto), anterior a
cualquier otro espécimen material. Después vendrén los elementos qui-
micos, ordenados en sistemas arménicos, que en Gltimo an4lisis se resuel-
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ven en electrones, de los que habian recibido materia y forma. Mas
tarde se van colocando por orden de composicién mis complicada cada
vez, todos los cuerpos que afectan a nuestros sentidos y que no exhiben
notas de més alta jerarquia que las halladas taxativamente en el electrén.
Es evidente que la naturaleza de todas estas entidades depende de mas
cerca o de mas lejos, de la naturaleza del ente primigenio de que cons-
tan ; pero dada la complicacién de sistemas, combinaciones y conglome-
rados que intervienen sucesivamente en su formacién, es inevitable que
la imagen del ente originario de que proceden, ha de hacerse en ellos
menos recognoscible ; y por lo mismo, es seguro que las acciones externas
de todos estos entes materiales, mediante los cuales nosotros podemos
acercarnos a las intimidades de la materia para ver lo que es, se nos han
de presentar cada vez mas confusas en orden a la manifestacién de su
naturaleza interna. Es por consiguiente necesario, a fin de conseguir una
visién aceptable de lo que es y representa el mundo de la materia, que
nos fijemos en sus entes originarios ; bien persuadidos de que los caracte-
res y propiedades que en ellos encontremos, han de trasladarse conve-
nientemente a todos sus productos ulteriores. Ademds, ya nos hemos
convencido plenamente de que, si en algn punto ha de encontrar
nuestra inteligencia la entrada a los secretos del ser, esto debe ocurrir
Ginicamente en los dominios de la accién del ente primigenio cuando
obra aisladamente, y no en sus operaciones de conjuntos més o menos
confusos,

Decfamos, pues, que cuando el electrén opera en su pura simplicidad
originaria, nos revela una accién integrada en las tres motas fuerza-
espacio - tiempo, que forman en conjunto la famosa constante de Planck.
Si, como decfan los antiguos, Operatio sequitur esse, podemos pregun-
tarnos en vista de semejante obra: jqué es el electrén? (Qué hace
cuando es? ¢En qué consiste la accidn propia de su ser, de su verbo ser?
Consiste en una fuerza, realiza una fuerza, que por su naturaleza se
desarrolla en espacio y en tiempo. Es la fuerza espacio-temporal, cuyos,
ecos pueden- escucharse en todos los 4mbitos del Universo. Nuestros sen-
tidos oyen esos ecos sin entenderlos bien; pero nuestra inteligencia, al
considerarlos en el lugar preciso de su nacimiento, comienza a compren-
der. Ya no serd el tiempo una entidad independiente, ejerciendo un
imperio tir&nico sobre sus hijos, para acabar destruyéndolos; ni el espacio
escenario vacio, o cuerpo inerte; ni vagara la fuerza como sombra inane
condenada a estar siempre lejos de sus actos. No son partes que hayan
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concurrido desde lejos para confederarse, sino momento primigenios de
la materia originaria. No son separables, porque la esencia o razén de
ser de cada una se compenetra en Jas tres.

Desde los tiempos méas remotos ha preguntado el hombre por el ser.
Es la piedra, es el 4rbol, es el fruto, es el hombre. ;Qué es eso que brota
de todas las cosas, que al parecer permanece idéntico, aun siendo tan
diferentes las cosas a que se aplica? jQué es ser en general? jQué signi-
fica ese ser, que estd como suspendido sobre todos los entes? Alguien dijo
que esc ser en general, carente de cualquier determinacién concreta,
coincide con la nada. La nada es también ausencia pura de toda posible
determinacién. Otro dijo: “la pregunta que eternamente se formula:
iqué es el ser? Viene a reducirse a ésta: jqué es la substancia?” 2. No
intento analizar ahora, ni menos criticar, lo que otros han dicho al res-
pecto. Sélo quiero indicar aqui que, a mi parecer, puede decirse con toda
propiedad que el ser del ente-materia en general es una accién mecénica
caracteristica, exclusivamente propia de todos los entes materiales. Es una
fuerza cuya virtud y actividad s6lo puede desarrollarse en extensién Jocal
geométrica, y en sucesién temporal fluente. El espacio como extensién
local, sélo significa algo, en cuanto es un modo natural de la virtud
de dicha fuerza; y la fluencia temporal no es otra cosa que la expresién
de su impotencia para instalarse definitivamente en el ser.

Cuando decimos que el electrén es una accién interna que consiste
en fuerza- espacio- tiempo, afirmamos que en él se estd realizando una
accién especial del verbo ser. La accién de este verbo es peculiar; sin
embargo se cumplen en ella algunas propiedades de las acciones de los
otros verbos. En la accién del verbo ser pueden considerarse dos extre-
mos: el que mira al origen de la misma, y el que se dirige a su término.
Es peculiar esta accién, porque a diferencia de las acciones de los otros
verbos, que siempre se consuman en la vertiente externa de los entes que
les dan origen, la del verbo ser es una accién que se produce en la ver-
tiente interna sustantivando al ente, Y en ella es dado considerar, como
cn la de cualquier otro verbo, quién sustantiva y qué es lo sustantivado

Nuestra inteligencia resulta al pronto deslumbrada ante el fulgor
mismo de la pregunta. El electrén es fuerza - espacio - tiempo. Parece que
no hay otro sujeto de la accién de este es que el electrén mismo. Por
otra parte, es claro que lo sustantivado por este es, no es otra cosa que

20 Arist. Metaph. VII.
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el propio electrén. El electrén es lo traido a la existencia y constituido
en virtud de este es. Es evidente que el electrén, ente material, que lo
mismo puede existir que no existir, carece de la virtud suficiente para
mover de antemano, antes de su existencia, la accion de su propio ser.
Con absoluta certeza debemos afirmar que la accién del ser que le cons-
tituye es movida por otro. El ser general es una actividad constituyente ;
y ser en particular es una accién constituida. Ser es una actividad origi-
naria que no admite intermediarios entre el principio activo y el término
también activo, por lo menos en parte. Si los dos extremos se identifican,
Ja actividad es purisima y el ser perfectisimo. Si el término no es perfecto,
necesita ser causado; o sea, su ser debe ser movido por otro; porque
s6lo la actividad purisima es capaz de mover el ser primero u originario.

“Es pues ¢l electrén un ente primario en la materia, cuya actividad
intrinseca le viene desde fuera; o més bien debemos decir con toda
precisién, le llega por dentro de si mismo, desde regiones misteriosas
que estdn mds alld de lo més intimo y profundo de su ser. Una actividad
de naturaleza desconocida mueve por dentro el ser del electrén; y este,
a su vez, siendo, es también actividad capaz de salir hacia fuera, ejercien-
do acciones e interacciones por el lado de su vertiente externa.

Vemos aqui cémo la actividad creadora produce un nimero origi-
nario, en cuanto es posible perfecto en el reino de la materia. Concurren
en €l con admirable unidad la fuerza, €l espacio y el tiempo, produciendo
un acorde maravilloso, que va resonando cada vez ms extenso y confuso,
al través de todos los entes del Universo. De entre todas las criaturas,
que vibran a su influjo, sélo el espiritu humano, que mora en medio de
la materia, puede recogerlo desvaido en las encrucijadas del mundo
sensible, hacerlo retroceder hacia su origen, y reconocer en su manantial
primero, no sin admiracién y alegria, que s6lo un Creador es capaz de
modularlo. ;No son estos los caminos que San Agustin tanto se com-
placia en recorrer?

V.—RELACION DE LOs NUMEROS CON SU ORIGEN DIVINO.
Volviendo ahora sobre nuestros pasos, recordemos con San Agustin

que los ndmeros matematicos reciben su nombre —su ser— solamente a
partir de la unidad, del unum:



102 VICTOR TUESTA 22

“Te convencerads facilmente de que no nos los han proporcionado los
sentidos del cuerpo, si consideras que cualquier nimero recibe su nombre
de las veces que entra en él la unidad” 21,

Del mismo modo, los ntimeros fisicos, aquellos de quienes Agustin
dice que reinan sobre todo, y lo dominan todo, se forman y reciben su
ser a partir de la unidad, y no de una unidad cualquiera, sino de la que
es ¢l Uno absoluto y perfectisimo, aquel #nico principio, al que alude
en ¢l tratado de Misica, VI, 56. Esto es justamente lo que ha resultado
del andlisis particular que hemos hecho del ente material. Y no deja
de ser admirable la concordancia que aqui podemos constatar, del pensa-
miento de San Agustin con los posibles derroteros modernos. El ser del
ente material aparece como el efecto, el espacioy el tiempo en una unida
lo més perfecta posible en su linea. El agente de esta accién es el Creador,
la Unidad perfectisima, existente en si misma, que operando lejos de
puestras miradas, ya que no podemos ser sus testigos, confiere la medida
precisa en su juego a la fuerza mecénica desenvolviéndose en el espacio
tiempo, y con esto instituye la esencia interna del ente material, que
empieza a participar del ser, conservando un vestigio de su origen. Y no
es algo inerte esta esencia, ni fuerza que se consume sin residuo en su
vertiente interna. Por el contrario, estd dotada de virtud suficiente como
para salir hacia sus afueras en busca de sus semejantes, a dar y recibir.
Es su pondus, su peso o fuerza de atraccidén hacia los demds entes, reci-
bido del Creador con el mandato de que la ejercite constantemente para
constituir la inmensa variadad de los entes secundarios: dtomos, molécu-
las, toda clase de cuerpos quimicos, todas las moles o masas grandes y
pequeifias; cada cual con su nombre, con su niimero, medida y forma:
esencias tanto menos perfectas cuanto mds alejadas de la unidad pri-
mera, y tanto méis hermosas cuanto con més nitidez brilla en ellas
el ndmero.

Fijémonos un instante en el electrén, ente primigenio de la materia.
Tiene una medida precisa, configurada en conjunto por la constante “h”,
y perfectamente perfilada en los limites en que se mueve cada una de sus
tres notas. Estas forman un ndmero perfecto, tanto por su valor matema-
tico, vestigio trinitario claro, como por el orden y obediencia con que
concurren a la formacién de una unidad, tanto més admirablemente
estable, cuanto mds rebeldes a la constancia se nos ofrecen las tres notas,

21 De lLib. arb, 11, 8, 22, PL, 32, 1252,
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il considerarlas una por una. |Cuéntas armonias se presentan dentro
de este sistema, fuerza - espacio - tiempo, perfectamente concluso y uni-
tario! | Y cudnto pondus en su unién! Y podemos en seguida extender
nuestra consideracién a los entes secundarios, dispuestos en érdenes suce-
sivos, cada cual con su propia medida, su correspondiente ndmero y su
peso o fuerza atractiva que todo lo dirige a su destino. Todo lo cual sélo
se explica satisfactoriamente buscando la razén en la virtud creadora.

“No es Dios esto, en el sentido que conocemos la medida en las cosas
que medimos; y el niimero en las que contamos; y el peso en las que
pesamos: més si entendemos aquel modo segin el cual la medide fija.
de antemano la magnitud de cualquier cosa, y el ndmero confiere la hermo-
sura a todas las cosas, y el peso lleva a todo, a su descanso y estabilidad,
es todo esto en primer lugar, con toda verdad y sin multiplicidad alguna,
Aquel que fija sus términos a todo, da su forma a todo, y lo ordena todo...
Lo has dispuesto todo con medida, con ntimero y con peso, como diciendo:
de tal modo han side dispuestas todas las cosas que tengan cada una su
propia medida, su propio nimero y su propio peso; todo lo cual ird
cambiando al compés de la mutabilidad de cada cual, segin su género, en
aumentos y disminuciones; en muchedumbre o en escaso niumero; en lige-
reza 0 en gravedad” 22, )

San Agustin llega a sospechar que la sabidurfa y ndmero, que cam-
pean inmutables por encima de nuestras mentes, en resumidas cuentas,
sc identifican ; si bien pueden diferir en algin aspecto: '

“La potencia segin la cual abraza fuertemente desde un cabo a otro,
tal vez puede llamarse nidmero; y aquella mediante la cual lo dispone todo
con suavidad, la llamariamos propiamente sabiduria” 28,

Lo potencia de los niimeros en efecto, se extiende sin restriccién
a todos los entes, tanto a los racionales como a los que son pura materia.
La sabidurfa sblo conviene a los racionales; pero, bien mirado, esta
diferencia se encuentra s6lo en el término, no en su origen. El origen de
todo es aquella unidad perfectisima, que crea con diversos efectos: a
unos les da tan sélo el pondus como fuerza ciega para que corran a
unirse con sus semejantes a fin de que a costa de si mismos (por eso son
materia), formen nimeros y esencias secundarias, segtn leyes definitivas
¢ intransgredibles. A otras les da sabiduria: la fuerza, que brota de la
que Dios puso en su esencia, su vertiente interna, es de mas altos quilates,

22 De Gen. ad lit. IV, 7, 12, PL.
28 De lib. ard. II, 11, 30, PL. 32, 1258.
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porque resplandece en visién y amor. Visién, para que pueda contem-
plar la verdad eterna con su nimero divino; amor, para que salga a
ejercitar sus virtudes en su vertiente externa, sin menoscabo de si mis-
mas (por eso son espiritu) y hagan obras, que resplandezcan con sus
ndmeros bien concertados, a semejanza de los que ven en la luz in-
conmutable.

Se comprende perfectamente lo que tanta veces repite San Agustin:
el hombre con sus malas obras se corrompe; sin embargo, siempre es
mejor que ¢l bruto. Lo es en su vertiente interna, obra exclusiva de Dios,
donde brilla su imagen, su.ndmero. Pero las obras que el hombre ejecuta
en su vertiente externa, son suyas y de su responsabilidad, ya que €l las
ejecuta a la luz de aquella sabiduria que Dios puso a su disposicién
y libre albedrio para que pueda usar de sus fuerzas a discrecién, y se
acredite con sus obras, que pueden ser hermosas o deformes, segin
que se ajusten bien o mal a los ndmeros y medidas sempiternos, que le
es dado contemplar con claridad suficiente.

Estas obras no alterardn su intima esencia. No son constitutivas;
pero tal vez pueden ser constitucionales, por cuanto brotan de su esen-
cia; cierto que hacia la vertiente externa, pero al fin vertiente suya.
Si son buenas, resonara en ellos cada vez maés nitido el acorde perfecto,
acercindole mis y més a la unidad perfectisima. Y si son malas, su
deformidad disolvente y aniquilante se refundird en el alma de que
proceden, obscureciendo mis y mds la imagen divina de su vertiente
interna. Con razén dice San Agustin que, si el alma se aleja de Dios
para entregarse a las criaturas, que estin por debajo de si misma, se
biere a si misma, se corrompe y degenera, rebajdndose al par de los
brutos.

Tenemos, pues, que la sabiduria es el ndmero plasmado por el
Creador en alma racional, para que contemplando la verdad, multi-
plique las acciones del bien. ¢Cémo es posible entonces que el hombre
yerre tanto, mezclando las tinieblas con la luz, el bien con el mal?

Es en efecto el hombre una lira delicada capaz de recoger los acordes
de la creacién y armonizarlos de algin modo con el supremo acorde
del Creador pero jcon cudntas deficiencias! No podemos contemplar
sin sombras el ndmero divino, ni siquiera podemos ver directamente el
que Dios dejé impreso y brilla en la faz interna de nuestro propio espi-
ritu. No podemos ser testigos de lo que Dios hace cuando nos hace y nos
sigue haciendo, Gracias a las riquezas que Dios deposita en esta su obra,
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¢l hombre tiene virtud suficiente para contemplar las esencias; sin em-
bargo, dado su estado actual, no le es dado llegar a ellas sino a través de
los fenémenos filtrados por los sentidos. Parece como si el espiritu del
hombre debiera tener ventanas abiertas hacia dentro, hacia las amplias
regiones que deben de extenderse por el lado de su interior; y que por
alguna razén oculta, estin cerradas u opacas. jParece una crisilida el
espiritu del hombre!

San Agustin habla insistentemente de una iluminacién interior.
Evidentemente es necesaria; pero jen qué consiste? La luz nos viene del
Creador. Pero acaso directamente, por encima de sus obras, las criatu-
ras? La virtud sensitiva que integra nuestro sistema sustantivo, es sufi-
ciente para convertir en luz esplendorosa los agentes que le envia el ente
material. ;Con qué esplendores se vestirfa nuestro espiritu, si tuviera
abiertas sus ventanas internas? Pero no sélo le estd vedada la contempla-
cién de otros entes espirituales: ni siquiera se ve a si mismo directamente
en su interna esencia, que es la accién divina con que Dios lo cred a
semejanza suya. Solamente puede contemplar en su conmsciencia sus
propias obras realizadas en el escenario medio interno del gran sistema
humano. Asi como las operaciones del ente material se convierten alli en
luz de los fenémenos, de la misma manera, las operaciones del espiritu
son luz de las esencias. Esta es la causa que empuja sin descanso a
puestro espiritu a conocer esencias. Es el peso de su propio ser; sin em-
bargo, siempre estd insatisfecho con la visiéon de las esencias. La visién
meramente sensitiva del bruto es perfecta para el bruto; la visién del
hombre, aun siendo més elevada que la del bruto, es insuficiente para
el hombre. El hombre siente, sin que pueda siquiera dudarlo, que tiene
més poder de conocimiento del que se le ofrece en su visidén. Por eso el
bruto goza tranquilo de su vida sensitiva, mientras ¢l hombre se echa
a discurrir y cavilar, entre grandes solicitudes y cuidados, preguntindose
siempre: ¢qué es ésto? Lo cual arguye que el hombre, en el orden dei
conocimiento, puede més de lo que puede. Si pudiéramos conocer la
verdad tan sélo a nuestra medida, eso nos bastarfa.

{Y cémo podriamos lograrlo? Una sola cosa serfa suficiente. Al
tener conciencia de la luz que brota en la interaccién de nuestro espiritu
con los agentes materiales (que no es otra cosa que la accién externa del
espiritu al concurrir, dignificAndolas, con las acciones externas de los
entes materiales), nos es dado contemplar inmensas maravillas. Pero,
{qué serfa, si se nos concediera ver de cara la dignidad de nuestro propio
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ser, si pudiéramos contemplar directamente la accién divina con que
Dios nos hace? Parece como que veriamos algo de los dedos divinos,
cuando acaban su obra, o como que sentiriamos el aliento divino, o como
que contemplarfamos la imagen divina. En esa luz superior podriamos
percibir y comprender todas estas cosas que Dios ha ido colocando en la
esfera de nuestra influencia natural: las comprenderfamos sin trabajo,
sin zozobra, sin angustia y sin error.

Ciertamente atin nos faltaria mucho para llegar a entrever la verdad
absoluta, que estd todavia mis alld. Pero ya no sentirfamos, como San
Agustin, esta miseria a la que nos condena la necesidad de enredarnos
en la madeja de las sensaciones, para descubrir una verdad que es tanto
mis pura y amable, cuanto es mis sencilla. Encontrariamos un cierto
reposo y paz en este mundo. Pero atn necesitariamos ser investidos del
don divino, gratuito, que habria de elevar nuestra naturaleza a esferas
mds altas, a jerarquias mis encumbradas. Gracias a ese don, podriamos
ingresar en el circulo divino, en el que se contempla, no ya sélo la punta
de los dedos divinos, o €l aliento de su boca, sino el divino rostro, esa
divina Faz que todo lo ilumina desde ¢l alcizar supremo en que mora
el Uno, que es la Verdad y que es el Bien. '

P. Victor Tussta, O. S. A.
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- Numerus et Sapientia

“Veritatis et sapientiae pulchritudo... de toto
mundo ad se conversis, qui diligunt ewm, omnibus
proxime. est, omnibus sempiterna, nullo loco est,
nusquam deest; foris admonet, intus docet; cer-
nentes se commutat, a nullo in deterius commuta-
tur; nullus de illa. judicat, nullus sine illa judicat
bene... Ab ipsa fiunt singulae (mentes) sapientes,
et non de ipsa, sed per ipsam de caeteris judices.
De Lib. arb. 11, 14, 38, PL. 32, 1262.

SUMARIO: Nimero estético y nimero mebafisico.—~Numero radical y ndmero
ideal.—Ntumero platénico y ntimero cristiano.—;Sintesis de platonismo y
cristianismo?—Ejemplo de Heidegger.—Nimero y dialéctica.—Reino obje-
tivo, presente y aprioristico—Numero y ‘sabiduria, a la luz de la Biblia
v de la Filosofia.—Irradiacién divina e inteligibilidad humana.—E]l nimer>
como primer principium quo del ser, para explicar la dialéctica.

Cuando se pretende aquilatar el sentido y el valor del némero agus-
tiniano, surgen no pocas indeterminaciones aparentes. Y en primer lugar,
surge la ambigiiedad fundamental, ya que no sabemos si considerar el
nlmero estéticamente o bien metafisicamente. En el primer caso, tendria-
mos una manifestacién o revelacién del ser, pero de un ser-valor que
llamamos “bello” o “feo”, y que se realiza a nivel consciente, como
cxpresién de una esencia o forma. En el segundo caso, tendriamos una
impresion o formacién elemental del ser, antes de que sea expresado en
una esencia: Jo consideramos entonces como un valor-ser, que llamamos
néimero, y que ponemos a nivel inconsciente para nosotros, motivo de
demostracién, no de percepcién directa o inmediata. Acerca de ambos
sentidos tiene muchos textos Agustin. Comenzé su carrera literaria escri-
biendo un didlogo “Sobre lo bello y sobre lo apto”, que hoy se ha
perdido. Creemos que Agustin tomé de Varrén y de la literatura latina
cl término numerus, con sus derivados numerosus, numerositas, etc.,
como sinénimos de razonable, formado, bello, es decir, en sentido pre-
ferentemente estético. De ahi que haga tantas aplicaciones a la matemé-
tica, musica, arquitectura y demds artes, como puede verse en el librito
De Ordine. Los “nimeros” son entonces explicados etimolégicamente
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como “ritmo”, esto es, como médulo, compés, correspondencia, igual-
dad, etc., esto es, como medidas o intervalos temporales o espaciales.
Asi, las columnas de un templo guardan simetria y ritmo espacial, ya
que estin colocadas a espacios iguales: del mismo modo, los movimien-
tos de una bailarina, que danza, se van ajustando a un compds, es decir,
a espacios temporales iguales y correspondientes: finalmente, en ese
sentido Ja pronunciacién cientifica de un verso latino es toda una leccién
de msica, de numerosidad, como se ve en el librito De Miisica. Pero
cuando Agustin aceptd ¢l platonismo, comenzé a dar al término niéimero
un sentido mas profundo, metafisico. Se trata aqui ya de un “ser” y no
de un “parecer”: pero se trata de un ser que no vemos, y que sblo
podemos demostrar ; no es un problema fisico, aunque la fisica lo apro-
veche para sus especulaciones, sino que es un problema metafisico,
totalmente filoséfico.

Pero el platonismo implica una nueva indeterminacién. En efecto,
Agustin nos habla de un nmero radical, que viene a identificarse con
Ja unidad radical, con el ser mismo, por asi decirlo, antes de que ese ser
tenga esencia alguna, ya que esta esencia serd aplicada al ser seglin un
“nimero” al que se tiene que ajustar para no exceder de sus limites.
Pero habla asimismo de un nédmero ideal, es decir, de una esencia perfec-
ta, a cuya realizacién aspira el ser radical. Un nifio, que nace, no es
todavia nada, es un hombre “en potencia”; un “santo” que muere s
un ideal humano. Entre ambos hay una vida dialéctica, un proceso de
ejecucién. Suponiendo pues que el ndmero platénico, adoptado por
Agustin significase una superacién (cosa imposible, ya que el valor
belleza es irreductible y auténomo) del estoicismo, quedaria ante nosotros
una nueva indeterminacién, siendo preciso escoger entre el ndmero
radical y el niimero ideal. En realidad estamos ya ante dos indetermi-
naciones a la vez.

Agustin no se contenta con ser platénico, sino que aspira a unir el
platonismo con el cristianismo. Y entonces surge ante nosotros una
nueva indeterminacién !, aunque en realidad el platonismo quede subor-
dinado al cristianismo. Heidegger es un ejemplo moderno de esa inde-
terminacibn : '

“A dirigir la vista a la “cura”, y a mantenerla fija en ella, dentro de
la analitica existenciaria del Dassein, le llevé al autor el intento de hacer

1 Confess. VII, 10, 16, PL. 32, 742-744,
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una exégesis de la antropologia agustiniana, e. d. grecocristiana, en rela-
cién con los fundamentos radicales de la ontologia de Aristételes” 2.

¢Es posible una sintesis en tales condiciones? Heidegger utiliza a
Agustin y a Aristételes para una construccion moderna: la ontologia
tiene todavia vigencia y ha de ser reconstruida bajo la direccién de los
gricgos y de Agustin. Este ejemplo de Heidegger pone a la vista el
problema sintético.

Eso mismo hemos pensado nosotros, al querer superar la indeter-
minacién agustiniana de los dos sentidos del nimero. Vemos, en efecto,
que ¢l mismo Agustin relaciona el ndmero con la sabiduria y atn llega a
identificarlos, colocando de ese modo a la antropologia como via de
acceso a la ontologia, tal como lo hizo Heidegger, aunque su libro
haya quedado sin terminar. Agustin y Heidegger toman al hombre
como modelo: descubren en él una sapientia originaria, que no es una
simple idea, sino también una energia o virtud capaz de llevarlo hasta
su perfeccién ideal, siempre que no se oponga alglin obsticulo; eso
significa la tendencia del alma a unificar ®. Pero en Agustin, esa tenden-
cia, al mismo tiempo ¢jemplar o formal y ejecutiva u operativa, se
descubre en todas las demés cosas del “Universo”, hasta el punto de
haber sofiado construir una “filosoffa de la unidad”, que podria equivaler
a la “enologfa” neoplaténica en el campo cristiano*,

La “dialéctica” es pues el modo de existir del “Universo” agusti-
niano. Entre cada ser radical y su idea o unidad perfecta hay un movi- -
miento, proceso o entelequia. Y la fuerza tréfica que se esconde en el
misterio de cada ser, y que mantiene ese ser en la existencia y lo hace
caminar hacia la perfeccién, es, no un amor, como crefa Max Scheler,
o una idea, como crefan Platén y Aristteles, sino un Némero, una
Unidad, que participa al mismo tiempo de la Verdad y del Amor, al
participar de la Unidad Primaria. Cada cosa de este mundo lleva im-
presa en el corazon esa unidad trina, que es al mismo tiempo modelo
y energia, virtus et sapientia, ut unum aliquod perfectum fiat®. Tanto

2 M. HEIDEGGER, Ser y Tiempo, México 1951, 229, nota 2.

3 De Ordine 11, 18, 48, PL. 32, 1017,

4 Ibid. En Plotino se trata del Unum in nobis y del unum in rebus, que
proviene de la emanacién de todas las cosas a partir de Lo Uno, y que la razén
puede descubrir, cuando entra en si misma. En Agustin el problema seria dife-
rente, desde el momento en que parte de la creacién cristiana.

5 Estos conceptos venian de Cicerén, del Estoicismo, pero esto no interesa
de momento. Cfr. De Libero Arbitrio I, 6, 15, PL. 32, 1229,
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la verdad como ¢l amor son funciones, instrumentos u 6rganos de esa
unidad misteriosa, oculta en ¢l fondo de cada ser, como la chispa o
centella (Funkelein) de los misticos.

Agustin aprovecha desde €l principio el concepto de Ley Eterna,
que se copia o transcribe en €l alma del hombre y se llama entonces
Ley Natural, para explicar el fundamento de la sabidurfa humana. La
ley natural viene “impresa” en la naturaleza humana, de manera que
esa ley es la que constituye a la naturaleza y no viceversa. El problema
del ntmero no ofrece dificultad alguna, cuando se trata del hombre,
puesto que los ndmeros aparecen impresos en la razén humana del mis-
mo modo que la Ley Eterna®. Cuando digo que tres y siete son diez,
no puedo concebir que en otra parte o en otro tiempo sean zueve o sean
once. Y lo que me acontece a mi acontece a todos los demdas hombres:
es una ley del pensamiento humano, una ley que constituye al pensa-
miento humano.

Dejando aparte €l niimero en cuanto “manifestacion” o revelacién
del ser, es decir, en cuanto forma o belleza, etc., veamos su sentido y
valor ontoldgicos. Agustin reduce el nimero a la unidad y considera
ésta como un elemento # priori de la razén humana; es pues claro que
los ntmeros son leyes aprioristicas, puesto que todo nlmero es una
31mp1c rcpctu:lon de la unidad. Nadie puede conocer Ja unidad por
experiencia, ya que toda experiencia es multiplicidad y nunca unidad "
El ntmero ha de ser considerado como un valor y por lo mismo no
puede darse sin un sujeto o razén que lo perciba como tal. Esto no
significa subjetivismo puro. Las leyes de los nimeros son leyes de
nuestro pensamiento, ya que podemos aplicarlas a cantidades que jamis
hemos sofiado, en la seguridad de no equivocarnos®; pero no se trata
de un capricho, sino de una “impresién”, esto es, de una copia o imagen
transcrita desde una zona légica y objetiva. Asf, concluye Agustin:

“La razén y la verdad de los niimeros no pertenece al sentido corporal,
sino que se mantienen inmutables y auténticas, y pueden contemplarlas en
comin todos los que raciocinan. Hay muchas otras tosas que son comunes,
piblicas’y presentes a los que raciocinan, que permanecen intactas e incon-
taminadas ante los hombres: pero me sorprende que hayas citado esta
razén y verdad del ndmero... Porque no en vano los Santos Libros retinen

6 Tracta... Impressa... Variantur... (Ibid.).
7 Numeros 1MPressos esse aAniMmo nostro (Ibid. 11, 8, 20, PL. 82, 1251. Ibid.
11, 8 22, bilL 32, 1252).
I
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la Sabiduria con el ntimero, cuando dicen: “para que yo supiera, meditara
v buseara la sabiduria y el nimero” (Eccle. 7, 26) 9.

Cuatro puntos afirma aqui Agustin: a) el nlimero constituye un reino
objetivo, piblico, comin, que no pertenece a la individualidad existencial
de cada hombre ni a sus experiencias individuales; b) Es accesible o
presente a todas las inteligencias individuales, por el mero hecho de ser
inteligencias, sin necesidad de experiencia o existencia alguna concreta ;
¢) Es aprioristico; d) Es equiparado a la sabiduria humana,

Por lo dicho, el nimero es conocido en la experiencia y con la expe-
riencia. Por s{ mismo es “impreso”, no “expreso”, y sblo en su expresién
puede ser conocido, como una cinta fotografica sélo puede ser reconocida
una vez revelada. El ndmero, en cuanto impreso, es un misterio éntico,
la raiz misma del ser. Esta raiz o nlmero es ya una base fija, estable,
inmutable, desde la cual cobra sentido y valor el dinamismo, el movi-
miento, el proceso o evolucién hacia la unidad ideal, la entelequia: es
pues imposible imaginar en Agustin un dinamismo o actualismo puros.
Pero es también imposible imaginar en él un estatismo o quictismo
aristotélico. Habrd que pensar en una situacién estadodindmica.

Es muy interesante para nosotros la identidad de ndmero y sabiduria,
que Agustin establece en el texto que estamos comentando y en los
sucesivos, ya que acerca de la sabiduria nos ha hablado muchas veces
y con claridad. Podremos aplicar asi lo que nos dice acerca de la sabidurfa
profunda u originaria del hombre, al ntmero de todas las cosas. Una
vez establecida esa relacién de identidad, de origen y de funcién,
tenemos ya un modo claro de definir la naturaleza del nimero agusti-
niano. Poco importa para el caso la apelacién a un texto biblico, para
establecer una doctrina filoséfica. Parece claro que Agustin ha tomado
ese texto biblico de San Ambrosio *°. En realidad, Agustin toma el texto
como pretexto para confirmar una doctrina filosbfica, ya cstablcada den-
tro de su pla;tomsmo

El mismo Agustin se encarga de precisar cémo hemos de represen-
tarnos esa sabiduria que nos servird de punto de comparacién para definir
el nimero. No hay multiples sabidurias, una para cada individuo. La
sabiduria es {nica para todos, objetiva, publica, comin, accesible. Ser
mas o menos “‘sabios” es participar mas o menos de ella. Esto significa,

9 Ibid. II, 8, 24, PL. 32, 1253, Ibid. 11, 8, 21, PL. 32, 1251 s,
10 De Bono Mortis 7
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por de pronto, que se trata s6lo de una participacién . Un sujeto, por si
mismo, es pura potencialidad, puede “participar” del objeto, “objetivar-
se¢” en clerto modo, informarse, formarse o conformarse con un reino
objetivo, lbgico, eterno. jQué es entonces la sabiduria?

“,Piensas que la sabiduria es otra cosa que la verdad, en la-que se
contempla y posee el sumo bien?... Consta que todos queremos ser felices;
v del mismo modo consta que queremos ser sabios, pues nadie puede ser
feliz sin ser sabio. En efecto, nadie es feliz, sino en virtud de ese “sumo
bien”, que es contemplado y poseido en esa sabiduria que llamamos la
verdad. Antes de ser felices, llevamos impresa en nuestra mente la nocién
de felicidad; gracias a esa noeidn, sabemos y afirmamos sin vacilacién que
queremos ser felices. Pues del mismo modo antes de ser sabios llevamos
impresa en la mente la nocién de sabiduria; gracias a esa nocién, si
alguien nos pregunta si queremos ser sabios, respondemos afirmativamente
sin sombra alguna de duda” 12,

La verdad o sabiduria es pues una ley impresa en la mente humana,
vna aptitud o idoneidad, que permite al hombre descubrir y contemplar
directamente una zona objetiva y légica, que llamamos “la verdad”.

El objetivismo aristotélico queda asi compensado en Agustin por
un subjetivismo platonico y por otro subjetivismo cristiano mds pro-
fundo. El existencialismo objetivista exige que cada individuo tenga su
propia sabiduria y su propia verdad: cada individuo es una especie
oropia e irreductible, ya que por muy abierso que el individuo esté al
mundo, es hijo de sus obras y de sus experiencias, siempre diferentes de
las obras y experiencias de su vecino y aun de su hermano gemelo.
Por eso Agustin refuerza sobre todo el subjetivismo, el aspecto formal
del conocer, la luz a cuya influencia conocemos los objetos diferentes.

“Son multiples y diferentes las cosas, que los hombres contemplan
a la luz del sol, pero es tinica la luz con que cada individuo ve y capta los
objetos... Del mismo modo, son muchos y diferentes los bienes, entre los
que cada individuo elige a su talante... Pero quiz4 esa luz de la sabiduria,
por la que los hombres descubren y cobran tales bienes, sea tinica y comin
para todos los sabios” 18,

{Coémo es posible que un objeto sea comin, si cada uno lo percibe
seglin sus propias leyes y propiedades? Sin embargo, contra los hechos

11 De Libero Arbitrio 11, 9, 25, PL. 32, 1264: Unam praesto esse commumniter.
omnibus, cujus quanto magis quisque fit particeps, tanto est sapientior.

12 Ibid. 11, 9, 26, PL. 32, 1254 s,

13 Ibid. 11, 9, 27, PL. 32, 1255.
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no valen argumentos. Ahi tenemos, dice Agustin, los “primeros prin-
cipios”. Todos los ven con tal evidencia que serfa ridiculo recurrir a la
experiencia individual, diferente en cada sujeto, para explicar la coinci-
dencia total en aceptar esos principios. Se trata pues de algo que, aun sin
dejar de ser swb]etlvo , es realmente ob)etwo Por eso se habla con toda
exactitud y precisién de “impresién” o cardcter. Esa 1mprcswn es el
constitutivo radical : la llamada racionalidad consiste en ese niimero con
que “juzgamos”, es decir, con que comparamos lo empitico con lo
eterno:

“No te pregunto mss. Me basta saber que ves conmigo: concedes que
son evidentes éstas como reglas o luz de las virtudes, que son verdaderas
e inmutables, y que una por una o en conjunto estdn presentes en comun
para que las contemplen todos aquellos que puedan hacerlo cada wuno
con su propia mente o razén... Es pues evidente que todas estas que hemos
llamado reglas o luminares de las virtudes, pertenecen a la sabiduria: en
efecto, cuanto mas y mejor las utiliza el individuo para organizar la
propia vida, cuanto méis se ajusta la vida a esas reglas, tanto més y mejor
vive y obra con sabiduria... Luego, asi como son verdaderas e inmutables
las reglas de los numeros, accesibles a todos, asi son verdaderas e inmuta-
bles las reglas (principios) de la sabiduria...” 14,

El paralelismo entre el ntmero y la sabiduria lleva a Agustin a una
conclusién previsible. iNo se tratard de la misma realidad? Quizi el
nimero y la sabidurfa son la misma cosa, o quiz4 una realidad se derive
de la otra, o quiz4 la una sea el constitutivo de la otra. Agustin atestigua
que, cuando se pone a meditar en los principios de las matemadticas o en
los de la sabiduria, se siente arrastrado a regiones remotas, alejadas de
todo lo corporal. Y piensa que es necesario recurrir a la metéfora, para
poderse explicar. Hay pues una regién espiritual, que puede llamarse
cubile, penetmle, regio, habitaculum, sedes numerorum, y que no es otra
cosa que la “verdad” . Esa metifora, que responde en realidad a la
regio longinqua de los platénicos, le lleva a pensar que se trata del
“mundo inteligible”.

Pero un nuevo texto biblico le ofrece otro pretexto para continuar
su meditacién. Se trata de un texto importante, que serd luego utilizado
con frecuencia: “‘attingit a fine usque ad finem fortiter, et dispomst
omnia suaviter” (Sap. 8, 4). En este texto se enuncian dos cosas, y Agustin

14 Jbid. 11, 10, 29, PL, 32, 1256 s.
16 Cum haec duo sint in secretissima certissimaque veritate (Ibid. II, 11,

30, PL. 32, 1257).
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las aplica al tema que estamos estudiando. Cree que la primera parte del
texto se refiere al ndmero, mientras que la segunda parte se refiere a la
sabiduria. El ntmero y la sabiduria son pues “instrumentos”, érganos,
por los que el Creador llega a regir su creacién ya con fortaleza
(ntmero), ya con suavidad (sabiduria). “De un fin a otro” parece signi-
ficar concrétamente de una unidad a otra, esto es, de la unidad radical
de cada cosa hasta su unidad ideal o perfeccién. El ndmero y la sabiduria
son pues ¢l érgano intermedio por el que ¢l Creador lleva a cada ser
desde la unidad, que sirve de punto de partida, hasta la unidad, que es
el término o meta de llegada. Pero es un 4rgano o instrumento todavia
misterioso, no expreso, oculto; utilizard luego otros géneros secundarios
(verdad, amor) y se¢ hard visible y cognoscible sblo por la experiencia,
s6lo por sus efectos. El nmero es pues otra vez virtus et sapientia, es
decir, sujeto de conocimiento y de eros, entelequia radical, o razén y
fundamento de toda entelequia, un “instinto de ser”.

{Cudl es la diferencia entre el nimero y la sabiduria? Se trata sin
duda de dos conceptos diferentes y de dos vocablos que suenan de un
modo diferente en los oidos y en la consciencia de los hombres. La dife-
rencia consiste en que la sabidurfa es “propia” del hombre, exclusiva-
mente, mientras que ¢l nimero es “propio” de todas las cosas, incluido
también el hombre. Los cuerpos tienen nimeros; las almas de los brutos
tienen también nimeros; en cambio, sola el alma racional, el alma
humana, es sujeto de sabiduria. Dios ha distribuido los-nimeros a todas
sus criaturas, pero el nimero de la razén humana se llama “sabidurfa”
o ntmero racional. De ese modo, la razén “juzga” todos esos niimeros
inferiores o “irracionales” que van “impresos” en cada uno de los seres
inferiores®, La diferencia es pues especifica, dentro de un género comin.
La “razén” es el ntimero radical del ser humano: le sirve al hombre
para ser, es decir, para ser racional, y no sblo para pensar.

Agustin se vale de una nueva metifora para explicarnos la coinci-
dencia genérica entre el nimero y la sabiduria respecto a su fuente
u origen, que es Dios. Compara el nimero y la sabiduria, que vienen
de Dios, al “fulgor y calor” que vienen del fuego:

“En un fuego tinico sentimos como consustanciales el fulgor y el calor,
sin que sea posible separarlos. El calor alcanza s6lo a los objetos cercanos,.

16 Ibid. II, 11, 21, PL. 32, 1258. El nimero y la sabiduria desempefian pues
la misma funcién de constituir el fundamento del ser. Pero esa funcién es supe-
rior en el hombre, ya que el ser racional y el ser irracional son diferentes.



9 NUMERUS ET SAPIENTIA . 117

.

mientras que el fulgor llega mucho més lejos. Del mismo modo la potencia
de entender, que radica en la inteligencia, pone en movimiento a los sujetos
méis cercanos, que son las almas racionales; en cambio, a los objetos més
lejanos, que son los cuerpos (y las almas de los brutos) no los alcanza el
calor de la sabiduria, sino sélo el fulgor de los niimeros” 17,

Un tercer texto biblico vuelve a servir a Agustin de pretexto para
detenerse en el segundo sentido del término “ntimero”, es decir, en aquel
sentido de forma, de expresién, de sustancia estética, consciente y cienti-
fica, aplicable a la Ontologia, Noética, Moral y Estética. “En los caminos
se mostrard a ellos alegremente, y en toda providencia les saldrd al
encuentro” (Sap. 6, 17). Aqui se trata ya de otra cosa, esto es, de la
relacién entre ¢l ndmero objetivo de las cosas y la razén subjetiva; dicho
de otro modo, se trata de la inteligibilidad de los ndmeros. El néimero
radical, en el primer sentido, de que antes hemos tratado, obliga al ser
a ser, y por ende pone en movimiento todas sus potencialidades y propie-
dades. Los movimientos de ese ser, producidos por el nimero radical, se
convierten a su vez en “nimeros”’, para toda razén humana que quiera
percibirlos. La “animadversio” platénica, de la que tanta veces habla
Agustin, es un “signo” o “nutus”, un caricter sacramental, que podemos
percibir-en todo lo visible:

“A donde quiera que te vuelvas, te habla (la Sabiduria divina) me-
diante ciertos vestigios que imprimié en sus obras; cuando recaes en el
mundo de las exterioridades, te vuelve a llamar para que te interiorices,
mediante esas mismas formas de los objetos exteriores... Todo es nume-
ro0so... Pero no podrias aprobar o reprobar, si no poseyeras en tu interior
la ley de la hermosura, con la que comparas toda hermosura sensorial” 18,

El ntmero es por consiguiente la raiz estadodinimica de todo ser,
organo de una Potencia creadora, “tirante ontoldgico”, que une al
Creador con la Criatura.

. Aprovecha nuevamente Agustin un texto biblico, como pretexto,
para explicar la relacion de cada objeto con el acto divino creador, que
imprime los nimeros en las cosas: “Permaneciendo en si misma (La
Sapientia) renueva todas las cosas” Sap. 17, 277). El “Uni-verso” de Agus-
tin estd en perpetuo movimiento renovador gracias a esa divina “Provi-
dencia”, de que antes hablaba, que ha impreso los nimeros en los objetos

17 Ibid. 11, 11, 82, PL. 32, 1258.
18 Ibid. 11, 16, 41, PL. 32, 1263. Cfr. De Ordine 1, 8, 25 s., PL. 32, 989 s.
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como una representacién activa, érgano o instrumento radical de Dios:

“Todas las cosas que existen, volverian a. la nada, si perdieran entera-
mente su forma; porque la Forma inmutable, gracias a la cual subsisten
las cosas mudables, para que vayan llendndose de los nimeros propios de
su forma, y sean movidas por ellos, es la providencia de tales cosas 19,

Es pues claro que en Agustin aparece una dialéctica radical, apoyada
en su concepto del niimero, segin nos dice en otra parte:

“Algunas cosas se cambian en mejores y por ende tienden a ser: tal
mubacién no se llama perversién o reversién, sino conversién. Porque la
perversién se opone al orden; en cambio, las cosas que tienden al ser
tienden al orden; al conseguir el orden, consiguen el ser, en cuanto eso es
posible para una criatura. En efecto, el orden organiza al objeto en una
cierta conveniencia. Y el ser no es otra cosa que ser uno. Por lo mismo
una cosa en tanto es en cuanto consigue su interior unidad. La convenien-
cia o concordia es obra de la unidad, y por esta son, en cuanto son,
aquellas cosas que implican composicién. Las cosas simples son por si
mismas, ya que no ocupan lugar; en cambio, las que no son simples, sélo
pueden imitar la unidad con una concordia de partes, y en tanto son en
cuanto consiguen imitarla” 20,

El pensamiento es pues claro. Hay una unidad fontanal, misteriosa,
que es conjuntamente ejemplar o formal y virtual o enérgica, a la que
se referird Agustin con frecuencia para hacer mdltiples aplicaciones:

“Dijo Dios: congréguese el agua que estd bajo el cielo, es decir, orga-
nicese la materia corporal en una forma, para que sea ya este agua que
sentimos. En una sola congregacién. La misma potencia de la forma nos es
presentada con el nombre de unidad. Porque lo que llamamos forma es
organizar algo en unidad: en efecto, el Principio de toda forma es suma-
mente uno” 21,

El ntimero, la unidad radical, es pues potencia tréfica, unificante,
dentro del tiempo y del espacio, si se trata de cosas corporales o materia-
les. Mientras lo simple es per se unum, lo compuesto es unidad com-
puesta, correlacién ad intra y ad extra, imitacién de la unidad a su
propio modo. Unificar es imprimir una forma, formar, sacar de la con-
fusion, dar distincidn, especie visible, perfeccién propia. Agustin piensa

19 TIbid. II, 17, 45, PL, 32, 1266.
20 De Mor. Eccl. 11, 6, 8, PL. 32, 1348,
% De Gen, ad lLitt. vmp, liber 10, 32, PL. 34, 233,
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en una “mediacién”, como si no conviniese que Dios moviese la materia
directamente, sino que la moviese mediante alguna causa segunda, me-
diate este instrumento u dérgano que es el nimero o unidad fontanal.
Dios imprime pues el niimero en los objetos irracionales y la sabiduria
en los racionales.

En todos los seres, como Gltima razén, se descubre un apetito de
unidad, y ese apetito nos remite ya inmediatamente a Dios, unidad
simplicisima y perfectisima:

“Todas las cosas que apetecen la unidad, tienen esa regla, forma,
modelo (la Verdad-el Verbo), pues sola ella ha realizado la semejanza de
Aquel que le dio el ser” 22,

El apetito de unidad, el ndmero radical, es pues imitacién de Dios.
Todo ente tiende a su propia unidad ideal, unidad perfecta, a su Idea
divina, y esa es su ley natural, por la cual cada ser es su propia ley 2.
Tal es la ley fundamental de la Ontologia, asf como la ley de la verdad
es el fundamento de la Noética, o la ley del amor es el fundamento de la
Etica: ' '

“Dice a los cuerpos: Si no estuvieseis retenidos en una unidad, no
serfais nada; y si fueseis la misma unidad, no serfais cuerpos. Pero se le
replica: ;Por dénde conoces esa unidad, segtin la cual juzgas los cuerpos?
Si no la conocieseis, no podriais juzgar que los cuerpos no la realizan
plenamente... Luego la ves con la inteligencia. ;Pero, dénde la ves?...
Todo cuerpo es verdadero cuerpo, pero falsa unidad. Porque no es suma-
mente uno, ni imita la unidad tan perfectamente que la realice; pero no
seria tampoco un cuerpo, si no fuese uno de algin modo. Como tampoco
podria ser uno de algin modo, si no recibiera esa capacidad de Aquel
que es sumamente uno” 24,

Convendrd quizi repetir, para terminar, que el ntmero agustiniano
€s misterioso, €s €l ser, es la rafz, s la unidad. No se diga pues que lo
més profundo de las cosas es su verdad o es su amor. Tampoco en el
Lombre son la verdad o el amor lo més profundo, ya que la sabiduria,
a que nos hemos referido es inconsciente, ontoldgica, y no pertenece a la
Noética de por si. No se diga tampoco que la fuerza elemental de las
cosas o de los hombres es “la ley de la felicidad” o la “ley de la verdad”.

. .:22 De Vera Relig. 81, 58, PL. 34, 148.
28 Lex psa etiam ipse fit (Ibid.). -
24 Jbid. 22, 60y 34, 63, PL. 34, 149 s,
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Todo esto es ya consecutivo. La realidad o intencién més profunda de
las cosas y de los hombres es su niimero, su sabiduria radical. Y la ley
o energia mds profunda de la Ontologia, orgénica o inorgénica, es el
“apetito de unidad”. Como se ve, Agustin, influido quizd por las espe-
culaciones de Plotino, ha aceptado las bases neoplaténicas para organizar
una dialéctica cristiana trinitaria. Agustin no llega, como Plotino, a esta-
blecer el “unum in nobis”, o el “unum in rebus” como testimonio de
una emanacion a partir de Lo Uno. En efecto, en el Cristianismo hay que
contar con una creacion y no con una emanacién. Pero, una vez cam-
biada la clave, es todavia posible pensar que lo que impera en el “Uni”
“verso” es la “unidad”, el nimero.

Nora.—iCémo se ha de relacionar el ndmero con el modo? En el
libro De Beata Vita toma Agustin el concepto de modo de Cicerén y de
los estoicos: el modo es el justo medio entre dos extremos viciosos (De
Beata Vita 4, 32, PL. 32, 975). Pero ya se introduce €l concepto matizado
por Plotino: lo Uno, ¢l Bien, es “medida y limite de todas las cosas”
(Plotino, Enn. 1, 8, 2, 5). Lo Uno es mensura no mensurada (Enn. V,
5, 4). Por el contrario, €l mal es carencia de medida y de orden, ausencia
de forma (Enn. I, 8, 4). Pero Agustin entiende las cosas a su propio
modo, como siempre. Para él, El Uno es Medida, mientras que la Verdad
es Forma. El Uno mensura y limita a la Forma; el Uno es Medida
universal y, en cuanto tal, carece de medida que lo mensure a El.

El famoso texto Sap. 11, 21: omnia in mensura et numero et pon-
dere disposuisti, que Agustin convertird luego en fundamento de su
dialéctica trinitaria, es sblo un pretexto: ya habia organizado la dialéc-
tica, cuando descubrib ese texto, que le venfa muy bien para su propé-
sito. Modo y Especie son dos principios o constitutivos del ser. Pero la
especie (belleza, idea) se identifica y viene detrds del modo o nimero,
con la forma. El Modo, al identificarse con el ndmero, es mensura,
limite, definicion de la forma o esencia. De ese modo el concepto de
“superhombre”, por ejemplo, es un absurdo total, una contradiccién
radical : nada es superior a si mismo; aunque el hombre llegase a ser
un dios, serfa simplemente un hombre, jaméis un superhombre o “super-
cosa”’. Una esencia no puede ser nunca un dpeiron aunque evolucione in-
definidamente.

Hay que tener en cuenta que Agustin, para acomodarse al texto
kiblico, antes mencionado, identificé ¢l modo ciceroniano y estoico con
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la mensura, aplicindola al Hijo y no al Padre. De ese modo, el modo,
que inicialmente se identificaba con el ndmero, se identifica luego con la
mensura, esencia, forma o especie. Asi queda ya firmemente establecido
el término dialéctico: (numerus) modus-species-ordo. Véase, a modo
de ejemplo, este texto en que Agustin todavia vacila en su terminologfa:
omne quod est, aut est corporeum aut incorpereum. Corporeum sensibili,
incorporeum autem intelligibili specie continetur. Omne igitur quod est,
sine aliqua specie non est. Ubi autem aliqua species, necessario est
aliquis modus. Et modus aliquid boni est. Summum ergo malum nullum
modum habet; caret enim omni bono. Non est igitur: quiz nulla specie
continetur, totumque hoc nomen mali de speciei privatione repertum est.
De Div. Q., q. 6, PL. 40, 13. El término mensura, por su parte, tiene dos
significados: a) medida de los 4ridos, fanega, hemina, etc.; b) cantidad
de grano que entra en una fanega, hemina, etc.

P. L. CiLieruELo, O. S. A.






TEXTOS Y GLOSAS

La Semana Internacional de Estudios
de Pamplona

Entre los dias 28 de agosto y 3 de septiembre de 1967 tuvo lugar en Pamplo-
na un Congreso de musica sacra bajo el titulo de “Semana Internacional de
Eatadios”; y con el lema: “Psallite sapienter”.

El Congreso fue onganizado por “Universa Laus”, que preside el P. Joseph
Gelineau, bajo los auspicios de los Cardenales Lanraona y Lercaro, y su finalidad
era estudiar 1a funcién musical de los diversos actores de la celebracién a la luz
ae la Instruccién “Musicam sacram”, de 5 de marzo de 1967 1. Por ser el primero
después de la publicacién de dicha Instruccidn, el Congreso despentd el mas
vivo interés en los medios litdrgico-musicales de Espafia y del mundo entero,
interés que se tradujo en una afluencia masiva de congtesistas de todas las lenguas
y razas; unos, la mayor parte, acudfan en busca de luces y orientaciones; otros,
los menos, a la caza de errores y escandalos 2.

En principio nadie podrd negar que la organizacién fue extraordinaria:
agencias de viajes especiales, alojamientos, secretariados, equipos de traduccién
simultdnea, equipos de trabajos especializados, conferencias, concelebraciones
solemnes, proyecciones cinematograficas, excursiones... etc. Las conferencias, punto
central del Congreso, fueron interesantisimas, y los conferenciantes, para asom-
bro de los conservadores, hicieron gala de una ponderacién y un equilibrio dlgnos
de tal causa,

. La primera conferencia estuvo a cango de Francisco Javier Basurco, profesor
de Eclesiologia y Liturgia en el Seminario de San Sebastidn. Llamé la atencién
por su profundidad de ideas y brillante exposicién; “el canto como signo de la
liturgia cristiana como mensaje y como respuesta (participacién activa), como
signo de la vida escatoldgica.

Menos brillante en su exposicién pero mas concreto fue Gino Stefani, que

1 Véase el comentario a la Instruceién publicado por el P. Ezcurra en esta
misma revista, 2 (1967) 283-302.

2 No olvidemos el antagonismo por awhora irreductible entre “ Universa
laus” (progresistas), con sedé en la ciudad suiza de Sién, y “Consociatio muswae
sacrae” (conservadores) con sede en Roma.

El “grupo mternacwnal de Estudios del Canto y la Miusica en la Liturgia”
ha prometido que “a su debido tiempo” se agregari a la “Consociatio”, apro-
bada por la Santa Sede para federar las diversas asociaciones existentes.
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disetté sobre “el arte de los ministros de la palabra”: gestos rituales, aclama-
ciones, proclamaciones, cantos, plegaria coral, etc.

La tercera conferencia: “el Gradual o salmo responsorial”, de Luigi Agus-
toni, Profesor del Instituto pontificio de Musica sacra en Mildn, podriamos cali-
ficarla de trascendental y decisiva. Después de demostrar histéricamerite (liturgia
comparada) la primacia de este salmo en la tradicibn cristiana, Agustoni estudid
la estructura del Gradual como verdadero rito, en su doble funcién: como
aclamacién y respuesta de la asamblea a la palabra de Dios (caricter meditativo),
y como alabanza (carécter jubiloso), con exigencias musicales diversas. A continua-
cidn expuso las diversas formas en que podria expresarse este nuevo concepto
del Gradual: salmodia con refrin (ritornello), o sin él (salmodia alternada). El
ritornello con cierto desarrollo melédico, confiere al rito, por su ritmo incisivo,
un mayor dinamismo y expresividad, sobre todo si ha sido deducido del salmo
Por supuesto una simple recitacién del salmo no responderia a las exigencias de
la restauracion del Gradual. El alleluya es una aclamacién popular de jubilo que
apenas se concibe sin canto. Agustoni conchiyd confesando que Ja restauracién
del Gradual propugnada por los documentos pontificios no se ha cumplido todavia.

Tampoco carecié de interés la conferencia del escritor francés Patrice de la
Tour du Pin, sobre “el escritor y la litungia”. El Sr. de la Tour calificé de tras-
cendental el momento presente en que el escritor cristiano debe poner su vocacién
poética privada al servicio piblico de Dios. El conferenciante insistié en las
dificultades casi insuperables que ofrece la traduccidén de los textos litdrgicos
latinos. De hecho, dijo, lo conseguido hasta ahora adolece de una mediocridad
lamentable. Y nosotros concluimos: si eso ocurre en Francia, donde disponen de
un material tan precioso como el contenido en la Biblia de Jerusalén, ;cémo
calificarfamos las traducciones espafiolas apenas inteligibles, sin ritmo ni pro-
porcién?

Por otra parte, afadié el escritor francés, la mayor parte de los himnos
fueron compuestos por monjes y para monjes no para €l pueblo. Por lo tanto, la
nueva mentalidad pastoral exige, méds que una traduccién literal, una nueva
versién original...

La conferencia de Miguel Alonso, maestro de capilla de la iglesia nacional
espafiola de Roma, sobte “el compositor y la liturgia” fue un modelo de ponde-
racién y mesura y al mismo tiempo un alarde de conocimientos técnicos. Expuso
en primer lugar los problemas técnicos y estéticos con que tropieza el compositor
al traducir en musica la fe de la comunidad y para la comunidad. El antiguo
concepto del Ordinario de la Misa como una serie de momentos musicales ya no
encaja en la nueva orientacién litdrgica de Misa-accién, Misa-didlogo. Pero ;qué
lenguaje sera el mas apropiado para este didlogo entre Dios y pueblo, entre minis-
tro y asamblea? ’
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La nueva estructura de la Misa con su himno de entrada, confesién y Gloria,
con sus recitativos y salmos, con las aclamaciones y didlogos, entre celebrante y
asamblea, con sus “lieder” y corales de la Comunién, es todo un poema lirico,
petfectamente equilibrado. Ahora bien, es preciso crear un nuevo género musical
de acuerdo con el “munus ministeriale”. En principio no hay porqué rechazar
ningin movimiento musical moderno, con tal de encontrar la férmula adecuada.
Incluso los elementos del jazz, de la misica ye-yé, y no digamos del folklore, son
aprovechables, si se consigue purificarlos y elevarlos a la categoria de arte sacro.

Interesantes fueron asimismo las conferencias de Bernard Huijbers (el aste del
pueblo celebrante), de Jean-Yves Hameline (el arte de la Coral) y de Walter Wiesli
(los instrumentos en la liturgia).

Finalmente fue el P. Joseph Gelineau quien certd el ciclo de conferencias de
esta semana litdrgica con un resumen o sintesis que intituld “psallite sapienter”.
Después de algunas consideraciones, dirfamos, misticas, el presidente de “Universa
Laus” abord6 el delicado tema de la estética musical en la liturgia desentrafiando
el sentido de la expresién conciliar “munus ministeriale” que implica la signifi-
cacién del misterio. En la restauracidn litdngica, dijo el P. Gelineau, la funciona-
lidad del arte en el culto constituye un principio fundamental que permite juzgar
la estética de los ritos, esto es, la forma sensible bajo la cual deben ser celebrados
para ser percibidos y sentidos correctamente. Por eso la “bondad de formas”,
concluye, no se podrd juzgar a base de las normas de una estética puramente
musical. En adelante, la bondad de formas para la musica, no serd més que su
aptitud para desempefiar perfectamente el “munus” ritual y pastoral que le
atribuye la liturgia. Una funcién verdadera justifica una forma buena. He ahi el
principio de donde debe derivar la nueva estérica de las formas musicales en el
culto cristiano, Por ejemplo, el que dice: “Sefior, ten piedad”, no es ni orador
ni poeta. Y adujo el testimonio de un célebre pianista para quien asistir a Misa
era Gnicamente participar, no oir msica... Con razén el P. Gelineau dice en un
articulo comentario de la Instruccién “Musicam Sacram” que la expresién “bondad
de formas” ha hecho correr mucha tinta... 3 Y lo seguird haciendo hasta que
personas autorizadas nos den la interpretacién auténtica, Al testimonio de ese
célebre pianista se podria oponer el de otra célebre profesora, maestra de toda una
generacién de compositores, Nadia Boulanger, quien me confesaba en cierta oca-
sién el horror que le producian las nuevas misas dominicales con sus horribles
cantinelas...

El principio de la funcionalidad es indiscuble y tebricamente inapelable,
pero ¢quién podra determinar hic et nunc la dase de misica que es mas funcio-
nal? ;. ¢quién se atreverd a negar que la Boulanger en concreto “participaba”

3. Les applications du “munus” de la musique dans la liturgie, en “Rin-
novamento liturgico e musica sacra”, Edizioni liturgiche, Roma 1967..
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mucho mis activamente en una capillita de religiosas cultivadas que en la baratinda

de la iglesia parroquial? Més ain, en igualdad de circunstancias o de aptitudes

“funcionales” ;quién podrd dudar entre una composicién sin pies ni cabeza y una

obra maestra estéticamente? Luego, ademds del principio de la funcionalidad, y

supeditado a &, si se quiere, existe y debe existir otro principio de estética que es
- privativo del arte musical.

CONCLUSION.—A pesar de estas opiniones discutibles, los dirigentes y confe-
renciantes de “univefsa laus” se mostrapon, como ya apuntamos al principio,
més moderados y equilibrados que sus mismos opositores, empecinados en sus
posiciones negativas, y desde luego, mucho mds sensatos que un buen niimero de
congresistas, ioonoclastas extremados, que seguramente no tenian nada de misicos,
y que en cierto modo salieron decepcionados del Congreso. En la Semana de
Estudios de Pamplona se reconocié tedrica y pricticamente el valor litirgico del
canto gregoriano y de la polifonfa (en las Celebraciones y Oficios litdrgicos se
canté gregoriano y polifonia, y actud la Schola y la Asamblea). Pero al mismo
tiempo se reconocié que gran parte de su repertorio, por su complejidad y en
patte por la lengua latina, compromete el principio de la participacién de la
asamblea y por ende, el de la funcionalidad. Por eso al repertorio gregoriano y
polifénico es preciso afiadir otras formas nuevas.

Podemos condluir, por lo tanto, que el Congreso de Pamplona fue positivo
¥ que significé un gran paso hacia el acercamiento de los partidos extremos, hacia
esa bisqueda de lo que serd la liturgia del maifiana,

Los conservadores que habian acudido a Pamplona en calidad de observado-
res, replicaron con otro, lamémosle Congreso, empleando la expresién de algin
optimista 4; Congreso que se celebré en Roma los dias 12, 13 y 14 de octubre.
En realidad no fue mis que una reunién especial de la “Consociatio Musicae
sacrae”, cuyos principios todos conocemos, El juicio comparativo entre los dos
Congresos, vertido en la revista “Tesoro sacro-musical”, no merece comentario
ni peor calificativo que el de ingenuo. Si creen que ese es el mejor modo de
defender €l Canto Gregoriano, se quivocan, porque producen el efecto contrario,
al menos entre los que lo amamos de veras porque lo conocemos a fondo. El
sublime e inmortal tesoro sacro de la Iglesia no necesita de tan menguadas
defensas, ni siquiera de esa nueva asociacidén “una voce” 5. Se impone por
mismo y se cahtard siempre y en los momentos en que sea funcional. ‘

4 Tesoro Sacro Musical n.° 6, afio 1967.

5 La nueva asociacién “una voce” tiene por objeto velar por la salvaguardia
del latin y del canto gregoriano. “Una voce” protesta también contra la desacra-
lizaciéon del culto y contra la iconoclastia que invade las iglesias... No todos los
obispos sienten hacia ella la misma simpatia, al menos en Alemania. Véase
“ Informations Catholiques Internationales” n.° 305, 1 de febrero de 1968; y
n.° 304, 15 de enero.
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Es l6gico que la colaboracién de todos y la unificacién de criterios tan
encontrados no se podra conseguir miefitras no se serenen los Animos en las altas
esferas de la Jerarquia Los Gltimos acontecimientos son alentadores. Su Santidad
el Papa ha depositado en la sola persona del Cardenal Gut la doble responsabili-
dad que antes se repartian el Cardenal Larraona, Prefecto de la Sagrada Con-
gregacién de Ritos, y el Cardenal Lercaro, Presidente del Consilium para la
Liturgia. Este dato es muy significativo: como es de todos sabido, la tensién que
oponia la Congregacién de Ritos contra el Consilium, habia creado un clima de
malestar, que habia llegado a cristalizar en episodios tan lamentables como el
caso de la “ténica rasgada”, ese panfleto que bajo la ribrica del Cardenal Bacci
atacé directamente al Cardenal Lercaro en abril Gltimo $, y que provoc la sibita
reaccién. del Romano Pontifice en un discurso (19 de abril de 1967), desautori-
zando oficialmente dicha publicacién y - calificindola de “ataque injusto e irreve-
refite”. Més atin; son palabras de Paulo VI: “La conservacién de la lengua latina
en la liturgia, aunque digna de tenerse en cuenta, no se puede resolver de manera
que vaya en contra el gran principio confirmado por el Concilio de la inteligibi-
lidad de la plegaria litdrgica, ni de aquel otro principio, hoy reconocido por la
cultura-de la colectividad, de poder expresar los sentimientos més profundos y mds
sinceros en el lenguaje usado por el pueblo de Dios” 7.

Estamos seguros que la nueva designacién litirgica, ayudard a calmar los
4nimos 'y a encauzar definitivamente la nueva orientacién litdrgica, tanto miés
si tenemos en, cuenta que €l Cardenal Benno Gut fue miembro del Consilium
desde su fundacién (1964) y ha contribuido en gran manera a la realizacién
de la reforma litirgica,

EVOLUCION DEL ARTE MUSICAL,

La musica litirgica, como la musica en general, estd sometida a las leyes
de-todas las artes. Y el arte en cuanto tal, no progresa, sino que evoluciona. Son
“ondulaciones de la belleza” que decia Victor Hugo. Cada época tiene su arte su
musica. Todo arte ha sido juzgado severamente por sus contemporineos, ;Cémo
iba a sustraerse la musica littrgica de una transformacién tan radical como la que
se estd operando en el arte musical s6lo en este siglo desde el politonalismo hasta
la musica electrénica? Sélo las leyes canénicas habfan logrado mantener la musica
sacra al margen de esta evolucién general.

La musica cldsica y roméntica constituyen un campo inmenso, rico en obras
maestras. Frente a él, la misica moderna representa lo desconocido, €l riesgo, y por
consiguiente sélo inspira recelo. ¢ A qué arriesgarse en esto, siendo aquello tan segu-

6 Inf. Cath, Inter. n.° 305.
T Tesoro Sacro Musical n.° 6, noviembre-diciembre de 1967.
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r0? ; que es lo mismo que decir: por qué arriesgarse en el tren, cuando viajamos
tan seguros a caballo? Siempre ha escandalizado la novedad. Los que hoy se
extasian ante el encanto de Chopin, olvidan que en 1840 las Baladas y los Estudios
Trascendentes eran juzgados como atrevidisimos y temerarios. En 1802 se repro-
chaba a Beethoven la dureza y excentricidad de sus obras. Mucho antes, en 1600,
los Madrigales de Monteverdi eran calificados de “musica desagradable al oido”
por un compositor y critico contemporineo, ;Quién no conoce el escindalo del
estreno de “La consagracion de la primavera”, en Paris el afio 19132 8,

Todo es obra del tiempo, que ba ido acostumbrado nuestros timpanos y ha
hecho la seleccién entre las obras de calidad y las sin importancia— que ya nadie
conoce—. Lo mismo ocurrird con la musica de nuestros dias. Por otra parte, ahora
el tiempo conre mas de prisa. La musica tardé 100 afios en llegar de Beethoven
hasta Debussy ; en cambio, sélo 30 desde Debussy a Varésse,

El afan de renovarse sin cesar, de encontrar un lenguaje nuevo, es una nece-
sidad del -hombre moderno. La nueva litungia no puede expresarse con €l mismo
lenguaje de Victoria o Palestrina, lo mismo que un comgpositor de 1968 no puede
traducir su pensamiento en el lenguaje de Wagner o Debussy. ¢ A qué repetir lo
que otros han dicho con un talento insuperable? Todo esto es un hecho in-
contrastable.

Sin embargo, se sigue y se seguird interpretando eternamente Beethoven
y Debussy, del mismo modo que Victoria e lruarrizaga seguirdn eternamente
presentes en la liturgia cristiana.

En el arte no hay progreso sino progresidn, no hay revolucién, sino evolucidn.
Esta evolucién se manifiesta de dos maneras: por fildacidn o por reaccién. Asi
Debussy —refinado detallista, impopular— representa la reaccién contra Berlioz
—brillante, grandioso, popular—. ;Y no es el mismo Debussy quien abre las
puertas al atonalismo con sus “Hojas muertas, nieblas, etc.?” En fin, las primeras,
obras de Schomberg ¢ no son de esencia wagneriana?

El peligro estd en precipitar esa evolucién por medios artificiales, o en dar
pasc a la novedad de procedimientos, sin la originalidad de creacién... Aunque
mas peligroso ain serfa encasquillarse en un compartimento del pasado, y renun-
ciar a la fecundidad de la juventud, cerrando los ojos 2 una de las leyes més
sustanciales y necesarias del arte musical: la evolucion.

P. JuLlAN EzCURRra, O. S. A.

8 BERNARP GAVOTY ET DANIEL LESUR, Pour ou contre la Musique Moderne?
Introduceién, Paris 1957,



...recuerde el alma dormida



La Torre de la inmortalidad

Como una proa emerges en la Tierra de Campos
con la luz de los dias que lentamente evocan
la tristeza del barro y los ardores del viento
en tu impasible rostro de arcilla maltratada.

Fija en un tiempo que ya ni pasa ni regresa
frente a la vida que, bajo los tejados, parte
su pan de amor caliente duelos y esperanzas
de risas callejeras y voces que maldicen.

En tu esquina de ciego te acompaiia la noche,
la lluvia que acaricia tu cascarén de piedra,
el clamor del ocaso, lejanos traqueteos
del carro que transita los caminos de siempre.

Y esa mirada lenta de todos los que pasan
midiendo la distancia de siglos amansados
con sélo esa presencia vertical y silente
con que sin prisa te alzas por un cielo constante.



I

Una mano de ausencia te arrancé la campana
hundiendo en el silencio la vida de unos hombres
que van y vienen domesticados por la muerte
buscando a su Dios por un surco interminable.

j Qué suefio de aleluyas guardardn tus maderas
picadas por la garra del polvo y el vacio
cuando ya no hay respuesta para esa voz que dicta
con las figuras del retablo un linguido credo!

Panera de silencios la torre quebrantada
acurruca los santos mutilados y tristes,
los estandartes viajeros de un negruzco dorado
vencidos gladiadores de antiguas romerias.

Anclada en esta espera, quiza Dios atin regrese
con su soplo final desde el monte mas lejano
redimiendo en la luz de su mirada eterna
el tiempo y el olvido que ya no comprendemos.

Becerril de Campos, 1968.
AnprEs G. Nifo
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Ciencias Escrituristicas

ROMANIUK, C.; Le sdcm"doce dans le N. Testameni, Edit. Xavier Mappus, Lyon
1966, 21 x 14, 238 p.

El tema del Sacerdocio, siempre interesante y actual, ha cobrado especial
relieve en los ultimos afios, sobre todo después del Concilio Vaticano II que hizo
converger sobre tal asunto la atencién de los teblogos, de los eseriturarios, de
los pastores de almas y de los fieles, Acaso no todos los estudios hayan logrado
enfocar sus disquisiciones en las dimensiones fundamentales, derivando en cam-
bio hacia aspectos peculiares aptos para despertar inguietudes y curiosidades,
Pero que no pehetran en la profundidad del sacerdocio que debe ser estudiado,
en evitacion de dafiosos subjetivismos, a base de los datos .que se ofrecen en la
Biblia y en la tradicién patristica. La literatura contemporanea, en su mayoria,
proviene de la vertiente teolégica o pastoral y se fija con preferencia en la mi-
si6n pastoral del sacerdote. C. Romaniuk prefiere estudiar el sacerdocio a base
de la doctrina que se contiene en el Nuevo Testamento y va desgranando sus
ideas en torno a tres apartados bien concretos: I) El.sacerdocio de Cmsto a)
antecedentes del Antlguo Testamento, en general poco propicio.a un mesianismo
sacerdotal; b) conciencia sacerdotal de Cristo en los Evangelios, en la Epistola
a los Hebreos y en los restantes libros del Nuevo Testamento. II) El sacerdocio
-de los fieles: a) en el Antiguo Testamento; b) en la Primera Epistola de San
Pedro; ¢) en los escritos paulinos; d) en San Juan; e) en la catequesis -de los
Sinépticos. III) El ministerio de los Apéstoles y . dwmpulos de Cristo: Es el apar-
tado que se desarrolla con mayor amplitud, por ser més abundantes y concretos
los datos de-la literatura neote\s.tamentama ) a base de los textos evangélicos
-se. estudia la vocacién -y la misién de los apdstoles; b) se desarrolla el mismo
tema, recogiendo y analizando los testimonios de los Actos, de las Epistolas pau-
linas y de las Catélicas. Su método expositivo es eminentemente cmn‘olﬁco y serio,
escriturario y exegético, no parandose en la corteza de las expresiones, sino aden-
‘trindose en -su sentido y desentrafiando su contenido teolégico.y biblico. Al lado
:de cada exposicién suministra una informacién bibliogrifica abundante, selecta
v segura que orienta al lector y le incita a un estudio més amplio de cada tema.
-En una Conclusién, sucinta y sustanciosa, recopila sus deducciones de conjunto.

o pretende ser una obra definitiva, pero refleja bien, con serenidad y respon-
-sabilidad, el pensamiento-actual sobre la naturaleza del sacerdocio. Merece am-
plia dlfusuon y prestari un gran servicio a tedlogos y biblistas, e incluso a los
laicos que hallaran en él una -preciosa monografia en la que convergen la densi-
dad doctrinal y la exposicién metédica y biblica sobre el tema siempre antiguo
y siempre nuevo del sacerdocio. Lo recomendamos en justicia y sin reservas. -
DicTiNio R. Bravo.

HERMANN, 1., Encuentro con la Biblia, Edit. Verbo D1v1no Estella 1966, 19 x 12,
180 p.

Es el volumen 5.° de la Coleccién “Biblia y Kerigma”, a cargo del Instituto
Superior de Pastoral de la Universidad Pontificia de Salamanca. Quiere ser una
especie de clave, hecha a medida de la Biblia y con vistas a su fécil y recta
inteligencia. Este volumen centra su atencion en el Nuevo Testamento, constitu-
yendo una construccién especulativa, enderezada i favorecer la comprensién del
pensamiento y de las expresiones biblicas, No pretende ser una introduccién, sino
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una “ejercitacién” sobre los textos evangélicos. Para entenderlos de manera exac-
ta y provechosa, recuerda que tienen un lengua.je humano, testimonio de una
concreta época histérica y de una conciencia de fe religiosa. Pretende su autor
que puedan leer todos el Nuévo Testamento con provecho, con gozo y sin difi-
cultad. Para el logro de su intento, tiene en cuenta los ultimos avances de la
investigacién exegética sobre el lenguaje de imdgenes, simbolos y hasta mitos
en la Biblia. Insiste de modo especial en el punto de vista de R. Bultmann sobre
la “desmitologizacién” de los Evangelios. A base de los elementos que él estima
validos, de la teoria de Bultmann, pasa revista a la catequesis evangélica, a los
Evangelios escritos y a la restante literatura neotestamentaria. Tiene indiscu-
tible valor informativo sobre las ltimas tendencias, por lo que reportars prove-
chosas ensefianzas a las personas formadas y preparadas que deseen conocer
estas cuestiones a nivel superior, aunque su estilo conceptuoso y su tendencia
intelectualista obligan a una reflexién intencionada para seguir su pensamiento.
Por eso, estimamos que ha de ser utilizado por personas de cierta cultura filo-
sbfica y teoldgica, ya avezados a disquisiciones modernas en torno a la inteli-
gencia de la Biblia. Se maneja una bibliografia restringida, pero selecta y la
version castellana del aleman es correcta y fliida, aunque los conceptos profun-
dos y complicados reclamen de los lectores una atencién reconcentrada y per-
severante—~DICTINIO R. BRraAvo.

GAUBERT, H., Isaac y Jacob. Los elegidos de Dios, Edit. Estela, Baurcelona>1967,
17 x 12, 246 p.

Constituye el 8.° volumen de la Coleccién “Conocer la Biblia” y en él se
estudia el papel de Isaac y de Jacob, como descendientes de Abrahim en la
linea histérica de salvacién centrada en los Patriarcas del Antiguo Testanipnto.
Propénese hacer revivir, con el auxilio de las ciencias histéricas, los ambiéntes
reales en que vivieron estos personajes, para interpretar mejor su conducta y
sus palabras, de modo que se hagan asequibles a todos su actuacién y su mensaje.
De este modo y siguiendo el hilo de la historia sagrada resultan visibles la aceién
y la Palabra de Dios, a través de los hombres y de los acontecimientos humanos.
Isaac y Jacob aparecen insertados en el plan salvifico de Dios, que es el intento
fundamental de estos relatos biblicos. En forma sensilla, amena y seria se estu-
dian los textos biblicos, se desentraifia su sentido con la ayuda de las fuentes pro-
fanas y se discuten y aclaran hechos y conceptos, poniendo su contenido al alean-
ce de toda clase de lectores, incluso de los de escasa cultura. Buena parte del
libro, aunque no lo diga -l titulo, estd consagrada a la figura de José, dandéSrealor
v vida a su_historia, rebosante de humanismo y cuajada de interesantes p@uipe—
cias. Lleva buenos indices de personas, de lugares y dé materias y unas breves
indicaciones bibliogrificas sirven de complemento y corona.a esta obrita que
merece ser recibida con jubilo por el bien que ha de hacer a numerosos lectores
en orden a una mejor inteligencia de la Biblia y en cuanto que ayuda a.descu-
brir la misién providencial de sus protagonistas. La versién del francés al cas-
tellano, a cargo de religiosas Benedictinas, es, en general correcta y fiel, aunque
a veces se tropiece con palabras mal avenidas con la pureza de la leng-ua espa-
fiola, como por ejemplo en la pigina 181 en que se emplea la palabra desespero
en vez de desesperacién.—DicTINIO R. Bravo.

SALAS, A., Discurso escatolégico prelucano, Edit. “Ciudad de Dios”, Real Monas-
terio de El Escorial 1967, 24 x 17, 236 p.

He aqui una obra moderna, seria, bien pensada, expuesta con clanidad de
conceptos y con evidente rvigor critico. El P. Salas no pretende, seglin su propia
confesién introductoria, estudiar el Apocalipsis Sinéptico en todas sus:dimen-
siones, sino que se fija concretamente en Le. XXI, 20-36, buscando las fuentes
de esta seccién del Evangelio de San Lucas y su interpretacién. La obra tiene
tres partes bien definidas. En la primera, se busca la identificacién del Discurso
Escatolégico Prelucano, a base de sus caracteristicas de vocabulario emparenta-
do con el Antiguo Testamento, para deducir, apoyédndose en razones estilisticas,
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reflejos . del texto de los LXX y la aportacién personal de San Lucas. Se discu-
ten las diversas hipétesis sobre el origen del Discurso, hasta dar con la proba-
ble identificacién de su fuente literaria. La segunda parte es la interpretacién
exegébica del Discurso Prelucano en la que el P. Salas hace gala de sus vastos
conocimientos, aunando la sagacidad investigadora con la seguridad légica y
discursiva, lo que da a su estudio una notable originalidad, sacando el mejor
partido de la consideracién y andlisis de los paralelismos veterotestamentarios,
hasta lograr el sentido probable y coherente de las distintas expresiones. La
visién de su contenido doctrinal se agrupa en estos apartados: causas de la des-
truccidon (Le. XIX, 28-41-44); teologia de la destruccién (Le, XXI, 20-24); el
dia de Yahvé (Lc. XXI, 25-28) y el Hijo del hombre (Le. XXI, 34—36) La ter-
cera parte se centra en el estudio de la teologia del capitulo XXI de San Lucas,
destacando que el tercer Evangelista se basa en la fuente prelucana que se com-
pleta con algunos elementos derivados de Me. XIII. Asi se conocen las fuentes de
Lucas y se sitta el critico en las mejores condicicones para conocer e interpretar
la escatologia de Le. XXI. Segin la sintesis que nos ofrece el propio autor al
final de'su obra, la fuente prelucana anuncia la inminente ruina de Jerusalén,
como término de una economia divina en la que se elimina a Israel que, por in-
digno, deja de ser el pueblo de Yahvé. Jestis formari un nuevo Resto (la Iglesia)
que desde el afio 70 estard sometido a los paganos, pero Jests serd su liberador.
Sus intervenciones se repetirin en el curse de Ja historia hasta el triunfo glo-
rioso del reino de Dios. Las conclusiones practicas son estas: a) Jesis hablé
de la destruccién de Jerusalén y del fin del mundo; b) Jesids no relacioné ambos
acontecimientos, pero si la literatura apocaliptica que influyé en la ideologia de
las primitivas comunidades cristiamas que establecieron un nexo entre ambos
sucesos; c) el autor prelucano, valiéndose de expresiones del Antiguo Testamento,
interpone entre la ruina de Jerusalén y la Parusia el “tiempo de los gentiles”;
d), Marcos representa una evolucidén conceptual, recoge las ideas apocalipticas
del ambiente y traslada la realizacién de la Parusia del campo histérico al esca-
- tolégico, desvaneciendo asi la expectacdén del fin inminente; e) Lucas se centra
en el caricter no escabologlco sino histérico, haciendo de Jesiis la figura central
con multiples intervenciones a través de la historia de la Iglesia que empieza
con la destruccién de Jerusalén y termina con la intervencién escatolégica de
Jess. Se trata de una historia prolongada que excluye un final inmediato. Es
natural que-en cuestiones tan complejas y dificiles, no se logre decir la Gltima
palabra, pero el P. Salas aporta un notable cuimulo de ideas, sugerencias y con-
clusioties, amparadas en la filosofia y en el anilisis ideolégico de los textos, con
un rigor cientifico y exegético gue bien puede afirmarse que se trata de una
‘monografia sobre el tema que habri de ser tenida muy en cuenta al estudiar la
escatologia lucana. Lia buena-y selecta bibliografia y la esmerada presentacion,
~enmarcan bellamente los méritos intrinsecos de esta obra que es presagio y tam-
bién prenda de la preparacién y capacidad de su autor, esperanza ya florecida,
en el campo de la exégesis biblica espafiola.—DICTINIO- R. BRAVO.

ZIMMERMANN, H., Neutestomentliche Methodenlehre. Darstellung der historich-
kritischen Methode, Edit, Katholisches Bibelwerk, Stuttgart 1967, 23,56 X
16, 282 p.

La presente obra del Dr. Heinrich Zimmermann describe detenidamente las
diversas formas y pasos del método histérico-critico en relacién con el Nuevo
Testamento. Més que brindar una especie de “guia” sobre el método de exégesis
neotestamentaria, se trata de un verdadero libro de trabajo muy 1til para los
especialistas del Nuevo Testamento, en conformidad con las direcciones doctri-
nales de la enciclica “Divino Aflante Spiritu”. Cuatro capitulos, divididos a su
vez en diversos apartados o articulos, componen el total de la obra. En el pri-
mero Zimmermann estudia los problemas y cuestiones critico-textuales del Nue-
vo Testamento, dedicando especial interés a las investigaciones realizadas desde
1902. Unas cuantas aplicaciones pricticas de eritica textual —expresamente es-
tudia los cédices Vaticano, Sinaitico, Cambridgense, el minisculo 614 y el pa-
-piro Bodmer II— cierran el primer capitulo, desarrollando en el segundo el
aspecto del método critico-literario, o critica de las fuentes, en el que destacan
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los ensayos en torno a diversas pericopas de los evangelios sinépticos: vocacién
de Levi y comida con los publicanos, controversia sobre el divorcio, parabola del
grano de mostaza, etc. El capitulo tercero —el més extenso de todos— estd ple--
namente dedicado al estudio del método “Historia de las formas”. Tras presen-
tar una bibliografia clasica actualizada y una leve resefia histérica del sistema,
explana los diversos géneros de los escritos neotestamentarios (Evangelios, He-
chos, Cartas, Apocalipsis) cuyas “formas” particulares y ambientacién existen-
cial estudia por separado, de acuerdo con la clasificacién y exposicién de los
principales pioneros de la Formen-geschichte. Analizados los presupuestos o postu-
lados y las conclusiones del método, H. Zimmermann pone de relieve los funda-
mentos solidisimos de los evangelios y escritos neotestamentarios: la realidad de
la que han nacido, aunque es muy compleja, no se pierde en lo nebuloso, en la
obscuridad, en la incertidumbre; se funda en la predicacién apostélica substan-
cialmente concorde en medio de su multiplicidad, fijada en diversos documentos
con anterioridad a nuestros evangelios (capitulo cuarto). Notable obra, por su
extension y calidad, en la que los amantes de la investigacién biblica neotesta-
mentaria hallardn un verdidero arsenal de conocimientos histérico-criticos que
les facilitardn sobremanera sus estudios exegéticos.—C. MATEOS

ELLIGER, K., Leviticus (Handbuch zum Alten Testament), Edit. J. C. B. Mohr
(P.awl Slebeck), Tiibingen 1966, 24,5 % 18, 406 p.

La obra que presentamos pertenece a la coleccién Handbuch zum Alten
Testament” que, bajo la direccién de Otto Eissfeldt, renombrado especialista del
Antiguo Testamento, viene publicindose desde hace varios afios en Tiibingen.
Su autor, Karl Elliger, nos advierte en el prélogo que, a pesar de téener prepa-
rado este comentario al Levitico afios antes de ser publicado (1959), no por eso
carece de actualidad, puesto ‘que ha utilizado los Gltimos estudios realizados (de
K. Koch, H. G. Reventlow, R. Kilian, etc.) sobre temas relacionados o intima-
mente hgados con €l libro en cuestién. Ya desde el principio se advierten en él
todas las caracteristicas de una obra profundamente clentlﬁca, cual corresponde
a esta coleccién biblica alemana.

En la introduceién K. Elhger estd conforme con el sentir comin de los
comentadores al reconocer que el Levitico en su mayor parte pertenece al.docu-
mento saceridotal (Priesterschrift), asigniandole cineco principales coleccwnes de
elementos de épocas diferentes: leyes de sacrificios -(¢. 1-7), consagracion y ritual
de los sacerdotes (8-10), leyes de la pureza ritual (11-15), leyes de santidad.o
Heiligkeitgesetz (17-26) y leyes sobre los votos y los diezmos (27). Al establecer
las fuentes literarias de las diversas compilaciones leviticas aplica y canoniza la
moderna nomenclatura Po!, Po? Pg!, Pg? H, Ph!. Ph? Ph3, Ph% con que son
designados los diversos elementos originariamente’ dlversos. segin La. importancia
y la materia que contienen. Una escogida y abundante bibliografia, repartida
segdn los diversos temas de las leyes sacerdotales, cierra con broche de oro fa
introduccién. ) )

En la transposicién del trxto, K. Elliger ha tenido la preocupacién y el
buen gusto de sefialar con distintos tipos de letra las partes correspondientes

a cada fuente literaria. Ello facilita la labor del 1nve:st1g’ador, que con una sim-
pile mirada puede distinguir e identificar el origen diverso de cada pericopa
legislativa levitica. Presentado €l texto del Levitico, Elliger ofrece inmediata-
mente las principales variantes, correcciones y lecciones probables en conformi-
dad con una critica textual profunda y largamente considerada. La labor de
“Comentario” la realiza mediante el anilisis de cada palabra y pericopa en par-
ticular, brindando al final una sintesis de las ideas fundamentales contenidas en
cada capitulo. De esta forma le es més fécil interpretar cientificamente el eonte-
nido exegético del capitulo y de cada una de sus partes,

Del conjunto de esta somera exposicién sobre el métedo seguido y la labor
realizada por K. Elliger al estudiar y comentar el contenido del Levitico, se
desprende el valor y la importancia de su obra en el campo de los estudios bibli-
cos paleotestamentarios. Quien desee conocer la conciencia de nacién sacerdotal
~ que reinaba en Israel, el pueblo que debia vivir aislado de los gentiles para no
contaminarse y perder su misién histérica en los planes divinos, tiene en este
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Comentario al Levitico una de sus principales y mas profundas fuentes de in-
vestigaciéon.—C. MATEOS.

GRELOT, P., Mann und Frau nach der heiligen Schrift, Edit. Mdtthlas Grunewald
Mamz 1964, 12,6 x 19,5, 126 p.

La presente obra es una traduccién alemana, realizada por W. Bertram, de
la obra original francesa Le couple humain dans I'Ecriture, de P. Grerlot, cono-
cido exégeta y tedlogo . biblico. Antes de explorar los multiples pasajes de la Sa-
grada- Escritura, donde se traza la imagen de la pareja humana, el hombre y la
mujer, el autor desarrolla primero la doctrina del antiguo mundo oriental sobre
el tema acerca del cual escribe. A continuacién espiga en los libros del Antiguo
Testamento los principios morales y socielégicos gue los hagiégrafos y profetas
expusieron y desarrollaron en torno a las relaciones entre el hombre y la mujer,
sobre el matrimonio como principio basico de la familia, sobre las obligaciones de
los padres e hijos, ete. Cerrando este capitulo, como un cuadro maravilloso, la
imagen ideal del matrimonio entresacada de los libros sapienciales y del Judals-
mo postexilico. Mas importantes y numerosos son los pasajes del Nuevo Testa-
mento. P. Grelot pone de relieve los fundamentos doctrinales teolégicos sobre el
matrimonio y la familia cristiana tal eomo aparecen en las fuentes mds puras
de la revelacién. Como un magnifico y completo panorama presenta a los lectores
la doctrina evangélica, el pensamiento de San Pablo y demas apéstoles: a seme-
janza del amor.y la unién de Cristo con su esposa la Iglesia —norma ideal que
debe regular el amor y las relaciones conyugales—, el matrimonio eristiano debe
ser una unién santa y santificante de ambas partes, hombre y mujer.—C. MATEOS.

‘FROR, K., Wege zur Schriftauslegung. Biblische Hermeneuttk fiir Unterricht und
Predigt, Edit, Patmos Diisseldorf 1967, 23 x 15,5, 416 p.

Se trata “de la tercera edicién, aumentada, de la obra de Fror, que aparecié
‘por primera vez en 1961, editada en Miinchen. El autor quiere brindar en ella a
‘profesores, alumnos y pastores de almas una ayuda para el estudio de la inter-
pretacién de la Sagrada Escritura, que sirva de base sélida para la ensefianza
vy la predlcaclon Recogiendo el apela’mvo de los editores, estamos ante ung “obra
‘que quiere ser un libro de trabajo”; una Hermenéutica que nos orienta scbre el
- modo de adentrarnos en los mlsterlo\s de la Palabra divina en sus multlples face-
tas teolégicas y pastorales.
: La presente refundicién de la obra orlg'lnal estd dividida en "tres partes, en
las cuales ‘han sido introducidas algunas peéquefias anotaciones y meodificaciones
suplementarias. La primera parte, que versa sobre los fundamentos de la Her-
menéubica’,‘rresume la historia de la interpretacién de las Escrituras desde los
primeros afios del crlstlanlsmo, a lo 1argo de la "edad Media. en tiempos de la
‘réforma protestante y segtn los principios de esta dectrina, destacando en pat-
ticular los prlnc1pws hermenéuticos de Karl Barth y R. Bultmann, para eon-
cluir con un pequefio estudio sobre la- interpretacién moderns en el ambiente
catélico. Tras unas breves disquisiciones en torno a diversos problemas de la
Hermenéutica biblica ——el método histérico, el dualismo en la interpretacién bi-
blica, mito, apocalipsis, tradiciones y leyendas, tipologia, etc.— ofrece particular
interés la segunda parte por sus estimables reflexiones sobre la 1nterpretac10n v
discusiones de diferentes cuestiones referentes al Antiguo Testamento: “credo”
rehglolso histérico de Israel, la historia de los patriarcas, los profetas, la reali-
zacién escatolégica, ete. En la tercera parte tienen cabida numerosas cuestiones
1gualmente espemﬁcas en el campo de las investigaciones biblicas: la interpreta-
cién de las narraciones de la infancia de Jests, las parédbolas, el sermén de la
montafia, historia de la pasién, ley-evangelio-parénesis, hasta concluir con la
interpretacién de los textos escatolégicos neotestamentarios. El material abun-
dante que ofrece y las virtudes expositivas que adornan el conjunto de la obra
merecen el aplauso no sélo de criticos e investigadores sino también el de los
amantes de los estudios teolégicos, ya gue el libro de que tratamos abre-a todos
la= puertas para contemplat y explorar los misterios de la Sagrada Eseritura,
—C. MaATEoS, v
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MiskorTE, K. H., Biblische Meditationen, Edit. Chr. Kaiser, Miinchen 1967, 12,5

X 20, 156 p. .

El autor nos ofrece en esta obra veinticuatro meditaciones sobre el Salmo 27
(pégs. 9-48) y el capitulo 12 de la Epistola de San Pablo a los Romanos (paginas
49-155). Su intencidon es comunicar al cristianismo actual las experiencias y la
situacién psicolégica del salmista y las amonestaciones del Apédstol, para que
sepa enriquecer su alma con este sabroso manjar de la Palabra divina y sus
enseflanzas adaptindolas a las necesidades espirituales de su vida diaria.

De la composicién salmédica, en que resalta la confianza y la alegria del jus-
to por haber triunfado de los enemigos, e implora el auxilio de Yahvé en los mo-
mentos de abandono y calumnia, K. H. Miskotte alude al vicio de la demasiada
confilanza en si mismo del hombre actual con todos sus problemas e inquietudes,
falto de fe y de confianza en la ayuda de Dios.

Las exhortaciones y aplicaciones morales que San Pablo dirige a los fieles
de Roma (cap. 12) sugieren a Miskotte numerosos temas aptos sobremanera para
engendrar en el alma del lector cristiano piadosos sentimientos en torno al “non-
konformismus” con las maneras, gustos y modos de pensar del mundo presente,
esforzindose més bien por asimilar los pemsamientos y sentimientos de Cristo y
aprender a discernir cudl es en cada momento la voluntad de Dios.—C. MATEOS.

*

BRANDON, S. G. F., Jesus‘ and the Zealots. A study of the political facter in pri-
mitive christianity, Edit. Manchester University Press, Manchester 1976,
22,5 x 15, 414 p. :

La presente obra investiga la postura de Jestds en relaeién con la causa o
lucha de Israel contra  Roma y su relacién con la secta de los zelotas. Fue en
esta lucha cuando los. zelotas ofrecieron una fuerte resistencia, sobre todo alre-
dedor de la inexpugnable fortaleza de Masada. El autor recuerda a este propé-
sito la -aproximacién de Jestis a esta secta. eligiendo entre sus discipulos a uno
de esta secta, Simén. Y este afecto hacia los zelotas es 1o que hace. sospechoso
de sedicidén a Jests, a pesar de gue en los evangelios no aparezea como.tal. De
ahi que pregone como un grave problema para. el creyente y para el historiador
el hecho de la ejecucién de Jestis por sedicidén -contra el gobierno romano de
Judea. Pues, segiin él. es Marcos quien primeramente, por razones apologéticas
en favor de los cristianos de Roma, transfiere la responsabilidad de la -crueifi-
xién a los jefes del pueblo judio, al mismo tiempo aue suprime toda relacién de
Jestis con los: zelotas. Brandon. sin embargo, teniendo en cuenta el hecho, histd-
-ricamente ciefito de que Cristo “padecié bajo el poder de Ponecic Pilato”, que fue
crucificado entre dos sediciosos o malhechores; descubre en la postura de Jesis
una cierta oposicién al yugo romano. De ahi cue todo su esfuerzo se centre en
el estudio de las relaciones de Jesiis con los zelotas, incluso a veces a través de
la actitud de los judio-cristianos durante la resistencia judaica contra.Roma. La
presentacién del libro es magnifica. cual corresponde a las publicaciones de
Manchester University Press. La documentacién v la extensa bibliografia mues-
tran el matiz e interés histérico de la obra.—C. MATEOS.

GonzALEZ Ruiz, J. M., Epistola de Sam Pablo a los Gdlatas. Coleccién “Christus
hodie”. Instituto Espafiol de Estudios Eclesiisticos, Edit. Marova, Madrid
1964, 21 X 16, 374 p.

Las caracteristicas de este comentario a la carta a los Gélatas, uno de las
obras més apasionadas y vitales del apéstol, son las oue corresponden a una obra
del Comentario al Nuevo Testamento de la coleccién “Christus hodie”: serio
analisis cientffico. filolégico, formistico, comparative e ideolégico. En cuanto- al
camentario, al que precede una introduccién general, el autor explica. como es
natural, verso por verso y a veces palabra por palabra, el texto paulino. dando
siempre el sentido propio y literal, en conformidad con los estudios exegéticos ac
tuales, para captar mejor el pensamiento teolégico de San Pablo. En una segun-
da parte organiza las ideas teolégicas fundamentales descubiertas a lo largo de
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la Epistola, procurando encontrar el hilo secreto que las una hasta formar un
cuerpo impresionante de pensamiento maduro. Los temas “la justificacién por
la fe” y “el domicilio de la fe” forman esta sintesis ideolégica que, con verda-
dero espiritu proselitista, extiende y actualiza el pensamiento de San Pablo sobre
problemas incluso actuales, tales como la teologia de la historia y los valores
humanos. Son exponente de la actualidad, amplitud y profundidad de este comen-
tario las notas que van al pie de las piginas y la selecta bibliografia que prece-
de a la obra.—C. MATEOS.

SCHNACKENBURG, R., Reino y reinado de Dios. Coleccién “Actualidad Biblica”.
Traduccién espafiola de Jos¢ Cosgaya, OSA, Edit. Fax, Madrid 1967, 22
X 14, 370 p.

La presente obra del renombrado exégeta Rudolph Schnackenburg es un
estudio monografico de teologia biblica sobre uno de los temas més fundamentales
y esenciales de la doctrina de Jests: el reino de Dios. La complejidad del pen-
samiento evangélico en esta materia es particularmente delicada y dificil, ya
que no nos brinda conceptos claramente delimitados, Ello explica. las numerosas
acepciones y explicaciones del concepto evangélico “reino de Dios”, a veces tan
claramente particularistas y desviadas. De ahi la intencién del autor de investi-
gar el pensamiento del “reino de Dios” desde el Antiguo Testamento hasta los
escritos tardios del Nuevo. Esta investigacién histérica ha de servir, en la mente
del autor, como una base de discusién y de ulterior didlogo teolégico. Pero a lo
largo de sus paginas se advierten sus profundos conocimientos teolégico-biblicos
en tema tan dificil y tan magistralmente expuesto. Es de alabar su deseo de
aclarar y distinguir los conceptos de reino presente y reino futuro de Dios, reino
de Dios y sefiorio de Cristo, reino de Cristo sobre el mundo y sobre la Iglesia,
reino de Dios e Iglesia: Al enumerar las principales formas de interpretacién en
torno al concepto escatolégico del reino de Dios siente s1mpat1a por la forma
que él llama “interpretacién histérica de la Iglesia”: el reino de Dios ha venido
en la persona y obra de Jests. y desde entonces ha seg*uldo en ellas, pero tiende,
en. una evolueién progresiva e intima, que se nota en la historia de la Iglesia,
hacia una plenitud futura. Del valor y mérito de esta obra da testimonio elo-
cuente la favorable acogida que se la ha dlspensado En pocos afios se ha hecho
acreedora a varias ediciones —la obra a,paremo originariamente en aleman—
siendo al mismo tiempo traducida a varias lenguas. Actualmente la Editorial
Fax, en su coleccién “Actualidad Biblica” nos ha brindado con gran acierto la
oportunidad de apreciar en nuestro idioma las nuevas aportagiones del Dr. R.
Schnackenburg sobre el tema del Reino de Dios. La traduccién es correctisima
y la presentacién de la obra es impecable—C. MATEOS.

ZERWICK, M., L’Epitre aux Galates. Coleccidn “Lumiéres Biblithes”. Traduecién
francesa de Francis Schanen, Edit. Xavier Mappus, Le Puy-Lyon 1965, 19
% 11, 128 p.

WALTER, E., La deuxiéme aux Corinthiens. Coleccién “Lumidres Bibliques”. Tra-
ducc1on francesa de Francis Schanen, Edlt Xavier Mappus, Le Puy-Lyon
1966, 19 x 11, 110 p.

Estos dos breves comentarios a los libros neotestamentarlos indicados inten-
tan hacer llegar el pensamiento biblico a todos aquellos que, con verdadera an-
siedad, desean y esperan encontrar en la Biblia una fuente de espiritualidad
para su vida cristiana. Sin pretender ni seguir métodos cientificos, exponen con
sencillez y profundidad el pensamiento paulino, remitiendo a aquien desee estudios
més amplios a otros renombrados autores (especialmente a Schlier). Traducidos
del aleman —coleccién Die Welt der Bibel— hace perceptible la palabra de Dios
a2 todos los miembros del cuerpo mistico, la Iglesia.—C. MATEOS,
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KILMARTIN, E. J., La céne du Seignewr. Traduccién francesa de Francis Ferrier,
Edit. Mame, Paris 1967, 18 x 11,5, 192 p.

La presente obra, cuyo original aparecié primeramente en lengua inglesa,
es un estudio de los textos principales y mas antiguos, tanto del Evangelio como
de la literatura cristiana primitiva sobre la significacién y el alcance de la
Eucaristia como sacramento y como misterio. Precedida de un capitulo que reco-
ge las diversas prefiguraciones eucaristicas del Antiguo Testamento, Kilmartin
analiza principalmente las palabras de la institucién de la Eucaristia contenidas
en los evangelios sinépticos, en la teologia paulina y la extensa doctrina joanpnea,
haciendo resaltar para comprender mejor el misterio eucaristico, las siguientes
conclusiones: 1) la Eucaristia es el cumplimiento de la Pascua antigua y ests
intimamente ligada a la nueva Pascua; 2) su institucién es un servicio del Siervo
de Yahvé, en calidad de Redentor; 3) la Eucaristia es el banquete mesidnico
del Reino, marcando asi su relacidon intima con las bendiciones mesidnicas. Un
“excursus” sobre la prictica eucaristica en las comunidades primitivas pone bro-
che final a la obra.—C. MATEOS. :

CLARK, N., Interpreting the Resurrection, Edit. S. C. M. Press, Londres 1967,
19 x 12;5, 128 p.

El problema -de la historicidad de la resurreccién de Cristo siempre, pero
principalmente desde principios de este siglo, ha sido objeto de investigacién
por parte de numerosos historiadores y tedlogos. En este libro Neville Clark,
ministro de Amersham Free Church, en el Buckinghamshire, y teélogo baptista
de la joven generacién, nos presenta un estudio de la resurreccion bajo el punto
de vista histérico afirmando al mismo tiempo que tal acontecimiento histérico
-estd prefiado de un misterio que lo desborda por todas partes. Gracias a la resu-
rreccién de Jestds la historia ha adquiride una nueva dimensién a los ojos del
creyente que no suprime la realidad de la historia comidn. La investigaciéon de
Neville Clark se centra ante todo sobre la génesis de los relatos evangélicos y,
en gran parte, en el testimonio paulino de la carta I a los Corintios 15, 1-11, el
més antiguo testimonio eserito que poseemos sobre la fe en el resucitado.—
C. MATEOS. : - ,

LEON-DUFOUR,-X—., Los evangelios y la historia de Jesis. Traduccién espafiola’ de
Pedro- Darnell, revisada por José Martinez Escalera, 2.2 edicién, Edit. Estela,
Barcelona 1967, 21 X 16, 458 p. : : SR

La Editorial Estela ha tenido el acierto de presentarnos en nuestro idioma
esta obra del Consultor de la Comisién Biblica y profesor universitario de exége-
sis del-Nuevo Testamento, X. Léeon-Dufour, que.en el breve intervalo de un'afio
"ha conseguido ya la reedicién. Se trata, a la vez, de un compendio de eondci-
mientos y de'un libro de método del que hasta el momento no tenfamos ninguin
equivalente. No es una obra téenica ni se dirige principalmente a los especialis-
tas. Sin embargo, a pesar de gue la bibliografia no es exhaustiva aungue ‘si
abundante, syministra al lcctor el aspecto positivo de las multiples aportacioney
de la reciente critica literaria de los evangelios. Después de enunciar las aparen-
1es contradicciones que las fuentes evangélicas pueden presentar al lector atento
—signo de contradiceién, lo titula él— procediendo sintéticamente desde el siglo 11
hasta la tradicién oral, determina tres etapas correspondientes a las fases suce-
s‘vas en que él examina los escritos evangélicos: 1) constituyendo la regla de fe
evangélica, los cuatro evangelios fueron ante todo considerados en blogue, como
el “evangelio cuadriforme”, en frase de San Irineo, presentacién tradicional a
la.que.el autor afiade, desde el punto de vista moderno, una investigacién sobre
los materiales contenidos en nuestros evangelios; 2) un estudio de los cuatro
evangelios considerados por separado, precisando el género literario “ evangelip "
y apreciando, con la ayuda de la critica interna, cémo pueden ser llamados his-
téricos; 3) remontédndose hasta la tradicién evangélica, anterior a la fecha en
gue se pusieron por escrito los cuatro evangelios, presenta un estudio somero del
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medio en que se formd, haciéndonos ver en qué sentido merece nuestra confianza
desde el punto de vista histérico y cusl es su fuente primera. Llegado aqui —ésta
es su ultima parte— su ambicion es reconstruir lo més exactamente posible lo
que hizo Jesds, lo que dijo y pensd en el transcurso de su existencia terrena;
en otras palabras, ofrecer una base sobre la cual pueda edificarse la “historia
de Jests”. No dudamos en afirmar que X. Leon-Dufour nos ofrece en este libro
el tipo de las futuras “Vidas de Cristo”. La traduccién del original estd muy
bien hecha y el libro presentado con gran nitidez y esmero.—C. MATEOS.

LEGRAND, L., La doctring biblica de la virginidad. Versién espafiola por Manue’
Aspurz, Edit. Verbo Divino, Estella 1967, 19 x 12, 202 p. :

. Nada mejor para expresar el contenido de la presente obra que los parrafos
con que L. Legrand abre la “Conclusién”: De Jeremias a Jests y sus discipulos,
y en especial Pablo y Lucas, hemos intentado seguir en estas paginas las lineas
principales del concepto biblico de virginidad y las principales etapas de su desa-
rrollo.. El Antiguo Testamento apenas conoci6 el celibato. Jeremias habia pereci-
bido hasta cierto punto su valor negativo y lo habia abrazado como profecia de
la ruina inminente y como condicién apropiada de un hombre que vivia en un
mundo condenado a la ruina. Fue Jesis quien dio al celibato su sentido positivo.
Al invitar a los discipulos a practicar la continencia “por amor del reino de los
cielos”, abri6 nuevas perspectivas, presentando la virginidad como la condicién
ideal del ciudadano del reino de Dios”. Una obra eminentemente practica y
apropiada tanto para especialistas como aficionados a la teologia y espirituali-
dad biblicas, ya que se trata de un sencillo, claro y profundo estudio de la virgi-
nidad. Agradecemos a la Editorial Vernbo Divino la oportunidad que nos ha brin-
dado de beber en nuestro idioma las claras y penetrantes ideas de L. Legrand
en torno al tema de la virginidad en la Biblia.—C. MATEOS. }

Boismarp, M. E., El Prélogo de San Juam. Traduccién al espafiol por Amntonio
G. -Fraile. Coleccién “Actualidad Biblica”: 8,  Edit. Fax, Madrid - 1967,
22 % 14, 228 p. B

El Prélogo del evangelio de San Juan es una de las paginas mas densas de
todo el Nuevo Testamento. Pero también una de las que presentan mas dificulta-
des que, a pesar de los modernos estudios criticos y teolégicos, atin hoy siguen
siendo materia de discusién entre los exégetas. La presente obra de M. E. Bois-
mard —un comentario total al Prélogo— estudia esta pieza maestra de la lite-
ratura biblica bajo el aspecto critico-exegético y en su alcance teolégico. Ests,
por tanto, dividido en dos partes. En la primera escruta versiculo a versfculo
hasta sus matices mas leves para hacerse cargo de su contenido con exactitud
méaxima. En la segunda presenta el pensamiento teolégico de San Juan por
sintesis sucesivas con titulos tan sugestivos como Palabra de Dios, y Revelacién,
La Palabra subsistente, La nueva creacién, Los hijos de Dios, La nueva alianza...
Aunque el autor advierte en el Prélogo de la obra que no se dirige en primer
lugar a los especialistas de la Biblia, sino a todos aguellos, sacerdotes o seglares,
que tienen deseos de estudiar la Biblia para conocerla mejor, debemos reconocer
que ha realizado un trabajo excelente de -alta investigacién cientifica. Con cierta
visién pedagégica, al final del comentario exegético resume en pocas paginas las
conclusiones de toda la primera parte conmsagrada a la interpretacién filolégica
y literaria del Prélogo. Al penetrar en el pensamiento jodnico, Boismard reco-
noce que lo esencial de las corrientes que han alimentado la doctrina del Prélogo
jodnico lo aporta el Antiguo Testamento. Por eso subraya la neceSLda:d de com-
prender el pensamiento de San Juan dentro de los grandes temas biblicos que
forman su teléon de fondo. Agradecemos a la Editorial Fax el habernos ofrecido
en su coleccién “Actualidad Biblica” esta obra de Boismard, uno de los mejores
especialistas mundiales en los estudios-jodnicos. Su obra, concienzuda y admirable,
estd perfectamente presentada y enriquecida de indices utilisimos.—C. MATEOS:
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Auzou, G., El don de una conquista. Estudio del libro de Josue. Version espafiola
de Antonio G. Fraile. Coleccién “Actualidad Biblica”: 4, Edit. Fax, Ma-
drid 1967, 22 X 14, 256 p.

La promesa de la Editorial Fax de que pronto dispondriamos en espafiol de
todo el comentario a la Escritura elaborado por Georges Auzou se va haciendo
realidad. Este comentario al libro de Josué pone de manifiesto la maestria del
autor al estudiar paso a paso esta preciada obra paleotestamentaria. Ests divi-
dido en cinco partes. Tras una breve introduccién en que estudia en general la
tierra, la historia y el libro que versa sobre la conquista de esta tierra, que no
es otra que la de Palestina, el comentario sigue paralelo al contenido dei libro
biblico de Josué: el términc del éxodo a través del desierto hasta entrar en
Canadn (c. 1:5), las acciones bélicas memorables, que motivaron la posesién dei
territorio palestiniense, siempre -contando con el apoyo de Yahvé (c. 6-12), la
distribucién del terreno conquistado entre las doce tribus (c. 13-21) y la alianza
en la tierra de promisién, como testimonio de reconocimiento y de fidelidad futu-
ra para con el Sefior de los ejércitos (c. 21-24). A lo largo de todas estas sec-
ciones generales, la penetracion teolégica e histérica de los hechos corre pareja
con la agilidad de su pluma y su finura técnica para calar el contenido escritu-
ristico. Sobre todo en ciertos problemas desconcertantes: las ciudades dadas al
anatema, los complejos milagros del paso del Jordan, murallas de Jericé, deten-
cién del sol, etc. La presentacién de la obra, como todas las de la coleccién “Ac-
tualidad Biblica”, estd bien lograda: traduccién perfecta, impresién nitida, dis-
posicion correcta..., forman un conjunto que invita a la lectura y ensefia de-
leitando.—C. MATEOS.

KAHLEFELD, E., El sermén de lo. montasia. Coleccion “Biblia y Kerigma”. Versién
espafiola por Pedro Rafael Velasco, Edit. Verbo Divino, Estella 1965, 19
X 12, 156 p.

La presente obra es un comentario al pasaje evangélico de Lucas, 6, 20-49,
que aparecié originalmente en alemén con el titulo de Die Jiinger. Mediante ia
interpretacién de cada una de las palabras del Sefior a base del conjunto del
mensaje de Jesus, recordando con frecuencia los lugares paralelos del sermén de
la montafia de Mateo, Enrique Kahlefeld consigue hacer accesible a amplios sec-
tores de lectores la comprensién del contenido lucano del sermén de la montaiia.
Mencién especial merece el apartado que versa sobre la sentencia profética sobre
los pobres y ricos. Una vez més, con esta obra, la Editorial Verbo Divino, en su
Coleccién “Biblia y Kerigma” introduce a los catélicos espafioles en el estudio
de la Escritura con el noble fin de nutrir su vida espiritual en estos tiempos de
renovacién conciliar.—C. MATEQS.

MouLg, C. F. D., The Phenomenon of the New Testament. Studies in Biblical
Theology: 2.2 serie, Edit. C. S. M. Press, London 1967, 21 x 13, 120 p.

El Dr. C. F. D. Moule, profesor en la Universidad de Cambridge y especia-
lista en la interpretacién del Nuevo Testamento, ha escrito esta obra con &l
noble fin de aclarar algunos puntos doctrinales y diversas cuestiones discutidas,
relacionadas con los inicios del cristianismo. Entre otros, destaca él, “como cen-
tro de la tormenta de discusiones” el significado de historia del Nuevo Testamen-
to. Después de estudiar el alcance de la expresién incorporaciéon “en Cristo”,
dedica especial interés —a ello consagra la mayor parte de su obra— al proble-
ma del “Jests histérico” y al “Jests, Sefior de la fe”, afirmando categéricamente
la relacién de continuidad entre ambos. Afirmar que los' evangelistas no presta-
Ton atencién a lo histérico y simplemente construyeron una figura _gonforme a
su comin imaginacién y experiencia, es ignorar la verdadera re}acwn entre gl
Jests histérico, de quien da testimonio cada uno de los evangelios, y el Jesis
de la fe.—C. MATEOS.
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StamM, J. J. - ANDREW, M. E., The Ten Commandments in Recent Research. Stu-
dies in Biblical Theology: 2.2 serie, Edit. S. C. M. Press, London 1967,
21 x 13, 120 p.

El presente libro es una traduccmn, revisada y ampliada por M. E. Andrew,
de la obra alemana “Der Dekalog im Lichte der neuren Forschung” de J. J.
Stamm. En ella se exponen los progresos verificados durante los ultimos treinta
afios en relacién con el Decdlogo, para lograr un mejor conocimiento de las mds
importantes prescripciones o decretos mosaicos. El libro estid dividido en dos
partes. En la Introduccidon sus autores estudian las cuestiones generales de Ja
transmisién del Decalogo, los problemas en torno a su forma original y el tiem-
po de composicién y origen del mismo. En la segunda parte —Exégesis del Decé-
logo— cada precepto de la Ley mosaica es examinado por separado con cierta
profusién; Al final de cada mandamiento M. E. Andrew afiade sus sugerencias
y nuevas aportaciones sobre la obra original de J. J. Stamm.—C. MATEOS.

Comentario de Ratisbona al Nuevo Testamento, Edit, Herder, Barcelona 1967,
22 x 14. .

En su continua aportacién al campo de los estudios biblicos, la Editorial
Herder ofrece ahora a los lectores de habla espafiola la traduccién y adaptaciéon
del mundialmente conocido Comentario de Ratisbona, una de las publicaciones
biblicas de mayores alientos de nuestro tiempo, Este comentario al Nuevo Testa-
mento es-el resultado de largos afios de investigaciones realizadas por seis espe-
cialistas de gran prestigio, bajo la direccién de A. Wikenhauser y 0. Kuss. En
él se conjugan equilibradamente el procedimiento analitico y el sintético; cada
pericopa es examinada en todas sus partes y, ademés, encuadrada en el todo,
sin perder de vista la ambientacién histérica y literaria. Es un comentario digno
de todo encomio y que sers de gran provecho para los amantes de los estudios
biblicos. La coleccién constaréd de varios tomos, de los cuales han aparecido los
siguientes:

Vol. I: ScuwMip, J., El Evamgelw segun San Mateo. Versién espanola de M. Gon-
-z4lez- Haba, 572 p., 1 mapa.

Vol. II: .Scumip, J., El Evangelio segin San Marcos, Tradﬁccién espaﬁoléx de
M. Gonzalez-Haba, 452 p., 1 mapa,

Los comentarios del doctor Schmid a los evangelios sindpticos son sobrema-
nera conocidos en los ambientes escrituristicos. Se trata de unas obras excelen-
tes, fundamentales y utilisimas por su rigueza de contenido, por la abundancia
de datos que proporcionan, por la facilidad con que su autor maneja la lite-
ratura biblica, tanto antigua -—principalmente— como moderna en torno a
los més importantes problemas biblicos. Tras permitir las principales cuestio-
neg introductorias, propias de cada evangelio, pone al alcance del lector el texto
evangélico, cuyo contenido examina con toda profundidad tanto en lo que se
refiere al fondo como a la forma. Aunque el aparato critico y la interpretacién
filolégica son a veces muy parcos, debemos destacar la seguridad e interés del
autor en ofrecer un buen comentario teolégico-biblico, principalmente en los nu-
merosos “excursus” que intercala.

En cuanto al comentario al Evangelio segin San Mateo, merecen especial
interés el anslisis literario de dicho evangelio en relacién con el de Marcos
y Lucas (efr. c. 23), las perspectivas eclesiolégicas de Mateo y el amplio estudio,
preeminentemente teolégico, del sermén de la montafia (cc. 5-7). La pardbola
de los vifiadores malvados es fuertemente interpretada contra todo el pueblo
Judlo, cuya vifia —el Reino de Dios— es confiada a otro pueblo, que es la Igle-
sia. Notemos, ademés, su afirmacién: “la designaciéon de Hijo del Dios viviente
(en boca de Pedro) es realmente una adicién de Mateo... y debe ser entendida
como referida a la filiacién divina esencial de Jesus” (p. "354 s.). Por lo demis,
exeepto algunas deficiencias entonces explicables —no justifica suficientemente
ios arameismos de Mateo, no insiste en las relaciones entre Mateo y Lucas al
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tratar de los “logia”, etc.— su obra, concisa y substanciosa, est4 hecha con una
maestria ejemplar.

El comentario al Evangelio segin Sen Marcos contiene varias aportaciones
de gran mérito, sobre todo en los afios de su primera aparicién en la forma
que ha sido traducida al espafiol (1955): utilizacién por parte de Marcos de
aiversas fuentes, orales y escritas, ademds de la predicacién de Pedro; estudio
del término “evangelio” en funcién del anuncio de salud escatologica de la
literatura profética; ausencia de interés cronolégico en muchas de sus perico-
pas; “excursus” sobre el sentido de la expresién “Hijo de Dios”; el “secretn
mesianico” de Jesus en Marcos, etc. En la solucién al problema de la autentici-
dad del capitulo 16, 9-20 se muestra reservado. Hoy dia incluso estos profundos,
aunque concisos, estudios particulares no carecen de valor y actualidad. Por
eso no podemos menos de recomendar estos comentarios, obras de alta divulga-
¢ién, a.htoda clase de lectores con la completa seguridad que les seran de gran
provecho,

Vol. IV: WIKENHAUSER, A., El Evangelio segun San Juan. Versién espafiola de
Florencio Galindo, 532 p., 1 mapa.

Vol. V: WIKENHAUSER, A., Los Hechos de los Apéstoles. Traduccién espafiola
de Florencio Galindo, 424 p., 1 mapa.

Frute maduro de los afios de actividad docente y de la propia experiencia
del autor, estos dos Comentarios nos familiarizan con los problemas y distintas
posiciones que la critica adopta en torno a los puntos doctrinales en ambos libros
contenidos. En la interpretacién al Evangelio de Sam Juan, uno de los libros mas
dificiles del Nuevo Testamento, A. Wikenhauser explica las anomalias en la
estructuracion del evangelio recurriendo a la hipétesis de los “duplicados”, pro-
venientes de. tradiciones joanneas diferentes y unidos entre si por los diversos
editores del evangelio. Su exégesis, concisa y sobria, ofrece una rapida informa-
cién y estimula al aprovechamiento personal. Mostrandose conocedor de las pu-
blicaciones recientes, suele exponer mas o menos largamente las opiniones de
los demés, incluso en aquellos temas en los que no admite sus conclusiones
(efr. interpretacion de Jn 1, 13; 1, 29). Una serie de treinta y dos “excursus”
—destaguemos los temas luz y tinieblas, nocién jodnica de verdad, la escatolo-
gia jodnica, la gloria de Cristo, el amor en Juan, ete— dan al conjunto gran
trascendencia y profundidad, que despiertan el interés del lector. A pesar de
la supresién del aparato critico y bibliografico, que no desconoce, nos encontra-
mos ante uno de los mejores comentarios catdlicos sobre el Evangelio de San
Juan.

. El comenario a los Hechos de los Apdéstoles sigue la linea general expositiva
de toda la coleccién de Ratisbona: precisién de pensamiento, exactitud, claridad
v sencillez en la exposicién. Con seguridad y rapidez, sin perderse en minucias,
A. Wikenhauser ofrece la historia misionera de la iglesia primitiva. En ella
aparecen los cristianos como una unidad social y colectiva nueva, que viene a
ocupar el puesto del antiguo pueblo de Dios. Una pequefia introduccion —se ex-
tiende principalmente en el caricter histdrico del libro— sirve de pértico al
comentario, que amplia con veinticuatro “excursus”, que ofrecen una base mis
cientifica y sélida al pensamiento escritural. Temas fundamentales, como la
ascension de Cristo, la fraccién del pan, el diaconado eclesiistico, el Espiritu
Santo en los Hechos, la imposicién de manos, las cliusulas de Santiago, ete.,
ilustran con particular nitidez la incansable actividad de los apéstoles y la
organizacién interna de la primitiva cristiandad. Sin aportar la solucién defini-
tiva a todas las cuestiones y problemas que toca, el comentario estd bien orde-
nado y su consulta y lectura es muy cémoda y provechosa.—C. MATEOS.

Goma Civit, L., El Evangelio segin San Mateo (1-13). Coleccién “Christus hodie”.
Instituto Espafiol de Estudios Eclesiisticos, Edit. Marova, Madrid 1966,
21 % 16, 774 p.

. Nos encontramos ante un comentario al evangelio de San Mateo de unas
caracteristicas peculiares: preciso, rico en matices, demasiado minucioso a ve-
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ces, apoyado en un serio andlisis cientifico, filolégico, formistico, comparativo e
ideoldgico, Tras una “conversacién preliminar”, en la que el autor introduce al
lector en el método y ambiente del libro, inicia su exposicién e interpretacién,
dividida en siete partes o capitulos, que giran en torno a la figura ¥ persona
del Mesias. Preside esta exposicion, como frontispicio, el evangelio de la infan-
cia, preludio doctrinal rebosante de teologia y de espiritualidad, en el que la
realeza mesidnica de Jestis y su filiacién davidica son siempre una perspectiva
consciente-habitual de fe para el evangelista., Con la inauguracién de la activi-
dad mesidnica —bautismo, tentaciones, proclamacién del mensaje mesignico y
llamada de los primeros apéstoles— Isidro Goma pasa al cuerpo o parte central
de su comentario dedicado a las palabras, las obras y los enviados del Mesias,
conforme al contenido mateano, mostrandonos sucesivamente a Jests predicando
su doctrina y mensaje salvificos, curando toda clase de enfermedades y envian-
do sus apéstoles y discipulos a compartir su misién. En esta serie de capitulos
el comentarista se remansa a veces en sintesis tematicas, sugeridas por determi-
nados texos-claves, sillares ideoldgicos fundamentales del evangelio de Mateo.
Destaquemos los estudios sobre las bienaventuranzas y el Padrenuestro, entre
otros. Termina el comentario con el estudio de las parabolas (cap. 13), al que
sigue una amplia informacién bibliografica, dejandonos asi abierta la puerta
para un segundo volumen que incluya el resto del primer evangelio canénico.
Hermoso volumen que nos ayuda a apreciar en su legitimo valor los aspectos
doctrinales del evangelio de Mateo y actualiza dicho monsaje susecitando comstan-
temente el sentido de presencia histérica, que, con palabras del autor, “consiste
¢n sentirse unido a la primitiva comunidad cristiana en torno a la mesa de la
fraceién del pan y alli escuchar, en clima de koinonia y al ritmo de la plegaria
la doctrina de los apéstoles”.~—C. MATEOS.

Die Mischna: Megilla, Edit Topelmann, Berlin 1968, 24 x 16, 154 p.

La Editorial Topelman, de Berlin, continia su noble empresa de ofrecernos
la Mischna, con un texto critico, traduccién y explicaciéon apropiada. Este nime-
ro corresponde al tratado Megilla, nimero 10 del II Seder. Se refiere a la fiesta
de Purim y por ende al libro de Esther. De su preparacién se ha encargado
Lothar Tetzner. En la introducecién, estudia la colocacién del tratado dentro
de la obra entera, de su composicién, de la fecha de la misma, de la ecompara-
cién econ los correspondientes textos de la Tosefta, del libro mismo de Esther y
de la fiesta de Purim. A doble pigina se dan el texto hebreo y la traduecién
alemana, colocando en motas el comentario histérico, eritico y literario. Un
apéndice sobre el texto critico y sus bases, y los indices correspondientes termi-
nan este fasciculo interesante, El interés del fasciculo no se refiere sélo al tema
especifico del mismo sino a las comexiones con la vida religiosa en general, y
especialmente a la oraciém y al servicio religioso. Topelmann viene realizando
una empresa maravillosa.—L. CILLERUELO.

BLINZLER, J., Die Briider und Schwestern Jesu, Edit. Cath. Bibelwerk, Stuttgart
1967, 21 x 13, 158 p.

Este hermoso cuaderno de la coleccién de Estudios Biblicos de Stuttgart,
pretende salir al paso a las informaciones frivolas y dogmaéticas de algumos
periodistas temerarios y dar a los creyentes un planteamiento y una solucién co-
rrecta de un problema que con facilidad se convierte en mito o en arma con-
tundente. El autor analiza primeramente los textos donde se habla de los her-
manos y hermanas de Jestis. Analiza luego concretamente la posibilidad de cada
uno de los hermanos y hermanas. Finalmente amaliza los textos de la tradicién
primitiva. Por este procedimiento estrictamente cientifico se llega a la conclu-
sién de que los “hermanos y hermanas de Jesis” son primos y primas.—L. CI-
1 LERUELO.
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LoerscH, 8., Das Deuteronomium und seine Deutungen, Edit. Kath., Bibelwark,
Stuttgart 1967, 21 x 13, 116 p.

Este cuaderno de la misma coleccién es dedicado al Deuteronomio. Es la
mejor exposicién que pudiera imaginarse como introduccién al problema del
Deuteronomio. Kl autor ha escogido el método de seguir las discusiones eriti-
cas de los dltimos tiempos hasta llegar a nuestros dias y al planteamiento actual
del problema. Hl lector sigue con facilidad la marcha de la critica y de ese
modo aprende con seguridad el método y el problema general de la Biblia en-
tera. Las conclusiones del autor son sumamente satistfactorias. Distingue un
Deuteronomio que se desarrolla en el marco del culto de la Alianza, un Deutero-
nomio que inicia una interpretacion de la historia de Israel y un Deuteronomio
que es la corona del Pentateuco. Asi se distinguen tres fases en la redaccién
ael Deuteronomio: la preexilica, la exflica y la postexilica.—L. CILLERUELO.

KiEFFER, O., Die Hirtenrede, Edit. Kath. Bibelwerk, Stuttgart 1967, 21 x 12,
92 p.

El tema del “Buen Pastor” requeria un estudio apropiado y el autor nos
ha ofrecido sus primicias con este hermoso trabajo, dedicade a los textos de
Juan (Jo 10) en que se habla del buen pastor. Ayudado por la Formen-geschichte,
logra el autor descubrir un tema unitario en el que el Buen Pastor se contrapone
a los mercenarios, se constituye en “puerta” y se define a si mismo. La metdfora
del buen pastor va subordinada a la reandad de Jesus. Juan perfecciona el ins-
trumento alegérico y parabdlico en bencticio de la teologia, si lo comparamos
con los Sindpticos. '[eoléogicamente hablando, la parabola del Buen Pastor se
refiere a la Iglesia y revela una teoria hiscorica: Cristo es el Pastor y la Puerta,
para sus ovejas. Asi la eclesiologia de Juan va ligada a su Cristologia. Como
Cristo estd unido al Padre, asi la Iglesia cstard unida a Cristo, el Buen Pastor.
La soteriologia aparece en ese Buen Pastor que da su vida por sus ovejas, y la
lealtad de los fieles aparece también en ¢sas ovejas que sélo oyem la voz de su
pastor: el acento polémico aparece con claridad en la unicidad del pastor y en
la unicidad del rebafio.—L. CILLERUELO.

ORTKEMPER, F. J., Das Kreuz in der Verkindigung des Apostels Paulus, Edit.
Kath. Bibelwerk, Stuttgart 1967, 21 x 13, 110 p.

Este nuevo cuaderno de la misma coleccién de Stuttgart, de caricter infor-
mativo, exegético y pastoral, nos ofrece reunidos muchos materiales de un tema
siempre interesante. En los tres aspectos es valioso este cuadernito ya que nos
da reunidos los textos paulinos y los comentarios més importantes, nos da una
exégesis moderna y precisa y, finalmente, nos apunta a la filosofia y teologia
de la Cruz ya que, en definitiva, cada cristiano tiene siempre que confrontar su
vida con la cruz de Cristo.—L. CILLERUELO.

KEeHL, N., Der Christushymnus im Kolosserbrief, Edit. Kath. Bibelwerk, Stutt-
grat 1967, 23 x 16, 180 p.

La Editorial Katolica de Stuttgart, consagrada a la difusién de estudios
biblicos, inicia una nueva serie de monografias cientificas con este volumen.
Es el famoso himmo en el que Cristo aparece como Principio Césmico. El autor
analiza pues la “herejia” de los colosenses y los dos himnos a Cristo en que se
toca el tema. Especializado en el tema del gnosticismo, se halla bien preparado
para entrar en el fondo del problema y en el anilisis literario del hymno, Cristo
en cuanto imagen de Dios e imagen de la Revelacién divina, da lugar a un estu-
dio comparativo sumamente interesante. El concepto de “primogénito” lleva al
autor a analizar el concepto de hijo, primogénito y cabeza-cuerpo. Asimismo, el
concepto de “mediador en la creacién” pide un estudio del “in” local, }ns"cru-
mental y ejemplar, que es esencial en una mistica de Cristo, y que relaciona el
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tema con la literatura sapiencial. La “reconciliacién” es un nuevo motivo de pro-
fundo analisis histérico, literario y teoldgico, relacionado con los “elementos de
este mundo”. El autor nos ha ofrecido una interpretacion maravillosa y convin-
cente de uno de los pasajes més dificiles del Nuevo Testamento, abriendo asi la
posibilidad de comprender mejor otros muchos textos paulinos.—L. CILLERUELO.

WESTERMANN, C., Jeremia, Edit. Calwer, Stuttgart 1967, 23 x 15, 94 p.

El autor nos da aqui una introduccién al profeta Jeremias. Pero esa intro-
duceién no es corriente, ya que se pretende llegar a la esencia del memsaje de
Jeremias y desde ella interpretar al profeta. El autor entiende que el mensaje de
Jeremias se cifra en esta férmula: Dios se dispone a destruir su propia obra.
Esta es como una clave para explicar primero la relacién de Jeremias con Baruk
y para explicar luego toda la profecia de Jeremias, incluida su “Pasién”. Se
trata pues de una introduccién al libro de Jeremias, y de una interpretacién
concreta de la profecia, de la vocacién, mensaje y drama personal del profeta,
con la Pasién del mismo, narrada por Baruk. Dentro de su brevedad es un her-
moso libro.—L. CILLERUELO.

SAND, A., Der Begriff “Fleisch” in den poulinischen Hauptbriefen, Edit. F. Pus-
tet, Regensburg 1967, 23 x 15, 336 p.

En la coleccién “Biblische Untersuchungen”, dirigida por Otto Kuss, apa-
rece este segundo volumen interesante, para estudiar sistemiticamente el con-
cepto de “carne” en las grandes epistolas paulinas. Aunque el problema ha
sido mil veces estudiado, este volumen ofrece la ventaja de darnos toda la lite-
ratura comparada, constituyendo de ese modo una teologia paulina fundamental.
Consta de cuatro partes. La primera parte nos ofrece una historia del problema,
siguiendo paso a paso a los criticos gue se han interesado por este problema. La
segunda parte constituye la sustancia del volumen y se concentra en el testimo-
nio de las grandes epistolas paulinas. La tercera parte estudia el concepto de
carne tanto en el Antiguo Testamento como en el helenismo, en el judaismo
extrabiblico y en el judaismo influido por el helenismo. En la cuarta parte se
recogen los frutos de la investigacién planteando los problemas fundamentales:
el problema del dualismo, el problema de los significados fundamentales del tér-
mino “carne” y el problema de la relacién entre carne y pecado. Una buena
bibliografia y los indices correspondientes completan el hermoso volumen. La
investigacién es un ejemplo de competencia, de paciencia y ecuanimidad, un
auténtico modelo para estudios de esta clase. El término y concepto de “carne”
son analizados en todos sus contextos, de manera que en realidad se nos ofrece
una auténtica “antropologia paulina”, a la altura de los estudios actuales bibli-
cos. El éxito supera pues el amuncio del titulo que peca de excesiva modestia.
La presentacién del libro es también pulera y brillante~—L. CILLERUELO.

JEREMIAS, J., Le message central du Nouveau Testament. Coleccién “Lire la
Bible”: 8, Edit. du Cerf, Paris 1966, 18,6 x 13,5, 128 p.

Sg trata de un estudio exegético de cuatro aspectos fundamentales de la
doctrina cristiana (la paternidad de Dios, la justificaciém por la fe, el caricter
sacrificial de la muerte de Jesiis y la revelacién del Verbo encarnado), a los que
acompafia un capitulo sobre la originalidad del mensaje del Nuevo Testamento
en relacién con los escritos de Qumram y su teologia. Casi todos, o al menos la
mayor parte, de estos articulos han aparecido traducidos a diversos idiomas,
dada.la cotizacién del nombre de J. Jeremias en el campo de los estudios bibli-
cos. De interés para el exégeta catdlico es la fundamentacién histérica que el
autor pone de manifiesto en cada uno de los aspectos tratados. El nivel cienti-
fico se armoniza maravillosamente con una eclaridad y orden tal que hacen de
este libro un medio facil para la alta divulgacién y para el mejor conocimiento
de los designios de Dios.—C. MATEOS.
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LaAMARCHE, P., Christ vivant. Essai sur la christologie du Nouveau Testament.
Cozleccmln “Lectio Divina”: 43, Edit. du Cerf, Paris 1966, 22,5 x 14,b,
182 p.

Paul Lamarche nos brinda en esta obra una iniciacién sintética, profunda
y equilibrada, a la cristologia del Nuevo 'I'estamento. Divide la obra en dos par-
tes. kn la primera estudia el desarrollo de los testimonios neotestamentarios
sobre Cristo y su naturaleza, en los gue parece segulr un clerto orden cronold-
gico. Tomando como punto de partiaa los textos cristoidogicos de los discursos de
los Hecnos, estudia sucesivamente las pericopas cristoidgicas de las epistolas
paulinas (destacan los estudios de los textos de Filipenses, 2, 6-11; Colosenses,
1, 15-20 y Efesios, 1, 3-23).y de los tres evangelios sinépticos, formados durante
la época de Pablo, concluyendo con las perspectivas cristologicas de las episto-
ias catélicas. El pensamiento cristologico de Juan, en el prologo de su evange-
lio, donde aparece en todo su esplendaor, ocupa un solo capitulo que cierra esta
primera parte. Kn él procede Lamarche a un andlisis detallado de critica tex-
tual,. invitando a los exégetas catélicos a ser precavidos en sus afirmaciones- al
utilizar o aducir los testimonios patristicos. kn la segunda parte considera la
declaraciéon de Jesus ante el Sannedrin en los cuatro evangelistas, examinada
preferentemente desde el punto de vista histérico. Dando particular importan-
cia a la “kenosis”, el mérito principal de esta obra consiste, no en una exposi-
cién sistematica de la -cristologia neotestamentaria a base de los titulos dados
a Jesus, sino en el interés del autor por ser fiel a todo el pensamiento cristols-
gico del Nuevo Testamento.—C. MATEOS.

DUPONT, J., Etudes sur les Actes des Apétres. Coleccién “Lectio Divina”: 45,
Edit. du Cerf, Paris 1967, 22,6. X 14, 576 p.

Se trata de una publicacién conjunta de unos veinticinco articulos publica-’
dos por el autor en diversas revistas entre 1950 y 1963. S6lo uno es inédito. .
el dedicado al estudio de la “koinonia” de la iglesia naciente. Todos estos articu-
los estdn divididos en cuatro. secciones. En la primera, esencialmente bibliogra-
fica, ocupa un lugar preeminente el estudio de “Les probldmes du livre des Actes
entre 1940 et 1950”7, al que acompafian una recensiéon del comentario de M. E.
Haenchen (1956) y un serio analisis de la obra de U. Wilckens sobre los discur-
sos misioneros de los Hechos. La segunda parte, “ Problémes de cronologie”, versa
sobre las visitas de San Pablo a Jerusalén, simpatizando con las hipétesis de:
Zahn y P. Feret sobre el incidente de Antioquia en relacién con el conocido de
Jerusalén. La tercera parte, “L’Appel aux Ecritures”, estudia el contenido paleo-
testamentario, citado en los Hechos, con la noble intenciéon de explicar mejor la
verdadera significacién de los sucesos de la Pascua. Y finalmente la cuarta,
“Thémes et textes”, retine varios articulos, resaltando tres estudios sobre la con-
cersién de los Hechos, que son un modelo de teologia biblica. A pesar de ser- el
tema literario el que més predomina en las cuestiones tratadas, nos hallamos-ante
una obra de consulta, complemento digno de otros importantes estudios de J. Du-
pont sobre el libro de los Hechos de los Apdstoles—C. MATEOS.

El Nuevo Testomento y su mensaje. Comentario para la lectura espiritual. Diri-
gido por W. Trilling, Edit. Herder, Barcelona 1967-68, 19,6 x 12,2.

Vol. 9: G. SCHNEIDER, Carta a los Gdlatas. Versién espaiiola de Miguel de Fran-
cisco, 156 p.

Vol. 10; M. ZERWICK, Carta o los Efesios. Versién espafiola de José Maria Gon-
zilez Ruiz, 186 p.

Vol. 13: H. SCHURMANN, Primera carta o los Tesalonicenses. Traduccién espafiola
de Miguel de Francisco, 104 p.
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Vol. 15: J. REuSs, Primera Carta a Timoteo. Traduccién espafiola de Miguel de
Francisco, 100 p. :

Vol. 17: J. REuss, Carte a Tito. Versiéon espafiola de José Maria Caballero.
76 p. .

Vol, 21: A. ST6GER, Carta de San Judas. Segunda Carta de San Pedro. Versién
castellana de Miguel de Franecisco, 132 p.

“El Nuevo Testamento y su mensaje” es una coleccién biblica, traducida del
alemdn, dirigida por W. Trilling con la colaboracién de K. Hermann Schekle y
Heinz Schiirmann, nombres bien conocidos en el campo de los estudios biblicos.
En cada uno de los libros de este Comentario al Nuevo Testamento, directamen-
te destinado a la lectura espiritual, se pretende hacer de la palabra de Dios una
fuente de fecundidad para la vida espiritual del cristiano en todos sus aspec-
tos. En general mo se plantean cuestiones de orden cientifico ni abundan las
ilustraciones bibliogrificas; el propdsito de los comentaristas es méds bien hacer
pelrceptible la palabra de la Escritura, como destinada a los miembros de la
Iglesia.

Esto no quiere decir que los colaboradores de esta coleccién no tengan en
cuenta los problemas cientificos de la exégesis actual en cada una de las episto-
las comentadas. Tanto M. Zerwick en su Carta a los Efestos, como G. Schneidex
en la Carta a los Gdlatas, hacen constar que han sido de gran utilidad para ellos
los comentarios cientificos de otros autores —principalmene de H. Schlier— para
exponer mas claramente el contenido doctrinal de estas epistolas paulinas, fuen-
tes originarias de vida eristiana. En cuanto a los Comentarios de H. Schiirmann
a la Primera coarta o los Tesalomicenses y de J. Reuss a la Primera corta a
Timoteo y de la Carta a Tito, el nombre de los comentaristas basta por si solo
para dar autoridad y valor profundo a su exposicién. A Stégeren, en su Comentario
a la Carta de San Judas y a la Segunda carta de San Pablo también hace refe-
rencia a la obra de K. H. Schelkle sobre el mismo tema para estudiar més pro-
fundamente las cuestiones cientificas que estos escritos plantean. Por otra parte,
la buena presentacién, la sencillez y la claridad en la exposicién fomentan en el
lector el interés y motivan ese espiritu de meditacién y de reflexién que sus
autores han ‘querido infundir a sus comentarios.

Esperamos con interés la pronta aparicién de los diversos tomitos de esa
coleccion “El Nuevo Testamento y su mensaje”, que en conjunto constituirian
un magnifico comentario espiritual completo de todo el Nuevo Testamento. Con
su lectura los catélicos espafiolesi podrin ahondar més profundamente en la
ciencia de las Escrituras y en los misterios divinos, mediante la propia refle-
- xién sobre la palabra de Dios.—C. MATEOS. .

Ciencias Teoldgico - Dogmaticas

Estudios sobre el Vaticano II. Facultad de Teologia de la Universidad de Deus-
to, Edit. Mensajero, Bilbao 1966, 22 x 15,5, 544 p.

Recoge las principales ponencias presentadas en la Semana de Teologia,
organizada por la Univensidad de Deusto en septiembre de 1965. A través de
ellas podemos ver un estudio —sistematico a veces— de la Constitucién Conci-
liar sobre la Iglesia (que ocupa la mayor parte de la obra y la que con mayor
acierto estd realizada); la Constitucién sobre la Sagrada Liturgia y el Decreto
sobre el Ecumenismo.

Los estudios sobre la Lumen Gentium estdn muy bien logrados. No en balde
" aparecen firmas tan cualificadas como las de Alfaro (Misterio de Cristo, Miste-
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ro de la Iglesia, Misterio de Maria), Scheifler (Pueblo de Dios) y Setién
(Autoridad en la Iglesia). Los ofros temas: ecumenismo, liturgia decaen un
poco en profundidad teolégica y precisién del lenguaje. No obstante es una obra
que en conjunto merece nuestro aplauso, ya que significa una contribuccién a la
renovacién de la teologia y de la vida de la Iglesia segin la mente de la Asam-
blea conciliar. )

Los mumerosos colaboradores se cifien a las ideas claves de los documentos
del Concilio y dejan ver una unidad de pensamiento poco comun en obras de
esta indole: Iglesia, como reflejo de la gloria de Cristo, con una dialéetica divi-
no-humana en que aparece clara la verticalidad de la salvacién y la actuacién
horizontal del misterio en la historia; Cristo, origen y centro de toda gracia;
prevalencia del elemento interno sobre el elemento externo; el Pueblo de Dios
como participe del espiritu profético, real y sacerdotal de Cristo; jerarquia como
funcién de servicio y no como grado o estamento social; presencia acogedora del
mundo por parte del cristiano... son las corrientes de pensamiento que atravie-
san la obra, muy en consonancia con la teologia actual y las necesidades de esta
hora de la historia de la salvacién.—A. GARRIDO.

DELHAYE, P., Le dialogue de UEglise et du monde, Edit. J. Duculot, Gembloux
1967, 19 x 13, 160 p.

Los comentarios a los textos conciliares estdn proliferando de una manera
casi alarmante. Algunos, bajo el pretexto del Concilio, exponen simplemente su
punto de vista personal, que en ocasiones tiene muy poco que ver con la menta-
lidad del acontecimiento religioso del siglo. Otros, por el contrario, se esfuerzan
por analizar el auténtico significado de cada uno de los parrafos conciliares.

Monsefior Delhaye, que vivié muy de cerca el Concilio y participé en él
desde los afios de preparacién, intenta precisar ahora la verdadera esencia del
diglogo: Iglesia-mundo. Su comentario es a la vez informacién y tenlogia: cosas
ambas necesarias para descubrir las riquezas de pensamiento del Vaticano. Basa-
do en la Gaudium et Spes, €l célebre profesor de Lovaina nos presenta c¢émo ha
de ser este didlogo: una accién pastoral sin olvidar los principios. una teolo-
gia de lay realidades y de los valores humanos como consecuencia de la Buena
Nueva evangélica. Por un lado aparece el mundo en su cambio actual; por otro
lado la Iglesia, consciente de su misiéon divina y decidida a jugar la baza que
le corresponde en la edificacién de la ciudad terrestre. Todo esto lleva comsigo
una tensién dialéctica que harid sufrir con frecuencia al cristiano de nuestro
tiempo: volver la vista al hombre sin volver la espalda a Dios. Con ello Delhaye
deshace una vez mas la acusacién marxista contra un cristianismo alienante.
En conjunto: una obra de gran interés que debe leerse y.a la vez meditarse.
No en vano el autor es un hombre aue ha consumido su vida en estos temas y
cuya firma suena entre las mejores de la teologia actual.—A. GARRIDO.

LECA YABAR, J. M., Los Sarramentos, Pascua de la Iglesie, Edit. Juan Flors,
Barcelona 1967, 22 x 16, 384 p.

Que la Pastoral estd en auge es una verdad que tiene ya tintes de evidencia
dentro del marco evangelizador de los dltimos afios. Que esta Pastoral nueva ha
comenzado de un modo un tanto anarguico e inorgénico y que han faltado obras
de conjunto bien pensadas, también es claro. Pero no es esta la cuestién maés
angustiosa del programa pastoral. La nota més destacada dentro de la vertiente
negativa de este esfuerzo renovador —en conjunto— ha sido la falta de armonia
entre la Teologia y la Pastoral. Y es que la Pastoral exige y necesita ante todo
de la Teologia, de manera que habria que hablar més de Teclogia pastoral que
de Pastoral a secas.

Si queremos poner en marcha una verdadera Pastoral. hay gue poner en
marcha una Pastoral de la Teologin; de lo contrario caeriamos en el absurdo
de hacer una Teologia de la Pastoral. Las ideas preceden a la accién y la acei6n
debe ayudar a rejuvenecer y a exponer las ideas.

Esto es lo que se propone Juan Marfa Lecea Yébar con este libro en que
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armoniza magistralmente el estudio de cada sacramento dentro de los diversos
puntos de vista: histérico, teolégico, pedagégico-pastoral... Bienvenido el libro
y bienvenida la coleccién de Pastoral bajo el impulso siempre renovador del Insti-
tuto Superior de Pastoral de la Universidad Pontificia de Salamanca.—A. Ga-
RRIDO.

TouILLEUX, P., Introduction & une théologie critique, Edit. P. Lethielleux, Paris
1967, 20 x 14, 128 p.

Son muchos ya los intentos aparecidos en estos dltimos afios con miras a
una nueva estructuracién o a un nuevo método en la exposicién de la teologia.
Bs tarea dificil y dura, pero necesaria si queremos hacer de la ciencia sagrada
una, historia de la salvacién y no un sistema de pensamiento o una metafisica
sagrada. La teollogla, que es reflexién sobre la fe al igual que la filosofia humana
debe integrar en si la historia profana. Estos intentos se ven avalados por el
quehacer conciliar sobre este problema, por el mismo magisterio ordinario de
Pablo VI en su audiencia de 17 de octubre de 1963 y por el reciente congreso intex-
nacional de teologia de Roma en septiembre de 1966. El tedlogo no puede cerrar
los ojos ante esta realidad apremiante si quiere seguir haciendo un servicio a la
Iglesia y a la comunidad eclesial de nuestros dias. El autor se esfuerza por hace~
ver que es dentro de una historia de salvacién donde hay que encontrar las
férmulas ontoldgicas del lenguaje teolégico y no al revés.—A. GARRIDO.

BRUNNER, E., La verdad como encuentro, Edit. Estela, Barcelona 1967, 20 x 13,5,
267 p.

Pertenece a la coleccién “Didlogo entre cristianos” creada por la prestigiosa
editorial de Barcelona. Es la primera obra del tedlogo alemin traducida a nues-
tra lengua y nos gustaria se intentase la versién de su Dogmadtica completa para
que el publico espafiol se abriera de lleno al despliegue del espiritu de allende
los Pirineos.

Desde su ruptura con Barth, Brunner ha buscado intensamente una apertu-
ra del hombre a Dios; y la encuentra en la aperrtura dialogal del hombre. EI
hombre no es un ser aislado sino siempre es un yo~t’ ”, La gran verdad aparece
en esa Palabra de Dios, a la que Brunner da categoria de “absoluto”. Acérrimo
defensor de la libertad humana, se da cuenta que esta libertad de la “persona”
solamente puede encontrarse en la adhesién personal a la Palabra revelada.

Esta Palabra revelada encierra la Verdad. El intento de Brunner esti en

desarrollgr y fundamentar la concepcuon cristiana de la Verdad frente a la
concepeién naturalista e idealista”. Lo que él entiende por Verdad tiene su ori-
gen en el testimonio del Nuevo Testameunfto sobre Cristo: “La verdad vino por
" Jesueristo”. Esta verdad se inserta en la historia. Se trata, pues, de un aconte-
¢imiento en el que la Verdad, idéntica -a la gracia, se abre y se entrega al hom-
bre. Dentro de la ambigiiedad que puedan correr algunos de sus asertos, el libro
abre nuevas perspectivas “que invitan a una reflexién serena”.—A. GARRIDO.

CONGAR - DEPUY, El episcopado y la Iglesia U'nwersal Edit. Estela, Barcelona
1966, 22 x 15,5, 750 p.

La teologia del episcopado habia quedado un poco postergada en el Vati-
cano I por razones de indole diversa de todos conocidas. Se echaba de menos un
estudio profundo y serio sobre el tema. Pero he aqui que hace afios surgié una
pleyade de estudiosos que, profundizando en la sagrada revelacién y en la tradi-
cién, comenzaron a elaborar de una manera més o menos sistemitica la doectri-
na sobre el episcopado. La Constitueién conciliar sobre la Iglesia ha canonizado
practicamente estos descubrimientos y los obispos del Vaticano II se han recono-
cido deudores al esfuerzo y sudor de log tedlogos.

‘Hste volumen que ahora presentamos sobre el Episcopado y la Ig‘lesw uni-
versal, dirigido por los estudiosos dominicos Congar y Depuy, aparecié en las
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Ediciones du Cerf de Paris antes de la promulgacién de la Lumen Gentium. En
él han colaborado las mejores firmas sobre el tema y se presenté al ptblico con
la méxima garantia de un estudio auténticamente cientifico y profundamente
teolégico. La sacramentalidad de la consagracién episcopal que casi podemos
calificar como un hallazgo de nuestra época, el sentido preciso de la colegialidad
episcopal, las relaciones del colegio apostélico y de los obispos en particular con
el Papado, las relaciones de los obispos con los apéstoles, con el Pueblo de Dios
y con la Iglesia en particular... son aportaciones que esta obra presenta como
de méaximo interés para la teologia. No en vano estos puntos de vista han sidy
fomxu%?;dos, sin entrar en cuestiones discutidas, en la Constitucién del Vati-
cano

Es verdad que todavia queda mucho por hacer en este sentido. Faltan estu-
dios de cardcter histérico, teolégico y canénico que permitan precisar suficien-
temente estas doctrinas. Pero la brecha estd abierta y el camino a seguir es
claro. A los tedlogos del posteoncilio les espera una tarea ardua tanto en este
campo como en otros muchos que la Comstitucién ha tocado. Felicitamos a la
Editorial Estela por poner a disposicién del piblico hispano este libro que, como
los otros de su coleccién Ecclesia, estan siendo recibidos con la mayor de las
alegrias.—A. GARRIDO.

Kung, H., La justificacion segiin K. Barth, Edit. Estela, Barcelona 1967, 23
X 15, 442 p.

Ahora nos ofrece la Editorial Estela la gran obra de Hans Kung sobre la
justificacién en Barth. Es la traduceién de la edicién alemana aparecida en 1957,
ampliada con una serie de articulos que entraban ya en la traduccién francesa
de 1965. Ambas ediciones del célebre libro de Kung han sido ya recensionadas
en nuestra revista. Presentar la obra en espafiol es una gloria méis de la ya
prestigiosa Editorial Estela y una confianza que se merecia el publico estudioso
de habla espafiola.

El libro marcé un paso fundamental en la historia del acercamiento entre
los cristianos dentro del campo doctrinal. La maxima figura de la teologia pro-
testante actual es sometida a examen por un especialista catélico y precisamente
en el punto clave de la lucha doctrinal del siglo xvi: la justificacién. ;Coinciden
en lo esencial la doctrina de la justificacién de! Concilio de Trento con la doctri-
na de K. Barth? A este interrogante responde el tedlogo protestante en una
carta dirigida al autor de este libro que ha constituido el prélogo de la obra
desde su edicién alemana. Barth que reconoce que la interpretacién hecha por
Kung de su doctrina sobre la justificacién es correcta; reconoce también que si
la doctrina que expone Kung sobre la justificacién catélica es la verdaderamente
catdlica, entonces no tiene inconveniente en coincidir con ella; alaba =l esfuerzo
de la teologia catélica actual en el campo exegético y saluda con- aptimismo los
nuevos tiempos que se acercan para un abierto, sincero y caritativo diilogo
entre todos los cristianocs. Por hoy, lo decisivo es que, de un lado y de otro, la
perspectiva se abre y se aclara de nuevo. La labor del tedlogo de nuestros dias
debe ser ante todo un servicio humilde; hay gque reconocer que determinadas
expresiones teolégicas estdn siempre condicionadas por un tiempo y una filoso-
fia y nunca llegan a ser suficientemente adecuadas. La Palabra de Dios sigue
saliendo al encuentro del hombre en cada circunstancia histérica. Kung lo vio
y por eso ha dado a su trabajo una impostacién histérico-doctrinal digna del
mejor elogio.—A. GARRIDO.

WINNINGER - CONGAR, Le Diacre dans U'Eglise et le monde d’aujourd hui, Edit. Du
Cerf, Paris 1966, 23 X 14, 314 p.

La permisién del Vaticano II de la restauracién del Diaconado como “grado
propio y permanente de la jerarquia” (n. 29 de LG) ha confirmado las més sin-
ceras ansias de muchos prelados v ha abierto una esperanza para el apostolado
misionero en muchos paises donde se hace notar méis de cerca la escasez de
sacerdotes, Este nuevo quehacer eclesial ha planteado numerosas cuestiones a
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los pastores y a los teblogos. En octubre de 1965 se reunian en Roma los parti-
cipantes al Congreso Internacional sobre el Diaconado, presidido por varios car-
denales. Al final Pablo VI alababa en una alocuciéon el interés despertado por
el Concilio sobre este tema y animaba a profundizar en las ensefianzas conci-
liares sobre el Diaconado, bien sea celibatario —para jévenes bien dispuestos—-
bien para casados, segin indique la diversidad de las situaciones en los dife-
rentes paises.

Este libro -—hecho en colaboracién por multitud de tedlogos— parece res-
ponder a las palabras del Vaticano II y a las sugerencias de Pablo VI. En su
primera parte estudia la historia y situacién del Diaconado tanto en el Nuevo
Testamento como en diversas confesiones no catélicas. La segunda parte pre-
senta una teologia del Diaconado en la gue merece especial mencién los traba-
jos de Congar, Denis y Winninger, La tGltima parte recoge una serie de estudios
sobre la restauracién del Diaconado, analizando las ensefianzas del Concilio
(Rahner), y el porvenir de los Didconos en diferentes regiones (América latina,
Africa, Asia y Francia). Termina con un estudio sobre el estado canédnico y la
formacién de los futuros didconos en la Iglesia. El libro aparece como una obra
de vanguardia dentro del movimiento pastoral de la Iglesia del postconcilio.—-
“A. GARRIDO.

Edition du Centurion. Coleccion: L’Eglise en son temps.

N.c 11: SCHOONENBERG, P., Le monde de Dieu en devenir, Paris 1967, 21,5 x 14,5,
238 p.

N.° 12: La situacion oecuménique dans le monde, Paris 1967, 21,6 X 14,5, 256 p.

“Le monde de Dieu en devenir”. El P. Schoonenberg, profesor de teologia
en la Universidad de Nimega, recoge en este libro diversos temas publicados en
forma de articulos. No obstante el libro tiene una marcada unidad. El mismo
autor lo explica comentando el titulo de su obra: cada capitulo tiene por objeto
el mundo, un mundo del que forma parte el hombre. Considera este mundo en
desarrollo, como participante en un proceso de evolucién y en un drama histé-
rico humano. Por fin, considera siempre el mundo como creacién de Dios y en
crecimiento constante hacia la “plenitud de Cristo”, A través de las diferentes
partes: evolucién, el hombre y su origen, historia de la salvacién, sentido del
matrimonio y teologia del trabajo. El autor se esfuerza por hacer ver el sentido
del mensaje biblico a sus hermanos contemporineos que parten de una visién
moderna del mundo y del hombre. No hacia falta que el autor confesara la in-
fluencia del P. Chardin, al cual considera como el profeta de la nueva visién de
las cosas. La evolucién juega un papel importantisimo en el pensamiento del
P. Schoonenberg. Y por eso teniendo en cuenta la situacién de nuestra civiliza-
cién, los avances cientificos y filoséficos, se esfuerza por esclarecer el signifi-
cado de la revelacién en relacién con la nueva manera dé pensar y de sentir de
este mundo nuevo que estd amaneciendo. Asi contribuye a abrir un nuevo cami-
no para un pensamiento cristiano que sea verdaderamente contemporineo.

“La situacién oecuménique dans le monde”. El tema del ecumenismo estd
alcanzando en esta hora postconciliar fronteras nunca sofiadas en tiempos pasa-
dos. Una contribucién a este quehacer es el libro que presentamos. El mundo ca-
mina hacia la unidad en todos los sentidos: econdmico, cultural, social... a pesar
de las lamentables situaciones y disensiones existentes todavia, Las iglesias, con
su mensaje religioso y evangélico, tienen el deber de hacer brillar la esperanza
‘ante una humanidad con problemas nuevos. A esto contribuird un ecumenismo
bien entendido.

Pero si es cierto que la mentalidad ecuménica es la misma en el fondo para
todas las creencias, también es cierto que ella encuentra diversos obsticulos se-
gin los paises de aue se trate. De ahi la razén de este libro cue puede prestar un
gran servicio, poniendo por vez primera ante nuestra consideracién la multipli
‘cidad de las realizaciones ecuménicas. No es un libro que estudie el ecumenismo
en términos generales, sino que va analizando la situacién ecuménica en las di-

versas zonas o naciones del mundo; Francia, Espafia, Italia, Paises Bajos, Ale-
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mania, Inglaterra, Paises escandinavos, Africa, Oriente Medio, India, Estados
Unidos y América latina. En el articule dedicado a Espafia aparecen juicios
abstractos que no podemos admitir en su conjunto. Seguimos sin dialogar y por
falta de este didlogo seguimos con ciertos prejuicios mutuos que se transparen-
tan en este enfoque partidista de los acontecimientos y de las ideas.—A. GARRIDO.

Dents, H., Le préte de demain, Edit. Casterman, Tournai 1967, 18 x 11,5, 147 p.

Dents, H., Pour une prospective théologique, Edit. Casterman, Tournai 1967,
18 x 11,5, 139 p.

Estos libros del P. Denis pertenecen a la coleccién “Points de repére” que
con acierto dirige el autor juntamente con Jean Frisque. )

“Le préte de demain” analiza la figura del sacerdote del mafana con una
originalidad digna de alabanza. Un sacerdocio ministerial enmarcardo en su tiem-
po, con una fidelidad cada vez mayor al Maestro su Sefior. El libro quiere ser,
por confesién de su autor, un acto de fe en el sacerdocio del mafiana y més espe-
cialmente en el sacerdocio ministerial. Y la mejor manera de asegurar el futuro
es profundizar en el presente. De aqui que los diversos capitulos del Libro tiendan
a. relacionar la teologia del sacerdocio ministerial con este mundo en vias de
auténtica transformacién: el sacerdote dispensador de la gracia en medio de
un mundo abierto a lo universal; el sacerdote mensajero de la unidad del men-
saje evangélico, en medio de un mundo que camina hacia la unidad. Las dltimas
piginas del libro estin dedicadas a la espiritualidad sacerdotal, parte esen-
cial de ministerio.

“Pour une prospective théologique” aborda uno de los problemas méis serios
que tienen planteados hoy los intelectuales de la Iglesia. La evolucién del mun-
do en todos los sentidos exigen un nuevo lenguaje teolégico, poraue si el cristia-
nismo ha sido la religién del ayer, debe ser también la religién del mafiana. Los
tesoros teoldgicos de la Iglesia. conservados con una formulacién invariable
—solamente aptos para los eruditos— han de hacerse vida para los hombres de
nuestro tiempo. La teologia o es contemporanea o mo es tal teologia. Nos encon-
tramos ante una de esas paradojas inherentes a la fe. El nova et vetera se
repite hoy como siempre. Se exige, pues. una teologia antropomérfica (que parta
del hombre, aunaue guardando cierta distancia con cualouier humanismo seco);
se exige una teologia eclesiastica, sin confundir transcendencia con apartamien-
to del mundo; se exige una teologia cristolégica —assumptic humanitatis—
oue debe situarse a nivel del hombre y del mundo para expresar el plan salvifico
de Dios.—A. GARRIDO. :

Ediciones Casterman. Coleccién “Christianisme en mouvement”, Tournai.
N.° 2: RICHARDSON, A., Le procés de lo religion, 1967, 20 x 12,5, 128 p.

N.° 8: NEWBIGIN, L., Une religion pour un monde séculier, 1967, 20 X 12,5,
171 p.

N.° 5: TILLICH, P., Le courage d’étre, 1967, 20 x 125, 188 p.

He agui una nueva coleccién de Ediciones Casterman. dirigida por R. Marlé.
Conscientes de este mundo nuevo que estd apareciendo, las diversas confesiones
cclesiales se preocupan hondamente de salirle al encuentro, precisando el sentido
de la fe v el modo concreto de dar testimonio de esa fe. “Le procés de la religion”
eg un claro ejemvlo de esto. Richardson. profesor durante muchos afios de la
Universidad de Nottinghan. recoge en este libro seis conferencias dictadas en
o] Queen’s College de Dundee en noviembre de 1965. Los titulos de las conferen-
cias son delo méas llamativo: critica de la religién, la veligién “aholicién” de
1o secular. diversas formas de ateismo religioso. cosmologia v lenguaje, la nueva
hermenéutica vy la “muerte de Dios”. Temas demasiado ambiciosos vara poder
ser vesumidos en unas conferrnciags. Sin embargo aueda planteado bastante bien
en su conjunto el problema de la secularizacién del mundo actual y refleja un



23 LIBROS 155

conocimiénto perfecto del estado de'la cuestién. El autor se muestra juicioso y va
enfocando cada uno de los temas con una auténtica conciencia cristiana apoyada
en la tradicién biblica.

Une religion pour un monde séculier. Cualquiera que haya seguido en
estos Gltimos afios el desarrollo de la llamada “secularizacién” ha podido com-
probar el abundante material bibliografico a que ha dado lugar. Bajo el patro-
nazgo de Bonhoeffer han surgido los trabajos de Vahanian, Gogarten, Van
Buren, Hamilton, Robinson, Cox, Wicker. Esta discusién, cargada de sentido
teoldgico, ha saltado a la masa merced al éxito editorial del “Honest to God” del
obispo de Woolwich, Robinson. La reaccién no podia hacerse esperar aun dentro
del campo protestante que es donde mas radicalmente se plantea el problema.
Quiza la mas acertada de las reacciones haya sido la de Newbigin. El libro que
presentamos a nuestros lectores aparecié en inglés con el titulo “Honest religion
for secular man”, titulo que hace suponer se trate en parte de una réplica al
“Honest to God”. Reconoce Newbigin —al igual que Gogarten o Cox— el aspecto
positivo de la secularizacién y la intima relacién de la revelacién biblica con
este proceso cada dia mas patente en el mundo. Pero a la vez acentiia que este
poder liberador “exorcista” de la revelacién solamente puede predicarse con la
afirmacién de la existencia, la autoridad y la accién del Dios vivo. Solamenta
una fe viva bien entendida, afincada en el misterio cristolégico, es capaz de solu-
cionar esta ambigiiedad en que se plantea el proceso de secularizacién. En esa
fe tiene sentido la alteridad del mundo y tienen también sentido los graves pro-
blemas que de siempre azotan a la humanidad: enfermedad, dolor y muerte, y
que Cox en su Ciudad secular no les afronta. Un libro muy interesante, con
intuiciones muy logradas para el quehacer apostélico. No en vano Newbigin ha
sido misionero en la India durante 23 afios y actualmente es obispo de Madras.

Le courage d'étre. El tedlogo germano-americano Tillich ha sido uno de los
pensadores mas esforzados en la tarea de reconciliar las exigencias de la fe con
el pensamiento moderno. Hombre eminentemente culto, quiere ver un sentido de
fe en todas las manifestaciones del hombre: arte, socioclogia, psicologia profun-
da, politica... Courage d’étre, a pesar de sus ambigiiedades, comprensibles desde
su punto de vista luterano, responde a este objetivo, ensayando una verdadera
antropologia religiosa en consecuencia con las necesidades de nuestro mundo.—-
A. GARRIDO.

THILS, G., Synecrétisme ou catholicité, Edit. Casterman, Tournai 1967, 19 x 13,
195 p.

;Qué entiende Thils por sincretismo? He aqui un término equivoco que a
través de la historia ha revestido multitud de acepciones. En general podriamos
decir que sincretismo es una mezcla mas o menos feliz entre las religiones, Como
tesis a defender seria un afin de armonizar todos los conceptos religiosos de la
humanidad para llegar a una religién universal que fuera util para todos los
hombres. : .

Han sido muchos los intentos de ver esto mismo en el cristianismo. Asi
Harnack acude a la filosofia griega, Loisy insiste en la influencia de los "mis-
terios” para la formacién de la cristologia paulina, Havet subraya la influen-
cia del platonismo, Bauer se inclina por el estoicismo... Y actualmente sigue en
pie la tentacién. El Decreto conciliar sobre la “Actividad misionera de la Igle-
sia” en su ntmero 22 hace una llamada a la reflexién teolégica para ver por
oué “caminos puede llegar la fe a las inteligencias, teniendo en cuenta la filoso-
fia vy la sabiduria de los pueblos y de qué forma pueden compaginarse lag cos-
tumbres. el sentido de la vida y el orden social con las costumbres manifestadas
por la divina revelacién”, La diferenciacién creciente de las Iglesias puede lle-
var consigo dificultades y peligros. Se impone huir tanto de una especie de
sincretismo como de un falso particularismo. A esta llamada conciliar responde
el libro del ilustre profesor de Lovaina. El autor busca desde el principio preci-
sar los limites de este sincretismo v .trata de distinguirlo de un un.ive..wr.sa,lisrr}o
legitimo y deseable. Un libro de auténtico interés en esta hora pnstconeiliar. Sin
concesiones a la galerfa recalca valientemente que la salvacién sigue viniendo de
Dios en Cristo y por Cristo~—A. GARRIDO,
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MagsaM, Ch. M., The Theology and Practice of Love, Edit. Helicon, Baltimore
1965, 14 x 21, 295 p.

Como el mismo titulo indica, el autor desarrolla el sublime contenido del
amor intratrinitario que Dios ha revelado y dado para hacer al hombre partici-
pe de esa plenitud de vida. El libro estd claramente dividido en dos apartados
bien diferenciados, y al mismo tiempo, en forzada conexién. En el primero expo-
ne con magistral sencillez, a la par que con profundidad, el amor de Dios, des-
entrafiando la riqueza de tal doctrina a través de la Biblia en el Antiguo y
Nuevo Testamento y en la Tradicion. En seccién preliminar ha asentado los prin-
cipios inconclusos de que “el que no ama, no conoce a Dios”, porque Dios es
amor, y que este amor consiste en la inhabitacién trinitaria, y a continuacién
analiza lo que podriamos llamar la “teorfa del amor” a través de la revelacién.
como se indicd. Pero no siempre los cristianos encarnan este amor en su con-
ducta, y pasa naturalmente a la segunda seccién, con el bien significativo titulo
introductorio “Lo hicisteis por Mi”. Es la relacién fundamental y misteriosa en-
tre la vida genuinamente humana y las verdades centrales del cristianismo.
Amor es vivir y la vida sobrenatural es don de Dios para amarle. Emplea la
mayoria de los capitulos de este apartado a la préactica de esta vida plena, a la
insercién vital en la propia actuacién que implica la trama diaria de la existen-
cia humana. Y asi, la caridad como vida que une, y aue vida es caridad continua,
comprensién, conmiseracién, sinceridad vy perdén, lealtad, respeto, ayuda y forta-
lecimiento mutuo, confianza, amor fraterno, conocimiento propio a través dei
préjimo, purificacién respectiva, etc., son temas aue indican cémo actualizar esa
vida divina en la propia vida, siempre con relacién a los demés, en mutua reci-
orocidad. Constituye, en suma, una teologia viviente, enlazada a la tradiciona!
sabiduria cristiana con los perspicaces adelantos de hoy.—I. Ramos.

STRAUSS. R.. Der neue Mensch innerhalb der Theologie Augustins, Edit. EVZ,
Zurich 1967, 15 x 22, 125 p.

Tema interesante el que ha buscado Strauss en la riqueza doctrinal agusti-
niana, y gue ha cumplido en su casi totalidad. Lo primero cue trata de diluci-
dar Strauss es el nuevo hombre en la perspectiva teolégico- filoséfica, estudiando
la beata vita como meta escatolégica, el muy notable estudio sobre el conocimien-
to filoséfico, norma de la vida ético-religiosa y el progreso filoséfico-teolégico
bacia la beata vita. Después de este primer apartado. en légica visién, inecar-
dina la doctrina de Dios en relacién con el nuevo hombre, cue abarca la expe-
riencia humana de la. realidad divina (inmutabilidad. summum bonum, simplex
natura, lex intelligibilis...) y el concepto biblico-cristolégico de Dios. Y ya, una
vez determinados los principios generales, se introduce en la antropologia agus-
tiniana, en las visiones de Acustin sobre el alma 'y el cuerpo: alma. espejo de!
hombre en su relacién con Dios, vurgatio animi; consciencia del alma; origen
de la misma; reintegracién del alma, rectora del cuerpo; comprensién biblico-
cristiana del cuerpo... ‘Lo cue sigue verss sobre la dimensién ética del nuevo
hombre: deber y responsabilidad frente a Dios, soberbia como separacién. corre-
lacién entre lev v gracia y la obra salvifica de Dios eqnectado con la posibilidad
del nuevo hombre por bautismo, penitencia. lev y gracia. fe. voluntad y gracia,
orimado de la gracia, prioridad de la fe. ete. Y culmina la obra con dos capitu-
los finales dedicados a la certeza v realidad del nuevo hombre, respectivamente,
en oue incluye los demis medios de aseensién a Dios v de renovacién cristiana
vara el encuentro con Dios. Por dltimo. de la realidad del hombre nuevo estudia
la dindmica existencial de gracia y voluntad, justificacién y salvacién, el nuevo
hombre en Cristo, v la realizacién del hombre nuevo en la caridad. Como puede
verse, el orden es légicamente bueno. el tema exhaustivo v bien vnrofundizado.
S6lo notames el defecto de 1a exigua bibliorrafia. v no tanto por ésto como por
la omisién de algunos estudios fundamentales de antronnlogia. del conocimiento
agustiniano, ete., de nacionalidades no germgnicas. Por lo demds, libro excelente
y de bueno presentacién.—I, Ramos,
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SCHREUDER, O., Gestaltwandel der Kirche, Edit. Walter, Olten-Freiburg i. Br.,
1967, 12,56 x 20,5, 144 p.

Schreuder, profesor en Nimega, quiere disipar los temores y malestares de
gran parte de creyentes ante los conceptos de Iglesia y afines, y ante la asidua
perseverancia que la Iglesia demuestra tener de la organizacion antigua y su
inmutable intencién de sostener las posiciones tradicionales. El autor ensaya
esclarecer la situacién, probando destapar las nubes ideolégicas que bajo la ins-
titucién eclesigstica laten, y que, al mismo tiempo, encubren el verdadero estadc
de cosas. A estos hechos dedica sus investigaciones, fruto de extensos estudios
sociolégicos.

El cristiano necesita la ayuda de una institucién de fe, la Iglesia. Pero esta
forma social de la Iglesia tiene que cambiar ante la situacién socio-cultural ac-
tual, creciente y general. Lo cual —asevera— tiene vigor para nuestro tiempo.
Asi que la Iglesia debe reconocer la peculiaridad del mundo, es preciso renun-
ciar a sus pretensiones de dominio, y tiene que variar sus relaciones para con
el estado, con la economia, con la educacién y formacién, con la familia v el
matrimonio... Ha de constituirse como Iglesia de libertad, y a todo ello ests
vinculada una nueva distribucién de tareas e incumbencias entre la jerarquia y
el laicado, ete. -

La obra ocupa el numero 5 de la coleccién “Theologia publica” de Walter
Verlag.

El libro sigue la buena presentacién de la coleecién.—I. RAMoOS.

S6LLE, D., Die Wahrheit ist konkret, Edit. Walter, Olten-Freiburg i. Br., 1967,
12,5 x 20,5, 130 p.

El solo titulo necesita algunas aclaraciones que la autora se cuida de deter-
minar, lo que evita. Queda excluido un modo de verdad que para si misma existe
y que puede proponerse como inmutable descansando en si, También se omiten
las situaciones aceptadas en que el hombre vive y las necesidades con que de
continuo se topa. Por tanto, y a la par, ellas determinan nuestra verdad. Y esta
verdad entendida de un modo concreto es —en opinién de la autora— la dnieca
base para desmitologizar la Biblia, para reformar la Iglesia y para mudar la
sociedad.

~ La habilidad de Sélle ha quebrado ilusiones de abrir paso en torno a la fe,
al menos, de demostrar, en las ocasiones que se ofrecen, la diferencia de la fe
popular mégica, el pensamiento cientifico y la credibilidad purificada. Se recata
de hablar de Dios en moldes desfasados porque advierte que la teologia no trata
de un consejo escondido emn el cielo, sino del hombre, y que no debe fabricarse
ninguna imagen eguivoca de Dios ni del hombre. Estas ideas generales las desa-
rrolla a través de los capitulos que aparecen respectivamente bajo los titulos
“;Bs Dios de ayer?”. “No tenemos orgullo sino sélo interés”. “;Por qué cambia
la teologia?”. “Teologia en vias para la unidad de la Iglesia”. “;Por qué bus-
cais al vivo entre los muertos?”. “Contra la desconfianza en la razén”. “La Pala-
bra y las palabras”. “No debes fabricarte ninguna imagen”. “Iglesia fuera de
la Iglesia”, etc. En realidad al titulo le falta una palabra para expresar mejor
la teméatica: Die Wahrheit Christi...

Forma parte de la coleccién “Theologia publica”, vol. 4, Cuidada edicién.—
1. Ramos.

SACRAMENTUM MUNDI, Theologisches Lexikon fiir die Praxis. Deutsche Ausgabe
herausgegeben von Karl Rahner und Adolf Darlon. Band I: Abendland bis
Existenz, Edit. Herder, Freiburg 1967, 27 X 19, 1.312 col.

Hay obras cuyo contenido y significado pende, en parte, de la oportunidad
y del momento psicolégico del publico a que se dirigen. Toda obra de este tipo
de. orientacién, que se dirige a un ‘amplio piblico moderno y actualizado y que
pretende ponerle al tanto de la problemitica contemporinea, tiene su éxito ase-
gurado. No es su mayor valor el oportunismo, aunque es preciso dejar constancia
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también de ello, porque supone una gran sensibilidad y un vivir a la escucha de
los signos de los tiempos y de la direccién ideolégica en la que se encaminan.

La presentacién de un Léxico de este tamafio cuyo primer volumen tenemos
a la vista es siempre dificil, por la multitud de temas abordados y por la diver-
sidad de los mismos. Son todos ellos del maximo interés para nuestro mundo,
sean temas como la antropologia, el trabajo, la ascesis, el ateismo, el sacramen-
to de la penitencia, el calvinismo, el movimiento social cristiano, el diaconado, el
matrimonio, el didlogo entre la Iglesia y el mundo, el evolucionismo, la euca-
ristia, la exégesis. En todos se tiende a ofrecer al publico los puntos adquiridos
en la bisqueda cientifica y aquellas direcciones hacia las cuales puede canali-
zarse el pensamiento en la actualidad. Nada mejor que este tipo general de estu-
dios, en los que se recogen en breves sintesis pensamientos dispersos en largas
obras. Los especialistas que colaboran tienen siempre la ventaja de sintetizar en
poco su mucha actividad. :

Los mejores tedlogos o solamente conocedores de las ciencias eclesijsticas.
colaboran en él. Para lo agustiniano hay dos articulos principales, aunque aqu
y alld puedan descubrirse incidentalmente algunos otros puntes. Se deben a
A, Zumkeller, “ Augustinerschule” (col. 430-433), y a Eberhard Simons, “ Augus--
tinismus” (col. 433-444), En este Gltimo se parte de San Agustin y se hace un
brevisimo recorrido del agustinismo, no bien definido, hasta nuestros dias. Po-
driamos oponer mucho a una sintesis como la presente, pero ya comprendemos
que no es facil en tan pocas paginas dar las lineas de fuerza de un auténtico
agustinismo. Tal vez se pensari que en el articulo precedente “Escuela agusti-
niana” apareceria lo especifico de esta escuela y para sorpresa se ha visto que
la sintesis deja mucho que desear y se ha atenido a los breves puntos que
A. Trapé habia sefialado en un articulo introductorio a esa teologia de la escue-
la agustiniana mucho més rica en contenido y expresién que los enunciados de
“primado del amor”, “de la gracia” o de “Cristo” o de un “pensamiento con-
creto”. Notamos en la bibliografia de Simons la falta de T. Van Bavel, Reper-
toire bibliographique de Saint Augustin. Steenbrugge 1963, que al menos para.
las publicaciones de 1950 a 1960 es imprescindible en toda bibliografia y estudio
agustiniano.

La tipografia es impecable, como suele hacerlo la acreditada Editorial Her-
der y todo contribuye a que esta obra, que se publica en aleméan, espafiol, fran-
cés, holandés, inglés e italiano, tenga la maxima difusién. Por otra parte, es
digna de nota la breve y selecta bibliografia orientativa que acompafia a cada
articulo. E] acierto es maximo y éste Léxico teolégico para la practica brindard
preciosos servicios al hombre actual, inquieto por la teméatica de su mundo.—
J. MoRAN. .

ARANA, J., Reflexiones teoldgicas sobre el hombre, Edit. Mensajero, Bilbao 1966,
19 x 12, 192 p,

El tema del hombre preocupa hoy més que nunca. El Concilio Vaticano II,
en su afin de servir a la humanidad, anhela unir la “luz de la revelacién al
saber humano” para resolver este angustioso problema que se plantea tan cru-
damente a nuestra generacién. El marxismo, el existencialismo y cualquier clase
de filosofia humanista —a pesar de los avances técnicos increibles de la ciengia
actual— chocan siempre con este misterio oscuro e inquietante de ;qué es el
hombre?

El libro del P. Arana estd inmerso en esta problematica de maxima actuali-
dad. Pretende armonizar el saber “logrado cientificamente, con la verdad de la
revelacién para aclarar el misterio del hombre” y buscar sinceramente la res-
puesta sobria y objetiva de nuestra existencia. Estas consideraciones no son char-
las piadosas ni invitan a momentos de pietismo trasnochado; son reflexiones
seriamente activas para nuestra vida en el mundo, a la vez que abren un dijlo-
go abierto con aquellos que podemos encontrar en cualquier esquina de nuestra
vida. La vida cristiana del futuro adquirird especiales matices dentro de una so-
ciedad eminentemente diferenciada en todos los 6rdenes; de ahi la necesidad de que
la Iglesia y el cristiano reflexionen sobre su papel para desenvolverse en este de-
venir inmediato e iluminarlo con la Palabra de la Revelacién. En resumen:
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paginas muy a tono para este mundo universitario en que los problemas de una
fe' madura adquieren carta de ciudadania a escala nacional.—A. GARRIDO.

SCHNACKBNBURG, R., Creer hoy, Edit. Fax, Madrid 1967, 12 x 19,5, 220 p.

La presente obra elaborada por tetlogos, algunos de ellos bien conocidos dei
publico, nos presenta una panordmica tanto escrituraria, como practica y vital
del problema bésico: la fe.

En el plano cientifico es Schnackenburg quien nos da una sinopsis pro-
funda de lo que la fe es y exige segtn la Escritura: la fe se nos presenta como
una gran tarea por realizar; “como un si” al plan de Dios que debemos conser-
varlo siempre fresco para luchar de continuo contra las presiones que nos asal-
tan tanto en el interior como en el exterior. Pero ademdés del caricter individuai
y personal del acto de fe, su realizacién en la vida (servicio a la fe), tiene un
aspecto fundamental: el comunitario. En el Nuevo Testamento la fe en Cristo
y su realizacién sbélo podian darse en el seno de la comunidad; un cristianismo
individualista es algo que nadie conoce. Y de aqui arranca un problema bésico
que debe tomarse més en serio: la responsabilidad con respecto a la fe del her-
mano. Consiguientemente una pastoral auténtica y fructifera tiene que comen-
zar por fortalecer las células familiares y asi resultari fortalecida toda la co-
munidad local o parroquial y, en definitiva, toda la Iglesia (E. Tewes y
V. Schurr).

A nadie se le oculta las implicaciones y complicaciones en que se halla el
hombre de nuestro tiempo y su repercusién en el servicio a la fe. Es un hecho
incontrovertible el que se va apoderando, aun de la gente corriente, de que la
ciencia aplicada, la técnica es la que forma y regula la formacién del hombre
y no la religién. Uno de los mds graves problemas con los que se encuentran
nuestros fieles y esperan una solucién alentadora (H. Fleckenstein y H. Gorres).

Cierra la obra un estudio sobre “la fe como acto complejo” (J. M. Reuss, que
intenta demostrar cémo la idea de fe expuesta en este libro esti de acuerdo con
la doctrina del Concilio Vaticano I.

Tanto por la calidad de los autores, como por el tema, es recomendable el
libro. Y por el enfoque genuinamente pastoral que presenta, muy 1util serd para
el sacerdote que esté preocupado por desarrollar una fructifera aceién pastoral.
—NATALIO G.

GABORIAU, F., Dieu dans le débat des hommes, Edit. Du Centurion, Paris 1967,
21,30 x 14,30, 255 p.

BEs cierto que el mundo todo es una teofania natural, como también lo es
que la revelacién de Dios, en el Antiguo Testamento y por medio de Cristo, no es
un problema sino una constatada realidad. Esto no obstante, es un hecho tam-
bién el que se pueda hablar del problema de Dios en la mente de los hombres.
Y es que, por un lado, si bien es verdad que la fe en Dios no se ha de verificar
razonando la verdad, también lo es que, en frase de Pascal, “la razén se some-
ter4d cuando vea que ha de someterse”. Por otra parte la aceptacién racional de
Dios implica una elevacién sobre un materialismo y sobre un naturalismo que
han invadido totalmente el 4mbito de la especulacién humana. Sobre todo esto
pueden afiadirse el influjo que en la aceptacién de Dios o, mejor dicho, en su
negacioén, pueda ejercer el “misterium iniquitatis” de la voluntad humana y, en
ultimo término, el hecho mismo de que Dios haya dejado de ser problema porque
se pueda hablar de El como de algo “ya pasado de moda”. Para el que contem-
ple todo este panorama se ha escrito un libro més que habla sobre Dios. Pero,
entiéndase bien, no sers el autor quien nos hable de Dios. El autor, prictica-
mente, no hari otra cosa gque hacer oir a otros hombres que en todos los tiem-
pos han hablado de Dios. No hay exclusivismos en la seleccién de los textos:
los hay de la antigiiedad y de los tiempos modernos, aunque es muy natural que
se haga hincapié sobre los contemporineos, ya que hoy es cuando la cuestién
se presenta tan debatida en las mentes humanas. Afirmando los unos, negando
los otros, el lector podrs escucharlos a todos, tendrs ocasién de constatar sus
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posturas, de aprobarlos, de criticarlos y, en ultimo término, de decidir por si
mismo una vez conocido el pensamiento de la humanidad. El autor no promete
al lector unos momentos de placer intelectual con su lectura, més bien le invita
a una lealtad y rigor cientificos que excluyan la superficialidad en tema de tanta
trascendencia. Y serd precisamente el lector cristiano quien saldra maés benefi-
ciado al ser testigo de ese asalto consciente o inconsciente de los hombres a
Dios, que, con frecuencia, es un asalto y un encontrarse consigo mismos.—F, CA-
SADO. :

CONGAR, Y. M., Cristianos desunidos, Edit. Verbo Divino, Estella 1967, 19 x 12,
496 p.

Traduccién espafiola de la obra del P. Congar publicada en 1937. El tema
afrontado por el P. Congar y la misma firma del autor avalan mas que de sobra
este libro. A los treinta afios de su aparicién en Francia siguen teniendo vigen-
cia las intuiciones de este ilustre dominico. Intuiciones dedicadas a establecer
unas bases y “precisar los caminos posibles de un movimiento de reintegracion”
de las comunidades disidentes hacia la unidad. El Vaticano II ha canonizadn
practicamente los esfuerzos de este pionero del ecumenismo en su Decreto Con- .
ciliar, El movimiento no puede dar marcha atris. El problema de una Iglesia des-
garrada sigue urgiendo las conciencias y se impone una accién decidida —mar-
cada por la prudencia, la reflexién serena y el estudio fecundo— en busca de
esta unidad. “Este libro, confiesa el autor, intenta definir las bases, la natura-
leza y las condiciones de ese ecumenismo”,

Recorre Congar los origenes de cada separacién, detallando las causas que
la provocaron; expone la teologia de la Iglesia “mna y catélica”; somete a jui-
cio las diversas teorifas sobre la unidad, existente en las diferentes confesiones
cristianas, sefialando los puntos de contacto y de separacién y termina con un
“esbozo, a grandes rasgos, de un programa concreto de ecumenismo catdlico”.
Todo ello con una claridad meridiana, sin esconder o soslayar las cuestiones y
con un estilo sutil y 4gil, a pesar del abundante material bibliografico de que
dispone el autor. Felicitamos a la Editorial por esta iniciativa y la amnimamos
sinceramente para que siga poniendo a nuestra disposicién obras de tanta valia
intelectual.—A. GARRIDO.

KERTELGE, K., Rechtfertigung bei Poulus, Edit. Aschendorff, Miinster 1967,
23 x 16, 336 p.

Este libro pertenece a la colecciéon Neutestamentliche Abhandlungen y lleva
el nimero 3 de la nueva serie. Como subtitulo anuncia una serie de estudios
acerca de la estructura y sentido real del concepto paulino de justificacién. Es
en realidad un fruto mas de la literatura de colorido ecuménico, y se nos ofrece
como disertacién para el Doctorado. De este modo quedan perfiladas sus caracte-
risticas, formales, y aun materiales, ya que el enfrentarse con un tema seme-
jante significa aspirar a escribir un libro fundamental. Y, en efecto, el lector
no se siente defraudado. El libro se compone de dos partes. En la primera se
analiza el concepto de “justicia de Dios en el Antiguo Testamento, hasta llegar
al mismo Pablo, y el concepto mismo en su esencia, segin Pablo”. De este modo,
en la primera parte se establece el significado tradicional y juntamente la nove-
dad de la fé6rmula en Pablo frente al movimiento cristiano. Asi se despeja real-
mente una base o punto de partida, ya que. delante del lector la esencia del cris-
tianismo es el mismo Cristo, y consecutivamente la fe en ese Cristo, ya que E!
es la expresiéon y revelacién de la “justicia de Dios”, de la fidelidad a las prome-
sas, a la Alianza y a la Ley. En la segunda parte, en la que se analiza el conte-
nido del concepto de justificacién en la de Pablo, exponiendo asi los diferentes
aspectos y relaciones del concepto de justificacion, tenemos un anilisis de los
fundamentos. Puede decirse asi que se trata de un ensayo de teologia paulina
completa, aunque limitada al problema de los fundamentos. El concepto paulino
de justificacién significa algo nuevo dentro de la tradicional “justicia de Dios”
que se refiere a la fidelidad de Dios al Pacto con Israel, Esa justicia se revela
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en Cristo, en cuanto que la Ley termina y comienza una nueva historia, la histo-
ria de los “creyentes”. De ahi brota la férmula “justificacién por la fe”, opues-
ta a la justificacién por las obras de la Ley. En un libro tan fundamental, se
echa de menos un estudio, siquiera breve, de la “gracia”, en el sentido de una
“justificacién por la gracia”. El autor se atiene con exceso al modo tradicional
de estudiar estos problemas en los paises protestantes. Le queda pues al lector
la objecion fécil: ;Acaso la fe-no es la primera de las “obras”? Fuera de esa
objecién lateral, el libro es magnifico. Una amplia bibliografia y los indices
correspondientes completan la obra. También la presentacion editorial es muy
buena.—L. CILLERUELO.

WETTER, F. von, Die Trinititslehre des Johannes Duns Scotus, Edit. Aschendorf-
sche Verlagsbuchhandlung, Miinster-Aschendorf 1967, 24 X 16, 486 p.

Este libro pertenece a la Coleccidon “Aportaciones a la historia de la filoso-
fia y teologia de la Edad Media”, hoy dirigida por M. Schmaus. Se dedica a un
tema radical, que hoy llama la atencién de los criticos: en la misma coleccion
apareci6 en 1965 otro volumen muy importante sobre la estructura del ser y el
problema de la Trinidad en el mismo Escoto. Toda la filosofia y teologia de la
Edad Media son puestas a prueba ante un tema semejante. El libro consta de
dos partes: en la primera se estudia y analiza el concepto de generacién y pro-
cesion dentro de la Trinidad; en la segunda se estudian las divinas Personas, ya
en general, ya en particular, ya en sus reciprocas relaciones. El libro se termina
con una buena bibliografia y los indices correspondientes, Las obras de Escoto,
en toda su amplitud y dentro del orden de redaceién y publicacién de las mis-
mas, son analizadas cuidadosamente para precisar la doctrina. Entre las dos ma-
neras fundamentales de presentarnos a Dios, la griega que presenta al Padre
como principio de la Trinidad y la latina, que presenta la esencia como funda-
mento de las Personas, Escoto se queda con las dos a la vez, Para relacionar-
las luego, explica que no se trata de derivar al Padre desde la esencia, como si
la esencia existiese primero: no hay aqui prioridad de origen; hay una prioritas
perfectionis et essendi, en cuanto que la esencia es en el Padre la ratio formalis
essendi simpliciter. Resulta entonces que el principio de la Trinidad es el Padre.
no la. esencia, al estilo griego; pero eso se completa y perfecciona, afirmando, al
estilo latino que la esencia es la ratio formalis o principium quo. Al utilizar la
distincién entre el principium quo (naturaleza, esencia) y el principium quod
(Personas) se produce una articulaciéon latina. Lo mismo que con la esencia
acontece con la actividad: no existe fuera de las Personas, sino en las Personas.
La generacién del Verbo y la espiracién del Espiritu Santo son explicadas a la
manera agustiniana. El pensamiento de Escoto es analizado, no sélo en el eseru-
tinio de todas sus obras, sino también en su légica sutil y profunda y en su
método dialégico, ya que Escoto discurre siempre frente a sus antagonistas.
Escoto cita con mayor frecuencia a Aristételes que a la Biblia: y aunque eso
no signifique que se trate de superar los misterios, se revela que la fe de Escoto,
como la agustiniana, busca al entendimiento porque se siente un tanto subordi-
nado a él. Si bien el autor no entra de lleno en la relacién memoria-voluntad en
San Agustin y en Escoto, lo que hubiera sido muy interesante, da la impresién
de que Escoto es quizi el mejor representante de San Agustin en la Edad Me-
dia, a pesar de su “aristotelismo”. La lista de las fuentes, de la bibliografia y
de las personas citadas, completan este libro, que es una magnifica contribucién
a la historia de la teologia medieval.—L. CILLERUELO.

Mc SORLEY, H. J., Luthers Lehre vom unfrein Willen, nach seiner Hauptschrift
De Servo Arbitrio, im Lichte der biblischem und kirchlichen Tradition, Edit.
Max Hiiber, Miinchen 1967, 23 X 16, 340 p.

En ese titulo va expresado el tema con exactitud. El caricter ecuménico del
libro le inscribe en la coleccién de Contribuciones a la Teologia Ecuménica. La
polémica de Lutero con Erasmo hace ver que la raiz del protestantismo luterano
es la libertad humana, después del pecado original, ;Qué dijo sobre esa antropo-

4
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logia radical Lutero? Segin unos, niega la libertad; segtn otros, la admite;
seguin otros, la modifica hasta constituir un problema especifico. El autor busca
en este libro, no sélo una solucién entre esos puntos de vista sino también una
base ecuménica de teologia actual. El libro se compone de tres partes. En la
primera, se nos da el estudio critico histérico: la libertad en la Biblia, en San
Agustin, y en la Edad Media hasta llegar a Gabriel Biel y a las primeras expo-
siciones de Lutero. En la segunda se expone la teoria de Erasmo, en su libro
De libero Arbitrio. En la tercera se contrapone al anterior el libro de Lufero
De Serveo Arbitrio. La tesis del autor es que el origen de la postura de Lutero
ha de buscarse en la explicacién que Ockham y Biel dieron de la doctrina agus-
tiniana de la gracia, y que podria ser calificada de neosemipelagianismo. Lutero,
educado en esta doctrina, habria descubierto luego en el estudio de la Biblia y
de San Agustin que su neosemipelagianismo era una herejia, combatiéndolo en
adelante dentro de la Iglesia Catélica. Erasmo trata: de defender el libre albedrio,
pero presenta la doctrina catdlica en forma deficiente. Lutero le replica, pero
también se excede en sentido determinista y por eso ambos yerran. En cambio,
Lutero utiliza bien los argumentos biblicos, que hablan de una esclavitud del
hombre al pecado: en este ultimo sentido los modernos tedlogos luteranos coin-
ciden con los catdlicos en la doctrina radical de la libertad del hombre después
del pecado: por ende no puede justificarse una divisién de la Iglesia bajo este
concepto fundamental. La edicién del volumen es muy esmerada.—L. CILLERUELO.

MAXSEIN, A., Philosophia Cordis. Das Wesen der Personalitit bei Augustinus,
Edit. 0. Miller, Salzburg 1967, 21 X 15, 340 p.

Todos recibirdn bien esta publicacién, que ya era conocida y citada por
muchos autores, a base de ciertos articulos adelantados por el autor y de refe-
rencias indirectas, La tesis del autor es que el “Corazén” de Agustin va a signi-
ficar “persona”: eso obliga a pensar en una antropologia. Pero como ese cora-
z6n humano no puede desligarse de Dios, una filosofia del corazén tendri que
ser una filosofia de la religiéon. Y no se contenta el autor con una general filo-
sofia de la religién, sino que aspira a una religion cristiana, pasando del cor
humanum al cor christianum por una articulacién que él cree legitima y segura.
No oculta su pretension de contribuir con este libro a completar el cuadro de
la bibliografia agustiniana actual, sino también a orientar quizd en un sentid»
nuevo los estudios agustinianos. En esta ligera recensién sélo podemos felici-
tarnos y felicitar al autor, de que el libro haya sido finalmente puesto a dispo
sicién de todos. Se trata sin duda de un libro muy importante dentro de la
Agustinologia, tanto por su originalidad, como por la inmensa cantidad de ma-
teriales que aporta a esos estudios de San Agustin. Son variadas las criticas
que se habian anunciado ya frente a la tesis del autor. Yo veo en el libro el
peligro de una simplificacién ilegitima. Repetidamente se ha dicho que el tér-
mino “cor” significa en San Agustin cosas multiples y variadas. El significads
de “persona” es uno de esos significados. El pretender identificar cor con persona,
sin darnos previamente todos los textos en que se verifique esa identidad, supo-
ne incurrir en una falacia, que deja al lector indeciso ante cualesquiera conclu-
siones que puedan deducirse. Baste por ahora esta advertencia, ya que el libro
merece una critica méas profunda y detallada. No dudamos que los aciertos fun-
damentales de este libro contribuirin realmente a mejorar la marcha de los
estudios agustinianos. Ademss, el libro estd presentado en forma immejorable.—
L. CILLERUELO.

KNOWLES, D., Englische Mystik, Edit. Patmos, Diisseldorf 1967, 22 x 15, 190 p.

Aunque antes no era muy bien conocida en Alemania la mistica inglesa del
siglo xv1, los libros de informacién se vienen multiplicando. El que aqui presen-
tamos, traducido del inglés, es una exposicién muy bien hecha, que puede figurar
como una suerte de libro de texto. Tres capitulos introductorios nos hablan de la
mistica cristiana en general, de la historia y evolucién de esa mistica y de la
Inglaterra, en que podian florecer los misticos. Luego se nos van presentando, en
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capitulos separados y perfectos, Richard Rolle, La Nube de la ignorancia, Wal-
ter Hilton, Juliana de Norwich, Margarita Kempe y Agustin Baker, El autor
ha sabido unir una exposicién sencilla con unos materiales cientificos y un acento
cslido con la lectura directa de los textos originales. También la traduccién ha
sabido conservar el encanto del original.—L. CILLERUELO.

Theologische Akademie, Edit. J. Knecht, Frankfurt 1967, 21 X 13, 98 p.

La colecciéon que se viene publicando bajo ese titulo nos presenta su cuarto
cuaderno, que contiene cinco conferencias. Estas se acomodan a la finalidad de
la Institucién que pide caricter cientifico y adaptacién a una amplia masa de
lectores. Se nos ofrecen los temas més actuales: la espiritualidad vieja y la
nueva, el yo-el otro-los dos juntos, el ateismo, la paz, el clero, expuestos en un
lenguaje movido, actual, casi periodistico, avalado con firmas prestigiosas. Es un
gran acierto.—L. CILLERUELO.

GOGARTEN, F., Luthers Theologie, Edit. J. C. Mohr, Tiibingen 1967, 23 x 16,
250 p.

Gogarten nos presenta en este libro a Lutero en su polémica con la Iglesia
tradicional, empefiado en eliminar los elementos que indebidamente, a su juicio,
habian sido incorporados al depésito auténtico de la fe, empefiado en volver a
los elementos esenciales y primitivos de la Iglesia. Es pues una interpretacién
idealizada de Lutero. Esto no quiere decir que nos presente un Lutero desligado
de la teologia de su tiempo; por el contrario, dedica el primer capitulo a pre-
sentar a Lutero como “teblogo de su tiempo”. Sélo quiere decir que la gran per-
sonalidad de Gogarten y su inseripeiéon en una escuela especifica de teologia aec-
tual, le lleva a una interpretacién de la historia que es muy discutible. De ese
modo, este libro es en cierto modo una interpretacién estilistica. de Lutero, pero
al mismo tiempo aparece con un doble valor, ya que la interpretacién puede
tener tanto valor o a veces mas que los mismos textos critico-histéricos de Lutero.
Por otra parte son tocados, en capitulos separados los mas grandes temas de la
teologia de Lutero. La capacidad de sintesis, el conocimiento profundo, la selec-
cién de los textos esenciales, la correlacién entre los temas, todo esto estd presen-
tado de un modo magistral, que delata a un autor consagrado. Por otra parte
Gogarten no pierde nunca de vista la vida de la teologia actual, sus problemas,
sus angustias, sus vacilaciones, sus posibles soluciones. Finalmente, el estilo, que
podriamos Ilamar religioso, directo, palpitante da al libro un gusto, que no sue-
len tener los tratados de teologia abstracta. Es un compendio maravilloso de la
doctrina de Lutero y una renovacién de su espiritu. Viene presentado por la
Bditorial, con la dignidad habitual en Mohr.—L. CILLERUELO.

CHisHoLM, J. E., The Pseudo-Agustinian Hypomnesticon against the Pelagioms
and Celestians, Edit. The University Press, Freiburg 1967, 24 x 186, 222 p.

Podemos felicitarnos de que, al fin, el hermoso librito Hypomnesticon haya
merecido los honores de una tesis doctoral. Era sin duda una de las claves del
triunfo de la teologia agustiniana en Europa. Estid editado en la Patrologia de
Migne, 45, 1611-1664, pero muy pocos se tomaban la molestia de leerlo o de estu-
diarlo, a pesar de su enorme importancia en la controversia pelagiana y semi-
pelagiana, gue se continué después de la muerte de San Agustin. Chisholm nos
da en este librito los problemas introductorios, prometiéndonos un segundo volu-
men con el texto critico. Podemos pues felicitarnos, seguros de que la controver-
sia pelagiana es la controversia de la Cristiandad en Europa. El autor se inclina
4 atribuir el libro a San Préspero de Aquitania, apoydndose en argumentos cri-
ticos de todo género, y contestando a las objeciones gque se le puedan ofrecer.
La comparacién de la doctrina entre el libro y San Agustin revela una coinci-
dencia fundamental y demostrativa, aunque el libro ofrece alguna originalidad.
Aunque los argumentos criticos no son nunca definitivos, puede asegurarse que
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el autor ha colocado el problema en una luz clara y légica, que de momento es
definitiva, Esperamos complacidos el segundo volumen en el que se nos dari el
texto critico, con lo que la tesis del autor quedari reforzada con el testimonio
de la tradicién manusecrita.—L. CILLERUELO.

Brox, N., Offenbarung, Gnosis und gnostischer Mythos bei Irendus voh Lyon,
Edit. A. Pustet, Salzburg-Miinchen 1966, 232 p.

Este hermoso libro nos plantea el problema de los origenes de la teologia
catdlica. Los partidarios de una teologia oriental esto es, griega, no deben olvi-
dar nunca en qué condiciones la iglesia judia llegé a ser iglesia griega y en qué
condiciones los tedlogos griegos fueron organizando su sistema. El libro que
aqui presentamos nos hace ver con claridad el problema. Es preciso estudiar la
historia de la situacién en que nace una teologia. Irineo es considerado como “el
primer tedlogo” y su sistema nacié frente a los gnésticos: tuvo que discutir los
principios teoldgicos, la regula fidei, las fuentes de la revelacién, la auténtica tra-
dicién, la sucesién de los obispos y el primado de Roma. Irineo opone a la falsa
gnosis una gnosis verdadera: asi va de acuerdo con la escuela de Alejandria.
Pero de ese modo la verdadera gnosis viene siempre influida por la falsa gnosis,
como acontece en todas las contiendas. La doctrina sobre la Biblia, sobre la ver-
dad y sobre la Iglesia sirven al autor como argumentos probativos. El manejo
de la literatura del siglo 11 y los argumentos que se utilizaban en la literatura
apologética contra los falsos gnédsticos, y que el autor maneja con soltura, le
han llevado a darnos un libro de la mayor utilidad, tanto para prevenirnos con-
tra los prejuicios filohelenistas como para acostumbrarnos al ambiente en que
surge la teologia.—L. CILLERUELO,

Neuland in der Theologie, Edit. Zwingli, Ziirich-Stuttgart 1967, 20 x 13, 352 p.

Presentamos aqui a nuestros lectores el tercer volumen del Diilogo entre
108 tedlogos americanos y europeos. Lleva como titulo La teologia como historia
y recoge siete conferencias de autores prestigiosos. Es traduccién del texto in-
glés, aparecido con el significativo titulo Nuevas fronteras en la teologia. Abre
el libro James M. Robinson con. una informacién sobre la situacién actual de
la teologia bajo el titulo “La Revelacién como Palabra y como Historia”, hacien-
do ver hasta qué punto los grandes tedlogos actuales se han impuesto a la mul-
titud de los mediocres que venian repitiendo férmulas abstractas dificiles de
comprender. W. Pannenberg nos presenta a Cristo como revelacién de Dios,
Martin Buss estudia el problema del “sentido de la Historia”, relacionada con
la historia de la salvacién. K. Grobel habla sobre Revelacién y Resurreccién.
W. Hamilton dedica su estudio a las caracteristicas de la teologia de Pannenberg.
J. B. Cobb se ocupa de la historia, pero relacionando el pasado y el presente con
el futuro, teniendo en cuenta los estudios actuales de la teologia. Cierra el volu-
men de nueve W. Pannenberg planteando la discusién, acerca de los problemas
tratados y sustanciando las conclusiones. Hay que tener en cuenta, patra valorar
este volumen, el caricter de los teélogos que entran en el debate y de las discu-
siones mismas dentro de unas tendencias muy caracteristicas, que no pueden
aplicarse a otras discusiones semejantes. No cabe duda, sin embargo, de que
estas discusiones entre tedlogos americanos y europeos tienen singular importan-
cia, tanto por la tendencia que desarrollan como por la variedad de opiniones.—
L. CILLERUELO.

ROBINSON, J. M., Kerygma und historischer Jesus, Edit. Zwingli, Zﬁrich—Stuttgar{
1967, 23 x 15, 264 p.

Esta nueva edicién, corregida y aumentada, pone al dia el volumen publi-
cado ya en 1960. Estamos en unos tiempos en que los estudios sobre el tema se
multiplican y se acendran y es preciso poner al dia los estudios a cada momento.
Ademis el autor necesitaba defenderse de la inculpacién de escepticismo completo
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acerca del Jesis histérico. En este sentido esta segunda edicién es mucho mejor
que la primera y anula a la primera en algunos puntos, ya que aporta nueva
claridad y determina puntos que parecian dudosos. Si bien es verdad que se
multiplican cada dia los estudios sobre este tema, el de Robinson continiia siendo
uno de los mejores en el planteamiento de los problemas y en la informacién
sobre las posturas actuales. De ese modo se comprende su éxito.—L. CILLERUELO.

Christian Revelation and World Religion, Edit. Burns and Oates, London 1967,
21 x 13, 186 p.

En este enaderno se nos ofrecen cuatro hermosas conferencias sobre aspec-
tos centrales de la Soteriologia, que fueron elaboradas para un Congresillo de
estudios de Bombay en 1964 (25-28 de noviembre). Las conclusiones a que llegd
el Congreso, y que fueron difundidas por la Prensa, se recogen también en este
libro.—L. CILLERUELO.

KASPER, W., Die Methoden der Dogmatik, Edit. Kosel, Miinchen 1967, 19 x 11,
88 p.

Este cuaderno contiene una ponencia que el autor presenté a la Primera
Conferencia de Dogmaticos Alemanes, celebrada del 2 al 5 de enero de 1967, en
Munich. Como ponencia, nos ofrece un esquema histérico de los métodos utiliza-
dos en la exposicién de los dogmas, y una perspectiva sobre el método que habri
que adoptar después del Vaticano II, En efecto, una vez que se insiste en los
aspectos relativos del dogma, la dogmética cobra la funcién hermenéutica de
presentar el dogma en la situacién propia de cada tiempo, colocindose entre la
Palabra de Dios y el mundo. Es una funcién eclesidstica. La Biblia vuelve a ser
noOrma normans y no normae normata, lo cual equivale a cambiar la ruta que los
profesores venian observando desde hace dos siglos. Es preciso volver a la Edad
Antigua y a la Edad Media, pero respetando mejor el sentido mormativo de la
Biblia misma, y entendiendo que la Iglesia es misionera por su misma esencia:
viene de Cristo y se dirige al mundo. El método ha de ser juntamente histérico
v especulativo; la historia ha de ser teolégicamente estudiada; la especulacién
ha de ser concreta e histérica. Pero eso significa que nos alejamos de las “tesis”
y volvemos a las “quaestiones”, que las cuestiones han de ser planteadas de un
modo radical y eritico y que, en fin, se trata siempre de una fides quaerens
intellectum. Anselmo de Canterbury es hoy el modelo del profesor de Dogmaética.
Tiene pues una libertad amplia, y puede nuevamente utilizar el humor.—L. CI-
LLERUELO.

ScHLETTE, H. R., Christen als humonisten, Edit. M. H. tber, Miinchen 1967,
18 x 12, 156 p.

BEste cuaderno lleva el nimero 11 de la coleccién “Problemas teolégicos ac-
tuales” y se enfrenta con el problema, actual y teolégico de la secularizacién,
que implica temas agnésticos y humanistas. Los cristianos tienden a organizar
su golidaridad con los “humanistas”. Pero ;qué es el humanismo? Es preciso
renunciar a los muchos significados que ese término ha recibido en la historia y
limitarse al sentido que los hombres actuales pretenden darle. Y entonces, es
claro que el “humanismo” equivale a una critica de la situacién en la que se
supone que el hombre ha sido enajenado de st mismo por las ciencias, las filoso-
fias y las teologfas. El humanismo actual quiere que el hombre sea duefio y
sefior de si mismo y no viva enajenado. La paribola del hombre que bajaba de
Jerusalén a Jericé y cayé en manos de los ladrones, y que fue despreciado por
el sacerdote y el levita, para ser atendido por un samaritano, se ha convertido
en un simbolo amenazador. El Vaticano II en su Constitucién pastoral sobre
la Iglesia en el mundo de hoy, anuncia la solidaridad de los eristianos con los
humanistas. El presente cuaderno es una iniciacién disereta y atil para enfren-
tarse con estos problemas que agitan la mente y el corazén de los actuales eris-
tianos.—L. CILLERUELO,
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KUngG, H., Die Kirche, Edit. Herder, Freiburg 1967, 23 X 15, 606 p.

El autor se ha distinguido siempre por su fe en el éxito del movimiento
ecuménico. En este libro, dedicado a la eclesiologia comienza con estas palabras
terminantes: “ha llegado la hora de barrer las diferencias teolégicas entre las
iglesias cristianas”. Con tales palabras se define a s{ mismo el autor, y anuncia
un propdsito generoso, pero también sumamente vidrioso. El movimiento teols-
gico gque se inicia con esta publicacién no se contenta ya con las bases que hasta
ahora aparecian, como tarea comin, sino que aspira a declarar injusta y absurda
la separacién de las iglesias, puesto que no hay diferencias esenciales, que jus-
tifiquen esa separacién. Kiing nos ofrece pues una eclesiologia completa, sin per-
der nunca de vista su postura personal, por lo que este libro conserva su origi-
nalidad y su vigor, aunque son tantos los libros que en estos afios han salido a
la luz sobre este tema. Quiz4 ninguno de estos libros atiende con tanto cuidado
al problema actual de la Iglesia, a la situacién real e histérica en que nos deba-
timos, ni ha tomado tan en serio el movimiento ecuménico. Kiing estima que,
aunque no podamos solucionar todos los problemas, que discuten las diferentes
iglesias, podemos y debemos terminar con la divisién de tales iglesias—L. CI-
LLERUELO.

BIEMER, G., Newman on Tradition, Edit. Herder, Freiburg 1967, 21 X 14, 208 p.

Es una traduccién del original alemén. Se hace sumamente interesante
tanto por referirse al gran cardenal, como por referirse al tema de la Tradicién,
que preocupd grandemente a Newman. La situacién de Newman en la Iglesia es
para nosotros tan elocuente, que no se puede pasar de largo sobre el tema.
Biemer ha estudiado ese tema con amor y circunspeccién, y nos ha ofrecido un
libro muy hermoso y valiente. Muchos no guieren hacerse cargo de que Newman
es un simbolo de Europa. Nos ha sorprendido no hallar en la evolucién de New-
man la férmula agustiniana securus judicat orbis terrarum, que nos parece
esencial, Por lo demds. este es un libro muy importante, ya que toca el tema
central de Newman.—L. CILLERUELO.

PEeTRI, H., Evegese und Dogmatik, Edit. F. Schoningh, Paderborn 1966, 22 x 15,
256 p.

La relacién entre Exégesis y Dogmaética ha creado hoy una problemética
aguda. La Dogmatica es considerada como Exégesis, pero no puede identificarse
con ella, ya que la Exégesis tiene otros campos que cultivar. Ademds, las cien-
cias histéricas obligan hoy a la Dogm4tica a concretarse en un encuadramiento
histérico en cada caso. Por eso se hace necesario plantear correctamente los
problemas e indicar las soluciones més importantes que hoy se nos ofrecen. Eso
es lo que realiza el autor en este libro desde el punto de vista catélico. La teolo-
gia no debe olvidar las diferencias que existen entre la Biblia y los Dogmas,
o entre los diferentes sistemas de Dogmitica. La estructura humana y divina
de la Biblia indica su autoridad y también sus limites: es el “canon” para
hablar de Dios y de la revelacién; es palabra de Dios, pero en una situacién
determinada y al través de las ideas y mente de un hombre determinado, y en
un mundo y sociedad histéricos y evolutivos. Los dogmas han de concretarse
seglin el mensaje original de la Biblia, pero también segin las implicaciones
légicas que contiene el mensaje, en una iglesia determinada y evolutiva. La Biblia
es palabra de Dios, el dogma es palabra formalmente humana: por eso una ver-
dad sélo podrs ser definida, si va de acuerdo con la Biblia. Por eso hoy se exige
que la Exégesis biblica y la Exégesis dogmética se vayan acoplando para expli-
carse reciprocamente. La teologia positiva ha de ir elaborando los datos que la
Exégesis dogméatica ha de acoplar a la Exégesis biblica fundamental. Los enor-
mes progresos que en nuestro tiempo se han realizado en el terreno biblico, han
de ser incorporados a la Dogmética, como fundamento de una Dogmética mejor
fundamentada. Pero eso implica enormcs dificultades, dada la variedad de opi-
niones que reina en la Exégesis biblica. Es pues inevitable una “critica”. Dios
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es el objeto material de la Exégesis biblica, de la Teologia biblica y de la Dog-
mética. Pero el objeto formal es diferente. Mientras las dos primeras estudian
la revelacién tal como se halla en sus fuentes, la. Dogmatica las estudia en uns
forma objetiva dentro de la historia y de la filosofia, para formar sistema. La
tension que inevitablemente existird entre ambas disciplinas, la biblica y la
dogmaética, ho de servir para fecundar a las dos.—L. CILLERUELO.

S. JoseprH, C., Totus Christus in S. Augustin’s “ Enarrationes in Psalmos”, Edit.
St. Joseph Press, Trivandrum (India) 1966, 24 X 17, 94 p.

El tema del Cuerpo mistico atrae hoy a muchos estudiosos. Aqui presenta-
mos una tesis doctoral centrada sobre el concepto del Cuerpo mistico, en la
Cabeza y en el Cuerpo, siguiendo a San Agustin en las Enarrationes. No pocos
criticos han llamado ya la atencién de que quizd en esta obra es donde mejor
mantiene Agustin el equilibrio catélico, ya que luego las controversias pelagia-
nas le inclinan un tanto, dicen log criticos, hacia el pesimismo. Las dos limita-
ciones que el autor se impone, la de las obras de Agustin y la del aspecto de
Cristo, dan al presente estudio el cardcter de una contribucién a la Cristologia
y a la Soteriologia agustinianas, dentro de ese concepto del Cuerpo de Cristo.—
L. CILLERUELO.

FumaGgaLLl, J. M., La dottrine della “justitia hominis” negli scritti antipelagioni
di S. Agostino, Edit. Teresianum, Roma 1967, 24 x 17, 72 p.

Este cuadernito contiene una parte de una disertacién doctoral. El tema
como se ve, no puede ser mis interesante. El autor protesta de la indiferencia
con que la modernidad mira las dltimas obras de Agustin, lo que nos lleva al
riesgo de un malentendido fundamental. La disertacién se dedica a remediar esa
deficiencia, releyendo todos los ultimos escritos del santo, buscando un sentido
de contexto general y un punto de partida realmente radical, que se define como
“justicia del hombre”, Una vez més, la antropologia religiosa aparece como
punto de partida en Agustin, si se estudia su pensamiento totalitario. Otra cosa
seria si se estudiase concretamente el aspecto teolégico. En ese caso, habria quz
discutir si la antropologia religiosa de Agustin nos lleva a situar la “justicia
de Dios”, como problema fundamental, tanto en Agustin como en San Pablo.
Pero el autor lo advierte oportunamente. Es una hermosa contribucién a un
gran problema.—L. CILLERUELO.

CAPANAGA, V., La Iglesia es la espiritualidad de San Agustin. Separata de
Ephemerides Carmeliticae 17 (1966) 88-133.

Con este hermoso articulo contribuye el P. Capanaga a fomentar el estudio
que actualmente se viene haciendo sobre la Iglesia en San Agustin.—P, OCHOA.

BENZO, M., Teologia para universitarios, Edit. Cristiandad, Madrid 1967, 19
X 11, 392 p.

La cuarta edicién de este libro de Miguel Benzo demuestra claramente la
excelente acogida que ha tenido desde su primera aparicién en 1961.

El intento de Benzo —una exposicién del dogma cristiano— viene més que
justificada por el ptblico a que va dirigida la obra. Pareceria a primera vista
ridiculo que en 400 paginas y en un formato més bien reducido y manejable, el
autor pretendiera compendiar todo el saber teolégico, precisamente cuando lo
dedica a unos espiritus universitarios, Sin embargo Benzo consigue su objetivo:
“despertar el deseo de estudiar y aprender teologia”. Su libro es una selecciéon
de temas fundamentales que, partiendo de un planteamiento antropolégico de
los problemas, procura adaptarse a la formacién de nuestros universitarios en
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materia religiosa. Se centra ante todo en la feologia biblica haciendo ver al
joven el rico venero doctrinal de la Palabra de Dios, fuente de salvacién a la que
hay que venerar y darle humilde acogida en nuestra conciencia. Sin afan cien-
ticista Benzo logra un libro ideal para su propésito conecreto. Sin recargarlo de
citas, el autor va insertando una selecta bibliografia, dando cabida de modo espe-
cial a los autores modernos —filésofos y tedlogos— que los universitarios pue-
den facilmente manejar. Esperemos que el autor remoce su obra con las aporta-
ciones conciliares en préximas ediciones.—A. GARRIDO.

PAUPzEfT, J. M., ;FEs posible todavia lo fe?, Edit. Peninsula, Madrid, 19 x 13,
0 p.

Ediciones Peninsula est4 haciendo un gran favor al publico espafiol con sus
diversas colecciones. El libro que ahora comentamos pertenece a la coleccién
“Compromiso cristiano”. Con esta coleccién pretenden los editores activar la
conciencia histérica de los cristianos para que la palabra “compromiso” no sea
un simple vocablo mis. Son obras de interés en el que aparece el catolicismo
contemporineo en su maxima apertura a los signos de los tiempos nuevos.

El autor del libro es un catdlico laico que afronta los hechos con una since-
ridad pasmosa. Nos hace ver cémo ha logrado compaginar la fe eristiana y con-
formarla con un mundo moderno. Es una obra valiente que afronta los serios
problemas de la teologia: existencia de Diog y creacién; Cristo, su encarnacién,
resurreccién, su Iglesia en nuestros dias... Paupert piensa en voz alta, poniendo
al desnudo las estructuras de su fe y los caminos que ha seguido. Y lo hace
convencido de plantear una teologia que él llama testimonial junto a una teologia
dogmatica. Aunque reconoce el valor de esta teologia dogmitica, Paupert no
puede por menos de mostrarse pesimista con esta dogmitica: fuera de unos
pocos espiritus cultivados que se dedican a ella “no significa absolutamente nada
para los demds”, ya aue oueda reducida a su més simple expresién —la- del
catecismo— con el peligro de una formulacién vacia y muerta. De ahi la mece-
sidad de que ciertos espiritus inmersos en la corriente del mundo planteen esta
teologia testimonial que puede ser un auxiliar poderoso para la teologia dogma-
tica, ya que pone de relieve aspectos nuevos o quizds olvidados y reclama una
orientacién mas adaptada a la época. Por sus paginas, a la vez que piensa sobre
las tesis més debatidas de nuestra época (mito, evolucién, monogenismo, mal),
aparecen los nombres de eminentes pensadores, encarnacién viva de esta teologia
testimonial preconizada por él: Pascal, Bergson, Chardin... Amigo intimo de
los grandes tedlogos de nuestro tiempo, en especial del P. Chenu, el autor merece
ser escuchado y sus paginas contribuirdn a activar la investigacién, la pastoral
v 1la aceién.

Una advertencia queremos hacer a la Editorial: la traduceién parece resen-
tirse de pesada y en ocasiones resta claridad a la exposicién., Frases forzadas
que difieultan el marchamo de las ideas y exigen excesiva atencién por su
complicada sintaxis.—A. GARRIDOC.

GoNzZALEZ Rutz. J. M.. El Cristianismo mo es un humanismo, Edit. Peninsula,
Barcelona 1967, 20 x 13,5, 228 p.

De sobra es conocida entre el piblico culto espafiol la obra de José Maria
Gonzalez Ruiz. Su firma estd acreditada entre las primeras en el movimiento
teolégico de la Iglesia espafiola. Exégeta por vocacién, pensador profundo y
abierto, Gonzilez Ruiz nos ha dado ya frutos logrados de su trabajo. Ha partici-
pado también en los trabaijos del Vaticano IT y algunos de sus escritos han sido
utilizados en la redaccién definitiva de la “Constitucién pastoral sobre la Iglesia
en el mundo de hoy” y de la “Declaracién sobre la libertad religiosa”.

E1 libro aue ahora nos ofrece en Ediciones Peninsula, es una obra de exégesis
seria y encantadora, En contra de lo oue se podria pensar al leer el titulo, el
libro es, en decir del P. Chenu, “la expresién de una lectura profunda de la
Biblia, de la historia santa. supremo criterio de la historia, fuente viva de su
inteligencia divina”. De ahi parte el autor, dejando al lado elucubraciones de
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tipo especulativo y apologético. En estrecha linea con el Concilio elabora una
teologia del mundo con todas sus consecuencias dirigida a acomodar una verdad
inmutable a las coyunturas cambiantes. La historia de salvacién se inserta
plenamente en la historia del mundo en virtud del don gracioso de Dios que
tiene su cenit en Cristo. La tensién escatolégica del mundo y del pueblo de Dios
estd presente en este desarrollo de la historia profana. Y es la glesia, en referen-
cia al mundo como al lugar de su encarnacién de gracia, la que volviendo al
sentido inicial de la Buena nueva, ha de presentar al mundo las leyes de este
compromiso que tiene con la historia. Puntos interesantisimos también conse-
cuencias bien definidas para un didlogo con el ateismo contemporineo, este
didlogo que en decir del autor “ya no es facultativo sino estrictamente obliga-
torio para un catélico”. Didlogo prudente y sincero, con profundidad intelectual,
profesién sincera de la propia opinién, exposicidn clara de las ideas. “Solamente
desde este sincero y arriesgado compromiso de una Iglesia humildemente dispersa
a lo largo y a lo ancho de la convivencia humana, podrs despejarse el eclipse de
Dios en esta vieja y gloriosa humanidad, a la que entrafiablemente pertene-
cemos”.—A. GARRIDO.

VAR08, Mito y fe, Actas del coloquio celebrado en Roma, bajo la direccién de
Enric Castelli, Edit. Aubier-Montaigne, Paris 1966, 25 x 18, 585 p.

Ante nosotros una de las aportaciones mas logradas en los Gltimos afios acerca
de este problema del “mito”. ;Una definicién de mito? Ya son innumerables las
respuestas dadas a esta pregunta, cada cual segin el sistema que adopte como
criterio de su pensar. Esto nos conduce, como anota Castelli, a una fenomeno-
logia de los mitos. Y a la luz de esta fenomenologla adquieren particular interéds
los mitos del paraiso perdido, del 4rbol de la ciencia, del pecado, de la justicia,
de la redaceidn...

El presente volumen, realizado con el méas escrupuloso método cientifico,
recoge las ponencias, discusiones y comunicaciones del cologuio internacional
sobre Mito y fe, celebrado en Roma del 6 al 12 de enero de 1966, y organizado
por el Centro Internacional de Estudios humanistas y por el Instituto de Estudios
filoséficos de Roma. Colaboran intelectuales de diversas tendencias —a veces
opuestas—, pero todos ellos comprometidos igualmente en un esfuerzo comin
hacia un ecumenismo concreto. Los trabajos recogidos son una nueva puesta a
punto del problema de la desmitizacién a través del analisis realizado por
filésofos, tedlogos, hlstorladores y filélogos. Esta nueva puesta a punto se abre
con este lnterrogatorm‘ “;El mito del misterio es el misterio mismo del mito?
Y se clerra asi: “La fe kerigmatica y la buena fe es un solo y dnico problema?”.
Cuestiones ambas que ocupan hoy el centro mismo de la teologia en su orientacién
esencialmente ecuméniea.

Imposible del todo hacer una resefia y un comentario sobre cada uno de los
veintiséis trabajos que componen el libro. Permitasenos por lo menos resaltar la
exposicién de R. Panikkar sobre “la fe, dimensidn constitutive del hombre”.
Amplia el campo de visién de la fe consideridndola como “una dimensién antro-
polégica del hombre”. Aunque Panikkar habla en un lenguaje cristiano-oceidental,
él mismo afirma que una reflexién seria sobre la fe no debe descartar lo que los
hombres de todos los tiempos han considerado como esto que nosotros llamamos
“fe”. Intenta mostrar la raiz antropolégica y universalmente humana de la fe,
de esa fe constitutiva del hombre. Le siguen los estudios de H. Oott: estructura
del acto de fe; K. Kerenyi: el mito de la fe; A. Vergote: mito, ereencial alienado
% fe teologal, que en una simple ojeada superficial despierta sumo interés, ya
que afronta el tema de la desmitizacién, punto clave en toda filosofia y teologia
actual. La cuestién viene planteada asi: relacién entre el anuncio de la palabra
y sus representaciones visibles. El kerigma cristiano toma la Palabra de Dios,
anuncia de este modo una accién divina manifestada en algo visible”. ;Es esto
una representacién mitica?, ;jen qué sentido? Analiza la importancia del lenguaje
y adopta una postura con respecto a Bultmann., Centra en serio el problema:
mito-fe y sus mutuas relaciones. Dejando aparte otros estudios, dejemos constan-
cia al menos de los trabajos de Ladriere: fe y cosmologia; Waelhens: el mito
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de la desmitizacion; Cirardi: desmitizacién y ateismo, y la critica de Theunis
2 la idea de teologia de R. Bultmann.

En conclusién: diversos puntos de vista segun los distintos autores, didlogo
abierto dentro de un alto nivel intelectual y visién clara y precisa de la realidad
e importancia de este angustioso problema actual. Todo ello merece nuestro
aplauso y admiracién.—A. GARRIDO.

VAR10S, Conceptos fundamentales de la Teologia. T. III. Meditacién-Protestan-
tismo. T. IV. Redencién-Virtud, Edicién dirigida por Eeinrich Fries, Edito-
rial Cristiandad, Madrid 1966, 21 x 14, 582 y 519 p.

Bajo la direccién de uno de los tedlogos més solventes hoy dia —H. Fries—
publica Ediciones Cristiandad los dos ultimos volimenes —III y IV— de la
obra. Siguiendo la linea de los dos primeros y con igual método y éxito, contienen
los articulos desde Meditacién hasta Virtud, tratados felizmente por los teélo-
gos més relevantes de hoy dia —K. Ranher, H. Fries, Schmid, 0. Karrer, Scholz...
y otros—.

Una obra como esta, que pretende ser una especie de diccionario teolégico,
selecto, cientffico y rigurosamente fiel a la verdad y a la evolucién progresiva,
resulta ambiciosa. Pero hemos de decir que llena plenamente esa sana ambieién,
tanto por sus temas fundamentales e interesantes como por el sentido profundo,
serio y actual que se le ha dado. Su garantia de éxito queda respaldada por la
evidente valia de sus autores, que en cada cuestién planteada estudian los diver-
sos aspectos a la luz de las orientaciones méis modernas y hacen resaltar, como
merece, el tema biblico y a veces la resefia histérica correspondiente; ademés los
contactos posibles con el pensamiento filoséfico de nuestro tiempo.

Creemos que el criterio que ha presidido la eleccién de temas y su exposi-
cién ha sabido armonizar lo que siempre ha sido y seguird siendo en teologia
de perenne interés, con lo que bajo signos nuevos nos ofrecen las perspectivas
actuales. Por ello, podemos confiar en el pleno servicio de esta interesante obra,
que, si bien limitada forzosamente por su mismo caricter a términos bien preci-
s0s y a sucintas exposiciones, queda completada por una modernisima y selecta
bibliografia. El cuarto tomo contiene, ademés, unos indices de conceptos bien
elaborados que permiten el manejo facil de la obra.

Nuestra cordial felicitacién por tal trabajo a los autores y a Ediciones Cris-
tiandad que ha hecho posible su adquisicién a los lectores de lengua espafiola.—
A. GARRIDO.

Ciencias Morales

VAR108, Lo droga che dilata la coscienza, Edit. Feltrinelli, Milano 1967, 23 x 14,
276 p.

Se ha hablado frecuentemente en los tultimos afios sobre las pfldoras que
permiten a la mente el manifestarse o dilatarse a la conciencia. A esas noticias
que ordinariamente son materiales recibidos de segunda o tercera mano oponen
los cientificos, psiquiatras y filésofos de este volumen sus investigaciones perso-
nales. Y fremte a la actitud bastante negativa que ha tomado la discusién en
Norteamérica lo mismo gue en algunasg naciones de Europa en las que se les ha
dado una amplia publicidad, estos autores consideran més acertada la posicién
optimista y aprobatoria adoptada. por las autoridades sanitarias del Camnadi:
La mejor lucha en contra de las posiciones negativamente extremistas es la recta
informacién que los autores ofrecen al publico en este volumen. La sociedad las
teme, pero los autores sostienen que solamente una sociedad no rectamente
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democritica y anclada en un inmovilismo tiene que temer los efectos de
dichos . preparados quimicos. Ellos pueden desarrollar la conciencia y mnin-
guna autoridad civil puede arrogarse el derecho de fijar los limites de las
conciencias individuales, afirma decididamente Solomon, a pesar de que a Learv
y a Alpert les haya costado la pérdida de su puesto de ensefianza en las univer-
sidades y la prohibicién de continuar sus investigaciones. Al moralista, dentro
de Ja corriente de integracién de las ciencias humanas en la moral, le presta la
obra valiosisima informacién sobre temas intimamente relacionados con la moral
médica como: la modificacién del comportamiento, los efectos clinicos de dichos
preparados, las drogas y la religién, los cambios de personalidad, etc.—Z. HE-
RRERO.

MasTERS, W. H. - JouNsoN, M. D. y V., L'atto sessuale nelluomo e nella donna,
Edit. Feltrinelli, Milano 1967, 23 x 15, 334 p.

Los téenicos catalogan esta obra entre las que aportan algo positivo al tema
que se estudia. Se trata de un estudio de los aspectos fisioldégicos y anatémicos
de la vida sexual tanto en el hombre como en la mujer. Es un estudio detalladi-
simo acompaifiado de los correspondientes grabados. Bien se le puede considerar
como un diccionario completo sobre todos esos fendémenos anatomico-fisiolégicos
de la vida sexual humana. Esti escrito con el 4nimo de ayudar a solucionar
ciertas insuficiencias sexuales como la pseudo-frigidez, la pseudo-impotencia, ete.
Esto les permite informar también sobre las relaciones existentes entre sexuali-
dad y embarazo, sexualidad y vejez y sobre todo sobre las exigencias sexuales
existentes tanto en el hombre como en la mujer. Todos estos datos, por otra
parte, no. son fruto de un estudio frio de laboratorio, sino de una experiencia
adquirida por los autores durante once afios en los que han examinado cuidado-
samente mas de 10.000 ciclos sexuales de unas 700 personas de ambos sexos.
No hace juicio alguno de tipo sexual. Presenta los hechos simplemente sin aden-
trarse en un juicio valorativo moral. Y no es que no se hayan presentado el
problema moral. Sabian que escribian sobre un tema delicado que pudiera sus-
citar las méas encontradas reacciones y entre ellas también la del escindalo.
Y tiemen razén, dada la plena libertad y claridad con que tratan los temas y los
grabados que les acompafian. No obstante han pensado que el escdndalo que
pudiera producir en algunos o muchos estd suficientemente compensado por la
informacién bien fundamentada que se prestaba a los demds, preservindolos asi
de la; lectura de una literatura pornografica que tanta difusién ha encontrado
y que no suele ofrecer la fundamentacién tan seriamente cientifica que ofrece
la presente obra.—Z. HERRERO.

WeLTY, E., La Enciclica del Papa Juon XXIII: Mater et Magistra, Edit. Her-
der, Barcelona 1965, 18 x 11, 183 p.

Uz, A. F., La Enciclica: de Juan XXIII: Pacem in Terris, Edit. Herder, Barce-
lona 1965, 18 x 11, 200 p.

Son sendas ediciones manuales de las citadas enciclicas. En cuanto a la
“Mater et Magistra” el texto de la enciclica va precedido de una sintesis bien
lograda de la doctrina social de la Iglesia, realizada por el P. Welty. Sabe
destacar las ideas fundamentales sociales defendidas, sobre todo, por la “Rerum
Novarum”, la “Quadragessimo Anno” y por Pio XII en sus diversas interven-
ciones. Esto permite al lector situarse en una perspectiva 6ptima que le facilita
la interpretacién de la “Mater et Magistra”, ya que la citada enciclica se cons-
truye sobre los principios y decisiones de los Papas que precedieron a Juan XXIII,
aplicdndoles al final a los problemas y necesidades de nuestro tiempo.

Utz, profesor de Etica y Filosofia Social en la Universidad de Friburgo,
presenta la enciclica “Pacen in Terris” en una introduccién en la que estudia
con valentia el tema de una pretendida evolucién de 1a doctrina social y politica
de la Iglesia. Realmente merece especial elogio el empefio puesto por no dejarse
dominar por las leyes sociolégicas. Las conoce y conoce también la realidad social
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actualmente existente, pero también conoce perfectamente el lema pontificio de
aue la economia como todas las demés ramas sociales deben de estar al servicio de
la concepcidn cristiana del hombre, no por ser cristiana, sino por ser la més com-
pleta, y se aplica con seriedad a indicar cémo pueden servir dichas leyes al desa-
rrollo integral de todos los hombres. Con el gran criterio fijado por el mismo
autor o tal vez de seleccién que tiene la editorial Herder, de presentar un estu-
dio del tema central de cada enciclica el P. Utz presenta una sintesis muy apre-
ciable de las doctrinas pontificias sobre la filosofia del Estado que permite en-
cuadrar perfectamente las ideas desarrolladas en la Enciclica.—Z. HERRERO.

VAR108, La Enciclica, de Pablo VI: Populorum Progressio, Edit. Herder, Barce-
lona 1968, 18 x 11, 175 p.

Este comentario se debe a la pluma de un escogido grupo de profesores del
Instituto Latinoamericano de Doctrina y Estudios Sociales fundado por Monse-
fior Radl Silva Henriocuez. El comentario busca inteligentemente la divulgacién
del lema principal de la Enciclica: “Desarrollo integral de todo el hombre y de
todos los hombres”. Hacen resaltar convenientemente que los enemigos del cita-
do desarrollo no lo son ni el liberalismo en si mismo considerado, ni la téenica,
ni el progreso material. sino m4s bien los criterios egoistas y materialistas que
se infiltran en el liberalismo. en el progreso, etc. Todog los medios de progreso
han de ser instrumentos de la persona v de todas las personas y nho solamente
del egofsmo individual de las clases privilegiadas. Se precisa la educacién de las
conciencias en este terreno y esta es la razén por la aue interviene la Iglesia.
Su misién es ayudar a comprender meior los valores del hombre v a establecer
una jerarouia recta entre los mismos. Una serie de notas explicativas., acompa-
fiada de ciertos cuadros exvlicativos y de magnificos indices faeilitan la lectura
més 4gil de la Enciclica.—Z. HERRERO.

VARIOS, Aux sources de la morale conjugale, Edit. Duculot, Glembloux 1967,
19 x 13, 173 p. ’

Libro de suma actualidad por los temas tratados y por la erudicién con
oue los autores desarrollan sus resvectivos camitulos. En medio de un esfuerzo
de adaptacién a las corrientes modernas tratan de precisar los datos morales
sacados directamente de la moral neotestsmentaria, para tratar, a econtinuacién,
de vitalizar con el pensamiento biblico los temas actualmente debatidos: . ;la
naturaleza humana es norma de moralidad?. Moral y milieu humano, La auto-
nomia de la conciencia y sus bases vsicoldgicas. Moral dindmica y conflicto de
los valores, Las grandes etapas de la morval cristiana sobre el matrimonio, La
comunidad conyugal v familiar segiin el Concilio Vaticano II. Los diversos auto-
res hacen una magnifica sintesis del tema en sus diversos capitulos. Tratan los
puntos con gran decisién y claridad pero no podemos decir gue nos ofrezean una
solucién convincente para todos y bajo cada uno de los puntos de vista. En su
descargo hemos de decir que los temas no ge prestan a concretizaciones mate-
méticas.—Z. HERRERO.

BrESCH. L.. Busse und Beichte. Theologische und seelsorgische Uberlegungen,
Edit. J. Knecht, Frankfurt 1967, 20 x 13, 120 p.

El Coneilio Vaticano II pide. en su Constitucién sobre la Liturgia, que se
revise el “rito y las férmulas de la penitencia. de manera que expresen més cla-
ramente la naturaleza y efecto del sacramento”. Seria demasiado sencillo el limi-
tar esta reforma a las maneras externas de celebrar el sacramento. Lo externo,
las formas externas de este sacramento, nunca son fin. Siempre serdn la exte-
riorizacién de la realidad intima del sacramentn. De acuf que la reforma de “los
ritos v las formas”, oue pide el Concilio, exiia la reflexién teolég'icmmoral-paw_sto-
ral sobre los elementos constitutivos y significativos del sacramento. Organizar
paraliturgias de tipo comunitario para celebrar el sacramento de la reconcilia-
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cién sersd facil, pero serdn lenguaje mudo e ininteligible mientras los mismos
pastores de almas no hayan calado profundamente en toda la intimidad signifi-
cativa del sacramento, Y a los fieles les dirdn las nuevas férmulas tan poco
como las tradicionales mientras no haya quien se las explique de forma inteli-
gible. Los autores de este pequefio, pero denso volumen, intentan introducirnos
en la interioridad del sacramento. B. Schiiller en su estudio hace més inteligible
los conceptos de pecado mortal y venial, sin olvidar las actuales discusiones
sobre la posible divisién tripartita del pecado; O. Semmelroth acentta el aspec-
to eclesiolégico, escatolégico y trinitario de los elementos estructurales de la
penitencia sacramental; L. Bertsch ofrece una exposicién razonada sobre las
actuales discusiones en torno a las diversas formas externas de celebrar el sacra-
mento, de manera que la confesién de devocién no vaya disminuyendo por falta
de significacién en la manera de realizarla; finalmente H. Roth nos da su opi-
nién sobre las relaciones existentes entre el sacramento de la penitencia y la
direccién de las almas.—Z. HERRERO.

JANSSENS, L., Mariage et fécondité, Edit. J. Duculot, Gembloux 1967, 19 x 13,
120 p. :

La prensa diaria habla con cierta frecuencia de los problemas matrimonia-
les, coronados todos ellos por el de la regulacién de los nacimientos. Algunos
documentos de la Comisién especialmente encargada de estos temas son ansio-
samente leidos por los catélicos, Unos y otros causan la impresién de un cambio
notable en las directrices sefialadas por los entendidos en el tema de la moralidad
cristiana, a pesar de que la Iglesia no haya hecho propias tales orientaciones.
La conclusién normal es la desorientacion y el preguntarse sobre el por qué
de esta variacién fundamental. El candénigo Janssens trata de ayudar a com-
prender al publico de lengua francesa los antecedentes que motivaron la toma
de posicién de la “Casti Connubii” igualmente que su relacién con el Magisterio
infalible de la Iglesia. Lo hace con la seriedad ya acostumbrada en sus estu-
dios. Se muestra totalmente decidido por las nuevas orientaciones a cuya funda-
mentacién dedica su entusiasmo, con espiritu de servicio a la Iglesia y también
con respeto por el esfuerzo realizado por los hombres que le han precedido.
Tanto el publico como los estudiosos de la moral sentirdn la necesidad de tener
delante el presente estudio siempre que traten de comprender las razones de las
diversas actitudes que podamos encontrar en la discusién de un problema que,
por diversas razones, interesa a todos, Ciertamente no todos los conocedores de
San Agustin estdn de acuerdo con las afirmaciones que agui se hacen sobre su
pensamiento. Precisamente, haciendo referencia a estudios anteriores del cané-
nigo Janssens y casi simultdneamente a la publicacién de este libro en forma de
articulo resumido en Ephemerides Theologicae Lovanienses, se publicaba en esta
misma revista un articulo en el que J. Moran defendia una interpretacién dis-
tinta del pensamiento agustiniano.—Z. HERRERO.

Control y regulacién de nacimientos. El “Dossier” de Roma, Edit. Nova Terrae,
Barcelona 1967, 19 X 14, 165 p.

Realmente es dificil hacer una presentacién equilibrada de este volumen.
Libres de ser causas eficaces de la indiserecién que dio publicidad primera a los
estudios realizados por la Comisién encargada del estudio de un problema tan
diffcil, que el Papa quiso reservarse a su juicio, hemos de alegrarnos de poder
manejar también nosotros estos documentos que ya estaban manejando otras
naciones o nosotros mismos en idiomas diversos. Es un servicio de informaecién
que hemos de agradecer. Esperamos que sepa tomarse como un elemento de
reflexiéon serena vivificada por una ascesis que procure dominar el elemento
pasional y sentimental, ya que el tema, por ser acuciante y tocar los elementos
més intimos de las relaciones entre el hombre y la mujer, como decia Pablo VI,
se presta a pensar con una excesiva dosis sentimental. Y hemos de decir since-
ramente que la presentacién presta poca colaboracién y no predispone a esta
reflexién serena. Alfonso C. Comin, en su presentacién, estd lejos de ser el
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maestro equilibrado que conduce a la retlexién tranquila de la razén y a una
visién integrante de todos los elementos positivos, completa y libre de todo par-
tidismo, Impresiona constatar que en dicha introduccién se presenten, con cierta
animosidad los argumentos de una de las partes como “argumentos capciosos
y soffsticos, siguiendo un estilo formalista y pseundo escolastico, tratando en tal
o cual momento de “intimidar” a la Santa Sede con las graves consecuencias
que se seguirian caso de adoptarse el criterio de la mayoria” (p. 10). También
quiero advertir que no podemos limitar el estudio de este “Dossier” al tema de
las pildoras o regulacién de los nacimientos. Su contenido, caso de aprobarse,
tendra amplisimas repercusiones en el planteamiento y solucién de un considera-
ble nimero de importantes problemas morales.—Z. HERRERO.

BALTENSWEILER, H., Die Ehe im Neuen Testament, Edit. Zwingli, Ziirich 1967,
22 x 16, 288 p. :

Se trata del trabajo presentauo por el autor como oposicién de citedra en
la Facultad de Teologia de la Universidad de Basel. El estudio exegético aqui
presentado quiere responder, desde el punto de vista biblico, a las siguientes
preguntas: ;Cuil es la esencia del matrimonio?, ;qué papel juega el matrimo-
nio en la vida de los hombres y de la sociedad?, ;céomo se podria acentuar el
caracter institucional y puablico del matrimonio, soslayando, al mismo tiempo,
el peligro de caer en las categorias del derecho natural?, ;tiene el matrimonio
un sentido cristiano y hasta dénde influye este sentido en todo matrimonio, sobre
todo en el de los no cristianos? El autor, para lograr la respuesta deseada, se
centra en el estudio de los pasajes biblicos referentes al matrimonio, a la solte-
ria y al divorcio. Es un buen exponente del pensamiento protestante. El matri-
monio encuentra su raiz ultima en la creacién, pero tampién pertenece a la
esfera de la religidn, del derecho, de la sociedad y de la cultura. No es una idea
desnuda. Es algo que se desarrolla en el ambiente humano de cultura determi-
nada, ete., de aqui que no pueda ignorar las circunstancias actuales, lo cual
hace asumir con cautela las afirmaciones biblicas. Estdn dichas en época distinta
que vivia una mentalidad diversa. No basta, pues, repetir las afirmaciones bibli-
cas. Es necesario saber trasponerlas convenientemente a nuestras circunstan-
cias.—Z. HERRERO.

RENARD, H., L’automobiliste et la morale chrétienne, Edit. J. Duculot, Paris
1967, 19 x 13, 305 p.

La importancia del tema en el viejo continente se deja entrever con el
simple recuerdo de algunos datos: de cada cinco hombres uno posee automévil,
el 75 por 100 de los accidentes son imputables a los conductores, sin querer olvi-
dar el problema de las carreteras que no se encuentran a la altura de las nece-
sidades actuales, El estudio, ademis de rigurosamente cientifico, puede ser cali-
ficado de completo. Y lo es porque no se ha limitado a presentar el tema exclusi-
vamente bajo el aspecto moral. O, si se quiere, es un estudio moral completo pero
en el sentido moderno que le ha obligado a aceptar una serie de datos que los
estudios tradicionales habrian orillado o considerado solo muy ligeramente. Ha sa-
bido reunir las aportaciones de la psicologia y del derecho para llegar a una con-
clusién que considera propiamente moral. A la acertada descripeién de los hechos
sigue el estudio de los datos juridicos y del! enjuiciamiento que el mismo derecho
hace de la responsabilidad del automovilista. Es una parte bien lograda que debe-
ria tenerse en cuenta igualmente en el capitulo en el que la moral habla de la res-
titucién y en el que se dan hondas divergecias entre juristas y moralistas, preci-
samente porque los primeros se conforman con la culpabilidad juridica, mien-
tras que los segundos exigen la moral. Llega a la conclusién de que, desde el
punto de vista objetivo, estas obligaciones se han de encuadrar dentro del campo
de la justicia, lo que exige ir ereando poco a poco esta conciencia subjetiva
sobre los mismos. Las leyes de la carretera se fundamentan en el derecho divino
y en el bien comin. Tampocoe se ha olvidado de indicar el papel asignado a la
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caridad, a la prudencia y al dominio de si mismo en la conduccién del auto-
movilista.—Z. HERRERO.

Kromps, H., Ehemoral und Jansenismus, Edit. Bachem, Koln 1963, 23 x 14,
227 p.

Klomps ya se nos habia descubierto como comprometido por ese grupo de
moralistas que quieren salvaguardar cuanto la moral contiene de permanente,
pero fijando simultdneamente la mirada en la realizacién progresiva de la misma
por el hombre que la vive. Lo ha dejado bien patente en su folleto Tradicién
y progreso en la Teologia Moral. Ahora ha tratado de precisarnos ambos aspec-
tos, lo variable y lo invariable, en un tema que estd ocupando una de las pri-
meras piginas de la actualidad religiosa: el matrimonial. Valientemente se ha
comprometido en un estudio serio del pensamiento jansenista en torno al ma-
trimonio. Lo estudia histéricamente situandolo perfectamente en su contexto
anterior y posterior. Esto le permite precisarnos el influjo ejercido por la
doctrina jansenista en nuestro pensamiento actual matrimonial, lo mismo que
exponer las razones en que se apoyan sus afirmaciones. Dedica capitulos pensa-
dos a cada uno de los temas 4lgidos y més influyentes en cada una de las etapas
de la moral matrimonial. De especial importancia es el dedicado al pensamiento
agustiniano y a la interpretacién que Bayo hace de la misma. Habria gamado
bastante el estudio en valor si hubiera dedicado algin capitulo al estudio de la
escuela salmantina que tanto influjo ha ejercido en la historia de las ideas mo-
rales. Ellos fueron constructores de ideas morales y no simples compiladores.—
Z. HERRERO.

CHANSON, P., Unién conyugal. Método prdactico, Edit. Fontanella, Barcelona 1967,
18 X 13, 132 p.

P. Chanson se ha hecho conocer por su dedicacién a los temas matrimonia-
les. Problemas que suele abordar con absoluta libertad. Todavia es més conocido
en Francia, donde se habla del método Chanson para regular los nacimientos.
En el presente librito trata de convencer a sus lectores de que todos los proble-
mas que opone el matrimonio, provenientes de las mds diversas causas como la
armonia sexual, téecnica del uso del matrimonio, control de la natalidad, ete.,
deben ser solucionados en conformidad con las teorias y hallazgos que nos legd
el cientifico ruso Pavlov sobre los reflejos condicionados. Es lo que han dado en
llamar en Francia método Chanson y que confirma el Dr. Senancourt, gran
- sexélogo francés. En el presente librito lo da a conocer a los esposos de habla
castellana. Lo hace con una exposicién detallada, detalladisima y eruda. Ello
hace que no pueda dejarse el libro indistintamente en todas las manos. Exige
una - seleccién de lectores. La doctrina aqui expuesta, en su perfodo de aprendi-
zaje, puede presentar algunos problemas, no despreciables a los principios mo-
rales vistos en su enunciado tradicional. Se mueve dentro de la orientacién de
P. Chauchard; orientacién que, rectamente aplicada, conducird a una solucién
méas humana que la de las pildoras, pero que no se aceptari fécilmente por el
mucho ingrediente humano de decisién y voluntad que exige—Z. HERRERO.

VARI0S, Psychanalyse et valeurs morales, Edit. du Cerf, Paris 1967, 19 x 12,
196 p.

El pequefio, pero denso volumen, que presentamos en estas piginas es el
fruto de un coloquio conjunto tenido entre psicoanalistas, psiquiatras y teélogos
catélicos, protestantes e israelitas. Se centra fundamentalmente en los proble-
mas humanos y éticos que presenta la relacién que surge entre el analista y el
paciente. Est4 desapareciendo el recelo disidente entre las ciencias humanas y
la moral. Se ve que el psicoanilisis puede ayudar a comprender mejor el capitulo
de la moral referente al influjo de las circunstancias en la moralidad total y com-
pleta del acto humano, siempre que hablemos de la moralidad formal de dicho
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acto. También puede ofrecer considerables aportaciones a la lucha en favor de
una moral vivida por conviceién y amor, mis que por temor. Igualmente esclare-
cera la mirada en lo referente al aspecto dindmico de la vida moral, aspecto que
yva encontramos acentuado en los mismos escoldsticos. Indican también con preci-
sion algunos temas que permanecen en discusién: se respetan los valores morales
por parte del psicoanalista ;pero sucede lo mismo con los sentimientos religio-
sos? ;Cual es la relacion exacta entre médico y paciente en este sistema especial
de curacién? ;Cuéles son las obligaciones que contrae el médico frente al paciente
y para con el paciente? Estos dos capitulos merecen especial atenciéon, porque
en ellos se precisan las aportaciones que el psicoanilisis puede ofrecer a la
moral y los interrogantes que atn no han encontrade solucién?—Z. HERRERO.

De Smept, J. E., El amor conyugal, Edit. Herder, Barcelona 1967, 18 x 11,
173 p.

Monsefior De Smedt es suficientemente conocido por aquellos que han segui-
do los debates conciliares sobre los temas matrimoniales. Su experiencia perso-
nal apostélica la ha enriquecido con el estudio de muchos problemas con los
que se enfrentan quienes han escogido la vida matrimonial. Sabe de muchas
separaciones, sabe que asusta el nimero de quienes no creen en la fidelidad con-
yugal: el adulterio y otras razones les llevan a esta conclusién. Por eso se
plantea el interrogante ;cémo defender a la familia hoy? Todo el libro, que
parece tocar muchos temas y sin aparente orden, procura dar respuesta al cita-
do interrogante. Para ello se ha servido de un conjunto de datos reales obteni-
dos en una serie de reuniones matrimoniales, bajo la iniciativa del obispo, y que
luego ha seleccionado valiéndose de su gran experiencia apostélica en este campo.
La utilidad del libro para los esposos se deduce del hecho de ser una especie de
relato vivo de personas que han sufrido y sufren bajo el peso de los mismos
problemas pero que han encontrado el camino de la gracia. Pudiera decirse que,
a través de la compilacién y experta seleccién que hace Monsefior De Smedt, son
los mismos laicos y esposos quienes se dirigen a los esposos. Y se dirigen con
una plena sinceridad y sencillez. Les hablan su- lenguage y de sus cosas. Serd
una buena ayuda para los esposos débiles pero de buena voluntad.—Z. HERRERO.

ADAM, M., Le sentiment du péché. Etude de psychologie, Edit. Du Centurion,
Paris 1967, 22 x 15, 366 p.

Las ideas referentes al pecado forman parte de la herencia recibida de
siglos anteriores y sometida por la generacién presente a una critica radical.
Se tiende a limitar considerablemente la extensién del campo de la accién huma-
na pecaminosa. Bajo el influjo del psicoanilisis y de la explicacién social ha
surgido la idea de desmimetizar el pecado. Hasta se ha pensado que el pecado
sea una forma patolégica de vida moral. El ambiente denso hace sentir su peso
también sobre los moralistas que actualmente se entregan a la discusién sobre
la posibilidad de una divisién tripartita del pecado. Estas son las premisas que
han movido al autor a plantearse el problema: ;el pecado “como experiencia’
responde al pecado “como realidad”? Para responder renuncia a una dogmaitica
preestablecida e intenta un anilisis nuevo del sentimiento del pecado tal como
podria captarlo el psicélogo y el historiador del pensamiento o de la cultura
humanos, En el examen del tema se completan mutuamente los datos de la expe-
riencia, de la Sagrada Escritura, los analisis filoséficos de nuestro tiempo, las
ensefianzas de las ciencias humanas y, sobre todo, de la psicologia. En su inves-
tigacién se deja guiar por el método universitario con lo que consigue una mayor
precisién y rigor cientificos.—Z. HERRERO.

VARIOS, Mariage et célibat, Edit. Du Cerf, Paris 1965, 23 x 14, 282 p.

El libro es fruto del Congreso habido en Toulouse del 10 al 16 de julio de
1963y organizado por la Asociacién Catélica Internacional de Estudios Médico-
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psicolégicos. Todos estos estudios son el esfuerzo comin de moralistas y cien-
tificos en su intento de precisar y conocer mejor esa “exigencia de la naturaleza”.
El resultado de la confrontacién entre los datos presentados por las ciencias
doctrinales y normativas y los aportados por la experiencia psicolégica y clinica
se convertird en la norma que han de seguir el hombre normal, o anormal en
su hacerse conscientemente cuanto ya posee en si ontolégicamente. Todos los
estudios presentados en este congreso estdn dominados por la conviceién de que
la sexualidad constituye un valor apreciable no solamente dentro del matrimonio
sino también en el celibato. Es un valor que se ha de aceptar tanto en un estado
como en el otro so pena de actitudes regresivas y comportamientos patolégicos,
efectos de la no aceptacién positiva de la sexualidad. Leon Dufour se encarga
de prceisar, con abundancia de referencias biblicas, la significacién teolégica del
matrimonio y del celibato consagrado; N. Mailleux, Sor Catalina Porro, J. M.
Pothier y L. Ancona estudian la formacién positiva de la castidad matrimonial;
J. Loépez Ibor, J. M. Sutter y Y. Pellicer las conductas neurdticas en el matri-
monio; A. Hustinx, R. Blomme, R. Cavanagh, M. Oraison y T. Kammercer la
preparaciéon para el matrimonio en distintos casos; P, Locht y F. Monnoyer la
soledad; A. Pl¢, P. D’Arcy, H. Duchene, P. Bailly-Salin, F. Marchand el discer-
nimiento de las vocaciones.—Z. HERRERO. .

BoveNTER, H., Eros, Liebe, Flirt, Edit. J. Knecht, Frankfurt an Main 1966,
26 x 19, 158 p.

Parte de la conviceidon de que el mundo jamés se ha sentido tan hambriento
de amor como en las circunstancias actuales y de que nunca seri colmada per-
fectamente esta apetencia humana mientras no se busque a Dios en la carne del
amado. Quisiera ser una respuesta al eterno anhelo: ensefiadnos a amar recta-
mente. Pero quiere seguir un método especial en la ensefianza del amor. El amor
es un arte dificil pero hermoso. Ello le invita, con gran sensatez, a mostrar
el camino de la educacién del amor a través de las bellas y escogidas fotografias
que acompafian al texto y de una exposicién de su pensamiento que nada en un
ambiente poético. Boventer ha sabido unificar los estilos de los diversos autores
que le prestan su colaboracién y hacer que todos ellos correspondan, en su pre-
sentacidén poética, a la belleza de las imigenes que se intercalan en el texto.
Se lee con gusto.—Z. HERRERO.

BENzZO MESTRE, M., Moral pare universitarios, Edit. Cristiandad, Madrid 1967,
19 x 12, 341 p.

No pretende ser un estudio cientifico. Trata de responder a las necesidades
que manifiestan los universitarios y adaptarse a sus gustos y culturas para lle-
varles, por medio de ellos, el mensaje moral eristiano. No cabe duda que su pre-
sentacién es muy divergente de la que encontramos en nuestros manuales tradi-
cionales. No obstante la aceptacién que la obra ha tenido entre ellos puede indi-
carnos hacia dénde tiene que dirigirse el esfuerzo de presentacién del mensaje
moral cristiano. Sus temas estdn distribuidos en estos capitulos: afirmaciéon
de la distincién entre el bien y el mal, la moralidad en el Antiguo y en el Nuevo
Testamento, las virtudes teclogales como la semilla que se desarrolla a través
de los diversos actos morales, la responsabilidad del hombre ante el mundo y,
finalmente, la aportacién de cada hombre dentro de la comunidad politica. No
es un tratado completo. Esperamos los volimenes de complemento. Es una nece-
sidad si mo se quiere correr riesgos importantes. No obstante hemos de elogiar
el acierto en la eleccién de temas para este primer volumen, su lucha por la
interioridad moral que derroque toda concepcién subjetiva de una ley extrinseca
impuesta por una voluntad dominadora, su esfuerzo de acercamiento a la filoso-
fia y literatura de nuestros dias y la importancia concedida a la ensefianza bi-
blica.—Z. HERRERO.
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SeYBORD, M., Sozialtheologische Aspekte der Siinde bei Augustinus, Edit. F. Pus-
tet, Regensburg 1963, 22 x 14, 301 p.

Son numerosos los escritos que se han publicado sobre la dimensién social
de la gracia y de la salvacién, Lo mismo podemos repetir sobre la teologia del
cuerpo mistico en las obras de San Agustin. Pero nada o muy poco se ha publi-
cado sobre la repercusion social del pecado segin la concepcién agustiniana.
Seybold ha querido dedicar todo un amplio y pensado volumen a indicarnos
cuanto San Agustin tiene que decir sobre el tema a este hombre de hoy, tan
sensible a los valores y a la responsabilidad comunitaria. Y logra sensibilizarnos
con San Agustin-cuando no limita la repercusién social del pecado a su aspecto
negativo, separaciéon de la comunidad vivificada por la gracia, sino que acentia la
insercién, cada vez mas profunda y fecunda, del pecador en otra comunidad: la
comunidad de los dngeles y hombres pecadores, que opone directamente a la co-
munidad de la gracia. Todo su estudio girara, para lograr su finalidad, en torno
a los conceptos y consecuencias de la “civitas Dei” y de la “civitas terrena”.
Especial mencién merece su esfuerzo por precisar el influjo maniqueo en la
concepeién agustiniana del pecado y de sus repercusiones comunitarias, Cierra
el volumen con un cuidado indice de autores citados.—Z. HERRERO.

MEIER, A. M., Das peccatum mortale ex toto genere suo, Edit. Pustet, Regensburg
1966, 22 x 14, 405 p.

Uno de los trabajos méds arduos que actualmente tiene encomendados la mo-
ral es el examen histérico-critico sobre la fundamentacién de las afirmaciones
tradicionalmente transmitidas en su terreno. Los estudios monograficos suben en
importancia de dia en dia. Merecén especial mencién los ya realizados sobre la
conciencia y el pecado de los Santos Padres. El presente estudio se centra valien-
temente sobre la evolucién histérica de conceptos tan imprescindibles en la
moral como “peccatum ex toto genere suo, peccatum ex genere suo y parvitas
materiae”. Trata de esclarecer esta evoluciéon en sus razones histéricas y teols-
gicas. Por su estudio llegamos a la conclusiéon de que estos términos han ido ga-
nando terreno a partir de Pedro Lombardo; que la puesta en uso del vocablo
“género” en la teologia: del pecado ha sido uno de los motivos fundamentales
de la difusién de dichos términos y que por lo mismo encuentran su punto algido .
en la teologia de Santo Toméds. Impresiona su prueha de que la teologia del
pecado se compone de una serie de capitulos unidos entre si por el concepto
“género”, Ello le ha exigido un magnifico examen de los representantes méas ca-
hificados de la ciencia moral en las diversas naciones y segun las distintas épocas.
También se han de notar sus afirmaciones sobre la parvedad de la materia. Ene-
migo declarado de la cantidad, no tiene inconveniente en afirmar que siempre
que pongamos la parvedad de materia en cuestiones mateméticas o geométricas
ocasionars una sonrisa irdnica. Por ello se esfuerza por defender que este con-
cepto es sumamente afin al de prudencia. Es, pues, un estudio digno de tenerse
en cuenta a la hora de explicar el tratado sobre los pecados. Se ve enriquecido
con dos indices. En uno de ellos precisa los afios en que vivié cada uno de los
autores estudiados, y en el otro indica las paginas de la obra en que se le cita.—
7. HERRERO.

B6CKLE, F., Das Naturrecht im Disput, Edit. Patmos, Diisseldorf 1966, 20 x 13,
150 p.

El titulo del libro ya es significativo. Después de tantos siglos de ética y
teologia moral, nos encontramos frente al hecho de la discusién sobre la misma
naturaleza de la ley natural. ;Qué es la ley natural? A esta pregunta respon-
den diversos articulistas, bajo muy distintos puntos de vista. Después de una
introduccién de un moralista, Béckle, un sociélogo —Kaufmann— considera el
sentido del matrimonio desde un angulo antropolégico y atendiendo a la cultura
v a los elementos de relativismo que se encuentran en las concepciones de este
determinado campo de la moral. Dichas consideraciones ofrecen un gran inte-
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rés para una recta comprensién de la naturaleza humana y de la ley natural.
Asf, habria que aclarar la amalgama teolégica de unas argumentaciones meta-
fisico-deductivas y empirico-inductivas. Un naturalista . (Van Melsen) nos ofrece
diversos puntos de vista sobre la naturaleza humana y la moral. El articulista
nos muestra un aspecto dindmico de la naturaleza, Una naturaleza humana que
vamos conociendo cada dia mejor y que va evolucionando en sentido perfectivo.
La ley natural seria un ir poseyendo histéricamente la verdad del ser humano.
Asi, podriamos unir los elementos de la verdad transcendental con aquellos
propios de la cultura diversa y puramente histérica. Es un ir descubriendo la
misma norma moral.

Arznt se preocupa de mostrar el pensamiento dindmico existente dentro del
tomismo, Ya en Concilium 5-1965-40-61, nos habia dado su pensamiento sobre
la ley natural como “la verdad del convivir”, En este libro explica mas profunda-
mente las dos direcciones que ha tomado histéricamente el tomismo. Interesan-
tes sus consideraciones, que nos muestran una doctrina dindmica dentro de la
escoldstica y més en consonancia con el pensamiento actual.

Finalmente, Bockle, hace una sintesis de la ley natural y propone su opi-
nién como moralista. Sigue, fundamentalmente, en la linea de K. Rahner y
Welzel, en la cual no bastan las consideraciones aprioristicas-universales sobre
la ley natural, sino que hay que ir buscando el deber transcendente en el ahora.
y aqui de la situacién espiritual.

Considero el libro como muy positivo y de gran interés para una concep-
ciéon mas dindmica y existencialista de la teologia moral.—CLEMENTE GARCiA,

Estudios sobre la sexualidad humana. Centro de estudios Laénnee. Versidon espa-
fiola por Luis Hernandez Alfonso, Edit. Morata, Madrid 1967, 319 p.

Cuaitro partes contiene el presente libro. En la primera, Chauvin estudia
ias raices biolégicas de la sexualidad. Las analogias existentes entre el reino
animal y el humano, le llevan a la conclusién que “parecen indicar que no
podemos ignorar el profundo enraizamiento de la sexualidad humana en la fisiolo-
gia —o la psicofisiologia— animal” (p. 36). Pero la sexualidad no se puede limi-
tar a un plano meramente biolégico, por eso en la segunda parte se estudia la
historia, etnologia. y sociologia de algunos aspectos de la vida sexual. Diversos
autores analizan el papel de la cultura y de la antropologia en los condiciona-
mientos de la sexualidad humana. Interesantes, especialmente, las consideracio-
nes sobre el lenguaje en la antropologia sexual. También se ha de notar el hecho
de como el erotismo suele ser una creacién de la inteligencia y que por eso no
es tan corriente, como suele afirmarse, al hablar de los pueblos primitivos,

En la tercera parte, creo que la més interesante, se estudia la sexualidad
y el psicoandlisis. Primeramente, Beinaert sefiala céomo el psicoanilisis extrafia
cada dia menos y ya ha entrado a formar parte necesaria dentro del concepto de
lo sexual. Luego, Widlscher, analiza la sexualidad infantil, mientras que Cla-
vreul y Alaugnier estudian las perversiones y los sintomas de las mismas. Final-
mente, Leclaire, muestra la realidad del inconsciente como algo irreductible y el
deseo como el que entrelaza lo més incoherente y subconsciente.

En la parte cuarta, como recogiendo log datos ofrecidos por las diversas
ciencias, se analiza el sentido de la sexualidad humana y se trata de buscar una
ética.

El libro tiene un gran interés porque recoge la opinién de muy buenos espe-
cialistas y por tratar de integrar los elementos de la filosoffa, de la sociologia,
psicologia y pedagogia.~——CLEMENTE GARCIA.

EDRITA, F., Problemdtica de la sexuclidad. Egopsicopatologie, psicologia del
amor y personalidad, Edit. Morata, Madrid 1966, 342 p.

Una de las dificultades en los problemas sexuales, quizé la central, es aque-
lla que presenta la psicologia del yo y su propio desarrollo. Ya no se trata tan
sélo de hacer un diagnéstico médico, sino mas bien de activar el propio yo y sus
resortes psicolégicos, En este aspecto, el presente libro ofrece un estudio muy
completo y original. Se trata de reestructurar los valores sexuales, bajo una
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nueva luz, en la que se muestre que “lo sexual como carga o como evasién habra
de ser reconsiderado en la perspectiva de normas (no de puritanismos) que con-
trapongan a lo meramente enajenado el “eritis duo in carne una” genesiaco del
que tan bellamente ha glosado Von Gebsattel” (p. 3). La autora, psicoterapeuta
rractica, profundiza esa joven rama del yo, centrada en el aspecto sexval. Capi-
tulos interesantes en los que se muestra la complejidad del yo y la gran dificul-
tad de armonizar los aspectos del amor y de la sexualidad. Sugerencias muy pre-
ciosas sobre la sexualidad, la regresién del yo, la agresividad, la apatia y aisla-
miento, que deben tenerse en cuenta a partir de los nuevos datos psicolégicos.
También se consideran en el presente estudio los problemas que obstaculizan la
integracion sexo-eros en el amor. De aqui provienen log estudios sobre la homo-
sexualidad, masturbacion, la curiosidad visual, el hastio..., ete. Estos analisis a la
luz de las experiencias de una psicoterapeuta y analizados en un estilo claro y,
al mismo tiempo, profundo, adquieren un gran valor y tienen una amplia apli-
cacién a los méas diversos sectores de la vida y de la persona. También se debe
alabar el optimismo de esta autora sobre las soluciones a estos problemas, un
tanto complejos.

Debemos agradecer a Morata la edicién de este libro, al igual que otras pu-
blicaciones de gran valor y mérito sobre estos problemas de las relaciones hu-
manas.—CLEMENTE GARCIA.

BaARCZAY GYULA, Revolution der Moral? Die Wandlung der Sexualnormen als
Frage an die evangelische Ethik, Rdit. Zwingli, Ziirich-Stuttgart 1967,
23 x 15, 280 p.

Una nueva revolucién en la vida sexual. Un titulo que ya sefiala el conte-
nido del libro. Dos posturas fundamentales frente a esta revolueién: una opti-
mista que cree haberse roto toda barrera y tabu sexual (periddicos, radio, falsos
libros, etc.) y otra més seria que no quiere saber nada con los cambios. De aqui
se origina una nueva moral con relacién a la primitiva, en la cual seria mala
toda actividad sexual, sélo se permitiria en el matrimonio... Nueva moral, en
relacién con una moral burguesa. Aqui ya no cabe una doble postura, no hay
lugar para una doblez. Y nueva en cuanto se presenta abiertamente. Es una
revolucién sexual, existente en América y en Europa en las partes més indus-
trializadas.

Todo esto lleva al autor a reconsiderar, profundamente, la moral sexual fren-
te a este mundo industrializado y frente a la moral tradicional. Problemas sobre
el matrimonio, el amor libre, sobre las relaciones sexuales prematrimoniales y su
significado en un mundo socializado son los que se proponen, primeramente, en el
libro. A estos seguiran la moralidad de los diversos métodos sobre la concepcién,
la postura de la Iglesia evangélica y, finalmente, se hardn algunas indicaciones
sobre el quinto mandamiento en conexién con el amor.

E1 libro, escrito por un tedélogo no catélico, muestra la moral de la Iglesia
evangélica y la compara, sea con la moral tradicional, que profundiza, sea con
el nuevo mundo y también, a veces, con la moral catélica. Un-libro escrito en un
lenguaje claro y actual y en que se tienen presentes las nuevas aportaciones de
la psicologia. Los catélicos tenemos que aprender mucho de este libro, no obs-
tante nuestra reserva con relacién a algunas afirmaciones. Este libro debe sig-
nificar también un paso hacia el didlogo con nuestros hermanos separados, en el
terreno. moral, tal como lo pide el Concilio Vaticano II.—CLEMENTE GARCIA.

VARI08, Vaticano II. La libertad religiosa (Texto y analisis), Edit. Razén y Fe,
Madrid 1966, 22 X 14,50_, 645 p.

Un grupo de Padres Jesuitas de la Universidad de Comillas nos ha ofrecido
un libro cientificamente serio para lectores también serios. La Declaraciéon del
Concilio sobre la libertad religiosa, del que, a la hora de la hora, se ofrecen in-
terpretaciones para todos los gustos, en todos los ambientes y hasta en los altos
organismos internacionales, ha sido estudiado por los autores de esta obra con
rigor de objetividad. A la transcripeién del texto en latin, con su correspondiente
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traduccién espafiola simultidneamente presentada, siguen los estudios analiticos
del texto desde cinco puntos de vista que abarcan todo el panorama donde podia
repercutir la doctrina conciliar; son los siguientes: histérico, juridico, filosé-
fico, teolégico y politico.

El an4lisis histérico, que comienza su investigacién remontandose a la etapa
antepreparatoria, la prosigue paso a paso a través de las sesiones conciliares;
va indicando los esquemas y textos que se hacen necesarios hasta la elaboracién
del texto definitivo, modelo de equilibrio y sensatez.

El anjlisis del texto desde el aspecto juridico nos ha presentado al P. Lépez
de Prado; nada de extrafio ya que al mismo Concilio le costé una ruta de reco-
rride muy aspero. El problema de la libertad religiosa se agudiza tremendamente
en concreto cuando entran de por medio circunstancias muy determinadas, dis-
tintas concepciones ideolégicas, enfrentamiento con posturas tradicionales que
se pensaban intocables, ete. Se imponia, pues, una buena distincién para llegar
a una solucién adecuada. Asi, la libertad religiosa se examina en sus relaciones:
frente a Dios, frente a la sociedad, frente al hombre en sus dimensiones indi-
vidual (interna y externa) y social. El derecho a la libertad religiosa, en si
mismo considerado, se examina atendiendo a los multiples aspectos que exigen
las personas, el Aambito en que se desarrolla, los hechos, los limites, la valoracién
de ese derecho, el aspecto peculiar tratdndose del derecho cristiano a la libertad
religiosa, ete., para terminar acentuando que no solamente la Iglesia tiene un
derecho nato a la libertad religiosa, sino que también toda persona, a causa de
su dignidad de persona humana, estd en posesion de ese mismo derecho; ha habi-
do, no una contradiccién entre la doctrina posterior y anterior al conecilio, sino
m4s bien un avance del Magisterio eclesisstico en cuanto al sujeto de ese derecho.

Desde el punto de vista filoséfico, en la coyuntura histérica de humanismo
en que vivimos, la dignidad de la persona humana se hace cada vez més clara
en la conciencia de log hombres. y hasta ella hay que llevar la fundamentacién
de la libertad religiosa como a algo que la constituye. Los temas de libertad ética
y civil, libertad religiosa, religién y derecho, libertad religiosa y estado, limites
de la libertad religiosa y bien comin, orden piblico y moralidad, paz publica, etc.,
son brevemente examinados pero con profundidad de pensamiento.

En lo wolitico se somete a anglisis la relacién intima entre la libertad reli-
giosa y el Estado. el bien piblico y la moralidad, la paz y la justicia en que se
funda toda paz, Diffcil se presentaba el aspecto libertad religiosa y Estado;
-7.acaso no quedaria comprometidal la situacién al hablar de un Estado no confe-
sional en que el positivismo, el oportunlsmo el indiferentismo y el laicismo pudie-
ran echar hondas rajces?

En el anélisis teoldgico los autores se dan perfecta cuenta de la no pequefla
dificultad que presenta el hecho de que el documento no sea una constitueién dog-
mética sino mas bien una como linea general de conducta a seguir, aungue, por
otra parte, si ponga de manifiesto la actitud de la Iglesia en las cuestiones de
mayor importancia. No obstante esto, a los autores no se les han pasado por
alto afirmaciones doctrinales sobre la continuidad del magisterio a este respecto,
sobre la integridad de la doctrina tradicional, sobre la libertad de la Iglesia vy
sobre la obligacién de formarse conciencia acerca de la verdad. La valoracién
teolégica dependerd del aleance de estas afirmaciones doctrinales. Para terminar,
nos recuerdan que el Concilio fundamenta el derecho a la libertad religiosa sobre
el acto libre de la fe.

Importante es finalmente el anilisis de las implicaciones juridico-positivas.
Son complicados los problemas que se plantean en la Iglesia dada la variedad de
las confesionalidades religiosas. Pero, aungue haya que lamentar el hecho de
que algunos regimenes se oponen practicamente al derecho a la libertad religiosa,
es consolador el gue en la mayor parte de las Constituciones siga existiendo.
Como colofén se presenta el caso concreto de Espafia en el que se sefialan los
limites pohtlco-cwﬂes de la libertad religiosa a base, no de la unidad religiosa
existente y del régimen de concordato por una parte, ni de tratarse de cultos
piblicos disidentes por otra, sino de la posible agresividad de su empleo y de la
violacién del Orden Piblico.

Los andlisis estdn hechos con serenidad y con toda la fidelidad posible a la
doctrina expuesta en la Declaracién sobre la libertad religiosa.—F, Casapo.
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BoMMER, J., Ley y Libertad, Edit. Herder, Barcelona 1967, 18 x 11,50, 138 p.

Nuneca como en los momentos actuales se ha jugado tan peligrosamente con
las palabras ley, libertad, dignidad personal, humanismo, ete. Interesa enorme-
mente que los conceptos se clarifiquen, que se eviten las confusiones, que se pon-
gan las cosas en su lugar. En lo referente a la libertad, la Iglesia ha sido dura-
mente atacada y acusada, como si, histéricamente, hubiera aherrojado, o poco
menos, a la humanidad. Pero ;es que no acabaremos de entender que en el cris-
tianismo y para el cristiano auténtico la ley equivale a la libertad de los hijos
de Dios? ;Es que es posible cortar el vinculo esencial que liga a la persona con
el Creador, con Cristo, con su obra, la Iglesia. E! autor del libro que presenta-
mos, después de un par de capitulos en los que habla de la ley cristiana como
libertad del pecado, de la ley de Moisés y de la muerte, se plantea el caso del
dogma y de la libertad. Se abordan temas interesantes como magisterio infali-
ble y libertad en la formacién de la opinién personal, disciplina eclesidstica
(leyes, excomuniones) y formacién de conciencia, mandamientos y libertad, ete.
En fin, se trata de un librito que pone al alcance de los lectores la solucién cris-
tiana y auténtica de problemas que, por ser pricticos y muy de las circunstan-
cias actuales, puede contribuir a evitar el grave confusionismo de ideas que tam-
bién son de mucha actualidad.—F. Casapo.

Bover, T., El matrimonio, ese gram misterio, Edit. Fomento de Cultura, Valencia
1964, 19 X 14, 228 p.

El autor de la presente obra es un doctor protestante. No obstante, su libro
va dirigido a cualquier clase de personas, sea cual sea la confesién cristiana que
practique. De hecho, esta editado bajo los auspicios de un centro cristiano, cuyo
comité de direccién estd compuesto de un nimero igual de protestantes y catéd-
licos. Cuando el autor toca cuestiones sobre las que se tienen distintos criterios,
regulaciéon de nacimientos, divoreio y sacramentalidad del matrimonio, lo hace
notar para evitar la confusién de los lectores, Por otra parte, el libro merece
los mayores aplausos por la claridad y amplitud con que trata todos los aspec-
tos de la vida matrimonial en sus tres esferas: corporal (Sexo), animica (Eros)
v comunitaria (Agape). todas ellas fundamentadas en una orientacién hacia
Dies, como origen y modelo de todo amor. Asi, va estudiando las caracteristicas
del hombre y de la mujer, las condiciones que deben existir en la comunidad
amorosa que forman, el fruto que ha de brotar de ella, los problemas que se
plantean en todo hogar... No .dudamos en considerar este libro de verdadera-
mente 1itil para los matrimonios ecristianos, ya gque no descuida ninguno de los
elementos a que pueden echar mano los cényuges para que reine la armonfa v la
felicidad en su hogar. Pondrfamos un reparo: la terminologia un poco confusa
con que se describen algunas préacticas reguladoras de los nacimientos.—A. S.

Ciencias Histdricas

MELLOR, A., Historia del anticlericalismo francés, Edit. Mensajero, Bilbaq 1967,
22 % 15, 499 p. :

Esta obra del abogado del Tribunal de Paris es la primera historia sobre
el amticlericalismo francés. De ahi su importancia para quienes deseen conocer
a fondo la trayectoria histérica e ideolégica de ese movimiento ya multisecular
que hunde sus rafces —sus primitivas rafces— en el galicanismo de la Francia
de Felipe el Hermoso. A estas raices medievales se unieron en el siglo Xvii otras
méas vitales, ideologias y hasta més hondas. Estas vinieron a inyectar nueva y
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pujante savia al ya famoso 4rbol del anticlericalismo francés: la filosofia anti-
rreligiosa de Voltaire y los enciclopedistas. De estos dos elementos en sintesis o,
mejor, en simbiosis, primero y en abierta disgregacién después, proviene la
doble lucha politica e ideolégica, la disputa tamn antigua como actual entre la
Iglesia y el Estado.

Partiendo de la génesis del problema, va exponiendo el autor las sucesivas
etapas de su desarrollo, con objetividad histérica desprovista de toda parcialidad
malsana. A través de las 500 pdginas del volumen, podri el lector y el estudioso
a la vez encontrar una satisfaccién a sus deseos de conocimientos histéricos
sobre el tema, ilustrado con frecuencia con textos de los mismos defensores de la
ideologia anticlerical. Intenta el autor en las primeras pdginas destacar la mo
identificacién de francomasoneria y anticlericalismo para destacar opciones sim-
plistas y opiones menos objetivas.

La obra es completada oportunamente por una escogida bibliografia y
Il\ldnos finc(l;irces que facilitan sobremanera la lectura y el estudio del libro.—-

ARTIN G. .

ESTEBAN Y ROMERO, A., Juan XXIII y las Iglesias Ortodoxas, Edit, Sociedad de
Educacién “Atenas”, Madrid 1961, 18 x 12, 311 p.

El presente volumen de la coleccién “Cristianos desunidos y esfuerzos unio-
nistas” se limita a las Iglesias Ortodoxas por su mayor proximidad a Roma y
por el momento unionista interno que atraviesa la Ortodoxia. Antes del Concilio,
pero con el anuncio y la proximidad de su celebracién, se ocupa el autor de las
relaciones del Papa Juan con las Iglesias Orientales y enumera, con lenguaje
sencillo de fécil lectura, los esfuerzos, las llamadas del Papa y las repercusiones
de sus invitaciones entre los diversos grupos separados. Pasa finalmente a una
enumeracién global de las posibilidades de unién de ambas Iglesias, con sus exi-
gencias y obsticulos.

Un tema interesante, en suma, en el escenario actual del ecumenismo, que
estéd bien llevado por el autor. ;Que su lectura sirva a muchos para deponer ideas
u opiniones menos objetivas, para descartar posturas menos cristianas y, sobre
Ecﬂ;dozrﬁgaéa pedir e intentar en lo posible la unién de la Iglesia de Cristo.—-

AR . '

7ZAEHNER, R. C., El Cristianismo y las grandes religiones de Asia, Edit. Herder,
Barcelona 1967, 20 x 12, 230 p.

Los tiempos han cambiado, gracias a Dios, y cualquier intelectual sea o no
cristiano encuentra ahora simpatia y respeto, donde antes encontraba sospechas
vy desconfianzas. El Coneilio ha sido un simbolo y un encargo hecho a todos. A
nosotros nos toca continuar esta labor comenzada y encauzar debidamente, me-
diante el estudio y la apertura de corazén. los afanes de comprensién a escala
mundial. En el enfrentamiento con otras religiones vemos que hay muchas cosas
que nos separan, pero también existen multitud de cosas gue nos unen: creen-
cias en un solo Dios, virtud de la religién con la expresién de un culto al Ser
supremo, creencia en el destino supratemporal del hombre, ansias de purifica-
cién interior... El autor nos invita a descubrir en las grandes religiones de Asia
un rico venero de patrimonio espiritual fielmente custodiado, del que quedd ad-
mirado Pablo VI en su viaje a la India. Profundo conocedor del mundo oriental,
deja correr su pluma estudiando el Induismo —con su maxima figura en Gandhi;
las religiones de China y Japén (Confucionismo, Taofsmo, Budismo); el Islamis-
mo en su contraste con la religién cristiana de la gue tantas influencias tiene.
Termina con un estudio sobre el cristianismo considersgndole como la meta y el
cumplimiento de tantos anhelos legitimos y de tantas convicciones valiosas como
atesoran las grandes religiones. La presentacién: cuidadosa, como es ya ordina-
rio en la Editorial Herder.—A, GARRIDO, ' ‘
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BrOWN, P., Augustine of Hippo, Edit. Faber and Faber, London 1967, 22 x 14,
464 p.

Todavia no tenemos una biografia de Agustin, digna de él y de los estudios
agustinianos. Entretanto se van escribiendo biografias manuales, itiles, pero no
fundamentales. Una de las mejores que conocemos es esta que ahora nos presenta
este autor, dividida en cinco partes. Cada parte lleva al frente una table crono-
logica comparada. Ademéds cada parte toca aquellos temas estrictos y exactos,
que servirdn en el futuro para construir las bilografias de San Agustin. Final-
mente inicia una serie de notas criticas, que anuncian el buen camino de las futu-
ras biografias. Una buena bibliografiai y los indices correspondientes redondean
esta biografia simpéitica y acertada. El autor maneja bien todos los ingredien-
tes para construir una definitiva biografia de Agustin y est4d en cada momento
a la altura de su misién. El Onico defecto, el defecto radical es su brevedad en
todos los 6rdenes, en el narrativo, en el documental, en el bibliografico y en el
critico. Felicitémonos, sin embargo, ya que esta biografia rompe con una tradi-
cién monétona, aunque ingeniosa, de biografias defectuosas, para iniciar el cami-
no de las biografias criticas, aunque todavia no definitivas. Los estudios agusti-
nianos estdn necesitando una biografia fundamental y critica, en que el lector se
pueda no sélo iniciar en el estudio de Agustin, sino también en la marcha y
diferentes aspectos de su pensamiento. Creemos que con esta biografia, hemos
entrado por el camino recto y que muy pronto tendremos esa biografia funda-
mental. Hasta entonces esta biografia de Brown puede servir de iniciacién.—
P. OCHOA. :

Ciencias Pastorales y Es’piritualidad

JUNGMANN, J. A., El Domingo y la Misa Dominical, Edit. Paulina, Madrid 1967,
17 x 11, 60 p.

HEste librito de la coleccion “Ideas claras”, cumple fielmente su cometido de
ser una orientacién breve, sencilla y “clara” sobre el domingo. Muy denso en
ideas, que sélo se apuntan riapidamente, nos presenta el “fenémenc” domingo en
su doble vertiente: como hecho social, como hecho cristiano. Hoy estd amenazado
por el avance y el desarrollo de la téenica, pero atin humanamente, no debe desa-
parecer. Ademas es el Dia del Sefior, conmemoracién de la victoria de Cristo
Resucitado, actualizada en la Misa, ofreciendo asi al cristiano la oportunidad
de sublimar toda su vida participando y uniéndose al Sacrificio de Cristo.—
JosE L. BARRIO.

F. D’Arcy, P.- C. KENNEDY, E., El genio del apostolado, Edit, Sal Terrae, San-
tander 1967, 22,5 x 17, 258 p.

El titulo del libro aungue aparezeca un tanto artificial y genérico responde
plenamente a su contenido. Apunta a la comprensién del sacerdote como un hom-
bre referido a todos los seres humanos tal y como lo fue Cristo. Utilizando todos
los medios de penetracién psicolégica, los autores arrojan abundante luz sobre
las posibilidades y la consecucién de una vida plena y perfecta en el marco de
los aspectos esenciales de la labor sacerdotal. Esto no se logra sin un amor
fuerte, libre y respetuoso que lleve la vida a otras gentes, y sin sefialar los
limites al sentimiento, elementos que son ampliamente estudiados.

La cuestién mé4s importante hoy est4 en lograr una profunda y vital capta-
tacién de las condiciones de un samo crecimiento en Cristo. Aquf se ve a la voca-



53 ) LIBROS 185

cién como necesariamente dinidmica y evolutiva, aplicando los wltimos logros de
la ciencia psicolégica a las diversas fases del desarrollo vocacional. Analizan las
fuentes de ese desarrollo, los sintomas que delatan su ausencia y los medios
que lo facilitan y hacen capaz, Sitian este crecimiento y desarrollo en tres fases
o niveles: el de los primeros afios de vida, en el periodo de la vocacién sacerdo-
tal y, finalmente, en la fase en que la persona ha entrado en una plena vivencia
de esa vocacién. La vocacién y su desarrollo, al mismo tiempo que es algo per-
sonal e intransferible, sin embargo su crecimiento y maduracién le viene de una
doble vertiente: la personal y la social. Pero sélo es capaz de un auténtico
crecimiento cuando personalmente ejercita ese potencial que Dios ha dado a cada
uno.

Hoy se advierte la existencia de sacerdotes que dejan mucho que desear en
su formacién humana y social. Este libro invita a reexaminar las actitudes con
respecto al reclutamiento vocacional, a la educacién en el seminario y a la
estructura de la misma vida sacerdotal. Hasta el presente estdbamos acostum-
brados a esos “manuales” sobre la vocacidon y al sistema formativo por el que
se debia regir el seminario demasiado recargados de lo sobrenatural y que aban-
donaban parcialmente uno de los aspectos esenciales de la vocacién: el elemento
humano. El tema se hace interesante a lo largo de todo el libro pero su exposi-
cién goza de poca agilidad literaria y fluidez, agravada en parte por la defi-
ciente traduccién.—EMILIANO SANCHEZ P.

DurAN, L., Hay un destierto dorado, Edit. Ariel, Barcelona 1967, 20 x 14,5, 237 p.

He aqui una de las grandes conquistas hechas por los escritos de Fray
Rafael. Carlos Martinez Suirez —en religién P. Gonzalo— es el nuevo trapense
llamado a ocupar con su vida y escritos un puesto similar al de Rafael Arnaiz
y Barén. Hijo de una noble familia de las montafias de Ledn, cuando todo el
mundo le sonreia, cuando le esperaba el titulo de Marqués de Avilés y para
esposa; habia encontrado una mujer ideal que le hubiera hecho feliz, lo abandona
todo e ingresa en la Trapa de Osera “por ser la més pobre”. Precedido de una
introduccién de Angel Gonzilez, el libro contiene ademas su ltmerano esplrlbual
antes de hacerse trapense, las 1mpres1ones intimas de sus ultimos ejercicios en el
mundo en los que decidié su vocacién a la Trapa, cartas, ya trapense, a la que
fue su novia, correspondencia con una tia religiosa y. ﬁnalmente, se cierra con
un capitulo que muestra su paralelismo con Rafael. Es interesante el capitulo
que contiene la correspondencia con la aue fue su novia, capitule en el que apa-
rece claro y manifiesto su afecto por la mujer cue en el mundp amé sincera
y limpiamente. Ese afecto creemos que no mancha en nada su espiritualidad .
sino que al contrario, la ennoblece y sublima, pues a pesar y a través de ese
afecto supo entregarse por entero a Dios. Dios es quien santifiea al alma y esto
lo hace de diversos modos. Lo que para otros pudiera ser obsticulo, a Carlos le
sirvié para entregarse mis al Sefior. Dios no destruye lo noble e ideal de la
nawuraleza sino que lo eleva y perfecciona, Al juzgar este hecho debemos tener
presente que si la Iglesia no pone férmulas de santlﬁca,cmn nosotros tampoco
estamos llamados a 1mponerlas a los demas

En todas las piginas late el corazén tierno y delicado de’un alma entregada
a Dios que, junto con su sensibilidad humana pareja con la religiosa, dota a sus
paginas de un encanto y colorido Unicos. Quien no comprenda sus carifiosas car-
tas cargadas de mistica uncién y con frecuencia acompafiadas de sentidos latidos
afectivos, tal vez por su vida hayan pasado mis o menos amores, peroc no el
amor dnico y verdadero.—EMILIANO SANCHEZ P.

ﬂEAUMONT, P., Evangile selon Saint Luc, Edit. Mame, 1966, 17 x 11, 128 p.

“Favorézcase el acceso de la palabra de Dios a todos”. El mejor medio de res-
ponder a este deseo formulado por el Concilio es presentar esta palabra en su
lenguaje, desde luego, fiel, pero también capaz de ser comprendido por todos,
porque, efectivamente, la palabra de Dios conserva toda su actualidad y lo que
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hace falta es que sea meditada, para lo cual es necesario que sea presentada
en un estilo claro, al aleance de todos.

El autor se ha propuesto esta tarea. Ciertamente que en cuanto a la clari-
dad de los vocablos lo ha conseguido: emplea en su obra un vocabulario funda-
mental de unas mil palabras; no es asi en la expresién, en la que usa demasiado
de frases cortas: tal vez estaria mejor en un tono narrativo de frases mas largas
que se comprenderian mejor y aumentarian el gusto en su lectura.—FERMIN M.

GUARDINI, R., L’Eglise du Seigneur, Edit. du Cerf, Paris 1967, 17 x 12, 114 .

Este libro no ha pretendido ser una eclesiologia sino una reflexién sobre
la Iglesia posteonciliar, esa Iglesia vulnerable y poderosa, una y catélica, pueblo
de Dios, y vid y sarmientos, y de piedras vivas y de Esposo y Esposa, y de dos
o tres reunidos en el nombre de Jesis. El autor. nos dice, ha eserito este libro
con amor e inquietud; siempre estd al fondo el misterio digno de asombroso
respeto. Iglesia: vida que se difunde vivificando las estructuras, y estructura
totalmente otra, llezando vitalmente a cada hombre por voluntad de Dios, pues
squién sino El puede hacer reclamo a nuestra alma? Guardini va dejando caer
los temas con carifio: las experiencias de la Iglesia actual en el tiempo de hoy.
La Iglesia de Jestis que dice sencillamente: “Sabéis que se os ha dicho... mas
Yo os digo”... El cuidado confiado a Pedro. Autoridad y servicio. Las invitaciones
a ser testigos de Jests y realizar su obra. La llegada de su mensaje hasta
nosotros. La Iglesia que nos hace contemporineos de El (vigencia de la teoria
de Kierkegaard sobre la fe). Iglesia, Cuerpo Mistico —Cuerpo de Cristo—-
Eucaristfa. El Espiritu vivificante. Opacidad y visibilidad de la Iglesia. Unidad
v personalidad de Diog: el Mio y Tuyo eternos. Cristo, revelacién de Dios, Ver-
dad guardada en la Iglesia. Esperando al Sefior hasta oue vuelva.

b Guardini ha escrito un libro vivo, concreto y lleno de la verdad del Sefior.—
. NATAL.

RonpET, E.. Madre del Salvador, Edit. Apostolado de la Prensa, Madrid 1965,
18 % 12, 102 p.

El autor de Madre del Salvador nos ofrece a Maria en el Evangelio en
treintaidn eavitulos sencillos v repletos de un gran amor filial a la Madre,
porque si hay alglin manantial en el mundo que sea perenne, inagotable, di-
vino, el primero es el Evangelio. A través de estos cortos esbozos marianos
se pueden encontrar, con claridad. todas las prerrogativas de Maria en un
leneuaje facil de entender. Su fin rs que al alma cristiana reencuentre en la medi-
tacién personal del Evangelio. a Maria humilde, obediente, esclava... Ese Evan-
erelio aue “creemos haber vivido y personificado y aue en nuestro contacto coti-
diano nos demuestra, casi siempre, que debemos comenzar de nuevo”.—L. MERINO.

SANTOS. A.. Decreto sobre la actividad misional de la Ialesio (Texto y comenta-
rio), Edit. Apostolado de la Prensa, Madrid 1966, 18 x 12, 630 p.

El autor es bien conocido en el camvo de las ciencias misionales. En este libro
nos presenta el espiritu misionero del Vaticano IT oue deié constancia en el
Decreto “Ad Gentes”. Ofrece el P. Santos las vicisitudes y diversas discusiones
por las ove pasd el decreto hasta adomirir la forma actual; las intervenciones
més notables en el aula conciliar son igualmente bien resaltadas vor el autor. El
comentario estd vleno de documentacién patristico-teolégica, con la doctrina més
cercana de los Gltimos papas. A esto afiade observaciones propias de un experto
y una bibliografia de la oue toma lo mis conveniente, de modo que el libro resul-
ta en cierta manera y a la vez un verdadero tratado de misionologia moderna,—
D. NATAL. ’ :
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CAVANAGH, J., Los Consejos pastorales, Edit. Studium, Madrid 1966, 22 x 11,
360 p.

Este volumen, traducido del inglés por el P. Tasecén, no trata de los 6rga-
nos planificadores de la pastoral de conjunto, antes se desenvuelve en el campo
de la sicologia diferencial y pastoral para dotar al sacerdote de los conoci-
mientos més urgentes, fundamentales y al mismo tiempo abundantes acerca de
la sicologia humana, con vistas a la pastoral. El sacerdote encontrari asi, en
un solo libro cuanto podia buscar en muchos, porque el autor ha sabido condensar
y detallar a la perfeccién. Orientacién temitica: aconsejar pastoral y secular.
Que el hombre se rehaga con ayudas, pero por si mismo (Método Rogers). Am-
biente al aconsejar. Necesidades sicolégicas y salud mental. El sacerdote y la
salud mental: santidad y enfermedad. La.sicologia de la infanecia, y la com-
prensién de los adolescentes. El pastor y la diferencia entre los sexos. Escuelas
contemporineas de sicologia: Breuer, Freud, Adler, Jung, Adolfo Meyer, el
Bajoviorismo, la Psicologia constltucmna] Karen Horney, la terapia existencia-
lista. El pastor y la personalidad: la sicolog‘ia; de la responsabilidad personal.
La seleccién de los candidatos a la vida religiosa. Teoria rogeriana sobre la
personalidad y la terapia.

Cavanagh maneja buena bibliografia y claridad ideolégica.—D. NATAL.

KERN, W. - SCHIERSE, F. J. y STACHEL, G., ;Por qué creemos?, Edit. Herder, Bar-
celona 1967, 22 x 14, 495 p.

Hemos sentido una gran satisfaccién al tomar en nuestras manos este com-
pendio cientifico y sistematico de la fudamentacién filoséfica y biblica, a la vez,
de nuestra fe, que en magnifica colaboracién han desarrollado los 22 autores del
mismo.

A lo largo de 40 tesis hallamos tratadas con cierto rigor cientifico y en for-
ma asequible, al mismo tiempo. las cuestiones méds importantes de la fundamen-
tacién de nuestra fe (teologia fundamental) y de la defensa de la, misma (apolo-
gética), que no ha de identificarse, precisamente en estos tiempos de didlogo

abierto y franco, con polémica sutil en contra de los enemigos de la fe. Se trata
tnicamente de exponer razonadamente los motivos en que se apoya nuestra fe
y en delimitar nuestra postura sencilla y francamente. Es un intento de identi-
ficacién, de consolidacién, de orientacién, sobre todo. Y una exposicién, si, de la
verdad de nuestra fe y de la Iglesia, con el Gnico objeto de conseguir esa ver-
dad, que nos hace libres y nos hace sentirnos libres.

‘La obra estd dividida en dos partes perfectamente definidas. La primera
~—“El hombre y Dios”— se podria clasificar como una antropologia y una teo-
dicea. Contiene temas tan transcendentales para el hombre de koy como son:
el conocimientoobjetivo, el alma y la libertad humana, el sentimiento de la divi-
nidad en el hombre, las pruebaus de la existencia de DIOS origen y naturaleza
del mal, cémo se compagina con la bondad y promdencla divinas, ete.... Todo
esto, en un orden especulativo y racional, es la fundamentacién filoséfica de la fe,
como un primer paso —necesario— para entrar de lleno en el aspecto biblico e
hlstorlco de la misma. Este es el objeto de la segunda parte —“Cristo y la Igle-
sia”—. Forman su contenido temas tan sugestivos y estudiados hoy dia como
los siguientes: historicidad de los evangelios, doctrina y mllagros de Cristo, la
Iglesia, el Primado de Pedro, “fuera de la Iglesia no hay salvacién”, su sentldo
Temas tan importantes que pueden y deben interesar sobremanera al hombre de
nuestros dias, al cristiano sobre todo, que sienta el deseo de conocer los hechos
singulares de la historia de la salvacmn el tema de Cristo, mediador entre Dios
y los hombres, y la Iglesia como sociedad visible v, a la vez, comunidad de cre-
yentes que realizan el culto de la: humanidad a su Creador y Padre

Creemos que esta obra puede prestar buenos servicios a los que, sedlentos
de la verdad e inquietos por conseguirla, “se vean en la necesidad de explicarse
& si mismos los' fundamentos de su fe y de mostrar a quienes sea preciso por
qué un hombre moderno y culto cree todavia en Cristo y en su Iglesia”. Eso
esperamos. Y esa es también la esperanza de estos 22 autores que con su cola-
boracién decidida a la difusion de la verdad y a la formacién- de hombres inte-
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gros, han conseguido en este magnifico volumen de casi 500 piginas una funda-
mentacién racional y biblica, objetiva y verdadera de la fe—MARTIN G.

JEAN-NEsmMY, Espirituolidad del aiio ULtirgico, Edit. Herder, Barcelona 1965,
22,2 ¢ 14,4, 804 p. '

En la atmésfera que felizmente respiramos de una renovacién litdrgica tras-
cendental, la presente obra constituye sin lugar a dudas una aportacién capital.
No obstante el nimero abrumador de trabajos publicados sobre la Liturgia en
su multiplicidad de aspectos, necesitdbamos un estudio amplio y serio sobre el
Afio Litdrgico que aunara los datos de la investigacién histérica, teolégica v
biblica sobre el “circulus anni”, poniéndolos al servicio de la religiosidad del
hombre de nuestro tiempo con sus problemas y dificultades.

A salvar la valla inveterada entre la piedad personal y subjetiva y el mis-
terio cristiano tal como lo presenta la Iglesia a través de su liturgia del tiempo
va encaminada esta obra. Por su amplitud y densidad, por la gran variedad de
fuentes y trabajos gque maneja y, sobre todo, por la profunda comprensién que
revela del culto litdrgico. serd sin duda un instrumento de incalculable valor
para una auténtica vida litdrgiea.

Dos indices, uno general y otro analitico, facilitan el manejo de tan impor
tante y 1til obra, publicada dentro de la coleccién Biblioteca Herder con la
habitual puleritud, por la propia Editorial—FrANCIsSco M. TOSTON.

VARI10S, Prétres. Comment?, Edit. Ouvriers, Paris 1966, 18 x 13,5, 294 p. o

Es ésta la tercera obra nacida como resultado de una tarea de busaueda cla-
rividente y sincera, emvorendida por un grupo de sacerdotes del apostolado rural
en Franecia. Teblogos. filésofos y pastoralistas dan cuenta en una serie de trabajos
aue componen la primera parte del presente libro. de aauellas actitudes que el
sacerdote, como representante de una Iglesia con voluntad de servicio, debe adop-
tar frente a un raundo en cotinua transformacién y evolucién. o

En la segunda parte se recogen los resultados de varias reuniones de estudio
v encuestas sobre las tareas del sacerdote hoy, su intervencién en la vida social.
la cultura necesaria -al sacerdote. su vida material, sus relaciones con j6évenes
vy adultos, las relaciones del sacerdote con sus hermanos en el sacerdocio y con“el
obispo v. vor fin, la visién de los seglares sobre la actividad sacerdotal. -

Reflexiones. en suma, oue arrojan luz sobre la problemitica de la accién
pastoral del sacerdote en el mundo de nuestro tiempo.—FRANCISCO M. ToSTON.

PoupARD, P., El Vaticano hoy, Edit. Aldecoa, Burgos 1967, 19 X 12, 276 p.

Monsefior Paul Poupard. miembro de la Secretaria de Estado de la Ciudad
del Vaticano, ha escrito un trabaio de informacién. imprescindible sobre todos
los organismos aue componen la dindmica del Estado mds pequefio y al mismo
tiemvo de mavor influencia en el mundo: El Vaticano. :

Su historia v organizacién actual; la sctividad viblica y orivada del Papa;
cémo trabaia la Secretaria de Estado; sentido. métodos v estilo de la diplomacia
vaticana: descripeién de las congregaciones romanas tras la reforma de Pa-
ble V1; direcciones pastorales de Jos organismos vaticanos, nunciaturas. ete.

Todo un enorme caudal de noticias v datos histéricos, artisticos. sociolégicos,
ete., de la mixima actualidad; todo lo cual nos provorciona una visién am-
vlin y exacta sobre las estructuras del organismo capital que rige los destinos
de la Iglesia catélica—FRrRANCISCO M.2 TOSTON.

TepEr. J., La litureie du dimanche (Missel de Poche), Edit. Maison Mame
Tours 1967, 16,7 x 10,5, 639 p. -

Util y completo ‘misal de bolsillo el que tios ofrece la Editorial Maison Mame,
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Es claro que el objetivo de toda renovacién litirgica es de una parte llevar la
Liturgia al pueblo y, de otra, llevar al pueblo a la Sagrada Liturgia. Un instru-
mento de valor inapreciable para esta conjunciéon entre el pueblo y la Liturgia es
el misal, por lo menos el misal del que nos ocupamos en estas lineas de recensién.

Y es que no se trata tan sélo de un misal sino de toda una catequesis litar-
gica sobre el Santo Sacrificio y los tiempos litdrgicos, con introducciones amplias
y precisas que pueden llevar al fiel a una participacién inteligente y activa en el
culto. Y este es a mi modo de ver el valor mds destacable del presente misal:
que sirviendo para una lectura espiritual introductoria, hacia el encuentro sacra-
mental con Dios, enriquece considerablemente, a través de moniciones, notas,
introducciones, oraciones, esquemas y cantos, el espiritu auténticamente religioso
de los fieles.

Ademas del propio de los domingos contiene el de las fiestas més importantes
del Afio Litargico, asi como los cantos gregorianos que més han calado en el
pueblo y un amplisimo repertorio de cdnticos que concluye con dos misas: una
festiva y otra para los dias feriados.

Los textos, de ordinario, estidn en francés; a veces, se pone también el texto
latino, como en el ordinario de la misa, letanias y algunos salmos.—FRANCISCO
M.* ToSTON.

DE ra JAVIE, P. J. D., Prétre owvrier clandestin, Edit. France-Empire,iParis
1967, 19,2 X 14,2, 234 p.

Este libro constituye un impresionante relato de la aventura religiosa em-
prendida por su autor, durante el régimen nazi, al servicio de los obreros france-
ses que trabajaban en Munich, como sacerdote obrero. Testimonio dramético de
un hombre que, habiendo elegido vivir bajo la regla de San Francisco, quiso
asumir plenamente la condicién méas rigurosa, méis ingrata, més significativa de
un mundo que se llama moderno: obrero manual.

Alfred Besson, en religién R. P. Damascene de la Javie, conoce el mundo
obrero, la condicién proletaria, la mixtificacién y promiscuidad del trabajo en
la fabrica. Ha sufrido la humillacién, la miseria, las privaciones. Ha combatido
para lograr reivindicaciones justas, actuando siempre de sostén moral del tra-
bajador, tan esencial como el apoyo material.

Es, pues, un ejemplo vivo de cémo la fuerza del Evangelio puede penetrar
en todos los ambientes, hecho carne en la vida de un hombre que supo asi acer-
car a los demis hombres a Dios haciéndose uno més entre ellos.—FRANCISCO
M.*» TOSTON. :

ECKER, Y., Lo Biblia del misio, Edit. Verbo Divino, Estella (Navarra), 1967,
19 % 12, 64 p.

Un librito sencillo. Una serie de pasajes, sin duda los méas esenciales en la
Historia de la Salvacién, completos y sin detalles, escritos o resumidos en un
lenguaje facilmente abordable para la mentalidad infantil. Est4 dividido en dos
partes, Antiguo y Nuevo Testamento. Por otra parte el librito estd dotado de
una serie de grabados muy simpdticos e intuitivos, los cuales el nifio puede
dibujar y que contribuirdn a despertar el interés y la curiosidad de los peque-
fios. Sin duda estd escrito como ayuda al material catequistico.—J. DOYAGUE.

DERKENNE, F., Vive le Seigneur, Edit. Paris-Tours 1966, 24 x 18, 273 p.

Este libro, con sus métodos en cierto modo originales, estd pensado y cons-
truido especificamente para nifios de 7-8 afios. Asi sus consejos y su pedagogia se
acomodan a las necesidades y a las condiciones sicolégicas de los nifios de esta
edad. De todos modos, creemos apreciable también su camino catequético para
otras etapas superiores de la instruccién religiosa e, incluso, para preadolescentes.

Todas las lecciones, sistematicamente desarrolladas con un orden y una clari-
dad admirables, pretenden hacer vivir a los nifios la parte del mensaje que se
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ha escogido; a ello contribuyen las historias vivas de dos nifios que como hilo
conductor a través de todos los dias, van descubriendo en sus vidas el amor de
Dios; a vivir con ellos la misma aventura se les invita a todos los ninos. lsti-
mamos muchisimo la orientacién profundamente lLturgica que rrangoise Der-
kenne ha sabido dar a estas catequesis; todas ellas cuuminan, logicamente, con
unascelebracién de la Palabra que en su primera parte ha slu0o escuchada.—
K. SARDA.

MaLDONADO, L., La Plegaria eucaristico, (Estudio de Teologia Biblica y Litar-
gica sobre la Misa), Kdit. BAC, Maarid 1967, 20 X 15, 604 p.

El articulo 16 de la Constitucién conciliar sobre Liturgia hace notar la hece-
sidad de una ensefianza unitaria de la ‘Ll'eologia, con una orientaciéon y una base
biblica y litdrgica. Especialmente la liturgia de la Misa ha sido ya antes det
Concilio analizada biblica e histéricamente en obras como la de Jungmann, ba-
tiffol, Baumstark, ete. De todos modos, han continuado privando en Seminarios
y Facultades los tradicionales tratados “UDe tiucharistia” sin estas perspectivas
nuevas de mucha mayor transcendencia.

El P. Maldonado ha procurado durante 10 afios de meditacién, con el em-
~ pefio que requiere este tipo de especulacién, ayudar y cooperar a la renovacion

de la 'l'eologia, analizando y profundizalido en unos textos o en unos documentos
que desde su arranque biblico-judio han evolucionado a través de las distintas
liturgias cristianas. Toda esta investigacion la realiza el autor con la conviecién
de nunca llegar a perfilar toda la riqueza que encierra, y siente ia necesidad de
que se continiie reflexionando y ahondando en el analisis de los textos litargicos
y de los ritos més primigenios para llegar “a desenterrar la prehistoria de ia
Misa”, sus primeros esbozos embrionales. Reconoce que el movimiento y el avance
de la ciencia biblica abre nuevos campos y trae insospechadas repercusiones en la
ciencia litdrgica.—E. SARDA.

EsTEPA LLAURENS, J. M., Coleccién “Luz de los Hombres”, Edit. Marova, Madrid
1964, 21 X 14,5, 6 libros.

Ofrecemos nuevas ediciones de los ya conocidos esguemas catequisticos de
D. J. M.2 Estepa, presidente del Secretariado Nacional de Catequesis y profesor
del Instituto Superior de Pastoral de la Universidad de Salamanca. Bs muy
estimable el servicio que esta coleccién ha prestado a muchisimas catequesis de
Espafia y de Sudamérica. Las numerosas ediciones que se suceden con relativa
frecuencia prueban el aprecio con que han sido acogidas sus orientaciones y sus
ensefianzas religiosas acomodadas en sus respectivos cuadernillos a todas las
edades del hombre, Agui no presentamos la coleccién completa, sino casi exclu-
sivamente las lecciones o esquemas pertenecientes al “Afio de Iniciacién”, y al
“Primer ciclo de ensefianza Catequética”, si bien afiadimos un ultimo cuaderno
sobre la “Formacién catequética del Preadolescente”.

Los primeros pasos hacio el Sefior (para nifios de 5-7 afios), 6.2 edic., 36 lecciones.

Lecciones para todo €l afio, amenas y encantadoras, acomodadas a una edad
de contemplacién y de poesia sobre la naturaleza que le lleva a admirar y a
experimentar muchas cosas, a desarrollar y a expresar su necesidad de sentirse
amados. Es también la edad propicia para despertar la actitud religiosa que ha
de conservar durante toda su vida; es la edad en que lo estético, lo bello, la
alegria y la confianza necesitan crear el ambiente adecuado; no es el momento
de explicar, de hacer entender o aprender de memoria, sino de sentir, de activar
y de dar las méaximas posibilidades al dibujo, puesto que es en esta edad el
mejor medio de expresar los sentimientos y las aspiraciones internas de los
nifios. Todo es tenido en cuenta por el autor y fiel a esta su mentalidad sicols-
gica y espiritual, construye todas sus lecciones pricticas.
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Dios viene o nosotros (para nifios de 7-8 afios), 6.2 edic., 43 lecciones,.

Catequesis cristocéntricas y fundamentales que sirven para iniciar al nifio
en la vida sacramentaria, en la formacién de la conciencia y también el de la
oracién personal. Todas ellas estructuradas conforme a las caracteristicas sico-
légicas de esta etapa “media” de la infancia en la que aparecen la reflexién y la
conciencia de sus actos personales, junto con un abrirse progresivamente hacia
la ob;et1v1dad Las dificultades mayores surgen en la préactica cuando tenemos
que servirnos de una pedagogia diferencial. Por otra parte, un nifio de siete afios
difiere notablemente de uno de ocho afios.

Gloria a Ti, Seiior (para nifios de 8-9 afios), 6.* edic., 43 lecciones.

Se repite hoy con insistencia que la catequesis tiene que vivir de la Liturgia.
Los cristianos necesitan sentirse dentro de la comunidad eclesial, participando
de su vida y participando en sus fiestas y oraciones. Los ocho y nueve afios es la
mejor edad para iniciarse en esta vida de la Iglesia, realizando unas catequesis
imbuidas del espiritu litirgico y de la vida diaria con toda la experiencia de
vivencias cristianas que rodean a los nifios, Desvinculada de este ambiente y de
esta vida, la educacién religiosa basada exclusivamente en la explicacién y en
la memorizacién, resulta pobre y limitada, En consecuencia, y muy pedagégica~
mente, los esquemas para esta etapa educan religiosamente a través de las fies-
tas litargicas.

El Salvador -del mundo (para nifios de 9-10 afios), 6.* edie., 45 lecciones.

Ha llegado el momento —a los 9 6 10 afios— en el que el nifio puede seguir
y comprender de un modo bastante sistemitico toda la Historia de la Salvacién;
y esto, porque presuponemos que sus conocimientos iniciales y fundamentales
estan asegurados; y, por otra parte, su capacidad intelectual est4 lo suficiente-
mente desarrollada para captar un mensaje de salvacién que parte del Antiguo
Testamento, precisamente porque este mensaje es ante todo vida que se encarna
en unos hombres, pudiendo comprender el nifio que la obra salvadora de Dios es
ante todo Dios viviendo en unas vidas. De este modo, partiendo del Antiguo Tes-
tamento, Estepa nos prepara unas lecciones vivas y concretas.

FPrimera Confesién y Primera Comumon (Guia Pastoral y Temas de Catequesis
intensivas), 4.2 edic., 34 lecciones, 2 apéndices. .

Adem4s de ofrecernos unas lecciones cuidadosamente estudiadas, este cuader-
no afiade una introducecién en la que estudia los problemas més particulares
de esta edad y de esta circunstancia de la Primera Comuni6n, sobre todo en el
aspecto de la iniciacién y preparacién de los nifios a los Sacramentos. En los
apéndices, el autor atiende a la Pastoral de la Primera Confesién y de la Pri-
mera Comunién, ofreciéndonos unas sugerencias y unas conclusiones muy inte-
resantes.

El Encuentro de la Vide (Formacién Religiosa de Preadolescentes, 13-15 afios),
-2.2 gdic., serie 1.3, 18 temas.

Adaptacién libre de la publicacién francesa del P. Favrean bajo el titulo
“Le sel de la Terre”, serie 1.2: “le comportement chretien”. Al querer ser eficaz,
este programa desde el prlmer momento se ha fundamenta;do en unas bases
sicopedagégicas muy claras y rigurosas; no se puede olvidar que el adolescente
rompe con“el mundo de la infancia y se impone un cambio radical de método en
la educacién de la fe. Desarrolla de un modo viril y adulto temas sugestivos e
interesantes para esta edad, que giran alrededor de los grandes acontecimientos
de nuestra fe y de nuestra vida.—E. SARDA.
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DREISSEN, J., Grundlinien heutiger Katechese, Edit, Pfeiffer, Miinchen 1967,
18 x 11, 285 p.

Traducido del holandés y editado en lengua alemana por Josef Dreissen,
conocedor y colaborador en las catequesis holandesas por lo que cobran particu-
lar interés sus transcripciones y su propia elaboracion.

El tema del libro estd4 tomado del lunstituto Catequistico de Nimega que en
su original desarrolla tres partes: 1. Bases para una nueva catequesis escolar;
2y 3: Programa de catequesis para ensefianza secundaria y ensefianza primaria
respectivamente. Sigue la linea marcada por la renovacién y por las necesiaades
de ultima hora compulsadas con bastante precisién por los catolicos alemanes que
se esfuerzan en estos momentos con laudable inquietud en comprender la situa-
cion del mundo que hay que salvar. La reflexion sobre la cateyuesis escolar se
hacia necesaria, supuesta la importancia y la oportunidad que oirece en el esta-
do actual de la ensefianza. Todos los catequistas, maestros, sacerdotes necesitan
aprovecharse de estas nuevas orientaciones; los Institutos cientificos y las biblio-
tecas podrin asimismo encontrar en este libro aportaciones de interés a la cien-
cia pastoral.—E. SARDA.

Ern, E., Formacién espiritual de los adolescentes, Edit. Studium, Madrid 1966,
19 x 13, 210 p.

Este nuevo libro de Ernesto EIll viene a ser una notable aportaciéon al am-
plio campo de los estudios en pro de la juventud. Su tema central es llegar a
un mejor conocimiento del joven para poder asi orientarle en su dura y dificil
tarea de transformaciéon de nifioc en hombre maduro, transformacién que se pro-
duce en la adolescencia y juventud.

La obra ests compuesta de tres grandes capitulos o apartados. En el prime-
ro se dice algo sobre el sujeto, como portador de valores espirituales; en el se-
gundo, algo sobre las funciones mediante las cuales desarrolla su actividad; vy,
por fin, algo sobre el objeto que persigue el sujeto mediante estas actividades.
Bl primer capitulo lleva por titulo “el descubrimiento de la personalidad”. Estd
dedicado al alma juvenil, como portador de todos los actos y reacciones fisicas, y
principalmente a las transformaciones que en el alma juvenil se operan durante
o que él llama “adolescencia espiritual”. El segundo, “las funciones basicas del
yo-mismo”, expone la forma de actuacién del sujeto, forma nueva, nada seme-
jante a la que seguia en la nifiez. Estudia las tres funciones bésicas —emocional
(sentimientos), eognoscible (conocimiento) y volitiva (voluntad)— como formas
de actuacién del “yo-mismo”, las cuales toman el sello propio y especifico de
esta fase. Por fin, el ultimo capitulo estudia el objeto al que el “yo-mismo” se
dirige por medio del desarrollo de sus funciones bdsicas, teniendo en cuenta que
el hombre, ser limitado, ante la insuficiencia de las necesidades materiales y espi-
rituales, que tiene, procura satisfacerlas en el mundo que le rodea. Ahora bien,
no interesa el mundo “en si”, sino el concepto de mundo que el “yo” trata de pro-
yectar. De aqui el titulo “el yo-mismo y su mundo”.

Es una ayuda valiosa y sirve de consejero a todos los que se dedican de algu-
na manera a la educacién de los jovenes y adolescentes —profesores, guias, pe-
dagogos—. Pero no sélo servird a estos orientadores profesionales sino especial-
mente, a los naturales —padres y madres— que se esfuerzan en comprender y
educar debidamente a sus hijos.—M. PiNTo.

VARIOS, El senso dell'ateismo contemporaneo, Edit. Ricardo Patron, Bologna
1967, 22 x 15, 160 p. )

Recoge este libro diversas aportaciones a la Semana de Cultura Religiosa,
celebrada en Trieste y Bolonia en 1966. Aunque el temario es completo, por otra
parte sin ambiciones de profundidad, la diversidad de autores da lugar a repeti-
ciones de temas a tratar.

Se somete con frecuencia el problema del ateismo en la extensa bibliografia
de que es objeto actualmente, a simplificaciones de orden tedrico, que, lejos de



61 LIBROS 193

aclarar ideas, falsifican el problema, Y es que todo reduccionismo, voluntaria o
involuntariamente, peca de partidista: no podemos en fenémenos tan complejos
como el presente, a titulo de modernidad, seguridad propia, o réplica acerva,
;{%nfglar la cuestién valiéndonos de esquemas parciales que nada tienen de rea-
idad.

El atefsmo, en sus diversas motivaciones teéricas o practicas, tiene siempre
un substratum de fuerzas con garantiag suficientes para una solucién humanista
més o menos desviada de muestro pensamiento; todo hombre cree en algo, y
quizas el problema no estd tanto en una carencia de Dios, como en una sustitu-
cién de El por otra cosa. Dios no existe, por ejemplo, porque lo ha matado el
hombre o porque era invencién humana: se cree en el hombre.—A. REMESAL.

HEBBLETHWAITE, P., El ateismo y los Padres del Concilio, Edit. Hechos y Dichos,
Zaragoza 1967, 18 x 13, 176 p.

El Papa Pablo VI nos ha dicho en su enciclica “Ececlesiam Suam” que el
ateismo “es uno de los fendémencs mas graves de nuestro tiempo”. Los Padres
Conciliares no dejaron pasar por alto estas palabras. El tema del ateismo era
abordado dentro del llamado “Esquema XIII”. El texto que hoy encontramos en
la Constitucién pastoral sobre la Iglesia en el mundo actual, ocupando los ni-
meros 19-21, tendria una historia apretada. El autor quiere mostriarnosla para
comprender méis intimamente la postura del Concilio. Si el primer texto era
bastante negativo, conservador escoldstico, pronto cambiaria de rumbo. Monse-
fior Guerra era el primero, con gran sorpresa para muchos, en cambiar el pano-
rama. Habia que seguir las lineas positivas y dialégicas proclamadas por los
Papas Juan y Pablo. Mds que condenar, la postura debia ser otra: ver y hacer
ver, dialogar. Todo esto habia sucedido en la tercera sesién.

En la cuarta sesién serfan varios los Padres que intervinieran. El autor
transcribe las intervenciones. Al final triunfaria la nueva linea. La Iglesia se
habia percatado de que era mecesaria una evolucién en la exposicién de su pen-
samiento, para abrirse al mundo, que en lo mis hondo de sus entrafias la ests
esperando ansiosamente.—L. FERRERO.

HouTART, F., Renovacién (La Iglesia ante el futuro), Edit. Herder, Barcelona
1967, 19,5 x 12, 230 p.

Bl Concilio Vaticano II se propuso como meta una presentacién de la Iglesia
que, mostrando su verdadero aspecto, llevase a los hombres a la verdad. El
“aggiornamento”, la puesta al dia en plan de renovacién, ha ido empujando a la
Iglesia hacia una mayor autenticidad, siempre dentro de un progresivo movi-
miento y con la prudencia que la caracteriza. Al estudiar este aspecto dinidmico
de la Iglesia posconciliar, el autor atiende a tres dimensiones del mundo que la
Iglesia ha de tener en cuenta al acercarse a él: la espiritual, de fidelidad a
Dios; la sociolégica, de contacto con los problemas sociales; la “prospectivis-
tica”, de lo que la Iglesia puede ofrecernos para el mafiana. No cabe duda que
la Iglesia se mueve hoy en ambientes distintos de aquellos anteconciliares; se
impone, pues, una socializacién que responda al proceso de aceleraciéon a que se
ve sometida la sociedad en el mundo moderno. Se abren a la Iglesia nuevos cam-
pos de accién: problemas de subdesarrollo, educacién, diversiones, medios de co-
mrunicacién de las masas, ete. Todo esto exige la revisiéon de las relaciones de la
Iglesia con el mundo. Piénsese en los casos concretos de proporcionalidad de
catblicos en el mundo (19 por 100), del misionerismo en Hispanoamérica, de las
organizaciones internacionales; se ha llegado incluso a lo que se hubiera tenido
por imposible: el disdlogo con el comunismo. De ahi que la Iglesia, en plan de
renovacién, piense en nuevas organizaciones estructurales: conferencias nacio-
nales de obispos; descentralizacién de la autoridad; instituciones especializadas;
apostolado de los laicos; nuevas funciones de las religiosas. En una palabra, la
Iglesia, ante el futuro, quiere no perder oportunidad alguna que pueda ayudar a
que la gracia divina siga encarnindose siempre con mayor eficacia en un mundo
que va continuamente cambiando.—F. CASADO.



194 LIBROS 62

DEVRET, C.- MOUBARAC, Y., La contagion de la verité, Edit. Du Cerf, Paris
1967, 12 x 18, 220 p.

La aficién de Louis Massignon (1883-1962) por desempolvar los “santos de
todas las religiones” y su dinamismo de “entrega a Dios en el hombre” parecia
como si providencialmente hubieran sido premiadas en su encuentro con Gandhi:
su téctica, el “Satyagraha”, era una lucha por la verdad y la justicia de los
humildes, con las armas de la no-violencia y el ayuno, cuando el opositor se
resistia. Era todo lo contrario a la pasividad o a la huelga de hambre, y la
India, que se le unié6 en muchas campafas, le debia grandes conquistas en su
unidad e independencia.

En el libro se presentan los encuentros de las dos vidas “contagiadas por la
verdad”, y los textos paralelos.

La encarnacion cristiana que Massignon dio a los valores de Gandhi, paten-
tizan muchas convergencias posibles entre el hinduismo, islam y cristianismo.

Es un libro lleno de mensaje cristiano a la auténtica protesta—M. ACEVEDO.

ScumpT, H., La Constitucion sobre la Sagrade Liturgia. Texto, historia, comen-
tario, Edit. Herder, Barcelona 1967, 393 p.

El P. Schmidt, Profesor de Liturgia en la Universidad Gregoriana, ha alen-
tado invisiblemente muchos conceptos que hoy son los fundamentos de la reno-
vacién litargica. Con razdn, pues, puede escribir este comentario de la Constitu-
cién sobre la Sagrada Liturgia desde una perspectiva conciliar y actual, porque
el mismo P. Schmidt no fue ajeno a su elaboracion.

La obra, como se puede ver, va dividida en tres partes: el texto en su tra-
duccién, la historia y el comentario de la Constitucién. .

La historia de la Constitucién, que ocupa una gran parte, es una descrip-
cién bien documentada y razonada, de su preparacién durante el tiempo de Juan
XXIII, que hay que entender en su contexto de circunstancias y motivaciones
ambientales. Después se muestran las vicisitudes de la Constitucién dentro ya
del Concilio y de las Comisiones. Particularmente ttiles son las propuestas y las
enmiendas asi como las modificaciones que el P. Schmidt ha recogido en pp. 130-
165. Seridn necesarias para la justa apreciacién de la redacecién final tal como lo
poseemos ahora.

El Comentario que ocupa la tercera parte, puede decepcionar un poco al
lector. Quiza hubiese sido mejor un comentario mds concreto y literal. Asi re-
sulta demasiado abstracto y “espiritual”, Tiene su valor en el sentido de que
agrupa en torno a los conceptos de: Emmanuel, Cristo ayer, hoy y siempre, Sig-
nos sagrados, Palabra de Dios, Pueblo de Dios y Misién, las ideas eje de la Cons-
titucién en su conjunto. Es de notar la postura del P. Schmidt sobre las ideas de
Robinson en “Sinceros para con Dios”.

El libro termina con otros méritos: el “Motu Propio” y la “Instruccién”
para aplicar debidamente la Constitucién. Ademds, en apéndice, se recoge la no-
menclatura y estadistica clasificada de las intervenciones conciliares en torno
a la Constitucién. Todo ello sirve a la comprensiéon exacta de la Liturgia y su
renovacién en los limites precisos queridos por el Concilio.—J. FERNANDEZ.

RANQUET, J. G., Consagracién bautismal y consagracién religiosa, Edit. Mensa-
jero, Bilbao 1967, 167 p.

El libro est dedicado a estudiar la vida religiosa desde la perspectiva bau-
tismal y concretamente la vida religiosa én cuanto consagraciéon ontolégica
para entender su dinamismo: el ser consagrado como fundamento del obrar reli-
gioso. El autor estd convencido de que la realidad de la consagracién y sus im-
plicaciones es suficiente para dar sentido a la vida religiosa y explicar sus exi-
gencias incluso apostélicas,

Se comienza analizando algunos aspectos y acusaciones a las férmulas de
explicacién de la vida religiosa y las respuestas precipitadas e incompletas dadas
hasta ahora. Ello se hace en la primera parte.
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Partiendo después de la vocacién universal a la santidad, viendo en qué
medida los preceptos y los consejos se relacionan con esta santidad que se realiza
en el amor, se pasa a estudiar la consagraciéon bautismal y la consagracién reli-
giosa en su desarrollo histérico hasta el Vaticano II; todo ello constituye la se-
gunda parte que se termina con una visién analitica y comparativa de la con-
sagraciéon bautismal y religiosa segtin el Concilio.

La tercera parte del libro viene ocupada por lo que la consagracién tiene
de dinamico, de servicio oblativo a Cristo, a la Iglesia y a los hombres, que
forma la dimensién apostélica de la consagracién. No hay oposiciéon alguna entre
consagracién y dinamismo en la vida religiosa. El libro se concluye con un apén-
dice sobre “aggiornamento” y vida religiosa.

En definitiva: creemos que es una buena reflexién sobre la imagen actual
de la vida religiosa que indudablemente hay que revalorizar para dar sentido a
esta forma de existencia cristiana.—J. FERNANDEZ.

BELLET, M., Vocaciéon y libertad, Edit. Fax, Madrid 1966, 225 p.

A simple vista, este libro parece tratar sobre los conflictos entre vocacién y
libertad en su seguimiento. Es decir c¢émo puede ser libre una voecacién, que se
hace fuerza atrayente, irresistible.

Todo esto, sin embargo, podra concluirlo el lector después de su lectura.
Pero la intencién del autor y del libro va mds alld: es una fenomenologia de la
vocacion religiosa desde el punto de vista del sujeto, de su libertad y de su his-
toria singular. Es un estudio sobre la vocacién en su esencia, orientada a la
practica, pero no es la practica de la libertad en la vocacién lo que estudia en
primer plano. Téngase esto muy en cuenta para su lectura.

Légicamente se comienza por fijar el sentido de la palabra vocacién, para
detenerse en su sentido religioso.

En adelante, el libro estd articulado ya segin esta divisién: descubrimiento
de la vocacién; crisis previa; eleccién y realizacién., Es decir: se trata de ver
cémo estos fenémenos de la vocacion son también actos de libertad,

Con todo esto comprendemos que, frente a tantos estudios sicolégicos, teolé-
l6gicos y pastorales sobre la vocacidon religiosa, el presente del P. Bellet habria
que clasificarle como una filosofia de la vocacién, como un intento de estudiar la
vocacién en si misma como fenémeno y hecho de la existencia humana con sus
implicaciones a la hora de dirigir pastoral y sicolégicamente la realizacién de
esa vocacién en su sentido religioso.—J. FERNANDEZ.

ZARAGUETA, J., Espiritualidad cristiana, Edit. Espasa-Calpe, Madrid 1967, 295 p.

Que el cristiano es ante todo un hombre y que el hombre es compuesto de
espiritu, es la idea que ha presidido la estructuracién de esta obra sobre espiri-
tualidad ecristiana. En una primera parte se habla de espiritualidad humana
(vamos a seguir abusando del término “espiritualidad”) y en la segunda parte
ya se pasa a la espiritualidad eristiana.

Cierto que la tradicién habia quizd insistido demasiado en una espiritualidad
desencarnada. Hoy se comienza a ver claro que la santidad y su realizacién afecta
a todo hombre. Esto intenta demostrar el presente libro.

No piense el lector que es un tratado cldsico de espiritualidad. Es un reco-
rrido por la teologia, por el cristianismo incluso en sentido histérico. Da mucha
cabida al hombre, eso si, pero no sirve para entender la vida espiritual.

La obra se divide, como apuntamos, en tres partes: el hombre, el cristiano,
para terminar con los novisimos, y un epflogo sobre historia de las religiones y
la oracién del cristiano. :

El hombre tiene unas normas objetivas de actividad con relacién a Dios, a
si mismo y a los demés. Tiene también normas subjetivas de espiritualidad:
conciencia, caricter, voluntad. El cristiano y la espiritualidad cristiana tienen
su punto de partida en Cristo, en su doctrina, en su Iglesia gue le continia.
Todo ello crea una espiritualidad cristiana: paginas 233-244, Es la parte que
més responde al titulo del libro, que pensamos no estd de acuerdo con lo que
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el libro es, porque hoy la expresion “espiritualidad cristiana” se usa en otros
sentidos. Ademds en esta parte se habla de espiritualidad esencial y no se mien-
tan para nada los sacramentos que estdn en la fuente de la vida cristiana.

Kl libro en su conjunto representa una aproximaciéon de lo humano a lo
cristiano, de la filosofia a la espiritualidad, de acuerdo con la personalidad de
su autor que vive la filosofia y el sacerdocio.—J. FERNANDEZ.

HamMAN, A., La oracién. I: El Nuevo Testamento. II: Los tres primeros siglos,
Edlt Herder, Barcelona 1967, 826 p.

La obra del P. Hamman dedicada a una investigacién sobre la oracién en
¢l Nuevo Testamento y en los tres primeros siglos de la vida de la Iglesia, habia
sido publicada en francés en dos volimenes, y pasa ahora al espafiol en uno
solo. Como abiertamente reconoce el autor, era necesario una penetracién histé-
rico- teolégica sobre el lugar de la oracién en la estructura de la vida cristiana
en sus comienzos. Por mucho tiempo se veia en la oracién solamente un fenéme-
no de vivencia religiosa del hombre: la oracién en su resonancia sicolégica. Sin
embargo lo que el P. Hamman intenta es la oracién como realidad teolégica en la
apertura de Dios al hombre que es la thurgla

El prlmer capltulo es un estudio prev1o sobre la oracién en el Antiguo Testa-
mento porque “no hay que oponer oracién cristiana y oracién judia; sélo existe
una oracién: la del Pueblo de Dios” (pagina 19). Un estudio particular de la
oracién de los salmos como expresion més exacta de ella.

La oracién de y en los Evangelios se circunseribe a la oracién de Jestus de-
teniéndose especialmente en el Padre Nuestro, La oracién de la comunidad apos-
télica comprende: la oracion de los Hechos, de maxima importancia para cono-
cer la idea de la oracién en la primitiva Iglesia. Luego, de menor relieve la
oracién en Santiago y en San Pedro. A San Pablo viene dedicado otro capitulo:
la oracién en sus distintas formas (accién de gracias, peticién) y en sus relacio-
nes con la Trinidad que es quizd un aspecto propio de la teologia paulina sobre
la oracién. También la oracién segin San Juan tiene su relieve. Al final de
esta parte el autor con cuatro dimensiones de la fenomenologia de la oracién
biblica: dimensién eclesiologica, existencial, eucaristica y escatolégica.

Para la imagen de la oracién en los tres primeros siglos se acude a la
Didache, a la Oda de Salomén, Pseudo Bernabé, Pastor de Hermas, San Cle-
mente, San Ignacio, San Justino, San Irineo, San Policarpo, para terminar con
una referencia a las relaciones entre oracién y martirio. También interesa la
reflexién sobre la oracién a través de los tratados sobre ella, que son bastantes.

No podemos comparar esta obra del P. Hamman porque como se ha dicho
en su edicién francesa, hoy es dnica en este sentido y seran las futuras obras
sobre la oracién litdrgica de la Iglesia inicial las que tengan que compararse con
ella.—J. FERNANDEZ.

VAR108, Pastoral de la juventud, Edit. PPC, Madrid 1967, 14 x 19, 313 p.

Esta obra trata de la juventud actual espafiola desde el punto de vista pas-
toral. Analiza extraordinariamente los valores positivos y negativos, las aspi-
raciones y los defectos de la juventud espafiola. Trata también de la vida moral,
religiosa y social de la juventud espafiola y trae la respuesta de la Iglesia a la
situacién actual de la juventud.

Méas aun, comprende los estudios brillantes que han hecho los Monsefores
José Guerra, Salvador Sanchez Teran, Casiano Floristdn, Monsefior Narciso
Jubany, J. Audinet, Juan Batlles y Rogelio Doucastella sobre la descristianiza-
cién de la juventud actual, la, evangelizacién de la juventud y la educacién en la
{e de la misma.

BEste libro es verdaderamente importante y atil para los educadores y for-
madores de la juventud y, en una manera especial, para los pastores de almas.—
M. D. Arnip.



65 LIBROS 197

DEeLFT, M. van, La mission paroissiale, Edit. Lethielleux, Paris 1964, 14,5 x 19,
212 p.

El presente libro es la traduccién al francés del original escrito en holandés
con el titulo Ontwikkeling van de pratijk en de leer van de volksmissie, Amster-
dam, 1950. El subtitulo de la obra, “Estudio histérico-juridico del canon 1.249”
da ya una idea de lo que pretende el autor. Efectivamente, las misiones popu-
lares prescritas por el Derecho cada diez afios siguen manteniendo su importan-
cia para la vida de la Iglesia si se las sabe acomodar a las necesidades y cir-
cunstancias de los tiempos. El autor pretende precisamente sefialar entre otras
cosas los métodos y el contenido que deben hoy figurar en estas clases de aposto-
lado, los cuales han de suponer una revisién y profundizacién de la vida cristia-
na de las comunidades eclesiales. Partiendo de que la misién popular no es més
que una de las multiples maneras de cumplir la Iglesia con la misién que Cristo
le ha confiado, se exponen al comienzo de la obra los diversos sentidos de la
misién en general, para pasar luego a tratar del origen y evolucién de la misién
popular. Tienen gran importancia las piginas que siguen dedicadas a exponer
los fundamentos histéricos de este ministerio, a los que debemos acudir para cono-
cer los caracteres propios que le animan. Finalmente se hace un comentario
juridico al canon 1.349 con el propésito de exponer el contenido doctrinal de la
misién popular. No dudamos en calificar esta obra de indispensable para todo
pastor de almas que haya de usar de este método de apostolado, que conserva atin
hoy dia un valor sumamente apreciable para el desarrollo de la vida de la Igle-
sia a nivel parroquial.—A. S.

AUDET, J. P., Mariage et celibat dans le service pastoral de UEglise, Edit. De
1’Orante, Paris 1967, 19 x 14, 160 p.

En la enciclica “Sacerdotalis celibatus” invitaba el Papa Pablo VI a los ted-
logos y escritores a que contribuyesen con sus trabajos al mejor esclarecimiento
y comprensién de la ley del celibato eclesidstico, en un esfuerzo conjunto por
poner de relieve los valores que se encierran en este estado peculiar de vida ttil
y fecundo para el bien de la Iglesia en general. El autor, en la presente obra,
cumple con ese deseo del Papa, ofreciendo a los lectores un estudio histérico-
teolégico de la vida celibataria de los sacerdotes, deéntro de una orientacién pas-
toral de la misma como servicio a la Iglesia. Encuadrado en esta perspectiva,
trata en la primera parte del servicio pastoral a través del matrimonio sacra-
mental, como estado mis comtn en la Iglesia, y cuyas puertas en un principio
estaban a todos abiertas. Es de notar el marco evangélico en que se encierra
toda la exposicion. En la segunda se habla de los origenes del celibato como
parte de la sacralizacién del servicio pastoral, asi como del puesto que ocupa
dentro de la comunidad de los fieles.—A. 8.

GELINEAU, J., Canto y maisica en el culto cristiamo, Edit. Juan Flors, Barcelona
1967, 22 X 16, 276 p.

“Canto y mitisica en el culto cristiano” forma parte de ese plan orgénico
que constituye la Coleccién de lecciones de pastoral, publicado por el Instituto
Superior de Pastoral en su seccién de liturgia.

Aunqgue el libro de P. Gelineau ya estaba escrito cuando se promulgé la
Constitucién de Liturgia del Concilio Vaticano II, no pierde por eso su valor,
antes al contrario, cobra mayor relieve en estos momentos posconciliares, y aun-
que parezca paradoja, constituye un precioso comentario de dicha Constitucién.
De lo cual puede deducirse ficilmente la influencia del pensamiento y de la obra
del P. Gelineau en la orientacién de quienes elaboraron la Constitucién.

Como el propio autor confiesa en la introduccién, esta obra no es un ma-
nual para la aplicacién practica de la misica sagrada; sin embargo apunta ob-
servaciones técnicas, sociolégicas y antropolégicas que condicionan el ejercicio
del arte y de la pastoral. .

En la primera parte desentrafia el tema tan apasionante: la musica como
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expresion ritual (el canto como misterio), con todas las consecuencias que de
ello se derivan. En la segunda explica su funcién ritual a partir de la misma
celebracion, sefialando las leyes funcionales relativas a la oficialidad de los ritos,
de los textos y de la miusica misma. El libro termina, a modo de coneclusién, con
una exhortaciéon a los compositores para que pongan manos a esa obra de crea-
cion que califica de “ministerio eclesial sublime y terrible”,

Me hubiera gustado que el P. Gelineau hubiera dado a esta Gltima parte la
extensmn suficiente para enfrentarse al arduo problema de la oracién individual

v las exigencias universales de la Comunidad, y al conflicto de la obra de arte
:Zion sus postulados de orden formal frente a la participacién activa del pueblo
e Dios.

En lineas generales considero que “Canto y musica en el culto cristiano”
es un verdadero manual de Pastoral litdrgico-musical que no debia faltar en
mng‘un curso de pastoral, y ademds un instrumento de trabajo utilisimo para los
seminarios, casas religiosas y centros de formacwn pastoral.—JULIAN EZCURRA.

ECHEVARRIA BRrAvVo, P., Cancionero de los peregrinos de Santiago, Edit. Centro
de Estudios Jocobeos, Madrid 1967, 22 x 14, 187 p,

Vademécum del peregrine de Santiago, souvenir del Jubileo compostelano,
coleccién musical de joyas medievales, todo eso es y significa este pequefio libro
del sefior Echevarria. Lastima que, por razones ajenas a su voluntad, el autor
no haya podido publicar todo el trabajo completo, fruto de doce afios de
investigacién por todos los archivos y bibliotecas de Europa acerca de las can-
ciones de los peregrinos jacobeos.

El presente libro es sélo una parte de ese trabajo y pretende tinicamente
divulgar entre el gran pidblico las canciones y trovas de aquellos romeros de la
Edad Media a través de los caminos de Santiago. Su finalidad es, diriamos turis-
tica. Por eso la obra carece de todo aparato cientifico, vy no abunda en disquisi-
ciones musicolégicas. Es sencillamente una seleccion exquisita de las canciones
més representativas del “Liber Sancti Jacobi” (Codex Calixtinus) y de la colec-
cién francesa “Les chansons des pélerins de Saint-Jacques” (Troyes), encabeza-
das por el famosisimo canto de “Ultreia” (Dum paterfamilias...) y coronadas
por el sonoro y vibrante “Himno al Apéstol Santiago” del Maestro Palmer
Soler.

El texto musical ocupa una pequefia parte final del libro, mientras que la
mayor parte de la obra esti dedicada a glosar y explicar el texto literario de
cada una de las canciones del Cancionero Jacobeo.

En suma, a lo largo de este libro se vislumbra el legado musical del Medievo
que por todos los caminos de Europa se filtraba en Espafia a través de Ronces-
valles hasta desembocar en Compostela a los pies del Apébstol. Si ese era el fin
gue se propuso el autor, podemos asegurar a los misicos y amantes del arte me-
dieval, que lo ha conseguido plenamente.—JULIAN EZCURRA.

L6PEZ-CALO, J., Presente y futuro de la misica sagrada, Edit. Razén y Fe, Ma-
drid 1967, 19 x 22, 185 p.

Bajo este titulo un tanto ampuloso la Biblioteca de Cuestiones Actuales nos

ofrece una serie de conferencias pronunciadas en Radio Vaticano bajo la direc-
i6n del R. P. José Lépez-Calo, S. J.

Y lo califico de ampuloso porque el librito en cuestién sélo ofrece un aspecto
del problema de la musica —el presente—, y bajo un solo punto de vista —el de
los tradicionalistas—.

En efecto, casi todos los conferenciantes son profesores del Instituto Pontl-
ficio de Musica Sacra de Roma, o pertenecen a la “Consociatio musicae sacrae
o estin comprometldos con ese movimiento. En cuanto al futuro de la muswa
sagrada, ;quién podrd predecirlo en estos momentos de desorientacién y crisis?

No cabe duda que la intencién de Ios conferenciantes y del P. Calo es exce-
lente: salvaguardar el tesoro tradicional de la musica sacra. Tebricamente sus
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argumentos son convincentes, pero en la préctica no creo sea ese el mejor méto-
do para conseguir lo gue pretenden.

El problema de la musica sagrada no se resolverd a base de disquisiciones
musicolégicas; no a través de las antenas de la radio sino sobre el campo vivo
de las iglesias parroquiales.—JULIAN EZCURRA.

Moog, V., Bandeimntés y pioneros, Edit. Cultura Hispdnica, Madrid 1965, 21
X 14,5, 398 p.

Libro atrevido, a la vez que sincero, que pone al descubierto los graves pro-
blemas de una cultura milenaria que se va sepultando en la incertidumbre. El
problema aumenta méas si consideramos el progreso casi milagroso de los Esta-
dos Unidos, pais recientemente estrenado. Nacién mas joven y en extensién
continua, mas reducida que el Brasil. ;Qué es lo que ha pasado? ;Cudles han
sido las causas que han motivado este contraste tan sefialado en ambas culturas?
Problema ineludible que no se puede ocultar, maxime cuando se van aumentando
cada vez mas las relaciones entre ambos Estados. Es del dominio pidblico y el
pueblo espera una respuesta, La presente obra es un sincero esfuerzo por dar
con ella. Aunque parece tener un caricter cientifico, el mismo autor nos dice
que es fruto de la observacién de ambos paises. Raza y geografia, ética y econo-
mia... factores que condicionan el desarrollo cultural de una nacién y que, en
algunos casos, vencen a la técnica y a las profecias halagiiefias de algunos inge-
nuos sofladores.

El libro ests repleto de bibliografia selecta que permitirad al lector formarse
una idea exhaustiva del problema, analizindolo desde el tiempo de los primeros
conquistadores y colonizadores de ambos paises, aunque también toca a culturas
de los paises americanos.—NATALIO R.

Jacquor, J., Realisme et poésie au théitre, Edit., Du Centre National de la
Recherche Scientifique, Paris 1967, 23 X 18, 295 p.

Se retinen en este libro una serie de conferencias habidas en Arras a lo
largn de los Encuentros de 1958, continuacién de los celebrados en afios anterio-
res y que dieron por fruto sendos volimenes con los titulos siguientes: “La
mise en scene des oeuvres du passé” y “Le Théatre moderne, hommes et ten-
dances”. .

En el presente volumen un selecto grupo de especialistas en literatura ana-
lizan el arte escénico a la luz de un prisma que se descompone en dos elementos
que constituyen como los polos entre los que se produce todo juego teatral: rea-
lismo y poesia. Se trata como de un movimiento pendular que recorre la historia
del teatro en todas las latitudes. Movimiento que va acreciendo con nuevos datos
la concepcién de la realidad en funcién del teatro, y de la poesia como elemento
que configura y ennoblece los datos que proporciona la realidad,

Importantes trabajos sobre “La Celestina”, el teatro de Shakespeare y de
Heywood, €l lenguaje poético de Calderén de la Barca, el teatro naturalista de
Strindberg, las diversas interpretaciones del teatro chejoviano; muy interesante
el trabajo dedicado a Federico Gareia Lorca por la hispanista Marie Laffran-
que, en el que nos sefiala las hondas raices de realismo que mantienen el mégico
arbol lorquiano; agudo el anilisis del teatro de Pirandello que realiza en una
magistral conferencia Mario Baratto. Y otros mis de no menor importancia.

Este aspecto de reflexién mds bien teérica, si bien siempre viva y atrayente,
se cierra con dos estudios: uno sobre el realismo épico del teatro de Bertold
Brecht y otro sobre el realismo poético del teatro clasico japonés.

Una tltima parte estd dedicada a ponencias que tocan més bien aspectos
pricticos como son los que lleva consigo la puesta en escena de cualquier pro-
duceidén teatral.

De este recorrido que hemos hecho de la mano de expertos guias, podemos
concluir con Jean Jacquot: “Hoy dia vemos perfilarse un realismo nuevo me-
diante un retorno a las cosas, resuelto a tener muy en cuenta el medio social.
Sin embargo, la poesia continfia manifestando su presencia en el teatro, no por



200 LIBROS 68

un deseo de evasién, sino por una voluntad de organizar los elementos de lo
real en vistas al juego dramatico y de no dar de la realidad humana una visién
empobrecida, de la que estarian ausentes la vida interior, la imaginacién y el
ensuefio”. ’

El libro estd presentado con pulquérrima elegancia, en tela con estampacio-
nes en oro, Contiene ademds diversas ilustraciones de gran interés que embelle-
cen més aun este magnifico ejemplar.—FRANCISCO M. TOSTON.

Ruiz GaARcia, E., El tercer mundo, Edit. Alianza, Madrid 1967, 18 x 11, 281 p.

Este libro agradarid a muchos y serd dtil a todos. El tercer mundo no son
solamente los paises abrasados por la miseria, sino todos los que de un modo u
otro estdn sujetados y encadenados por economias o politicas alienantes. El autor
presente datos claros con temas comprometidos y escalofriantes. ;Dénde estd la
libertad y qué futuro le espera?, debe ser la pregunta surgida espontineamente
ante esta problemdtica. El autor, bien informado, analiza la situacién actual de
la politica nacional e internacional, de los estados y en definitiva de la humanidad
entera. El lector vea por si mismo: el proletariado ya no es sélo el proletariado.
Su desarrollo, economia y demografia. La pildora no es solucién, sino un instru-
mento mas de dominio politico. Las naciones ricas lo serdn mas y las pobres se-
ran mas pobres (p. 34). Economias y tensiones poscoloniales. La economia dual:
caracteristicas (p. 45). La independencia aparente: Congo y cobre, Bolivia y el
estafio, Ghana y el cacao. Estructura de los partidos politicos: el partido dnico
en Africa. Los monopolios, “rosas” empresariales y trusts econémicos. El mundo
afroasiatico: Bandung, Arabia, Israel. Los neutralismos. Indochina. Interven-
ciones soviéticas. Ho Chi Minh, Mao y adyacentes, Nkrumah, Nehru, Hambre y
demografia: problemas inherentes. La mortalidad, las devaluaciones, las divisas,
los capitales extranjeros, las nacionalizaciones y la libertad. Masas y revolu-
cién: revolucionarios-antirrevolucionarios. Por qué ciertas guerras. La ayuda
americana. Educacién y desarrollo. Enajenacién y guerra simplificadora. Estra-
tegia .del desarrollo en la nueva fase. Desde Suez el proceso anticolonialista es
distinto. '

El autor se muestra muy solvente en el tema y con extraordinaria perspica-
cia en el enfoque de la situacién.—D. NATAL.

MATEOS, F., China. Operacion fuga, Edit. Mensajero, Bilbao 1967, 12 x 19, 286 p.

China, nacién siempre misteriosa y especialmente hoy contradictoria por mo-
verse entre el hambre y tentar aventuras atémicas, por estar desorganizada y
tratar de organizar a los extrafios, por poseer una gran poblacién ideologizada
de un modo, en propia casa, y de otra fuera de ella, y finalmente por haber
opuesto un comunismo de agricultores a un marxismo industrial, vive unas peri-
pecias extraordinarias. Este libro presenta el problema humano de ese pueblo
a través de los escapados al régimen continental. Testimonios calientes recogidos
en la Casa Ricei de los PP. Jesuitas de Macao, por un experto en cuestiones rela-
cionadas con China continental nos ofrecen los datos suficientes para hacernos a
la idea de si China es un paraiso, un purgatorio o un infierno. Las necesidades
aue deben solucionarse a los refugiados y toda la problemitica temporal, carita-
tiva y de fe que este mundo chino engendra al cristiano y al hombre reflexivo,
estd perfectamente reflejada. Extracto del indice: 1. De trescientas salidas,
huir es la mejor: el niufrago voluntario.., 2. Juegos inesperados: escamoteo
de un malabarista... 3. Camaradas arrepentidos: la oficina de propaganda huye;
fuga desde Estocolmo; cémo se reforma a un periodista rojo... 4. Salvese el que
pueda: asi los chinos tuvieran alas. 5. El éxodo de los cienmil chinos. 6. Los
tltimos fugitivos: la vivienda... 8. Caridad al por mayor: evocacién y vocacién
de Macao; el problema de las escuelas; refugiados en la Casa Ricei (1960-1965).
9. China comunista 1966. 10. Deberes cristianos: los sacerdotes catélicos, estrella
de los pobres.—D. NATAL.
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Pasquini, P., Como viven los animales, Edit. Iberoamericanas, Madrid 1967,
17 x 11, 196 p.

La presente obra no es de grandes ambiciones cientificas. Como todos los
volimenes de Universal Eisa, tiene el fin de abrir al gran piblico a los resultados
de la ciencia moderna, en un lenguaje claro y sencillo. Este, cuyo autor es cate-
dratico de Zoologia en la Universidad de Roma, trata, en una primera parte,
de los aspectos generales de la vida animal: condiciones biolégicas, ambientes,
factores... Después, con una cierta sistematica, va estudiando los animales segtn
los diversos medios, habitat, ete. Al final expone algunas cuestiones interesantes,
relacionadas con los diversos y curiosos instintos animales, como son las emigra-
ciones, sus ritmos de vida, el cuidado de la prole...

El librito no es ningtin tratado completo de Zoologia, pero nos da una
pequefia sintesis de los complejos fenémenos de la vida animal.—L. FERRERO.

ABETI, G., La unidad del cosmos, Edit. Iberoamericanas, Madrid 1967, 17 X 11,
3 p.

Otro volumen de la coleccién Universal Eisa. Hallamos en este 10.° ntimero
una sencilla exposicién-resumen de la visién cientifica moderna del cosmos. Tanto
los métodos que el hombre posee para averiguar la composicién terrestre y extra-
terrestre (espectrografia, meteoros, telescopios, ete.), como las conclusiones unita-
rias a que se ha llegado, resultan, as{ expuestas, de ficil comprensién. Se logra
suficientemente el intento de asequibilidad al gran puablico.—M. ACEVEDO.

Kopp, J. V., Die Tochter Sions, Edit. Rex, Luzern-Miinchen 1966, 12 X 19,5, 265 p.

Se contrasta en esta novela las opiniones de gente de muy diverso linaje:
un Obispo, Prelados, Capellanes, Clérigos suspensos, Judios, mujeres de la calle,
existencias variadisimas, monjas audaces y el usual contingente en la Iglesia de
renombrados piadosos. Cada personaje experimenta a su modo cémo. por una vez
se entremezcla todo, de modo que la existencia eclesidstica rompe con sus formas
tradicionales para aceptar —dice el autor-— realmente el Evangelio en serio.
Entre tanto marasmo se permite al lector entrever la sabiduria del Evangelio,
predicada en lenguaje de amor real y efectivo, en medio de un mundo escéptico.
Kopp parece querer expresar la idea fundamental de cémo buscar y hallar la
honradez a través de un mundo enmarafiado de error, de debilidad y malicia
humana. Problemas sobre la preferencia de uno u otro término de las antitesis
que propone, V. gr., ;Iglesia juridica o Iglesia carismitica?, ;fidelidad a las tradi-
ciones confiadas o ruptura en un mundo devenido distinto? ;Piedad ritual o
presencia activa  en el 4mbito de lo profano? ;Fastuosidad en la misica y arte
sacro o una iglesia de los pobres, sencilla y servicial?, ete., constituyen el circulo
de reflexiéon del poeta.

Kopp no se abstrae de la realidad en los didlogos o monélogos. Ama lo
cohereto y ve a los hombres como son. Preside la narracién una gran sinceridad,
dice lo que piensa. A través de esta pintura novelesca, Kopp quiere reflejar la
forma actual de la Iglesia. Rex ha esmerado la edicién.—I. Ramos.

SUNDEN, H., Die Christusmeditationem Dag Hammarskjolds, Edit. Josef Knecht,
Frankfurt am Main 1967, 12,5 x 20,5, 103 p.

Desde la muerte, en 1963, del que fue Secretario General de la ONU, la lite-
ratura sobre la interpretacién de las meditaciones de su diario han venido suce-
diéndose de modo regular, principal y exclusivamente en Suecia. Se suscitaron
polémicas y en general puede decirse que la aparicién de Zeichen am Wege no
tuvo una acogida demasiado favorable entre los criticos suecos. Primeramente
los agnésticos, intérpretes del clima espiritual del pais, lo juzgaron incompren-
sible. Muchos no dudaron en declararle una pasién patolégica que por alucina-
cién religiosa se ha identificado con Cristo, y obsesionado por la enfermiza idea
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Je que Dios le ha elegido, como a Cristo, para cordero sacrifical por la redencién
de la humanidad. Sven Stolpe, en su obra Dag Hammarskjolds geistiger Weg,
rechazé estas opiniones y ha entendido las piginas del diario como testimonio
de un mistico cristiano moderno. Y ahora, Sundén, con la obra que presentamos,
toma parte en la discutida interpretacién. Sundén se pronuncia por una interpre-
tacién del sentido real partiendo de un anilisis preferentemente literario de las
fuentes y de las experiencias espirituales de Hammarskjolds. Parece haber
principios para una cristologia individual, pero hay serias dificultades: en una
poesia de Zeichen am Weg trata a Cristo por primera y tdnica vez de T4, y no
aparecen bien definidas las tres divinas personas; tampoco estas meditaciones
constituyen un “didlogo amoroso”, aunque puede deducirse que en la parte
formal satisface plenamente, en cuanto, que segin Santo Tomés, “meditatio est
ntuitus enimi in veritatis inquisitione occupetus”. Y como conclusién final,
Sundén rechaza la mitologizacién del Evangelio, admitiendo que Cristo era hombre
real y verdadero Dios. El libro es traduccién del sueco, por Siegfried Huber y
habia aparecido en 1966 en Estocolmo. Al margen de las interpretaciones diver-
sas en que los criticos se consumen, agrada leer los trozos del diario que vienen
insertados, llenos de humanidad y ricos en doctrina recta. La edicién de Knecht
es esmerada.—I. RAmos.

Vari0os, L’Etoile dans la montagne, Garabandal, Edit. Lannoe, Tielt -(Bélgique
1966), 12 x 20, 310 p.

Los sucesos de S. S. de Garabandal, sean simulacién o sean apariciones, por
muchos motivos han de encasillarse dentro de lo extraordinario.

En lo que relacionado con el libro se puede decir aqui, es necesario aclarar
una cosa: la ultima nota del fallecido Obispo, basada por cierto exclusivamente
en unas declaraciones de las interesadas en su estado de confusionismo preanun-
ciado, dio pie a algunos articulos novelizantes, en que los “anti” explicaban la
explicacién natural, Una explicacién tal, que para no ser tachados de ingenuos,
ellos tuvieron que rematar asi: todo el asunto fue posible por la “multitud ficil
a la credulidad” que a diario presenciaba los hechos. La generalizaciéon es falsa
e injusta. En el libro, son treinta testigos de seis naciones los que exponen la
historia; alli hubo método y control riguroso, “cientifico”. Si todos han sido
engafiados, no es por ingenuidad, sino porque la ciencia humana puede fallar.

Pero mis que defensa de una tesis, es testificar y urgir lo que se proponen;
de ahi la prioridad que dan al contenido y mensaje. Por su anterioridad a las
negaciones y nota, esclarece muchas cosas actuales.

El libro, adornado de fotografias, lleva un imprimatur, con prélogo y
conclusién de G. des Lauriers, O. P. C i

" Es quizi el més amplio y de los completos sobre el tema.—M. ACEVEDO.

GaLoT, J., Animatrice de communouté. La supérieure dams le style du Concile
Edit. Duculot, Gemblou X, 1967, 18 x 12, 132 p. :

Este libro, que tiene como base la letra y el espiritu de la tercera parte del
namero 14 del Decreto “Perfectae caritatis”, muestra a las superioras religiosas
cémo deben hoy entender y desempefiar su papel segin el estilo del Concilio; ex-
poniendo, junto a los principios y orientaciones generales doctrinales, las apli-
caciones practicas que han parecido al autor mis sugestivas, importantes o ne-
cesarias. '

Distribuye la materia en tres partes: 1. Sentido de la autoridad. 2. Papel
propio de la superiora. 8. Ejercicio comunitario de la autoridad. Se explican, en
la primera, los conceptos contenidos en el primer punto del texto conciliar aludi-
do, y se divide en tres apartados: a) la autoridad; b) el servicio, y c) el amor.

Los tres conceptos restantes fundamentales, mencionados por el Concilio, se
tratan en la tercera parte, en otros tantos apartados: colaboracién, didlogo ¥y
respeto a la persona. )

Todo esto entra evidentemente de lleno en una obra que p-retgn.de orientar
a las superioras hacia un estilo conciliar en el ejercicio de su autoridad,
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A primera vista no podria decirse lo mismo del contenido de la segunda
parte, que, sin embargo, forma el nicleo del libro, cuyo titulo sugiere y al que
responde directamente. El autor lo justifica. La superiora tiene por misién ani-
mar. Estd puesta para conducir y dirigir. Pero una direceién puede imponerse
desde fuera y permanecer superficial. La superiora debe ejercer su misién con
y en profundidad, contribuir a desarrollar el alma de la comunidad. Animar es
dirigir mediante un impulso intimo. Aunque el Concilio no se ha detenido a defi-
nir el papel del superior, limitdndose a enumerar algunos deberes relativos al
gjercicio de la autoridad; no obstante, por analogia con lo que se dice en el
Decreto “Christus Dominus” sobre el oficio pastoral, se deduce este papel de
animador propio del superior religioso. Por lo demés, son caracteristicos de
este papel los deberes del superior enunciados en el Decreto “Perfectae caritatis”.
Por consiguiente, la superiora, que desea adoptar el estilo del Concilio, se esfor-
zard por actuar como animadora de su comunidad. Esta es, a la vez comunidad
de vida espiritual, material y apostélica. De ahi los aspectos tratados en la se-
gunda parte: a) la animacién de la comunidad; b) animacién espiritual; c) fa-
miliar y d) apostélica. '

Libro doctrinal y préactico, de clara y sencilla exposicién, escrito con el equi-
librio y la profundidad caracteristicos de un verdadero maestro en temas de
vida religiosa.—H. ANDRES.

KurscHKI, N., Dios hoy, ;problema o misterio? Edit. “Sigueme”, Salamanca
1967, 19 x 12, 251 p.

Dios como problema, Dios como misterio inaccesible ha agitado continuamente
el afan del hombre por saber y conocer. ;Quién es o qué cosa es ésta que deno-
minamos Dios? A través de la historia de la humanidad se han dado multitud
de respuestas, que para ser sinceros nos han dejado secos los labios y un mal
sabor de boca. Las pruebas de la existencia de Dios estdn igualmente en entre-
dicho y completamente desprestigiadas por lo que actualmente se mantiene
abierta la interrogacién: ;Quién es Dios?

El presente estudio es consciente de esta realidad y bien pudiera caracteri-
zarse como intento de “deletrear de nuevo lo que hay sobre Dios hoy”. Los quince
articulos que componen el ensayo presente estidn realizados por personas alta-
mente competentes y serias que no olvidan en ningdin momento de su exposicién
la importancia del problema que tratan.

Creemos que el mérito principal del libro se encuentra en la visién completa
que de Dios nos ofrece: efectivamente, Dios es abordado desde los més diversos
puntos de vista, tanto filoséfico como teolégico, pasando por el biblico, €l histérico
v el moral, ete.

Esperamos que la lectura de este hermoso ensayo sea de gran provecho y
utilidad en cuanto a un mejor conocimiento de un tema que no deja de preocupar
a los hombres.—JUAN MARTIN. ) .

SEMMELROTH, O., El Minisiem'o espiritual, Edit. FAX, Madrid 1967, 14 X 22,
326 p.

El titulo manifiesta la intencién del autor en orden a redescubrir dos reali-
dades mutuamente unidas énticamente, pero que la préctica, desgraciadamente,
pueden separarse, y esto no puede decirse que es un problema de hace cinco siglos,
afincado en el conflicto entre ministros y espirituales, sino que ya ocho siglos
antes de Cristo conocemos la lucha entre sacerdocio y profetismo. El autor ante
tal panorama trata de examinar el problema desde dentro, para llegar a una
comprensién, cuya concienciacién acogedora, personal, en los futuros ministros
sea el punto central (més alla de una ascética indeferencia) de la espiritualidad
ministerial, y el mismo conocimiento recibido en el laicado confiera a ambos una
mayor dignidad y mutuo respeto. El ministerio no es solamente el sacerdocio, sino
lo profético, lo pastoral, etc. (p. 108, 115 ss.). Al solucionar asi, partiendo del
principio sacramental del cristianismo, el conflicto entre ministerio y lo caris-
mético Semmelroth da una nueva aportacién positiva a las relaciones debidas
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entre ministerio y laicado, tema muy cuidado por el autor. El ministerio es para
la comunidad de salvacién, por eso se le llama “diakonia”. La Iglesia es una
comunidad de encuentro entre ministerio y laicado. Los pastores son para apacen-
tar el rebafio, no al revés (p. 202). Ministerio y laicado sustentan por igual la
vida de la Iglesia, que es encuentro del hombre con Dios. Orientacién temitica:
concepciones sobre la Iglesia y sobre el ministerio espiritual. El portador del
ministerio espiritual representa a Cristo unido vitalmente en una sola carne
con la Iglesia. El ministerio y el simbolismo sacramental: en orden a Cristo y en
orden a la comunidad. Laicado, ministerio y seguimiento de Cristo. Opacidad y
visibilidad en la Iglesia del encuentro trascendente, escatolégico en la iglesia
actual institucional (p. 139). Lo carisméatico y la santidad personal como fun-
cién eclesial. La eclesialidad, el espiritu de Cristo y el ministerio espiritual
actual. Tentaciones en torno al ministerio espiritual. Renovacién incesante del
ministro: el arte de ser con Cristo, por amor del laicado. Iglesia misterio con-
gregante de ministerio y laicado. Hecho semejante a los hombres y abogado de
Dios-Padre. Funciones del ministerio espiritual (una vida entera puesta al servicio
de la comunidad eclesial para la redencién). Palabra y sacramentos, Don de Dios
y respuesta humana (Wort und Anwort). Poder creador, revelador y salvador,
como dinamismo de la palabra y del sacramento: sentido ascendente y descenden-
te. Ministros y laicos, predicadores y oyentes de la palabra. Ejecutores de los sa-
cramentos. La verdadera sujecién de la vida eclesial al ministerio. El ministerio
visualiza a Cristo. El dmbito del laicado. Sujecién apostdlica: la colacién del
ministerio espiritaal. Eternidad e historicidad, consagracién y misién. Sacramen-
to del Orden y ministerio. Divisibilidad del ministerio: misién de ensefiar y
gobernar. Misién y transformacién personal.

El autor cotinta su linea de profundidad, seriedad y claridad conocidas.—
JUAN MARTIN.

BaBiN - Bagor, Celui qui croit en moi vivra y L’église, Edit. Maison MAME,
Paris 1963, 20 x 15, 15 p.

Siempre se ha dicho que uno de los peores enemigos del cristianismo era la
ignorancia juntamente con la falta de testimonio de los propios cristianos. Por
otra parte estd demostrado duramente por la experiencia, que una simple forma-
cién o catequesis infantil, si bien sienta las bases de una primera necesidad de
introduceién en la religién, sin embargoe no puede ser, en modo alguno, lo
suficientemente robusta, ni producir la adhesién a la fe necesaria para hacer
frente a los problemas que méis tarde se presentarin.

La falta de esta formacién posterior es la causa primordial de la carencia
de fe en las juventudes tanto obreras como universitarias.

El R. P. Babin, suficientemente conocido ya por sus ensayos de pedagogia
y ‘psicologia, sale al paso de esta necesidad poniéndose al frente de un equipo
de colaboradores para formar la coleccién “La sel de la terre”, que son una
serie de cuadernos dedicados a la formacién del adolescente. Aunque sigan y se
adapten a grandes rasgos a los programas escolares de religién, sin embargo
no pueden ser confundidos con los frios libros de texto, antes al contrario, apro-
vechan todos los medios de la pedagogia por una parte y por otra incluyen los
ultimos datos del pensamiento teolégico.

La presentaciéon de los cuadernos es esmerada; cada tema estd desarrollado
en varias fichas que van sueltas y las materias estidn tratadas de acuerdo a las
orientaciones metodolégicas del plan general de estudios.—JUAN MARTIN.

VILARINO, R., Puntos de Catecismo, Edit. Mensajero, Bilbao 1966, 15,6 x 22,5,
1.086 p.

Una nueva edicién —la décimotercera— de esta obra, revisada y puesta al
dia. “Puntos de Catecismo” pone en manos del cristiano medio o del catequista,
una exposicién de las verdades, deberes y misterios entre los que crece su vida
cristiana, sobre los que transcurre su ensefianza. . i

La disposicién es fundamentalmente la misma de nuestro catecismo tradi-
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cional. Dividido en cinco partes —dogma, oracién, liturgia, moral y sacramen-
tos—, va el autor haciendo en cada una de ellas una sencilla exposicién de los
elementos que la componen. De ficil y agradable lectura, puede ofrecer a los
catequistas aportaciones interesantes para su catequesis, especialmente en la
parte dedicada a la liturgia.—L. BLANCO.

JAVIERRE, J. M., Un hombre pregunta por Dios, Edit. Monte Carmelo, Burgos
1967, 22 x 15, 382 p.

No nos es desconocido el autor de esta obra. Periodista y escritor depurado
y moderno —da gusto leerlo—, nos ha dejado una obra digna de lectura y tran-
quila meditacién. Porque ha nacido sencillamente para hacer meditar, para hacer
pensar... “Obra con mensaje sobrenatural, aunque revestida con el variado ropaje
literario del ensayo”, a veces serio, a veces festivo y bromista, siempre aleccio-
nador y buscador de actitudes cristianas.

El libro estd dividido en tres partes: Un hombre pregunta por Dios, Situa-
cién espiritual del hombre contemporianeo y Huellas de Dios en nuestro planeta.
Tres partes, tres aspectos de una realidad actual de nuestro mundo: el hombre
inquieto, insatisfecho, sumido en los misterios y los enigmas de la vida, busca
a Dios, posee una esperanza muy segura de su salvacién por la fe, unos cami-
nos hacia esa bisqueda divina y unas huellas visibles de un Dios que antes que
él ha pisado por esta tierra —valle de ligrimas— y que él ha de convertir en
mansion donde Dios habite en todos, en una solidaridad comun.

Una més —sobresaliente— en el conciérto de las aportaciones para una
respuesta humana y cristiana del hombre, esta obra quiere ser un acopio de
energias siempre nuevas “para el hombre de hoy, para el hermano seglar que
en la'dura brega diaria de su existencia necesita el mensaje llano de lo sobre-
natural”.

La presentacion del libro por la Editorial Monte Carmelo nos parece ex-
celente.—MARTIN G.

L0zZANO GARRIDO, M., Cartas con la sefial de la cruz, Edit. Mensajero, Bilbao
1967, 19 X 12, 276 p.

Es este el dltimo libro publicado por un hombre excepcional: Manuel Loza-
no Garrido. Excepcional por su misma situacién humana, pero més atn por el
modo de enfrentarse con ello.

Lo que quizd para muchos es motivo de rebeldia, de inquisicién angustiada,
de reclamo airado contra el destino o contra Dios, es para Lozano Garrido fuente
inexhausta de luz, gozo y jubilo que esplende y engrandece la propia vida —aun-
que para él sea de noche material— y que desborda por la sobreabundancia del
amor, hacia otras almas atormentadas por el sufrimiento y su misterio, llevan-
dolas consuelo, iluminacién y esperanza.

Paginas admirables y estremecedoras, sugerentes siempre y jugosas, que
rezuman vitalidad sobrenatural recogida con avidez exquisita del hontanar es-
condido de la Cruz.

El dolor humano es un misterio. Y, sin embargo, a lo largo de este libro
estupendo, vamos asistiendo a una desvelaciéon maravillosa de su oculta entrafia
que s6lo hombres con log omoplatos bien adaptados al madero de la cruz son
capaces de descubrirnos.

“Cartas con la sefial de la cruz” es el consuelo, la luz, la respuesta, la solu-
cién, la palabra esperada que él da, desde su noche oscura, a los que interro-
gan con esperanza, a los que no ven ni entienden, a los tullidos de alma, a los
necesitados del consejo a tiempo, a los sedientos y desvirtuados”. Asi dice el
P. Félix en unas palabras preliminares que sirven de espléndido pértico al libro.
—F, M. T.
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DAvsAT, J., Bl cristianismo y el hombre contempordneo, Edit. Marfil, Alcoy 1966,
19 x 12, 383 p.

Este libro estudia a fondo las caracteristicas fundamentales de nuestro
tiempo en orden a una actuacién eficaz para ayudar a los hombres a salir de
este cimulo de desérdenes y desdichas que asedian hoy a la Humanidad. Un
libro de una légica rigurosa y contundente, que va a las bases. Sintesis es mas
o menos ésta: La raiz de la crisis que afecta al mundo de hoy en todos los érde-
nes es de orden ideoldgico; los hombres no comulgan en una serie de valores que
debieran ser comunes, y que son la base de toda existencia pacifica y ordenada.
Propone la filosofia y teologia cristianas como solucién adecuada a esta crisis
ideolégica y en consecuencia con las mas intimas aspiraciones del corazén huma-
no. Sus conclusiones son exigentes y duras, pero hecesarias para establecer las
condiciones béasicas de la salud intelectual, moral, social y espiritual de nuestro
mundo. Una visién, en fin, muy completa de los problemas fundamentales que
atafien al hombre de hoy.

El autor es una de las méas destacadas figuras europeas en el campo del
apostolado laical. Un apédstol de la cultura, de una clarividencia sorprendente a
la hora de establecer un certero diagnéstico de los problemas humanos y sus cau-
sas, y de proponer las soluciones préecticas indispensables para la Tenovacién
salvadora de este mundo en caos que vivimos. Un apéstol fogoso, de los que nece-
sitamos hoy, hecho inteligencia y corazén al servicio de la verdad. Quizi esta
altima cualidad le lleve en algun punto a extremar los dilemas que propone para
el futuro. Creemos discutible su afirmacién de que con el mafiana se avecina
el triunfo total del cristianismo o del comunismo. Caben otras muchas etapas
intermedias, como lo prueba la historia de los dltimos treinta afios. De todos
modos, el libro estd muy por encima de nuestras objeciones, y atrae la atencién
del lector hasta el final aunque no concuerde con él en todo. Maravillosa su
coincidencia con la visién pastoral del Vaticano II. El sacerdote y el intelectual
hallarin en estas paginas un inmenso tesoro de ideas para el perfeccionamiento
de la conciencia individual y universal.—LuUis VERGARA.

GEMELLI - LAZZATI - BEYER - PERRIN -~ M010LI - HUOT - OBERTI - ABELA, Secularidad y
vida consagrada, Edit. Mensajero, Bilbao 1967, 19 x 12, 334 p.

Un selecto equipo de especialistas se han dado cita para la elaboracién de
este volumen dedicado a los Institutos seculares. No cabe duda que la aparicién
de esta nueva forma de vida apostélica dentro de la Iglesia puede clasificarse
como un carisma de los tiempos nuevos.

Los Institutos Seculares, nacidos dentro de una sociedad cada dia méas paga-
nizante, se han extendido considerablemente en estos ultimos afios. No obstante
esto, y a pesar del reconocimiento canénico por Pio XII en la “Provida Mater
Eecclesia”, la existencia y vida de estas reuniones de laicos sigue apareciendo ante
gran parte de los miembros del Pueblo de Dios bajo un cariz de misterio. Esto
hace que se distinga con poca claridad su naturaleza y los compromisos que
llevan consigo ante las estructuras politicas, econdémicas, culturales y religiosas
de la sociedad actual. Descubrir la nocién verdadera de secularidad y laicado
en la Iglesia, en un analisis profundo de la LG y las aportaciones de los
teslogos de nuestros dias, ayudard a disipar los equivocos y malos entendidos.
Es lo que pretende el presente libro de la coleccién Catolicismo seglar de Edi-
ciones Mensajero.~—A. GARRIDO.

SCHILLEBEECKX, E. H., Autour du célibat du prétre. Etude critique, Edit. du
Cerf, Paris 1967, 17,6 x 11,5, 149 p.

Titulo sugestivo y atrayente hoy dia en que el interés y atencién de.’la
Iglesia se ha detenido a reexaminar con acuciante inquietud esta institucion
suya. ) ]

La situacién actual del Celibato, el complejo problemético que encierra hoy
su observancia, ha invitado a los Padres conciliares, a Pablo VI y nos invita a
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nosotros a hacer una reflexion hermenéutica sobre el valor y sentido de esta
forma de vida eclesial.

E. H. Schillebeeckx, escribié su obra antes de la Enciclica “Sacerdotalis
Coelibatus”, pero se halla dentro de la atmdsfera del Vaticano II, en la cual
ha abordado con su profunda reflexion teolégica este tema, sus formas tradicio-
nales, psicoldgicas, sociolégicas y pastorales a partir del pasado y sus motiva-
ciones. Todas estas formas quedan sometidas en su trabajo a un estudio eritico,
obi]'etivo a través de la practica en los origenes y desarrollo de la vida de la
Iglesia. .

~ El autor nos hace ver cémo el valor del celibato no estd precisamente en el
acontecer histérico de la vida y tradicién de la Iglesia ni en una necesidad exigi-
da por la misma naturaleza del sacerdocio. Lo que en nuestro tiempo revaloriza
esta ley son razones muy préximas a la naturaleza del sacerdocio y fundadas en
la misma vida de la Iglesia.

Los lectores podrian seguir con interés la argumentacién reflexiva del signi-
ficado y funcién del celibato dentro del misterio de salvacién, lo mismo que las
perspectivas para el futuro expuestas al final del volumen.—A, ESCAPA.

Kopep, J. V., Der Tod ist gut, Edit. Ars Sacra, Miinchen 1967, 18 X 11,' 32 p.

Hermosas reflexiones sobre la muerte, presentadas por cuatro grandes espi-
ritus, Sécrates, Marco Aurelio, Agustin y Teilhard de Chardin. A ellas se afiade
una meditacion patética de J. V. Kopp y una presentacién vivida de Otto Karrer.
Hermoso libro para los atenazados por el dolor, enfermos, angustiados, desespe-
rados, descontentadizos, desilusionados. La Muerte vuelve a cobrar el sentido
poético de la “hermana del suefio” hacia un “despertar a la vida eterna”.—
P. OcHoA. ’ : '

SCHINLE, M. G., Schweigen und Schauen, Edit. Ars Sacra, Miinchen 1966, 18
X 11, 88 p. )

La M. Gertrudis Schindle nos ofrece aqui unas meditaciones-contemplaciones
adaptadas al espiritu litirgico y eclesial, propio de la Trapa moderna. Los miste-
rios de la fe aparecen dentro de las fiestas litdrgicas. Por su caricter profunda-
mente reflexive y poético, estas meditaciones ayudan a levantar el espiritu y a
meditar.—P. OCHOA.

BiINSIEDELN, R. von, Singe mit mir: Alleluja, Bdit. Ars Sacra, Miinchen 1967,
18 x 11, p. 32.

La antifona “Aleluya” no es una afiadidura extrafia a los cinticos de jubilo
de la liturgia, sino un grito de jibilo que expresa la esencia misma del jibilo
sagrado y religioso. El Abad Raimundo nos presenta asi unas textos bien selec-
cionados para refiejar el jubilo litirgico que brota del grito pascual del Alleluja.
—P. OcHOA.

RABNER, K., Gloubst du an Gott? Edit. Ars Sacra, Miinchen 1967, 19 x 12,
126 p.

Otto Karrer ha seleccionado de los escritos teolégicos de Karl Rahner
(Vols. III-VII) unos capitulos que van respondiendo unitariamente a la proble-
mética en torno a la ciencia y a la fe de Dios. De ese modo ofrece un hermoso
tomito que plantea con profundidad la problemitica teolégica y que va introdu-
ciendo insensiblemente al lector en el gusto de la fe, en la alegria de creer, en
la seguridad de la existencia. Por eso es un buen servicio a los lectores. La Edito-
rial nos da un volumen muy esmerado—P. OCHOA.
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SCHAPER, E.- KARRER, O., Altchristliche Erzihlungen, Edit. Ars Sacra, Miinchen
1967, 21 X 15, 96 p.

Se han recogido en este volumen algunas narraciones, tomadas de las primi-
tivas fuentes cristianas, principalmente extrabiblicas. Pero lo que resalta es 1a
hermosura tipografica y editorial. Es un libro para biblisfilos. El papel, la letra,
los dibujos antiguos, la tinta sepia alternando con la negra, todo contribuye a
darnos un volumen encantador.—P. OCHOA.

CoNSIDENE, D., Vertrauwen und Zuversicht, Edit. Ars Sacra, Miinchen 1966,
19 x 12, 104 p.

El P. Considine, jesuita irlandés, es muy conocido en los paises de habla
inglesa, pero no era apenas conocido en Alemania. Con esta traduccién del origi-
nal inglés se nos presenta un gran maestro de la vida espiritual en los tiempos
modernos, en un ambiente moderno. El P. Considine se hace apreciar, aparte la
buena doctrina, por un singular humor inglés, que se capta facilmente la simpa-
tia del lector.—P. OCHOA.

ZELLER, H., Mit der Wirklichkeit leben, Edit. Ars Sacra, Miinchen 1967, 18 x 12,
78 p.

En este hermoso cuaderno se han reunido unas cuartillas, que podriamos lla-
mar meditaciones en toda la propiedad de la palabra. Son unas charlas prohun-
ciadas ante los micréfonos de la Radio para los oyentes desconocidos a fin de
darles un punto de meditacién. Pero los puntos estdn maravillosamente escogidos
dentro de la problemética actual y maravillosamente tratados dentro del estilo
periodistico y vivo de la actualidad.—P., OCHOA. ‘

Misceldnea fuldensia, Edit. Parzeller, Fulda 1967, 24 x 16, 288 p.

Esta misceldnea, ofrecida como homenaje al Dr. Adolfo Bolte, obispo de
Fulda, contiene estudios de historia, teologia y pastoral, pero prevalece el aspecto
dltimo. Las secciones van marcadas por la finalidad del libro: historia de la
diécesis de Fulda, teologia y filosofia, pastoral. Es grande la variedad de los
estudios, como corresponde a la diversidad de los profesores que han contribuido
con su colaboracién a este homenaje, pero la altura de todos ellos es notable, cien-
tifica e interesante. Se me antoja que también en cuanto a la importancia se
destacan dos estudios de pastoral—P. OCHOA.

SCHNEYER, J. B., Die Unterweisung der Gemeinde iiber die Predigt bei scholasti-
schen Predigern, Edit. F. Schoningh, 1968, 23 x 16, 104 p.

Presentamos aqui a nuestros lectores un librito de homilética medieval, que
es una contribucién a la historia general de la Homilética. Trata de perfilar
los rasgos fundamentales de la homilética escolistica medieval, analizando los
documentos que nos quedan de aquellos tiempos. En las tres partes de que consta
el cuaderno se analizan los problemas de la predicacién, del predicador y del
auditorio. El librito, muy bien construido y escrito es como un ventanal abierto
a la Edad Media. Pertenece a la coleccién de publicaciones del Instituto Grab-
mann.—P. OCHOA.

TROISFONTAINES, R., Ich werde leben. Was erwartet uns nach dem Tode?, Editorial
Rex, Luzern-Miinchen 1966, 21 x 14, 272 p.

Es una traduccién de francés, y comenta la hermosa frase de Teresita de
Lisieux: “no voy a morir, sino a entrar en la vida”. El tema de la escatologia
es siempre de actualidad, pero el autor no incurre en exageraciones y afirmacio-



71 LIBROS 209

nes caprichosas sino que es un modelo de buen sentido y de fundamentacion
biblica y filoséfica. Una larga serie de notas colocadas al fin del libro dan tes-
timonio de la fundamentacién sélida y cientifica del mismo. Est4 ademis escrito
con soltura y buen gusto. La traduccién es muy buena y la presentacién de la
Editorial es magnifica—P. OCHOA,

GaR}S]I;s,'I. F., Der karierte Christ, Edit. Knecht, Frankfurt 1966, 21 x 13,
220 p.

Es una coleccién de articulos de tipo periodistico, pero profundo y entre-
tenido. El tema es religioso, si bien en muy diferentes formas, pero dedicado a
esta actualidad nuestra. Se ve que la autora se dirige a toda clase de lectores,
pensando siempre en la Iglesia de Cristo, en la que todos comulgamos. Ida man-
tiene un tono elevado y valiente, impulsdndonos a luchar, a levantar el estilo re-
ligioso, a no dejarnos arrastrar por la apatia y la rutina, a renovarnos en pro-
fundidad y también a renovarnos en extensién mirando al bien del préjimo. El
estlglo Oes vigoroso, a veces chispeante y por eso el libro se lee con el mayor gusto.
—P. OCHOA. :

Obras de San Agustin. Enarraciones sobre los Salmos, Edit. B. A. C., Madrid
1967, 20 x 13, 948 p.

Este cuarto y Gltimo volumen de las “Enarraciones sobre los Salmos”, de
San Agustin, se ajusta a las caracteristicas de los tomos anteriores, por ser una
obra uniforme y completa y por haber puesto en ella su traductor, el R. P. Balbi-
no Martin Pérez su acreditada capacidad, un exquisito celo y su compenetracion
con el pensamiento agustiniano, ya que ha consagrado una buena parte de su
vida a vulgarizar y traducir los escritos de San Agustin. En este tomo se co-
mentan los salmos que van desde el 118 al 150, ambos inclusive, Al final halla-
mos un extenso y pormenorizado indice de materias que abarca toda la temitica
de los cuatro volumenes. Este dltimo que estamos comentando constituye una
prucba més de la sagacidad de San Agustin, de la riqueza del contenido doectri-
nal y de la obra, en sus aspectos teolégico, escriturario y ascético, enmarcado
en un ambiente calido, vivo, apasionado y contagioso, prendido y presidido por
una uncién inimitable, a través de la que vueleca San Agustin su exuberante per-
sonalidad, sus atisbos geniales y todos los tesoros de su gran corazén. Es, en
verdad, una obra que conserva su perenne frescura y su impresionante vigor, a
despecho de la distancia y del tiempo. La presentacién tipografica es idéntica a
la de los tomos anteriores, logrando una perfeccién artistica que rima con los
méritos ideolégicos de la obra y que invita a una lectura ficil, cémoda y grata a
todas gentes de habla castellana que deseen saborear y entender el popular y
litdrgico Libro de los Salmos.—DiCTINIO R. BRAVO.

Rovyo MARiN, A., Espirituclidad de los seglares, Edit. B. A, C., Madrid 1967,
20 x 13, 858 p.

Ya antes del Concilio Vaticano II, se habia perfilado un amplio movimiento
de promocién o incorporacién de los seglares a un servicio mas generoso y com-
pleto a la Iglesia y a sus instituciones. El Concilio se hizo eco de dicha tendencia
¥ no sélo dedicé a los seglares un Decreto, sino que destacé en otros varios
documentos la naturaleza y transcendencia de la misién apostélica de los mismos:
su vocacién a la santidad (Constitucién dogmaitica sobre la Iglesia), necesidad
de ejercer el apostolado en su propio ambiente (Decreto sobre el apostolado de
los seglares). A base de esta orientacién dogmética y apostélica han surgido en
todas- las naciones teblogos y tratadistas que han consagrado buena parte de
sus energias intelectuales y de sus desvelos pastorales a ilustrar y divulgar tan
interesante tema desde todos los angulos posibles. En Espafia son copiosos los
trabajos que en forma de articulos, conferencias, o estudios parciales, han con-
tribuido a la difusién y conocimiento de tan fecunda doctrina. El P. Royo Marin
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que.ya habia desarrollado algunos aspectos de tal doctrina en su magnifica Teolo-
gia de la perfeccion cristiana, se ha propuesto ahora eseribir un manual en que,
de propio intento y de forma metdédica y cientifica, se agrupan todas las cuestio-
nes referentes a la Espiritualidad de los seglares. Segin él mismo confiesa, su
plan inicial fue méds bien modesto y encaminado a comentar la Constitucién
dogmética sobre la Iglesia y el Decreto sobre el apostolado de los seglares, pero
ya en contacto con dichos documentos, le parecié que era mas légico y sin duda
més provechoso, ensanchar los horizontes para ofrecer a los seglares “una sin-
tética visiéon de conjunto de sus derechos y deberes como miembros del Cuerpo
mistico de Cristo”. Asi nacié el esquema concreto cuyo resultado es la obra que
comentamos. Consta de seis partes bien definidas: I. Introduccién o prineipios
y nociones fundamentales. II. Vida eclesial (relaciones del seglar con la Iglesia).
III. Vida sacramental. IV, Vida teologal (fe, esperanza y caridad del cristiano):
V. Vida familiar (piedad, familia, hijos, hogar). VI. Vida social (profesiones,
influjo en el mundo, apostolado en el ambiente). Su desarrollo llena 850 nutridas
paginas, a pesar de haber debajo al margen no pocas cuestiones de verdadero in-
terés, como lo reconoce el propio autor, tales con la inhabilitacién de la Santi-
sima Trinidad en el alma del justo, la accién de los dones del Espiritu Santo;
la direccién espiritual, ete., ya tratados en su Teologia de la perfeccion eristiana.
En una obra de tal embergadura es légico y natural que muchos de sus mate-
riales no lo sean de primera mano, sino que hayan sido recogidos de tratadistas
nacionales y extranjeros, de los Gltimos afios. Asi lo proclama su autor y lo acre-
ditan sus frecuentes alegaciones y citas que son un nuevo mérito de la obra.
Tal riqueza de fuentes y el respaldo constante de los escritores de mayor re-
nombre y solvencia, no sélo no amenguan la personalidad y originalidad de la
obra, sino que cimentan y ensanchan su indiscutible valor, ddndole rango univer-
sal e internacional. En la exposicién van hermanadas la solidez teolégica vy doc-
trinal con la soltura redaccional y la claridad ideolégica, consolidando la fama
del P. Royo Marin que esclarece e ilumina los puntos dogmaéticos, sin mengua,del
contenido y de la profundidad de la doctrina. La actualidad del tema, la prestan-
cia de la obra, el prestigio del P. Royo Marin, la oportunidad de la presente co-.
yuntura, la lograda presentacién artistica 'y la masa ingente de seglares fervo-
rosos a quienes va dirigida, garantizan una difusién amplia, avasalladora y ra-.
pida, tal como de corazbén se lo deseamos, intimamente convencidos de que lo.
merece en estrieta justicia.—DiCcTINIO R. Bravo. :

v

MAarTIN DEscavLzo, J. L., El Concilio de Juan y Pablo, Edit. B. A. C., Madrid
1967, 20 x 13, 1.011 p. :

Esta obra pretende y consigue ser una especie de volumen complementario
al 252 de la BAC en que se recogieron las Constituciones, Decretos, Declaracio-
nes y legislacion posconciliar en 1966. Y es que el Concilio Vaticano II tuvo tam-
bién su preparacién y ha empezado a tener su historia y muchos exégetas de sus
determinaciones. Nadie puede hablar con mayor autoridad y solvencia sobre los
diversos aspectos conciliares que los dos Papas que le dieron vida y que en mul-
tiples documentos, alocuciones y comentarios hablaron o aludieron al referido
tema. Martin Descalzo divide su libro en dos partes: la primera, es una sintesis
de lo que hicieron por el Concilio “un hombre llamado Juan” y “Pablo el herede-
ro”. Estd escrita con la fluidez, la precisién, la amenidad y la claridad de ideas
y de exposicién que caracterizan la obra literaria de Martin Descalzo, con la
nota favorable y peculiar de tratarse de una historia que él ha vivido intensa-
mente, sobre la que ha logrado una admirable y directa informacién y que, acaso
por eso mismo, expone e ilumina con lucidez sosegada y estilo vivaz, logrando
ofrecernos una auténtica monografia que se lee y hasta se paladea con gozo y
con emocién. La segunda parte estd formada por documentos pontificios de am-
bos Papas, relativos al Concilio, mediante un acertado criterio de seleccién, ofre-
ciendo integros todos agquellos en que se habla directamente del Coneilio, o entre-
sacando los pasajes principales en que se toca el tema conciliar, Puede juzgarse
de la importancia y extensién de esta obra sabiendo que se recogen 72 escritos de
Juan XXIII y 101 de Pablo VI. Las dos terceras partes del total reproducen los
textos integros y en las restantes se hace notar expresamente su caricter frag-
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mentario. La documentacién alcanza hasta el 11 de octubre de 1966 en que se
cierra la primera etapa posconciliar. La prlmera parte abarca 237 paginas y con
la segunda se alcanzan un total de 1.011 paginas. Presentacién esmerada y esté-
tica, cémoda y-artistica, ajustada a las caracteristicas habituales de la BAC y
buenos indices. Obra seria y fundamental que no debe faltar en ninguna biblio-
teca y que sera acogida, segin en justicia lo merece, con alborozado -gozo y
adhesién plebiscitaria, por los innumerables interesados en conocer de cerca y en
sus fuentes originales, la historia, la vida y las consecuencias del Concilio Vatl-
cano II.—DICTINIO R Bravo.

BLANC, A., Claudel. El punto de vista cle Dios, Edit. Studium, Madrid 1967,
19 % 14, 168 p.

Es clara la intencién del autor: “Mias que ninguno de nuestros escritores
modernos, Claudel es un hombre religioso. No hay una fibra de su ser o una
palabra de su obra que no marque la repentina y, sin embargo, progresiva inva-
sion de la que sintié el primer efecto cierto dia de 1886.” (Introduccién). El
autor se propone retratarnos el alma y la vida de la obra y persona de Claudel.

Es antes que nada un hombre religioso. Los capitulos en que el autor desa-
rrolla su pensamlento central son todos sugestivos e interesantes.

El corazdn, el espiritu y la carne son los tres grandes apartados en cuyo
recinto se colean los titulos que tejen la trama de la-obra.

Indiscutiblemente la obra estd bien lograda. La figura egregia de Claudel
aparece engrandecida al mirarla desde el punto de vista religioso. “Pues Claudel
fue un hombre religioso ante todo, como lo fue, por ejemplo el rey—profeta Da-
vid”. (E.pllogo)—~B DoMINGUEZ.

LECLERCQ, J., Espiritualidad occidental. Testigos, Edit. Sigueme, Salamanca 1967
20 X 12 454 p.

Este estudio sobre esplrltuahdad occidental es un complemento del anterlor
“Fuentes”. Antes el autor abordé el tema de la esplrltuahdad monéistica en un
plano meramente objetivo. Ahora, lo hace puestos los ojos en las personas: que
la han encarnado. Es natural que su campo de visién sea muy reducido, y asi
lo dice el enunciado de los distintos capitulos. He aqui los capitulos: En -derre-
dor de San Bonifacio. Dos testigos del siglo IX. Testigos del fervor en tiempo
de la anarqula Aspectos de- Cluny. Dos testimonios sobre la funcién de los
libros.. T.a erisis del monaquismo*y sus-soluciones. En ‘la irradiacién de San Ber-
nardo. Prolongaciones de los siglos XVI y XVII.

No se puede negar que el elenco de enunciados es apretado, y sin duda mte-
resante. Tal vez pueda extrafiar este ultimo objetivo. ;Qué nos puede decir a
nosotros una piedad del medioevo? Ciertamente la pregunta no deja de tener
sit” fuerza. Hoy estamos trabajando por conseguir nuevos horizontes: No tene-
mos que encerrarnos en marcos‘de épocas pasadas. Se impone la renovacion.
Todo esto es verdadero; pero no lo es menos que los grandes maestros tienen
que seguir ejerciendo su magisterio. La renovacién actual no puede romper con
las experiencias pasadas. “Ellos, los testigos, nos ayudarédn a desentrafiar en
el tiempo, lo eterno, lo que surgiendo del pasado puede todavia vivificar el pre-
sente y orlentar el porvenir. En este sentido, ellos serdn testlg'os, no de una edad
ya acabada, sino de una tradicién que debe permanecer joven y fecunda”.

" He aqui lo que este libro puede ensefiarnos en la necesaria busqueda de
nuevas rutas y en la siempre igual tarea de nuestra perfeccién.—B. DOMINGUEZ.

LECLERCQ, J., Espiritualidad occidental. Fuentes, Edit. Sigueme, Salamanca
1967, 20 x 12, 351 p.

El titulo es mas ampho que ¢l contenido. Puede despistar de primera inten-
¢ién. No se trata, sin mas ni mas, de la espiritualidad de occidente, sino, de una
modalidad de la misma, de la espiritualidad monéstica, Los titulos de los capitu-
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los son expresivos: El monaquismo de San Benito. Monaquismo y peregrinacién.
Una cumbre: Cluny La crisis del monaquismo en los siglos XI y XII. La voca-
ciéon y la separacién del mundo. Economia monéistica y presencia en el mundo.
Una visién mondstica de la sociedad. ;Ha habido una cultura monésstica? Culto
litargico y oracién intima en el monaquismo medieval, Caracteristicas de la espi-
ritualidad moniéstica.

El desarrollo se mueve en una linea de erudicién y equilibrio. No es fécil
conseguir la unién de esos términos, sobre todo cuando se trata de estudiar el
pasado.

El pasado, en ocasiones, nos horroriza y sentimos hacia él una repugnancia
incontenible. Quisiéramos acabar con él.

Un concepto exagerado y, en ultimo término, falso, de renovacién nos lleva
a posturas iconoclastas frente al pasado. No se mueve en esta linea este estu-
dio. “En un tiempo que es, para la Iglesia y para el mundo, tiempo de renova-
cién, también el monaquismo debe interrogarse sobre sus origenes, sus fidelida-
des y sus responsabilidades... ;No tienen los antiguos, en lo que les inspiraba, un
mensaje para nuestros contetmporaneos" ;No tiene que aprender nada el mona-
quismo de hoy del de ayer....

Nuestra generacién tiene tanto mas necesidad de tradicién cuanto es més
lo que debe innovar”.——B. DOMINGUEZ.

BERNAR, Ch. A., La priére chrétiénne, Edit. Desclés de Brouwer, Biug’es 1967,
22 % 14, 390 p.

La oracién es un tema que interesa siempre. Constituye un elemento base en
el cultivo de la vida espiritual.

Este libro es un tratado de la oracién en general. “Nuestro ensayo, dice el
autor, en el prélogo, quiere una reflexién sobre la oraciéon en general”. Una ojea-
da rapida sobre los enunciados de los capitulos nos lleva al convencimiento de
estar ante un libro denso e interesante. No hay aspecto que no toque el autor
en ese encuadre general que se ha propuesto. Parte de la sustancia de la ple-
garia y trata como introduccién el problema de la misma. Pasa inmediatamente
al (movimiento espiritual de la oracién, a la oracién de Cristo y del eristiano,
para_terminar su primera parte con las formas de la oracién.

En la segunda parte trata de la doble funcién de la oracién. Los tres pun-
tos son: eficacia de la oracidn; funcién objetiva de la misma; oracién y sentido
de’ Dios.

La tercera parte une oracién y vida. Estudia en esta parte al hombre de
cara a la oracién, la plegaria en la Iglesia y finalmente orar y obrar del cris-
tiano.

Presenta el autor una rica informacién bibliogrifica y termina en un ensa-

yo sobre la plegaria cristiana con un interesante indice analitico.
: No se puede dudar que el autor nos da una visién exacta y documentada de
la plegaria cristiana. Se puede decir con verdad que todos quedarin gratamente
1mpreswnados por la lectura de estas piginas, en donde se aprecia equilibrio
de juicio y dominio de la materia. Y llegardn con su lectura al conocimiento,.si
acaso no lo tienen, de la necesidad de la oracién en el desarrollo de la vida
intcrior.—B. DOMINGUEZ.
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