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Ejercicio de la autoridad

(Decreto «Perfectas Caritatiss, n.° 14)

11

1. RESPETO A LA PERSONA

“Gobiernen a sus subditos como a hijog de
Dios y con respeto para lo persona humana, pro-
moviendo. su Bubordinacion voluntaria”.

“GOBIERNEN A sUs SUBDITOS coMo A HIjos DE Dios””.—Con estas pala-
bras el Concilio pone de relieve un motivo o principio sobrenatural de
respeto a la persona del religioso: ha sido elevado al orden sobrenatural,
se ha consagrado enteramente a Dios mediante la profesién de los conse-
jos evangélicos, es hijo de Dios.

El superior, por tanto, debe gobernar a sus stbditos como a hijos
de Dios, que van creciendo, desarrollando su personalidad, configurin-
dose con Cristo seglin las exigencias de su filiacién divina, no con espi-
ritu de temor y servidumbre, sino con el espiritu de confianza y de amor
que les da la seguridad de saber que tienen por padre al Padre celestial.

Aunque la coincidencia pueda considerarse totalmente casual, es
importante hacer resaltar, como se ha hecho, que la palabra usada aqui
por el Concilio para designar a los religiosos sometidos al superior:
sibditos, es la misma empleada por San Lucas para describir la actitud
de Jestis durante su vida privada en Nazaret: “erat subditus illis” (2, 51).
Esta sumisién del Hijo de Dios encarnado se presenta como modelo de
la sumisién de los religiosos, a titulo de “hijos de Dios”. Y el Evange-
lista nos dice que esa sumisién iba acompafiada de un desarrollo integral
y progresivo: “Jesis crecia en sabiduria, edad y gracia ante Dios y ante
los hombres” (2, 52). La autoridad de José y Maria favorecié ese creci-
miento, al mismo tiempo que respetaba la misteriosa personalidad del
Nifio ®.

82 Cfr. J. GALOT, Renovacidn de la vida religiosa, Bilbao 1967, 98,
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Esta afirmacién del Concilio es una norma luminosa y orientadora
para los superiores en el ejercicio de la autoridad.

Sepan que los religiosos les estdn sometidos como hijos, no como
suyos, por mucho contenido espiritual que se dé aqui a la expresién,
stno como “‘hijos de Dios”. Por tanto, con el amor paternal de Dios han
de gobernarlos, no con un amor paternal o maternal meramente humano,
al que ha renunciado y sigue renunciando todo superior religioso. Es
una llamada m4s a la manifestacién del amor de Dios hacia los subordi-
nados y un aviso a evitar ¢l paternalismo y maternalismo, que reducen
las personas consagradas a un estado infantil.

Con su autoridad deben los superiores favorecer el desarrollo de la
gracia por el respeto de cada personalidad, en la que debe madurar
una filiacién divina. Lejos de fomentar el infantilismo, se trata de hacer
crecer hasta la plenitud de Cristo. “En las comunidades religiosas,
escribe J. Galot #, sobre todo en las comunidades femeninas, una auto-
ridad demasiado invasora ha reducido a veces las personas consagradas
a un estado infantil. La religiosa era educada para comportarse con las
superioras como un nifio con su madre, en una dependencia que se
consideraba como perfeccion de la obediencia, pero que en realidad
debilitaba y ahogaba la personalidad... Lo que contradice el desarrollo
personal no es conforme a la ley del Evangelio y no se puede justificar
mediante consideraciones sobre el voto de obediencia”.

La orientacidn sobrenatural, que debe dar el supeanor rchgloso al
ejercicio de su autoridad, reclama de él la fortaleza necesaria para exigir
que esos “hijos de Dios” avancen por los caminos de la gracia y de la
perfeccién y no permitir que desciendan a mentalidades y conductas
naturalistas tan peligrosas para la vida religiosa. Pero, al mismo tiempo,
dicha fortaleza debe compaginarse con el reconocimiento y el respeto
a la fisonomia particular que la grac1a confiere a cada persona, es decir,
el superior debe valorar los carismas subjetivos de cada uno de sus
stibditos. Aunque ¢l superior es representante de Dios ¢ intérprete de su
voluntad, no debe caer en la presuncién de pensar que Dios no pueda
comunicarse directamente con sus hijos. En el fondo se trata de respetar
la accién de Dios, del respeto a Dios mismo, fundamento del respeto
debido a los “hijos de Dios” &,

88 Animatrice de communauté, Paris 1967, 120,
84 En la ultima obra citada, p. 124-125, hablando del respeto al carisma
personal se hacen algunas observaciones sobre tres puntos: a) camino espiritual,
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Como base de estas consideraciones serd 1til al superior recordar
que la Iglesia ofrece dos aspectos: exterior ¢ interior. El primero es la
estructura jerdrquica visible, que se funda en el poder de gobernar
conferido por Cristo a los Apdstoles, y que dimana de la naturaleza de
una sociedad visible y perfecta; es esencialmente temporal y va encua-
drado en un marco juridico. El segundo es la unién de los ficles con
Cristo por el Espiritu, unién invisible y al mismo tiempo eterna, pues
consiste en la posesién del mejor de los carismas: la caridad. Exterior-
mente hay una jerarquia de autoridad, interiormente existe una jerarquia
de caridad. Ambas jerarquias no coinciden necesariamente.

Ahora bien, el cargo de superior pertencce al aspecto externo de
la Iglesia, la perfeccién de cada uno en la caridad pertenece a su estruc-
tura interior; y asi, mientras que un superior se encuentra mis elevado en
el marco visible dc la comunidad, sus religiosos pueden ocupar una posx-
cién mis alta en ¢l campo interior de la caridad. Por tanto, se requiere en
'a prictica un delicado equilibrio hecho de respeto mutuo: en tanto que el
stibdito debe reconocer la autoridad piblica de Cristo en el superior,
éstc deberd reverenciar la autoridad invisible del Espiritu de DIOS pre-
sente en -sus hermanos y tomar conciencia de ello. '

“Es voluntad de Dics —podemos concluir con el P. Orsy— que cada
uno de sus hijos sea un- rcﬂc]o de su gloria de una manera absolutamente
-Gnica. Por eso el superior debe cuidar que los dones partlcularcs dc
»grac1a acordados a cada persona scan desarrollados, exactamente como su
propia ‘gracia’ debe también desarrollarse. Toda tentativa de uniformar
lasdevocionies y las actitudes mds alld de lo que constltuye la herencia
comin del Instituto perjudica a la comunidad” #.
que debe respetar. el superior, pues cada uno tiene su manera propia de vivirla
intimidad .con Dios, de orar, de amar al préjimo acentuando uno u otro de los
aspectos de la caridad. Estas diversas orientaciones individuales contribuyen al
enriquecimiento de la comunidad. b) Vocamon, que puede aparecer comprometida
ante un caricter dificil o un estado de crisis acompafiado de infidelidades; ante
lo cual, sin embargo, no pensars facilmente el superior en una ausencia de voca-
cidn, especialmente cuando el religioso est4d consagrado a Dios desde hace afios.
¢) Carisma apostélico, que procurari captar y reconocer el superior, dando a cada
uno el oficio que esté més de acuerdo con sus disposiciones personales profundas
0 permitiendo, en cuanto sea posible, seguir un carisma especial, por ejemplo, en
actividades secundarias anejas al cargo principal, como una obra de caridad o
asistencia al lado de la dedicacién a la ensefianza.

8 “L’autorité dans la vie religieuse”: Vie Consacreé n. 4 (1967) 215.
Afiade el autor que para crecer en la vida espiritual hay que contar con faltas
v errores. “Hombres y mujeres no entran en religién porque son perfectos, sino
porque quisieran que su amor de Dios llegase a su madurez. Ahora, todo caminar

de una persona hacia su crecimiento y desarrollo va unida a Jaques y faltas.
Si se ¢rea un ¢lima en el que el méds pequefio paso en falso da ocasién a repro-
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El superior es el instrumento del encuentro entre Dios y los sib-
ditos en el amor y ha de convertirse en signo, en “‘sacramento” de este
encuentro. Podr4 cumplir esta misién si, al mismo tiempo, siente tam-
bién un gran respeto para consigo mismo y la propia mision. De tal
manera se halla en constante contacto con el misterio de la obra de Dios
en sus hijos, que podriamos decir con un autor moderno ®: superior es
el que “respeta”, pues dificilmente hallarfamos otra palabra que resuma
mis acertadamente la postura de un superior.

“(GOBIERNEN A SUS SUBDITOS... CON RESPETO A LA PERSONA HUMANA",—
Adn prescindiendo del orden sobrenatural, es evidente que la persona
humana merece un respeto. Y cuando se habla del respeto debido a la
persona humana por la autoridad, como en el caso presente, no es posible
detenerse en un respeto, que podriamos llamar distanciado o pasivo,
sino en un respeto presente, ayudante, activo, puesto que la autoridad
se ejerce para ayudar a la misma persona humana en su perfecciona-
miento. La persona es un ser dnico, tiene su propio espiritu, su propio
corazén, una propia vision del mundo y una fundamental libertad de
accién. La persona estd integrada por un conjunto de cualidades de
orden fisico, moral, intelectual y:volitivo, que deben ser desarrolladas
en la vida religiosa tanto en orden a la perfeccién personal como para
contribuir a la edificacién de todo el Cuerpo mistico de Cristo: “Juri-
dicamente considerada, la persona tiene una seric de derechos, que el
superior debe respetar, pues en dltimo término se fundan en una ley
como su mismo derecho a mandar. El no respetar los derechos del stib-

ches y es duramente corregido, los miembros de la comunidad podrian refugiarse,
consciente o inconscientemente, en el inmovilismo espiritual. Si una persona
permanece inmévil, naturalmente no comete faltas (o, al menos, ni ella ni sus
superiores ponen habitualmente atencién al enorme pecado de omisién que se
comete en tal caso). Pero no atiende ya méas a su madurez: puede seguir siendo
en apariencia una persona disciplinada, ya no es un hijo activo de Dios”. El
P. A. del SS. Rosario decia en el Congreso Internacional de Religiosos celebrado
en Roma el 1950: “Lo que importa, a mi modesto parecer, es que la autoridad
mire a las almas consagradas no solamente como miembros de una sociedad, sino
también (y al menos bajo ciertos aspectos sobre todo) como personas individuales,
que tienen derecho a ser individualmente guiadas a la santidad... El superior,
“mere custos disciplinae et externae legis” envilece su autoridad y puede avin
traicionar sus responsabilidades, provocando el empobrecimiento de la obediencia
de los stbditos, hechos siervos mds que hijos. Desgraciadamente esto no parece
infrecuente...” (Acta et Documenta Congressus generalis de Statibus perfectio-
nig, 11, Romae 1952, 409).

86 A PRON2zATO, ...Pero Yo os digo. Reflexiones conciliares para Religiosas,
Salamanca 1967, 215,
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dito es atentar contra el mismo derecho del superior. Ese gobierno es
arbitrario y caprichoso” ¥,
En términos generales, para que ¢l superior pueda poner en prictica
este mandato del Concilio, no solamente ha de evitar obscurecer, arrin-
conar o truncar las buenas cualidades de los sabditos: sino que debe pro-
curar conocerlas, admitirlas, cultivarlas y hacerlas rendir. Piense que la
par4bola de los talentos (Mt. 25, 14-30) se le aplica a él respecto de los ta-
lentos de los stibditos. No sblo se traiciona esta conciencia dejdndose llevar
por ocultos sentimientos de envidia o de celos —lo cual debemos 16gica-
mente excluir—, sino que también queda falseada cuando se recurre facil-
mente a motivos de mortificacién y de adelanto en la virtud para destruir
esos talentos, olvidando que las normas disciplinarias de la vida religiosa
no son fines absolutos en sf mismas, sino medios para ayudar en la for-
macién del estilo de vida y de la unidad y caridad caracteristicas de la
religion. Por otro lado, tengan muy en cuenta los superiores que la
sociedad es para el individuo y no viceversa; que la comunidad es para
conservar y perfeccionar la pcrsonahdad humana y sobrenatural de sus
miembros, pcrsonahdad que estd hecha de conciencia, libertad, respon-
sabilidad, gracia. Y todo hombre —quiza de manera especial hoy— siente
la propia dignidad y espera que su personalidad sea reconocida. No se
puede tratar a nadie como necio, irresponsable y mucho menos esclavo,
volviendo al conccpto pagano de la autoridad. El hecho mismo de tratar
a uno como un niimero o como una simple rueda de miquina determina
en él un complejo de inferioridad que tratard de compensar con la
indiferencia, la rebelién o el desprecio %,

1966872 ‘(1} ESCUDERO, “De la obediencia”: Decreto “Perfectae caritatis”, Madrid
, 274.

88  Cfr. G. CoURTOIS, E!l arte de dirigir, Madrid 1959, 79. Podrian alegarse al
respectd multiples testimonios. Citaremos dos. “En muchas casas, especialmente
femeninas... se reprimen las energias, se sofoca el espiritu de iniciativa, se coarta
y deforma el trabajo espiritual verdadero, inteligente, consciente, responsable,
y las obras de apostolado naturalmente languidecen... El buen gobierno, la
buena disciplina, la obediencia verdadera, no son para reprimir, sino para guiar
y desarrollar las energias y la personalidad, para coordinar las fuerzas y la
Iniciativa consciente e inteligente de los particulares, en el unico fin, general
y especial del Instituto, en el servicio de Dios y de las almas” (S. ALBERONE,
Acta et Documenta Congressus generalis..., I, Romae 1952, 268). “Se ha conde-
nado al comunismo porque insiste en que e] individuo”~ ex1ste para el bien del
estado. Cuando la superiora olvida que la Orden existe para el bien del individuo,
sirve mal a Dios. La doctrina de la interpretacién privada de la Escritura ha
sido igualmente condenada... Con todo, hay quien deduce de la doctrina de la
gracia de oficio que la autoridad hace capaz a un superior ignorante y egoista
de producir hazafias de genio y generosidad que estdn de ordinario muy lejos
(e su capacidad, Este pensamiento atribuye con poco respeto al Espiritu Santo
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A este respecto, R. Rothen hace una vigorosa llamada a las concien-
ctas: “Se dice muchas veces que en la vida espiritual hay que desarrollar,
como en todas partes, la personalidad de cada uno. Esto es cierto y hasta
capital, pero hay que entenderlo bien: los que han pasado por los
campos de concentracién han podido experimentar al vivo lo que era
asesinato de la personalidad. En estas instituciones diabdlicas se ha come-
tido un crimen abominable: aniquilar al hombre estorbindole hasta
pensar, querer y obrar como hombre. Ahora bien, no hay que renovar
en los conventos, evidentemente por motivos rreligiosos, esta experiencia
satdnica y, bajo pretexto de perfeccién y anonadamiento, quebrar los
juicios, los deseos, lo cual seria criminal. Dios espera de nosotros el
homenaje de hombres libres, y no de esclavos ni de autématas, ni de
desperdicios humanos. Una superiora o una maestra de novicias es,
pues, gravemente culpable si mata o aminora la personalidad de las
religiosas que le estin confiadas. Pero es preciso que la personalidad
humana sea, en su misma naturaleza, podada, mortificada, para que
surja de ahi, bajo la accidén del sol de la gracia divina, una personalidad
sobrenatural perfecta” 8 .

Las Gltimas palabras nos dan pie para insistir, procurando evitar
falsas interpretaciones y extremos contrarios también perjudiciales, en
que respetar a la persona teligiosa no significa que sus cualidades no
puedan ser sacrificadas en cierta medida por el amor de Dios, o cuando
lo pide el bien de la Iglesia, o lo exige la mayor eficacia del apostolado
comunitario. Atn entonces, podrd manifestarse externamente el respeto
indicando al individuo ¢l bien superior conseguido con su sacrificio
y cofortindole en el ofrecimiento del mismo. Tampoco lleva consigo
dicho respeto el tener en cuenta los caprichos, excentricidades y defectos
de caricter, si no es para corregirlos.

Mas en concreto, respetar a la persona significa respetar el hecho
de que es Unica, un reflejo particular e irremplazable de la gloria de
Dios en la creacion ; respetar sus talentos y todo lo que es bueno en ella,
en sus opiniones y en sus descos, pues con todo ello ha de servir y cola-
borar en bien de la comunidad.

hechos que son completamente indignos de El ;Cudntas elecciones de superiores
mayores han sido atribuidas directamente a El, cuando en realidad son sencilla-
mente el resultado de la voluntad permisiva de Dios?” (J. H. Mc GoEy, Los peca-
dos del justo en la religiosa, Santander 1967, 91-92).

89  “La superiora, sierva del bien comén”: Directorio de las superioras,
Madrid 1964, 181,
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Respetar a una persona significa reconocer pricticamente sus cuali-
dades, preferencias e inclinaciones, de modo que el superior tenga todo
eso en cuenta a la hora de gobernar y ponga a cada religioso en el tra-
bajo y lugar en que, explotando mejor sus talentos, pueda dar més gloria
a Dios, ser mds provechoso para las almas y desarrollar mds fécil y ar-
moénicamente la propia personalidad. No siempre resulta facil encontrar
para cada uno el sitio que le conviene, pero, al menos, es necesario inten-
tarlo, ya que “por experiencia se sabe que muchas veces basta un
desplazamiento al parecer insignificante para convertir en bueno a un
mal obrero... Son muchos menos los incapaces de lo que generalmente
se cree; lo que si son muchos los mal aprovechados, a quienes no se ha
dado el empleo que convenia” .

Respetar a una persona significa respetar su espiritu. Cuando se
comunica una decisién o se da una orden, es un deber de caridad para
el superior, atin cuando la Regla no lo prescriba, esclarecer al religioso
sobre la orden dada en cuanto sea razonablemente posible, de manera
que ¢l religioso no quede en la obscuridad, sino que participe plena-
mente en ¢l trabajo sugerido o mandado. De esta manera, no solamente
se preserva la dignidad de la persona, sino que se conseguira también un
trabajo mucho mas eficiente y un lazo mds estrecho entre la cabeza y los
‘miembros. El respeto real a la persona implica el respeto a su madurez.
Cada religioso debe ser tratado segiin su edad y su capacidad mental.
El novicio de veinte afios no puede ser tratado como un nifio de doce,
y las personas adultas deben tener en las comunidades religiosas las
consideraciones debidas a los adultos, por ejemplo, un marco mis am-
plio de libertad dentro del marco esencial de la vida religiosa ®.

90 G.. COURTOIS, 0. ¢., 78-79, “Es tarea de las superioras colocar a sus reli-
gosas en el trabajo que sea mds productivo para Dios y para las almas, Una vez
mds, si la actitud de la superiora es negativa, su formacién tomars la forma
negativa de protegerlas de todo peligro, incluso de los necesarios. Las religiosas
mas inteligentes pueden ser retiradas innecesariamente por los temores mérbidos
de sus superiores...” (J. H. Mc GoEY, o. c., 98). Coincide G. EscubERro, 1. c. 274,
donde dice: “No se pueden ocultar ni arrinconar dones que Dios ha concedido

- para provecho de su Iglesia, por temores vanos e infundados de peligros que
pueden venirle al sibdito si desarrolla todas sus facultades: el temor de que se
pierda el talento no autoriza a que se lo esconda en un hoyo. Menos todavia podra
el superior impedir el desarrollo de las posibilidades del sibdito por una secreta
envidia, por miedo de que la persona del sibdito obscurezca la del superior.
No es preciso que el superior sea la lumbrera de la comunidad y de las obras
de aglostolado de la misma; no pierde nada si los stbditos brillan tanto o mas
que é1”, : '

91 Cfr. L. ORrsy, “L’autorité dans la vie religieuse”: Vie Consacrée n.o 4
(1967) 16-17. Recuérdese lo que dice Santa TERESA, Fundaciones, 18: “Esto hemos
de mirar mucho, que lo que a nosotros se nos haria aspero, no lo hemos de mandar,
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Respetar a una persona significa igualmente que es necesario dejarla
una cierta autonomfa, por lo que el superior deberd generalmente abste-
nerse de multiplicar las prescripciones detalladas, especialmente en cuan-
to al modo de realizar los mandatos. Al encargado de un oficio particular
se le dejara llevarlo adelante a su manera, no interviniendo sin necesidad
en su trabajo. Juan XXIII repetia esta sabia norma: “Hacer, hacer que
hagan, dejar hacer”. Las personas necesitan un cierto margen de movi-
miento libre. Si es cierto que demasiadas pocas reglas pueden dar lugar
al caos, también lo es que la demasiada abundancia de las mismas pueden
resultar un peso o un ahogo. Con ¢l mando, lo mismo que con la educa-
cién, no se trata de sustituir sino de ayudar. Como dice un escritor,
“ciertas personas estardn solamente en disposicion de dar unos cuaritos
pasos, casi no sabrdn mdis que andar a gatas. Pero a los ojos de Dios
solamente tienen valor esos pocos pasos, no los que dan con las andade-
ras o con las muletas de los superiores”. Podriamos afiadir, quizd con
més exactitud, que menos valor tiene los que han avanzado llevados en
brazos y en volandas. Por lo demds, es claro que sin ese margen de
autonomfa y libertad muy dificilmente pueden los sabditos desarrollar el
sentido de responsabilidad, clemcnto prmc1pal del crccumcnto de la
persona.

- EI Concilio advierte a los supcrlorcs que goblcmcn a los religiosos
“con respeto para la persona humana”. La tnica dificultad que alguien
pudiera tal vez encontrar en ello es que se menguase asf la obediencia
religiosa. Pero esta hipotética ob]ccmn queda refutada por ¢l mismo Con-
cilio unas lineas antes en este mismo niimero 14 del Decreto con estas
palabras: “Esta obediencia religiosa no mengua de manera alguna la
dignidad de la persona humana, sino que la lleva a la madurez, dilatando
la libertad de los hijos de Dios”. En otros términos habia afirmado lo
mismo el n. 46 de la Constitucién sobre la Iglesia: “Tengan por fin

La discrecién es gran cosa para el gobierno..., Unas sufrirdn grandes mortifica-
ciones, y mientras mayores se las mandaren gustardn més, porque ya les ha
dado ¢l Sefior fuerza en el alma para rendir la voluntad. Otras no las sufriran,
aln peauefias, y sera como si a un nifio cargan dos fanegas de trigo: no sélo
no las llevard, mas quebrantarse ha caerdse en el suelo”. Y el ejemplo de San
AGUSTIN, que teniendo como regla maxima en el gobierno de las personas la cari-
dad, ya que los “diversorios” de Roma y Milin la interpretaba, con gran respeto
a las personas, de la siguiente manera: “Y entre todo esto a nadie se le obligaba
a cosas duras que no puede soportar, a nadie se le impone lo que rehusa y no es
condenado por eso por los demés, pues se confiesa incapaz de imitarlos en ello.
Recuerdan cuianto se recomienda la caridad en las Escrituras” (De mor. Ecel.
rath.. T. 33, T1). Cfr. J. MoRAN. Sellados para la santidad, Valladolid 1967, 231,
Lias palabras citadas a continuacién en ¢l texto son de PRONZATO, o. c,, 210,
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todos bien entendido que la profesién de los consejos evangélicos, aun-
que lleva consigo la renuncia de bienes que indudablemente se han de
tener en mucho, sin embargo, no es un impedimento para el enriqueci-
miento de la persona humana, sino que, por su misma naturaleza, la
favorece grandemente. Porque los consejos evangélicos, aceptados vo-
luntariamente segln la vocacién personal de cada uno, contribuyen no
poco a la purificacién del corazén y a la libertad de espiritu, excitan
continuamente el fervor de la caridad y, sobre todo, como se demuestra
con el ejemplo de tantos santos fundadores, son capaces de asemejar mas
la vida del hombre cristiano con la vida virginal y pobre que para si
cscogid Cristo Nuestro Sefior y abrazé su Madre, la Virgen” %,

Esta manera de hacer resaltar el desarrollo personal en la vida
religiosa estd de acuerdo con las exigencias de la mentalidad contempo-
rinea, acogida favorablemente por el Concilio, que da un relieve especial
a la dignidad de la persona humana en la Constitucién sobre la Iglesia
en el mundo actual. Este documento conciliar comienza afirmando que
la Iglesia, sintiéndose ‘“‘realmente solidaria del género humano” (n. 1)
al cual se dirige (n. 2), estd al servicio del hombre ya que “es la persona
del hombre la que hay que salvar” (n. 3). Para esto ha de conocer a
fondo los llamados signos de los tiempos y consiguientemente adaptarse
a la mentalidad del hombre moderno y tratar de comprenderlo (n. 4);
quiere estudiar los profundos cambios que se han realizado en el mundo
(n. 5) en los més diversos campos, como el orden social (n. 6), en lo
sicolégico, moral y religioso (n. %), las contradicciones y desequilibrios
engendrados o aumentados por este ripido cambio (n. 8), captar las mis
universales aspiraciones de la humanidad (n. 9) y los més profundos y
nrgentes problemas del hombre actual a cuya solucién desea cooperar

92 Un comentario 4 estas afirmaciones del n.° 46 de la Constitucién sobre
la iglesia puede verse en M. LLAMERA, “Ventajas personales y sociales de las
renuncias evangélicas”: Comentarios a la Constitucién sobre la Iglesia, BAC,
Madrid 1966, 849-881. El Card. ANTONIUTTI en el Discurso o lo USMI, 15-V-1966,
decia: “Formad a vuestras religiosas de manera que poddis desarrollar en ellas
ia responsabilidad de las propias acciones y facilitéis la realizacién de sus buenas
aspiraciones, No tronquéis sus laudables iniciativas, no frenédis sus rectos
impulsos, no limitéis su generosa actividad. De otro modo veréis en vuestras
comunidades ese tipo de religiosa anodina, initil, sin iniciativas, sin vigor que
se amontona a una masa amorfa e indiferente. Es necesario que desaparezca aquel
infantilismo inconveniente a las almas consgradas, que, desgraciadamente, se da
a veces en alguna comunidad religiosa femenina. Toda aspirante, toda novicia,
toda profesa debe sentir que tiene talentos que hacer fruetificar por el bien de
la comunidad, por el interés de la Iglesia y que tienen todas el derecho de sentirse
animadas al trabajo con maternos estimulos de las superioras, las cuales deben
saber interpretar, excusar, corregir los inevitables fracasos de sus hijas”,
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(n. 10). Luego dedica todo el capitulo primero de la primera parte a “la
dignidad de la persona humana” (nn. 12-22). Pero atin los demis capi-
tulos estin iluminados por esta misma idea, asi por ejemplo y para no
extendernos demasiado, hablando en el segundo de la comunidad huma-
na, resalta el mutuo respeto necesario en la comunicacion interpersonal,
se subraya de nuevo que en la actualidad aumenta constantemente el
aprecio a la excelsa dignidad de la persona y el respeto a la misma, en
particular a los adversarios. Y en el cuarto y dltimo de esta primera
parte insiste en la ayuda que la Iglcsia procura prestar a cada hombre
y a la sociedad humana, y afirma que “el hombre contemporineo cami-
na hoy hacia el desarrollo pleno de su personalidad y hacia el descubri-
miento y afirmacién siempre crecientes de sus derechos” (n. 41). Afia-
damos Gnicamente que ¢l Concilio deja constancia de este hecho en otros
documentos. Asi la Declaracidn sobre la libertad religiosa empieza di-
ciendo: “La dignidad de la persona humana se hace cada vez mis
clara en la conciencia de los hombres de nuestro tiempo” (n. 1) y
derecho a la libertad religiosa estd realmente fundado en la dignidad
misma de la persona humana, tal como se la conoce por la palabra reve-
lada de Dios y por la misma razén natural” (n. 2). - :

No hay duda que esta mentalidad invade también el campo rchgleso,
en el que va cundiendo la conciencia mds viva de los derechos’ personales.
Esto ‘podra traer consigo inconvenientes particulares o pasajeros, pero
a la larga favorecerd la vida religiosa. La Iglesia presta su ayuda al hom-
bre moderno en esta empresa, 1o podemos dudar que los religiosos,
porcién escogida de la misma Iglesia, han de salir beneficiados de esta
ayuda. Con el desarrollo de su personalidad podrin asumir las exigencias
de su consagracién con una conciencia y libertad personal mis profun-
das. “Una evolucién de mentalidad y de comportamiento se hace indis-
pensable, de acuerdo con una época en la que se han captado mejor
y descubierto los derechos de la persona humana. El superior procurard
abrirse a esta nueva mentalidad. No juzgard las actuales exigencias de
los jovenes segtin los criterios de la formacién recibida por él. No se le
pide condenar su propio pasado, sino comprender que ciertos controles
o afirmaciones de la autoridad de otro tiempo se consideran hoy como
atentados de Ja dignidad de la persona, y que el respeto de esa dignidad
debe ser mis ampliamente observado” .

93 J, GALOT, Animatrice de communauté, Paris 1967, 117,



11 BIERCICIO DE LA AUTORIDAD 229

Convendra recordar, aunque no sea necesario, que las intervenciones
de los tltimos Pontifices habfan preparado ya el camino a esta doctrina
del Concilio.

Pio XII en su Alocucién a los Carmelitas Descalzos, 23-1X-1951, les
decfa: “Reconoced, pues, venerad y recibid con gusto el saludable yugo
de la obediencia como carga y tarea de hombres de coraje. Pero en este
tiempo en que por todas partes dominan las miquinas y la técnica todo
lo invade, lo penetra y lo hace a su imagen, cuiden los superiores de no
tratar como mercancias 0 como piezas de méquina a quienes estdn a sus
drdenes, sino respeten siempre en ellos la personalidad humana’ %,

En el Discurso a los miembros del segundo Congreso general de los
Estados de perfeccidn, 9-X11-1957, hablando sobre la obediencia religiosa,
defiende que no va contra la personalidad humana y afiade: “El superior,
por su parte, ejercerd sus poderes con el mismo espiritu evangélico: Que
el més grande de vosotros se comporte como el mds pequefio y el que
manda como si sirviera (Lc. 22, 26). La firmeza necesaria habrd que
acompaiiarse, pues, siempre con un profundo respeto y con una delica-
deza de corazén paternal”. Afirma a continuacién que la obediencia
“no impide el desarrollo de la personalidad humana. Nadie, ciertamente,
osard afirmar que la mayorfa de las personas religiosas sufren de infanti-
lismo en su vida intelectual y afectiva o en su accién” *.

Juan XXII en la Carta a las Religiosas de todo el mundo, 2-VII-
1962, exhortaba a las superioras: “La ensefianza de la Iglesia es clara
y precisa sobre los inalienables derechos de la persona humana. Las
dotes peculiares de cada hombre deben poder desarrollarse debidamente,
de tal manera, que cada uno corresponda a los dones recibidos de Dios.
Todo esto es claro. Pero si del respeto a la persona se pasa a la exaltacién
de la personalidad y a la afirmacién del personalismo, resultan graves
peligros... Pedid la mis generosa obediencia a las Reglas, pero también
tened comprensién con las hermanas; favoreced en cada una el desarrollo
de las aptitudes naturales. Es oficio de los superiores hacer amable la
cbediencia, no obtener solamente un obsequio exterior, y mucho menos
¢l imponer cargas insoportables” *.

El mismo Juan XXIII en la Enciclica Pacem in terris, 11-1V-1963

f;é 'Il‘be}&bo i%r(;lado de G. Courtors, Estados de perfeccidn, II, Madrid 1962, 82.
. N
- 29;4 Texto de C. M. MEsA, Juan XXIII y la vida religiosa, Madrid 1963,
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dice: “Sin duda han de considerarse elementos intrinsecos del bien
comiin las propiedades caracteristicas de cada nacién; pero estas propie-
dades no definen en absoluto de una manera completa el bien comin.
El bien comtn, en efecto, estd intimamente ligado a la naturaleza
humana. Por ¢llo no se puede mantener su total integridad mas que en
el supuesto de que, atendiendo a la intima naturaleza y efectividad del
mismo, se tenga siempre en cuenta el concepto de la persona humana
(CE. Pio X1, Mizt brennender Sorge: AAS 29 (1937) 159; y Divini Redem-
proris: AAS 29 (1937) 65-106).

Hemos de hacer aqui una advertencia a nuestros hijos: el bien
comin abarca a todo ¢l hombre, es decir, tanto a las exigencias del
cuerpo como a las del espiritu. De lo cual se sigue que los gobernantes
deben procurar dicho bien por las vias adecuadas y escalonadamente,
de tal forma que, respetando el recto orden de los valores, ofrezcan al
ciudadano la prosperidad material y al mismo tiempo los bienes del
espiritu”. (El mismo Papa dio en la Mater ez Magistra esta definicién :
“El bien comin es el conjunto de condiciones sociales que hacen posible
y favorecen en los seres humanos el desarrollo integral de su persona’) %7,

Pablo VI en el discurso dirigido a varios Capitulos generales, 23-V-
1964 insiste en €l mismo concepto: “En gran manera debéis cultivar
en las actividades de vuestra vida la obediencia religiosa. Ella es y debe
seguir siendo, lo que se llama el holocausto de la propia voluntad, que
se ofrece a Dios. Este sacrificio de sf mismo consiste en que se obedezca
con sumisién a los legitimos superiores, si bien la autoridad debe ejerci-
tarse dentro de los limites de la caridad y con respeto a la persona huma-
na, y aunque nuestros tiempos estén llamando a los religiosos a desem-
pefiar tareas mas graves y a tomar iniciativas con mayor entusiasmo y
agilidad” ®&,

El Concilio y los Pontifices se han hecho eco de la doctrina y actitud
de Cristo, que aparece en el Evangelio como defensor de la persona
humana. Su respeto para la persona humana se manifiesta en toda su
manera de obrar, especialmente en su actitud con los pecadores, cuya
conducta no puede aprobar, pero en los que intuye una posibilidad de
recuperacién y una esperanza de santidad. La misma actitud fundamental

97 Texto tomado de Comentarios a la Pacem in terris, BAC, Madrid 1963,
24-26.

98  Texto tomado de la edicién hecha por la CONFER: El Papa habla a los
religiosos, Madrid 1964, 15.
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observa con sus discipulos. No aprovecha la intimidad para subyugar su
espiritu y su corazén. En el momento del discurso eucaristico reclama
de ellos una libre adhesién de fe: “;También vosotros queréis dejar-
me?”, les pregunta subrayando una libre eleccién (Jn. 6, 67). Impresio-
rante su comportamiento con Judas: varias veces intenta apartar al
discipulo de su plan traidor, pero no le somete a vigilancia policiaca,
s6lo pretende suscitar en él un libre cambio de direccion. Igualmente,
a lo largo de su proceso vemos como no pretende dominar a sus adver-
sarios, sino que les deja a su responsabilidad personal. En la invitacién
a la vida de perfeccién insiste mas claramente atin sobre la libertad de
la respuesta: “Si quieres ser perfecto...” (Mt. 19, 22). Una vida consa-
grada al servicio de] Maestro no podia caracterizarse por una renuncia a
la libertad: debia ser obra de una mis profunda libertad. Es precisa-
mente ¢l fondo de la personalidad lo que se entrega a Dios en la consa-
gracién religiosa ®.

“PROMOVIENDO SU SUBORDINACION VOLUNTARIA”.—Por ser precisa-
mente un don tan radical el que se hace al Sefior mediante la profesién
religiosa, una entrega total renovada cada dia durante toda la vida;
supone una mayor espontaneidad, una capacidad de disponer completa-
mente de si mismos para poder mejor entregarse. La aceptacién volun-
taria de la invitacién de Cristo por la que se abraza un estado de vida
contrario a la naturaleza, es precisamente la rafz del mérito de la vida
religiosa. Un gran sacrificio abrazado libremente por amor. Y que por
amor ha de vivirse. Para esto se cuenta con el apoyo del superior, que
ha de facilitar esa voluntariedad de la entrega y de la sumisiéns es decir,
de la obediencia.

¢Cémo promoverd la obediencia voluntaria? Fundamentalmente
demostrando en el ejercicio de su autoridad el amor que Dios tiene a los
hombres. Ese amor le llevard frecuentemente a manifestar los motivos
de sus decisiones, de manera que los stibditos admitan libremente lo que
él queria mandarles. Si en cada acto de obediencia se renueva libremente
el acto voluntario con que se emiti$ la profesidn, el mérito y el valor
santificador de la obediencia serd mayor, los stibditos se ajustarin mds
fielmente a las érdenes del superior y éste m4s ficilmente logrard que
aquéllos “pongan a contribucién las fuerzas de la inteligencia y de la

%  Cfr. J. GALoT, o. c., 118-119,
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voluntad y las cualidades de naturaleza y gracia en la ejecucién de los
mandatos y en el desempeiio de los oficios que se les encomienden”. La
sumisién del religioso seguird siendo filial sin convertirse en servil,
seguird dando por amor lo que por amor prometid. La obediencia reli-
giosa sale ganando, contra lo que pensaba una cierta concepcion rigorista
de la obediencia, que consideraba a ésta ideal cuando la voluntad del
stbdito tenia que aceptar, sin poder comprenderla ni aprobarla, una
voluntad contraria. Por tanto, “‘el superior deberd evitar un modo de
gobernar, de corregir, de mandar que ponga en peligro esa voluntad,
haciendo que el siibdito se someta por temor, a la fuerza, y consiguiente-
mente sin mérito alguno. Si el stbdito, a pesar de la accién del superior
no quiere someterse voluntariamente, se le impondrd la obediencia,
incluso coactivamente, siempre que asi lo exija el bien comin o el bien
espiritual del mismo stbdito™ 1,

Es claro: que esta exhortacién del Concilio cuya finalidad es facilitar
y ennoblecer la obediencia, no puede alegarse como relajacién de la
misma. No se dice que el superior no pueda imponer la obediencia, que
el sibdito no esté obligado a obedecer cuando no quiera. No se deja
al libre arbitrio del sibdito el admitir o no ¢l mandato del superior.
El Concilio recomienda al superior promover la sumisién voluntaria de
los stibditos, librarla en lo posible y en cuanto de él dependa de motivos
que la privarian de su valor sobrenatural y santificador como seria el
temor servil. En esta indicacién, lo mismo que en el resto de las normas
dadas a los superiores, no se trata de suprimir sino de reafirmar y digni-
ficar la obediencia, de la que trata expresamente este n.° 14 del Decreto.

100 Cfr, G. EsCubpeEro, 1. c., 276-277. No es cosa nueva procurar que los
stibditos se sometan de buena gana. La S, C. de la disciplina de los Regulares, en
el Decr. Sanctissimus, 18 de julic de 1965, decia: “Ut autem tam laudabi-
lis vitae institutum, et regulari professioni maxime proprium Religiosi alacrius
abripiant, omnisque excusatio infirmioribus praecludatur, eadem Sacra Congre-
gatio similiter praecipit Superioribus antedictis, ut memoratis Conventibus
(implorata etiam, ubi opus fuerit, Apostolica auctoritate) praefici omnino curent
viros non solum disciplinae zelo, sed etiam caritate, et morum suavitate praedi-
tos, compatientes, fraternitatis amatores, misericordes, quorum regimine libenter
alii se submittant” (Enchiridion de Statibus perfectionis, Romae, 1949, n. 239).
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2. LIBERTAD

“Por tanto, especialmente déjenles la debida.
libertad en cuamto al sacramento de la penitencia
y la direccion de conciencia”.

Esta amonestacién es consecuencia de la afirmacién anterior como
indica el mismo Concilio: “por tanto”. El Decreto Sobre la libertad
religiosa “‘declara que la persona humana tiene derecho a la libertad
religiosa..., derecho (que), esta realmente fundado en la dignidad misma
de la persona humana, tal como se la conoce por la palabra revelada de
Dios y por la misma razén natural” (n.° 2). De ahi que, al hacerse “cada
vez mis clara en la conciencia de los hombres de nuestro tiempo la
aignidad de la persona, aumenta el nimero de quienes exigen que los
hombres en su actuaciéon gocen y usen de su propio criterio y de una
libertad responsable, no movidos por coaccidn, sino guiados por la con-
ciencia del deber” (n.° 1).

Serd Wtil recordar, atin desde nuestro punto de vista, lo que dice
este mismo Decreto hablando en més amplios términos sobre los peligros
que amenazan ¢l ejercicio de la libertad y la educacién para el mismo:
“Los hombres de nuestro tiempo son presionados de distintas maneras
y se encuentran en el peligro de verse destituidos de su propia libertad
de eleccién. Por otra parte, son no pocos los que se muestran propensos
a rechazar toda sujecién so pretexto de libertad y a tener en poco la
debida obediencia. Por lo cual, este Concilio Vaticano exhorta a todos,
pero principalmente a aquellos que cuidan de la educacién de otros, a
que se esmeren en formar hombres que, acatando el orden moral, obe-
dezcan a la autoridad legitima y sean amantes de la genuina libertad;
hombres que juzguen las cosas con criterio propio a la luz de la verdad,
que ordenen sus actividades con sentido de responsabilidad, y que se
esfuercen en secundar todo lo verdadero y lo justo, asociando gustosa-
mente su accién con los demis” (n.° 8).

En el nimero siguiente, después de volver a insistir en que cuanto
alli se afirma de la libertad religiosa “tiene su fundamento en la digni-
dad de la persona, cuyas exigencias s¢ han ido haciendo mis patentes
cada vez a la razén humana a través de la experiencia de los siglos™,
da un paso més para descubrir nuevos horizontes y motivos de esta gran
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prerrogativa del hombre: “Es mds, esta doctrina de la libertad tiene
sus rafces en la divina revelacién, por lo cual ha de ser tanto mas santa-
mente observada por los cristianos ”(n.” g). Expone luego el comporta-
miento de Cristo y de los Apdstoles a este respecto (n.° 11), cuyos pasos
ha seguido la Iglesia “aunque en la vida del pueblo de Dios, peregrino
a través de los avatares de la historia humana, se ha dado a veces un
comportamiento menos conforme con el espiritu evangélico, e incluso
contrario a éI” (n.° 12).

Pero no solamente en este documento, en que se trata de un aspecto
particular, si bien muy principal, de la libertad, habla el Concilio de la
misma. Nos explica su grandeza radicada en el orden de la gracia, su
verdadera naturaleza y nos previene contra los abusos en otros documen-
tos. Merece consideracién especial el n.’ 17 de la Constitucién Sobre la
Iglesia en el mundo actual: “La orientacién del hombre hacia el bien
solo se logra con ¢l uso de la libertad, la cual posee un valor que nuestros
contcmporaneos ensalzan con entusiasmo. Y con toda razén. Con fre-
cuencia, sin cmbargo, la fomentan de forma depravada como si fuese
pura licencia para hacer cualquier cosa, con tal que deleite, aunque sea
mala. La verdadera libertad es signo eminente de la imagen divina en el
hombre. Dios ha querido “dejar al hombre en manos de su propia deci-
sién” (Eccli. 15, 14), para que asi busque espontineamente a su Creador
v, adhiriéndose libremente a éste, alcance la plena y bienaventurada
perfeccién. La dignidad humana requiere, por tanto, que el hombre
actlie seglin su conciencia y libre eleccién, es decir, movido e inducido
por conviccién interna personal y no bajo la presién de un ciego impulso
interior o de la mera coaccién externa. El hombre logra esta dignidad
cuando, liberado totalmente de la cautividad de las pasiones, tiende a su
fin con la libre eleccién del bien y se procura medios adecuados para
ello con eficacia y esfuerzo crecientes”.

Este mismo Decreto nos recuerda que la mayor garantia de la liber-
tad humana se encuentra en el Evangelio. “No hay ley humana que pue-
da garantizar la dignidad personal y la libertad del hombre con la
seguridad que comunica el Evangelio de Cristo, confiado a la Iglesia.
El Evangelio anuncia y proclama la libertad de los hijos de Dios, rechaza
todas las esclavitudes (cf. Rom. 8, 14-17), que derivan en @ltima instancia
del pecado; respeta santamente la dignidad de la conciencia y su libre
decisién ; advierte sin cesar que todo talento humano debe redundar
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en servicio de Dios y bien de la humanidad; encomienda, finalmente,
a todos a la caridad de todos (cf. Mt. 22, 39)” (n.° 41).

Es necesario meditar muy despacio la doctrina evangélica, que debe
ser plenamente seguida y practicada en la vida consagrada mds aiin que
en la vida cristiana. Y, aunque el carisma de la vida religiosa tiende por
si mismo a promover una libertad mds profunda, en la mentalidad de
ios religiosos se habia venido metiendo la idea de renuncia a la libertad,
de esclavitud mds o menos consciente. ¢Que somos los ‘“‘siervos de
Dios”? Pues nos dice la Escritura que “el Sefior es el Espiritu, y donde
esté ¢l Espiritu del Sefior, alli estd la libertad” (2 Cor. 3, 17). Es Sefior
de la ley, pero también de la libertad ; lo Gltimo se ha tenido demasiado
olvidado.

Somos discipulos de Cristo, que dice: “Si os mantenéis fieles a mi
palabra, seréis verdaderamente mis discipulos, y conoceréis la verdad y la
verdad os hard libres” (Jn. 8, 31-32).

San Pablo, que habia sentido la esclavitud de Ia ley antigua cargada
de numerosas prescripciones y prohibiciones, y habia experimentado la
fuerza liberadora de la ley nueva, proclamé que los “animados por el
Espiritu” adquieren la libertad: “Hermanos, habéis sido llamados a la
libertad” (Gal. 5, 13). Cristo no vino a abolir la ley, pero nos presenta
una ley hecha para el hombre. Una ley que ha de ser acogida y observada
interiormente. Rescaté a los que se hallaban bajo la ley, con espiritu de
esclavos en el temor; y nos dio el espiritu de hijos adoptivos que nos
hace exclamar: Abba, Padre (Rom. 8, 14-15; Gal. 4, 5-).

Las acciones materiales del esclavo y del hijo pueden ser iguales,
pero el espiritu es completamente distinto. La obediencia del esclavo
estd en funcién de un Dios amo, la del hijo en funcién de un Dios amor.
Podemos decir que la innovacién fundamental de la nueva alianza con-
siste en una promocién a la libertad.

Queda insinuado de paso que esta doctrina evangélica sobre la liber-
tad tiene plena aplicacion en la vida religiosa. A este respecto nos dice
el Concilio que las “familias (religiosas) ofrecen a sus miembros todas
las condiciones para una mayor estabilidad en su modo de vida, una
doctrina experimentada para conseguir la perfeccién y una libertad
mejorada por la obediencia, de modo que puedan guardar fieclmente
y cumplir con seguridad su profesién religiosa, avanzando en la via
de la caridad con espiritu gozoso” (Const. Sobre la Iglesia, n.* 43). El
religioso “trata de liberarse, por la profesién de los consejos evangélicos
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en la Iglesia, de los impedimentos que podrian apartarle del fervor de
la caridad y de la perfeccién del culto divino”. En efecto, “el estado
religioso deja més libres a sus seguidores frente a los cuidados terrenos”
(Ib., n.° 44), y enriquece la persona humana, entre otros motivos, porque
contribuye “no poco a la purificacién del corazén y a la libertad de
espiritu” (Ib., n.° 46).

El Decreto Sobre la renovacién y adaptacion de la vida religiosa nos
dice en el n.° 1: “Desde los principios de la Iglesia hubo hombres y
mujeres que se propusieron seguir a Cristo con mayor libertad por la
préctica de los consejos evangélicos, e imitarle més de cerca, y cada uno
a su manera llevaron una vida consagrada a Dios”.

Solamente a la luz de esta doctrina y principios generales puede ser
comprendida y rectamente aplicada la exhortacién hecha a los superio-
res: “déjenles la debida libertad”.

La vocacién religiosa es un llamamiento a la libertad. Mientras
existe una estricta obligacién de responder al llamamiento a la fe y a la
caridad, no puede afirmarse lo mismo de esa otra llamada que Jests
mismo formulé con ese matiz de invitacién: “Si quieres ser perfecto,
ven y sigueme” (Mt.,, 19, 21). Y es que un amor mayor a Cristo debe
nacer de una libertad mds consciente de si misma. El Espiritu Santo est4
particularmente presente y activo en los religiosos, para ofrecerles una
libertad més amplia, que les permita integrar en el amor de Dios toda
la profundidad de su persona.

Naturalmente que esto no quiere decir que el gran compromiso
adquirido por la profesién religiosa no obligue, pero esa obligacién ha
de cumplirse con el espiritu de libre generosidad que inspird el com-
promiso inicial, con el espiritu de hijos adoptivos particularemente ama-
dos por Dios. Si Cristo vino a “cumplir plenamente” la ley, lo hizo para
llevarla a la plenitud de su espiritu y no para multiplicar las exigencias
de la letra. Para asegurar una perfeccién mds elevada, aseguré una
mayor libertad, relevando a sus discipulos de una multitud de pequefios
mandamientos.

Por tanto la acumulacién de reglas no est4 en la linea del carisma
de la vida religiosa. Esa acumulacién por su misma naturaleza tiende
a retardar més que a estimular ¢l impulso del alma. Por eso Cristo llamb
a sus discipulos a una santidad més elevada que la de la ley judfa, a una
“Justicia” superior a la de los fariseos, especialistas en la observancia
minuciosa de la ley ; y sin embargo suprimié gran ndmero de prescrip-
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ciones de la ley. Justificé esta actitud frente a los reproches de los fariscos
haciendo notar que el valor de la conducta del hombre derivaba mas
bien de la disposicién interna que de los gestos exteriores (Mt. 15, 18).

“iSe ha entendido siempre bien esta leccién en la vida religiosa?
Ha habido una cierta espiritualidad ordenancista con la tendencia a
extender la idea de que cuanto mas atada quedase la libertad personal,
tanto més perfecta era la ofrenda hecha a Dios. Esa espiritualidad olvi-
daba que la perfeccién de la ofrenda es directamente proporcional a la
profundidad de la libertad”. Por tanto la vida consagrada “jamas deberia
convertirse en una amplia serie de obligaciones de detalle, que regulasen
imperativamente la mayor parte de las actividades de los religiosos™ 1%,

Cuando el Concilio dice que los religiosos “por la practica de los
consejos evangélicos se propusieron seguir a Cristo con mayor libertad”,
alude a la liberacién de los impedimentos que dificultan la total entrega
al Sefior y que son eliminados por los votos de pobreza, castidad y obe-
diencia. Sin embargo el término es general, y seria lamentable que la
mixima libertad buscada y lograda por los consejos evangélicos acabase
reducida por las reglas religiosas a una mayor estrechez.

Sin duda para evitar este peligro presenta el Concilio la disposicién
que directamente consideramos aqui: “déjenles la debida libertad, espe-
cialmente...”.

Es claro que no solamente debe dejarse la debida libertad cuando se
trata del sacramento de la penitencia y direccién de la conciencia, pues
¢l Decreto dice “especialmente” " (speciatim ) en esas dos cosas, luego
también en otras, sunque no sc mencionen expresamente porque, en las
circunstancias actuales, no se ha creido tan urgente y ademds hubiera sido
imposible recordarlas todas. Aparte de que hubiera estado fuera comple-
tamente de la intencién del Decreto detenerse en una serie de detalles
cuando trata de dar tnicamente normas generales.

Fijémonos ante todo en la palabra “debida”. Ser4 debido cuanto se
pretende conseguir y ayuda a conseguir esa auténtica libertad interior,
esa capacidad de elegir el bien supremo y de tender hacia él con mayor
seguridad.

Por tanto es indebido, inconveniente para la verdadera libertad y
el recto uso de la misma, cuanto se apetece dejindose llevar del amor
propio u orgullo, de la sensualidad o ambicién de riquezas o comodida-

101 J. GALOT, Nueva perspectiva de la vida religiosa, Bilbao 1967, 34-35.
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des. Todo eso pone trabas a la libertad que ha elegido seguir a Cristo.
Y notemos de paso que, dado el edonismo actualmente reinante, la ape-
tencia de comodidades resulta particularmente peligrosa. Se olvida facil-
mente que la vida religiosa ha de “testimoniar la vida nueva y eterna
conquistada por la redencién de Cristo”, que “todos los llamados por
Dios a la préctica de los consejos evangélicos y fielmente los profesan,
se consagran de modo especial al Sefior, siguiendo a Cristo, quien, virgen
7 pobre, redimi6 y santificé a los hombres por su obediencia hasta la
muerte en la cruz”, como nos dice €l Concilio en la Constitucidn sobre
la Iglesia, n.° 44, y en el Decreto sobre la renovacién y adaptacién de la
vida religiosa, n.° 1, por citar s6lo dos pasajes de los muchos que podrian
aducirse. Es decir, que €l alma consagrada sélo puede conseguir su
desarrollo, llegar a su glorioso triunfo, por el camino de la cruz. Por
algo se ha dicho que es muy duro ser libre, que “no es ficil de llevar la
libertad. Erich From escribié un libro sugiriendo que algunos de nos-
otros intentamos escapar de la libertad, a causa de la inevitable cruz de
responsabilidad que ‘coloca sobre nuestras espaldas. Pero la persona
normal exige ser libre porque desea salir al encuentro de las exigencias
de la responsabilidad, por arduas que sean™ %2,

No hace falta decir que entre las actitudes o concepciones equivo-
cadas de la libertad en la vida religiosa entra de lleno una fundamental :
abogar por la supresion de la regla. No solamente porque la exige la
experiencia y la institucionalizacién de la vida de comunidad, sino tam-
bién porque la regla estd insertada en el proceso de desarrollo del reli-
gioso en orden a poder alcanzar la edad adulta en Cristo. Naturalmente
se supone la libre adhesion interior a la misma. De eso precisamente se
trata: conquistar la propia libertad interior, que no queda anulada ni
mucho menos, sino potenciada por la sumisién espontinea a una ley,
con vistas a un ideal. Cuando esa libertad no se ha alcanzado, y por

102 F. D’ARCY - E. C. KENNEDY, El genio del apostolado, Santander 1967, 82.
M4s adelante los autores hacen notar que los jévenes siguen la bandera de la
libertad, los viejos estdn asustados y a los superiores se les ha creado una
posicién dificil. “En esta era los rectores y superiores religiosos tienen que ser
fuertes y generosos al realizar su vocacion. Tienen que vivir con la incertidumbre,
como conviene a hombres maduros”. Existen razones para la ansiedad, pero no
todos los problemas son tan horribles como puede parecer a primera vista. “El
superior de hoy, acosado como San Pablo, por todos los lados, debe ser capaz de
responder con madurez a esta generacién que estd en vias de desarrollo... No
puede compararse el sufrimiento de este tiempo con el que se ahorraran los
individuos y la Iglesia como resultado de una nueva atmésfera en los seminarios.
En otras palabras, por més que las cosas parezcan en estos momentos ir mal,
¢stin dc hccho mucho mejor” (Ibid., 234-236).
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tanto la obediencia es inmadura, se establece una confusién perniciosa
—asi la llama el P. Vaca%— entre ser libre, sentirse libre, rebelarse y
estar comprometido. Ser libre es poder disponer de uno mismo para
determinarse en un sentido o en otro, y se posce la conciencia de libertad
por grandes que sean los compromisos adquridos y las obligaciones que
pesan sobre uno, con tal de percibir al mismo tiempo la rectitud de las
mismas y haberlas aceptado con plena responsabilidad. San Agustin
dice: “Quien ama no trabaja, y si trabaja, el mismo trabajo es amado.
Ama y haz lo que quieras”. Y C. Spicq: “La libertad que caracteriza
a la moral cristiana es positivamente la libertad de amar”.

La rebelién da a veces un sentimiento de libertad, verdadero o falso,
segln sea o no justificada la protesta. Es claro que rebelarse contra el
mal, la injusticia y los abusos supone un acto meritorio de libertad, que
sblo los arriesgados y valientes son capaces de hacer. En cambio la rebe-
lién contra la autoridad legitima, o simplemente la rebelion por la
rebelidn, es una forma falsa de sentirse o creerse libre. La rebelién en si
misma no tiene sentido, si no es para buscar un bien superior.

El sentimiento de estar comprometido, no sélo no va contra la ge-
nuina libertad, sino que constituye el verdadero estado del hombre libre
maduro, precisamente porque la libertad se nos ha dado para elegir, esto
s, para comprometernos a algo y por alguien. La vida adquiere conte-
nido y fuerza cuando se han adquirido compromisos, mientras tanto
es liviana y superficial. Por eso suena mal escuchar que, con el voto de
-obediencia, se renuncia o se pierde la libertad. Nunca la Iglesia exige
-mayor libertad que cuando se promete algo para siempre, ¢l matrimonio
y la ordenacién sacerdotal/ Uno compromete alli su libertad para ser fiel
a los deberes inherentes al estado elegido. El grito de E. Psychari: “Nos-
otros somos de los que arden en deseos de someterse para ser hbrcs , €8
una verdadera consigna para los religiosos.

103 La vide religiosa en San Agustin, IV, Madrid 1964, 193-194; “Aspectos
del problema de la obediencia”: I Semana de estudio para Formadores, Madrid
1965, 262-264. Para que las reglas sean apreciadas es necesario “no continuar
leyendo como si tuviesen valor actual normas que han perdido su caricter de
hecho y de derecho. Esto equivale a fomentar en los mejores sibditos el desprecio
de la ley, Por la misma razén interesa no multiplicar reglas, reglamentos,
estatutos, ordenaciones, prohibiciones generales, bajo el pretexto de salir al paso
a todas las circunstancias, Esta sefial de debilidad de los superiores produce
fatalmente el efccto contrario... La multlphcldad de las leyes echa a perder
las republicas —y mas atin las monarquias, porque esto implica una especie de
abdicacion del monarca: Corruptissima respublice, plurimae leges—, "decia
T4cito” (I. HAus 'ERR, La obediencia religiosa, Bilbao 1968, 97-98).
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Con lo dicho queda indicado y reprobado un extremo vicioso por
demasiada libertad. Pero, “por otra parte hay que reconocer que con
frecuencia se deja sentir mucho mas la tendencia al extremo contrario.
Los Institutos religiosos han tenido la inclinacién a dictar reglas dema-
stado numerosas, demasiado minuciosas, demasiado restrictivas. Por ello
en el momento actual se impone la necesidad de aligerarlas™ 1.

De ahi que el Concilio manda que “sean revisados y adaptados con-
venientemente a los documentos del Sagrado Sinodo, las constituciones,
los' directorios, los libros de costumbres, de preces y de ceremonias
y demds libros de esta clase, suprimiendo en ellos aquellas prescripciones
que resulten anticuadas” (Per. car., n.° 3). Y Pablo VI en las Normas
para la ejecucién del Decreto Perfectac caritatis, insistiendo en este punto
y explicindole més, dice entre otras cosas: “Excliyanse del Cédigo
fundamental de los Institutos las cosas que ya estin anticuadas o son
mudables segtin las costumbres de un determinado tiempo o responden
a usos meramente locales” (n.° 14). “Se han de considerar anticuadas
todas aquellas cosas que no constituyen la naturaleza y los fines del
Instituto y que, habiendo perdido su significado y fuerza, ya no ayudan
realmente a la vida religiosa; teniendo, no obstante, en cuenta el testi-
monio que segin su deber ha de dar el estado religioso” (n.° 17).

Para que los superiores puedan cumplir acertadamente ¢l deseo del
Concilio de dejar a los stbditos la debida libertad, deben moverse y
actuar dentro de este ambiente conciliar, teniendo en cuenta principal-
mente el Decreto sobre la renovacion de la vida religiosa, pero también
todos los demds documentos del Vaticano II. Expresamente lo hace notar
el Papa en las citadas Normas: “Las normas y el espiritu, segtin los
cuales se ha de hacer la acomodacién y renovacién, deben responder, no
s6lo al Decreto Perfectae caritatis, sino también a los otros documentos
del Concilio Vaticano II, principalmente a los capitulos V y VI de la
Constitucién Lumen gentium” (n.° 15).

Ante todo hay que evitar los errores que podriamos llamar de prin-

104 J, GALOT, o. c., 38. El P. F. Sebastidn, Renovacion de la vida religiosa,
Madrid 1966, 47-48, escribe: “El enorme desarrollo que ha tenido la actividad
legislativa dentro de la vida religiosa hari el cambio méds espectacular cuando
se haya aceptado la libertad responsable como actitud fundamental del cristiano
v del consagrado. Es una cuestién de profundidad, de no conformarse con el
comportamiento exterior ni exigir una uniformidad que disminuye por fuerza
la intensidad personal. Los criterios selectivos tendrén que ser bastante més rigu- -
rosos y el esfuerzo formador mds serio y exigente. Sin ésto es imposible avanzar
por los caminos de la libertad”,
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cipio. Sin duda no por causa de ignorancia sino de inadvertencia y olvido.
Pero esto no justifica. El Cardenal Antoniutti decfa: “¢Tenemos ideas
exactas acerca de la libertad? La cuestidén no se refiere tanto al deber de
la sumisién a la autoridad cuanto al arte mismo de ejercitarla, en el
mandar, regir y gobernar. 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 dispo-
nen. En efecto, sucede también que estos poderes son considerados como
dones extraordinarios y medios indispensables para cjercitar la autoridad.
Aquellos que los tienen se colocan en una posicién destacada desdefiando
ese trato de humana comprensidn que el espiritu religioso valora y subli-
ma siempre. Otros, al contrario, constituidos en dignidad, no saben
ejercitarla en su plenitud o por ignorancia o por debilidad de caracter
o faltos de las cualidades de gobierno o también por temor de molestar
a los stibditos” 195,

Esa “exaltacién en la valoracién del concepto de autoridad” impide
a los superiores desarrollar un verdadero espiritu de obediencia en los
sibditos, limitindose a exigirles una conformidad con sus propias ideas,
opiniones y planes. Ahora bien, la conformidad no es obediencia. Habra
mayor uniformidad de accién donde gobierna un tal superior, pero sélo
porque los religiosos han abandonado casi toda su libertad con la espe-
ranza de complacer, por el miedo de disgustar o por amor a la paz.
Esa obediencia, llamémosla asi, significa muy poco en el progreso espi-
ritual de los religiosos habiendo sido forzada tir4nicamente. El voto de
cbediencia carece de sentido, porque no se ha adquirido la virtud me-
diente el ejercicio libre de la voluntad, sino un conformismo mediantc
presiones irresistibles aplicadas desde el exterior %

105 Discurso a la. USMI, 15-V-1966.

106 J, H. Mc GOEY, Los pecados del justo en la religiosa, Santander 1967,
159, después de aludir a esta idea dice: “Ciertamente los nifios mejor formados
no proceden de los hogares en los que los padres son méas duros con los hijos
que con ellos mismos. Estos nifios pueden parecer como muy bien educados
cuando estdn a la vista de sus padres, pero cuando se liberan de la observacién
paterna se toman todas las libertades que vieron se tomaban sus padres cuando
crefan que no eran observados. ;Cémo pueden distinguirse las religiosas stbditas
en virtudes que no han visto en sus formadores?”. Y en otro lugar: “Trigica-
mente, por no ver su propia responsabilidad, la religiosa puede permitir fécil-
mente que el respeto se convierta en costumbre y la costumbre en ley, hasta que
quede poco de libertad en su vida, aun cuando todavia no haya comenzado a
reinar la tirania. Por esta razén la Iglesia ha pretendido proteger a las religiosas
ordenando capfitulos generales en los que han de expresarse y votar libremente...
Esta expresion democritica puede servir de respuesta a los que dicen que la

libertad de expresar el propio pensamiento disminuye el respeto que se debe
a la autoridad, Cuando las religiosas no se expresan con libertad no hay ningun
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Es necesario dejar una cierta facilidad de movimiento a la libertad
del religioso. Es cierto que una completa autonomia no se compagina
con la vida religiosa, pero existe también una forma de ser auténomos,
sana y fecunda, perfectamente armonizada con la obediencia, porque es
necesaria para el mejor cumplimiento de la misién encomendada a cada
uno por Dios. “Un modo de entender o de conducir la disciplina reli-
giosa, opuesto a toda forma auténoma, no es recto ni virtuoso, sino
un estilo de tirania, al margen por completo del sentido de la obediencia.
Por pequefio que sea el dmbito de accién correspondiente a la labor
encomendada a cada sibdito, es imprescindible dejarle gozar de cierta
autonomia. Un intervencionismo exagerado y un afin de dirigir desde
fuera hasta los menores detalles del trabajo de los otros, lo mismo en la
vida religiosa que en la de los pueblos, suelen producir consecuencias
nefastas... Cuando en la vida religiosa se produce el exceso de autoridad
y la consiguiente limitacién de la autonomia de los stbditos, las cosas
no marchan bien. Ni quienes obedecen pueden cumplir su funcién, ni
la obra colectiva sale adelante, porque el intervencionismo crea unos
elementos nuevos innecesarios que, en lugar de ayudar al juego de las
fuerzas operantes, lo retrasan, interfieren y desvian, haciendo gastar
inttilmente muchas energfas” 1%,

respeto por la autoridad. La religiosa méds santa traiciona a Dios cuando tiene
oportunidad de levantarse y hablar para exponer su pensamiento y no lo hace
por respeto humano... Se ha inculecado tanto que la critica es una desobediencia
incipiente que prefieren la pérdida de la libertad a insistir en todas las oportuni-
dades de la préictica de la virtud. Cristo nifio, ocupado en los asuntos de su
Padre en el Templo, ensefié a los doctores ancianos por interés de su Padre.
Del mismo modo expulsé a los cambistas del Templo y clamé contra los hipécritas
que cargaban al pueblo con cargas insoportables en nombre de Dios. Cuando se
permite que se introduzca en la vida religiosa tal fariseismo, Cristo padece una
oposicién tan verdadera como la de entonces” (p. 167-168).

107 C. VAca, “Aspectos del problema de la obediencia”: I Semano de estudio
para Formadores, Madrid 1965, 277; La vida religiosq en San Agustin, IV,
Madrid 1964, 215-216, donde afiade esta afirmacién: “El campo de la obediencia,
en relacién con la personalidad humana y el conjunto complejo de sus mecanis-
mos, es el mis sensible y donde se hace patente la actualizacién sana de las
corporaciones religiosas. La razén de que entre Congregaciones, semejantes al
parecer en actividades, fines y estilo de vida, haya sin embargo notables dife-
rencias en su capacidad de “atraccién” para la juventud, de tal manera que
unos noviciados estén repletos de vocaciones tardias, de jovenes universitarios,
con formacién cultural y ansias de accién apostélica, y otros, en cambio, parecen
repelerles, es ésta, la actualizacién del sentido de la obediencia”. A este respecto
observa J. GALOT que, si se vive auténticamente la vida religiosa esforzindose
por realizar y manifestar el Evangelio en toda su pureza “los jovenes no sentiran
la tentacién de buscar fuera de la vida religiosa una vida auténticamente evan-
gélica; reconoceran en el estado religioso un estado verdaderamente evangghco
y se sentiran felices de encontrar en él la verdadera figura de Cristo, dengJada
de todo artificio v todo lastre humano”. Respecto de la autonomia dice este
mismo autor: “El voto de obediencia tampoco ¢s en primer término una renuncia
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Ese “colocarse en una posicién destacada desdefiando el trato de
humana comprensién que el espiritu religioso valora y sublima siempre”,
lo encontramos en la postura defectuosa que delata el P. Haering hablan-
do de los educadores “entre los cuales hay desgraciadamente muchos que
no son més que simples domadores, maestros de doma, que se quedan
tan contentos de si mismos y de sus subordinados cuando han consegui-
do de ellos un adiestramiento, esto es, cuando han llegado a imponer,
a base de un método cualquiera, un orden externo. El hombre poderoso
que sc encuentra en un puesto de mando sufre siempre la tentacién de
convertirse en domador. Hay que cumplir su voluntad, hay que man-
tener el orden. Se enifada por las mas pequefias faltas, por la violacién
ms insignificante de sus 6rdenes; sus propias culpas, mucho mis graves,
le tienen sin cuidado. Manifiesta una personalidad de domador en lugar
de preocuparse e inquietarse por el crecimiento de la libertad moral del
interesado, en lugar de entusiasmarse por el bien que sélo se puede
alcanzar en la libertad. En él habla sélo la ira ante la falta de cumpli-
miento de la voluntad de la autoridad. El éxito de la autoridad de los
padres y de la Iglesia no consiste en el funcionamiento externo, sino en
el dominio de Cristo sobre los corazones, en la vida de gracia y de
amor”’ 108,

Cuando falla el perfecto ejercicio de la autoridad “por ignorancia
o por debilidad de caricter...”, se actda con una “visién de la libertad
miope y despreciable”. Esta expresion es de F. D’Arcy y E. C. Kennedy,
quienes hacen los siguientes comentarios. Es triste leer los titulares que

a la autonomia personal y a la propia voluntad. Pretende hacer realidad una
unién m4s profunda con la voluntad divina: “Por la profesién de la obediencia
—declara el Decreto— los religiosos... se unen méis constante y plenamente a la
voluntad salvifica de Dios” (n. 14). “Es verdad que el Concilio pone en guardia
a los cristianos “frente a cualquier apariencia de falsa autonomia”, es decir,
contra una autonomia humana que quisiera sustraerse a Dios. Pero la vida
religiosa implica precisamente la autonomia dentro de una consagracién y de
una entrega total al Sefior en la obediencia. Tiene por misién manifestar lo que
es la autonomia de una persona humana intimamente poseida por Dios y pro-
fundamente integrada en una comunidad de caridad” (Nueva perspectiva de la
vide. consagrada, Bilbao 1967, 63, 101 y 168-169, respectivamente).

108 Citado por PRONZATO, ...Pero Yo o0s digo, Salamanca 1967, 202-208.
El P. Valentin M. Bretén escribe: “La autoridad que no tolera bajo si més
que a los ciegos y a los impotentes, ;tiene verdaderamente fe en su mandato?
Nuestro Sefior se contenta con el “rationabile obsequium”. Quiere hijos conscien-
tes, sometidos conscientemente, obedeciendo por amor. No le agradan los servicios
de esclavos temblorosos. Es verdad que las “almas hijas” son raras, que es
preciso tratar a los esclavos como esclavos y a los nifios como nifios. Pero
precisamente el papel de los “padres” y de las “madres” escogidas por Dios
ino es llevar a los esclavos a la libertad y a los nifios a su mayoria de edad?
(A las almag consagradas a Dios, Barcelona 1963, 54-55).
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proclaman la reforma del Seminario y una mayor libertad a través de
meras modificaciones en la distribucion diaria. Segtin el “New York
Times” un seminario abandoné sus campanas para dejar a los indivi-
duos regularse a si mismos con despertadores y relojes, y después del
almuerzo, los estudiantes estaban libres hasta las 1o de la noche. Podian
ver la televisién —como se expresaba un superior orgullosamente— hasta
que se les hinchaban los ojos.

Y comentan dichos autores: jPodemos pensar seriamente que tales
cambios son auténticamente significativos en la generacién que estd ain
en crecimiento? Estos son aspectos de la vida puramente incidentales
que ninguna persona madura piensa dos veces. Estas son justamente las
condiciones ordinarias de la vida del siglo xx. Los aspectos fundamen-
tales del vivir responsablemente deben introducirse en nuestros sistemas
de educacién, pero no proclamados como grandes avances en la historia
de la educacién. Son meras circunstancias sanas de la vida de cualquier
hombre maduro y seria mucho mejor no mencionarlas en absoluto, que
proclamarlas como los signos de nuestro crecimiento. De menos impor-
tancia es la tragedia que causa el escuchar a los seminaristas exultando
de libertad porque ahora pueden ir al cine y tomar una cerveza. Escu-
charles gloridndose como adolescentes de estas inconsecuentes ocupacio-
nes significa reparar en que su idea de la libertad consiste en derramar
la responsabilidad, antes que asumirla. Resulta dificil creer que podamos
estar orgullosos de q_uc‘nu'estros seminaristas, en sus veinte afios, valoren
estas triviales experiencias como “verdadero vivir”. ;Qué sentido de los
valores estd operando, cuando la libertad ha tomado solamente la apa-
riencia de escapar las regulaciones y supcrvisién?’ No es pertubador que
la nueva generacién anhele la libertad, pero si lo es pensar que la libertad
signifique la repulsa de las reglas Los rectores y los superlorcs rehglosos
deben tener la mano en el timén y no pensar que el permiso de ir a
tierra dcspués de un largo viaje, es realmente una respusta. El seminario
corre el riesgo de hacerse aquel cedazo que celebré Chesterton, “que se
queda con la arena y deja escapar el oro” 1%,

109 Cfr. El genio del apostolado, Santander 1967, 287-239. Véase el estudio
de G. BLANCHETTE, “Formation a la liberté dans les séminaires et les scolas-
ticats”: Vie Spirituelle. Supplément n.° 78 (1966) 404-434. También puede verse
M. PELLEGRINO, “La falsa antinomia fra autoritd e libertad”: Seminarium 7
( 196’7) 556-568. Uno de los aspectos cue podriamos hacer resaltar es la conve-
niencia de evitar en las reglas y constituciones una infinidad de detalles, con lo
cual se libraria la legislacién religiosa de cierto matiz rabinico y se tendria una
més ngta distincién entre el espiritu y la letra, lo esencial y lo accidental, lo que
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Un motivo genérico y frecuente que mueve a los superiores a res-
tringir la libertad y estrechar el control de la vigilancia es el miedo a los
abusos. El superior, sintiéndose particularmente responsable de la buena
marcha de la comunidad, debe procurar prevenir los abusos. El medio
m4s radical y mas fac1l es quitar el uso, encerrar, impedir posibilidades
de peligros.

Desde luego es cosa sabida que no es buen método pedagdgico quitar
¢l uso para impedir el abuso. Pero, ademds, insistiendo demasiado en el
impedir abusos, se abusa de la misma libertad y se impiden muchos
bienes que del recto uso de la misma pueden Gnicamente derivarse. Se
olvida que el superior no debe quitar la libertad sino ensefiar a usarla
rectamente, Insistiendo en la reduccién de la libertad obstaculiza el
desarrolle de la personalidad en el plano espiritual y apostélico; pone
trabas al mismo aprendizaje de la verdadera obediencia, para cuyo ejerci-
cio entra en funcién la libertad. “Los religiosos no dan voluntariamente
sus nombres a instituciones de castigo y de reforma en donde se deja
la libertad al pasar el umbral de la casa”, sino a un Instituto religioso
que es empefio, escuela y ejercicio de perfeccién; en el cual, sin duda,
necesitan ser conducidos y guiados, pero no maniatados *°.

Por lo demds, no se puede evitar todo riesgo de abuso ya que es
inherente a la libertad y “ha sido expresamente asumido por Dios cuando
hizo al hombre un ser libre: segtn el plan del Creador esa libertad,
a pesar de todos los abusos que admite, es el estado mas conveniente al
hombre y que mads contribuye a su bien. Este ejemplo divino indica sufi-

permanece siempre y lo que ha de cambiar. “Asi se conduce al religioso hacia
una vida bautismal verdaderamente adulta. Y tal es ciertamente el fin de la
entrada en la religién, como también la razén de ser del superior”. La obediencia
debe desembocar en la verdadera liberad interior. Es adulto quien, llegado al
término de su crecimiento, de su educacién, es capaz en adelante de ejercitar su
responsabildad personal de criatura libre, sin necesidad de ser empujado por
otro. El verdadero empuje le viene del interior. Asi tamblen el superior educa
a los sibditos cuando les ensefia a determinarse por si mismos en el sentido
de la regla y a tener cada vez menor necesidad de él, Cfr. J. M. R. TILLARD,
Obbedienza ed autorita nella vita religiogsa, Brescia 1968, 88-89.

110 J, H. Mc GorY, Los pecados del justo en la religiose, Santader 1967,
168, A este respecto merece consideracién la observacién que F. D’Arcy y
E. Kennedy hacen en la obra citada en la nota precedente, p. 73: “El Oxford
Dictionary, al darnos las acepciones de la palabra “disciplina”, nos da también
una historia de la formacién seminaristica. La palabra, relacionada con la latina
disctpulus, originariamente significa la instruccién de los discipulos. Por un
énfasis en la ensefianza, ha venido a significar un sistema de reglas de conducta
0 un sistema mediante el cual se mantiene el orden en la Iglesia. Posee un
significade rcligioso de correccién o castigo. Asi, una palabra que en origen
significaba “educar” o “formar” ha venido a significar “someterse a control”.
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cientemente la linea a seguir por la autoridad” *!. No es menos instruc-
tivo €l ejemplo de Cristo en el Evangelio, el cual dej6 libertad a Judas,
aunque nos parezca el caso mas justificado para temer un gran abuso. Si
se hubiera tenido siempre en cuenta la conducta del divino Maestro, se
hubiera comprendido mejor que era necesario evitar la excesiva multipli-
cacién de reglas religiosas, puesto que El libré a sus discipulos de gran
nimero de prescripciones de la ley judia y les ensefié a buscar la per-
feccién en el espiritu de la ley llevado a su plenitud. Por tanto, los supe-
riores no deben dejarse obsesionar por los abusos, y, considerando esa
orientacién fundamental del Evangelio, controlar ¢l deseo, subjetivamen-
te bueno pero objetivamente equivocado, de amontonar minuciosas
normas y costumbres particulares en un afin de mayor perfeccién 2,

“ESPECIALMENTE... EN CUANTO AL SACRAMENTO DE LA PENITENCIA Y LA
DIRECCION DE coNcIENcia”.—Es conocido el rigor a que estaban sometidas
en csta materia las antiguas Ordenes mendicantes. Por regla general
eran invalidas Jas confesiones hechas sin licencia de los superiores con

11 J, Gavot, Animatrice de communouté, Paris 1967, 121.

112 “Quizé después de todo, dicen D’ARcY y C. KENNEDY, se ha insistido
demasiado en que la vida no es otra cosa que una sucesién de pequefias cosas.
Una y otra vez leemos citas como esta: “la santidad no es cuestiéon de hacer
grandes cosas”. Mas hoy por hoy los hombres necesitan incorporarse a las
“magna opera Domini”. Es dudoso que transformemos al mundo gastando el
dia en buscar papelillos que recoger del suelo y ofrecérselo a Dios en secreto.
Una devocién asi puede ocupar en verdad su puesto, pero no substituye el cuidado
fundamental de estar en medio del mundo, sin miedo a su fiera competicién
y a sus crueles realidades” (El genio del epostolado, Santander 1967, 81). Para
las religiosas especialmente hay que tener en cuenta, como gracias a Dios se va
teniendo debido en gran parte a los Institutos de ciencias sagradas eregidos para
ellas, lo que J. H. Mc GoEY expresa en los siguientes términos: “Cada una de
las religiosas debe tener la formacién teolégica que es capaz de asimilar. No
estd bien retirar de las religiosas en favor de otros conocimientos no tan nece-
sarios, los principios que deben ser el fundamento de sus vidas. Hay todavia
demasiados que piensan que el conocimiento es una amenaza para la vida reli-
giosa; la vida es demasiado dura si se sabe demasiado; se vivira mucho maés
tranquilamente marchando a ciegas o sin pensar o preguntar demasiadas cosas.
Bsto es algo que ofende a Dios. La obediencia de la que no sabe lo que estd
haciendo no merece el nombre de obediencia. Hay otros que sostienen que las
supetrioras deberian saber més que sus sibditas, como si hubiera algunos secretos
de oficio que pudieran afianzar su autoridad, haciéndola inalcanzable, cosas que
no se deberian revelar a los soldados rasos. No se obedece a las superioras porque
saben més sino por el puesto que ocupan, y se aniquilaria todo espiritu genuino
de obediencia si se piensa que la virtud quedaria mas segura entre sibditas
ignorantes. La forma mds excelente de obediencia es la de una persona que
sabe lo que da, por qué lo d4, y lo da libremente. La crisis de autoridad ha visto
la luz piablica en la religién primariamente porque las religiosas no han tenido
esta formacién teolégica” (Los pecados del justo en la religiosa, Santander 1967,
164. Habia hecho resaltar la misma idea en la p. 97). Importa a este respecto
lo que sobre estructuras intelectuales escribe J. LAPLACE, La mujer y la vide
consagrada, Barcelona 1965, 111-121.
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confesores no designados. Igualmente las monjas podian confesarse
tGicamente con el Prelado a quien estaba sometido ¢l monasterio, o un
delegado suyo. En realidad sc trataba de una aplicacién particular de las
normas existentes en la Iglesia, pues el Concilio Lateranense IV, cap. 21,
establecfa que los fieles confesasen sus pecados al propio sacerdote, es
decir, al parroco de domicilio.

El Concilio Tridentino (ses. XXV, cap. 10, De Regularibus) deter-
miné que el Obispo y los Superiores concediesen, ademds del confesor
ordinario, otro extraordinario que oyese las confesiones de todos los
miembros de la comunidad dos o tres veces al afio. Benedicto XIV en la
Cons. Pastoralis curae, 5 de agosto de 1748, concret6 ¢l modo de designar
este confesor, alabdé la costumbre de concederle cuatro veces al afio e
introdujo otro confesor extraordinario particular para las monjas que
justamente lo pidiesen. La S. C. de Obispos y Regulares, 27 de agosto
de 1852, permitié a las mojas, que se encontraban fuera del convento,
confesarse con cualquier confesor aprobado para oir las confesiones de
los fieles. Insistié en este mismo punto Leon XIII en el Decreto Quemad-
modum, 17 de diciembre de 18go y en la Constitucién apostdlica Con-
ditac a Christo, 8 de diciembre de 1900. Estas y otras normas fueron
redactadas en un documento Unico: el Decreto de Pio X Cum de
sacramentalibus, 3 de febrero de 1913, que fue recibido con algunas
variantes en el Cddigo de Derecho candnico. Los canones 518-528, a pesar
de las limitaciones que ain contienen, constituyeron un paso adelante
en cuanto a libertad de recibir el sacramento de la penitencia.

La direccién espiritual y previa manifestacién de la conciencia estu-
vieron en uso desde los primeros tiempos del monacato como medio
sumamente 1til para conseguir la perfeccién religiosa. Director era gene-
ralmente ¢] superior o su delegado. Pero esta direccién espiritual, que
se recomendaba a todos, especialmente a los novicios y religiosos més
jévenes, no se imponia como obligatoria. La obligacién de manifestar
la conciencia al propio superior fue introducida por San Ignacio en las
Constituciones de la Compaiiia, pasando luego a otros Institutos reli-
giosos.

Poco a poco se fueron introduciendo abusos, por lo cual la S. C. de
Obispos y Regulares en el Decreto Quemadmodum, 17 de diciembre
de 1890, suprimié la obligatoriedad de la manifestacién de conciencia
en las Religiones laicales tanto de hombres como de mujeres, y el 15
de abril de 1891 extendi4 esta norma a tedas las Sociedades de vida
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comn sin votos. Segtin las Normas de la misma Sagrada Congregacién,
28 de junio de 1901, que recuerdan también las prescripciones anteriores
sobre los confesores (nn. 138 s.), el citado Decreto Quemadmodum debe
insertarse traducido en lengua vernicula en todas las Constituciones de
Institutos laicales (n. 322).

El Cddigo de Derecho canénico recogié dicha prohibicién haciéndola
extensiva a todos los superiores (c. 530). Ademds, en el Gltimo de los
cinones establece: “Amoneste el Ordinario del lugar a la superiora que
se porte en contra de lo que se prescribe en los canones 521, § 3, 522
y 523; si delinquiera por segunda vez, castiguela con la privacién del
cficio, pero dando cuenta inmediatamente a la Sagrada Congregacién
de Religiosos” (c. 2414).

Posteriormente la Sagrada Congregacién de Sacramentos, tratando
de prevenir los posibles abusos de la comunién frecuente, en la Instruc-
cién Postquam Pius, 8 de diciembre de 1938, recuerda las determinacio-
nes del Derecho en materia de confesiones y cuenta de conciencia citando
textualmente algunos cinones e insiste en la delicadeza y discrecién de las
superioras para no coartar “la libertad tan sabiamente establecida para las
religiosas en los sagrados cdnones”. Por fin, la Constitucién Sedes sa-
pientiae, 31 de mayo de 1956, llama de nuevo la atencién sobre algunas
de dichas normas y manda que “si alguno de los alumnos pidiese un
especial confesor o director espiritual y parezca necesitarlo, el superior
lo conceda ficilmente” (art. 28, § 3, 2.°).

Se respetaban estas normas del Derecho concediendo a los religiosos
la libertad debida, “debida” porque €l mismo derecho se la otorga? Se
considera hoy dia suficiente libertad la concedida por el Derecho a los
religiosos?

A la primera pregunta cabria responder que se venian dando bastan-
tes deficiencias entre las religiosas, cuya libertad se coaccionaba de ma-
nera mas o menos disimulada pero eficaz.

A la segunda, parece descable una simplificacién de las normas
actuales, que lleve consigo una cierta mayor amplitud, mitigando la
necesidad de autorizaciones para la confesién de las religiosas especial-
mente. Es tipico ¢l caso del confesor ocasional de religiosas (c. 522) que
ha suscitado respuestas de la Comisién Intérprete y abundantisima
bibliografia por exigirse para la validez la circunstancia del lugar donde
se realice la confesién.

Por esto, sin duda, el Concilio, a pesar de los términos generales
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en que estd concebido ¢l Decreto Perfectae caritatis, ha descendido a este
detalle. En primer lugar para evitar los abusos existentes y luego para
dar una pauta de mayor amplitud a la nueva legislacién canonica. No
deroga, pues, las normas canénicas vigentes relativas a la confesién de
los religiosos; se limita a mandar se deje la debida libertad en una ma-
teria tan personal e importante.

Los superiores, por tanto, deben hacer no solamente posible sino
también ficil el cumplimiento de lo mandado en los cinones 518-528
y 530. Han de respetar el santuario de la conciencia de los siibditos. Las
superioras de modo especial deberan evitar en este campo el maternalis-
mo, que las lleve a querer dominar lo més intimo de la personalidad. Un
maternalismo que no raras veces se manifiesta en sentimientos de exclu-
sivismos, celos y desconfianzas frente a influencias de otros, aunque esos
otros sean sacerdotes, llegando a veces a dar 6rdenes contraproducentes
¢ injuriosas para las religiosas y los mismos sacerdotes. Pretender gober-
nar las conciencias es abusar de la autoridad. En ese terreno, sobre todo
el ‘superior, mas que exigir y dominar, ha de procurar dar y ayudar.

Cabe mencionar aqui una defectuosa actuacién de la obediencia,
que podriamos llamar formalismo, ritualismo, legalismo o fariseismo,
y que germina ficilmente donde el ejercicio de la autoridad suprime
la debida libertad. Se crea un ambiente excesivamente juridico, donde la
letra prevalece sobre el espiritu; el amor deja de ser la fuente y motivo
inspirador tanto de la autoridad como de la obediencia, y entra la cos-
tumbre 2 endurecer el mandato y el ritualismo a fosilizar la sumisién.
Se presta gran atencién a la observancia exterior de las reglas, quizd
hasta con obsesién de no dejar una coma, pero sin atender 4l libre asenti-
miento de la voluntad y al consentimiento del corazén, cayendo ficil-
mente en el pecado de los fariseos. Cuando falta la libertad interior en la
entrega, el auténtico compromiso, la respuesta a las exigencias del amor
de Dios, aunque por costumbre o miedo o dignidad legal se ajusten a la
ley o a las detalladas disposiciones de los superiores hasta los més mini-
mos detalles del comportamiento exterior, no existe la verdadera obe-
diencia que exige voluntad libre, cabeza y corazén; una persona com-
pleta, no un robot.
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I

1. COLABORACION

“(Los superiores) guien a los sitbditos de tal
manera que éstos en el cumplimiento de los pro-
plos deberes y en tomar iniciativaes cooperen com
obediencia activa y responsable”.

“COOPEREN... EN EL CUMPLIMIENTO DE LOS PROPIOS DEBERES’ .—Aun-
que algunos autores, tomando la frase en si misma, traduzcan el texto
latino: “Sodales eo perducant ut... cooperentur”, ‘“Los miembros lle-
guen a cooperar...”; otros, teniendo en cuenta el contexto y por consi-
guiente con mayor acierto a nuestro parecer, refieren ¢l mandato a los
superiores, los cuales deben “hacer” o “lograr” que los miembros o
religiosos cooperen con obediencia activa y responsable en las inciativas
(“in inceptis suscipiendis”, que algunos traducen simplemente por “em-
presas confiadas”, menos acertadamente seglin creemos) y en el des-
empefio de los cargos.

Ciertamente la afirmacién se presenta en forma de mandato, por
tanto la colaboracién aparece como una meta, un ideal a conseguir, no
como un mal menor que deba simplemente tolerarse. Lo cual se deduce
de la naturaleza misma de la obediencia religiosa, que es vinculo de
caridad. Lo que decfa Santa Catalina de Siena del Papa: “el que preside
el amor”, puede aplicarse a cualquier superior religioso. Los sdbditos
con el superior forman un solo cuerpo en Cristo. El superior es el signo
permanente de esa unidad de amor. En el ejercicio de la autoridad
debe manifestar a los stbditos el amor que Dios los tiene, y un modo
de mostrar ese amor es reconocer sus valores personales, entre los que
se halla su capacidad de colaborar al bien comiin.

Es la obediencia el gran medio de perfeccién porque su ejercicio
nos ayuda a crecer en la.unidad del amor. En su realizacién el alma
consagrada ejerce un dinamismo vivo juntamente con el superior, am-
bos, pues, en el actuar la voluntad de Dios tienen necesidad de aquel
encuentro humano y personal que constituye una verdadera colabora-
cién. No es que los dos manden, manda el superior, pero con el consen-
timiento del stbdito; un consentimiento que no funda la autoridad
del superior, sino que manifiesta la adhesién del sGbdito; un consenti-
miento que no determina la legitimidad del mandato del superior, sino
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que hace vital y fecunda la obediencia del sibdito. Hay, pues, un mo-
mento previo al acto formal de la obediencia y es precisamente el de la
colaboracién, en el cual el superior debe tratar a sus sibditos como
criaturas libres e inteligentes, no s6lo porque son por definicién seres
humanos, sino porque son tal persona en concreto 2,

. La obediencia as{ entendida supone un encuentro de alma a alma,
de persona a persona; una persona en funcién de representante de Dios,
la otra en condicién de criatura que libremente va buscando un repre-
sentante de Dios porque lo ha querido con su profesién. Este encuentro
vivo no estd confiado solamente al formalismo de un gesto exterior que
no tiene resonancia, o sea, a una orden a la que autométicamente se
obedece, sino a un gesto mas vivo, en el que superior y stibdito se empe-
flan a si mismos. Este momento previo de la obediencia ha existido
siempre, aunque en otros tiempos sc sintiese menos y se tirase adelante
con una pasividad un poco mis de masa. Hoy se siente mas este mo-
mento de colaboracién y debe cuidarse y respetarse mas.

Los superiores, pues, han de tratar a cada religioso como un cola-
borador, resistiendo a la tentacién de mantener en un rango inferior
ia personalidad del sabdito para poder obtener una mds décil ejecucién
de las drdenes. “No se osard afirmar que el régimen de la vida religiosa
ha sabido siempre evitar este escollo. Ha sucedido, en el pasado, que
Ja educacién a.la obediencia suscitaba una docilidad despersonalizante ;
algunas religiosas no tenian derecho sino a dejarse conducir; querer
colaborar en la direccién de su propia vida o en la de la comunidad
habria parecido una pretension fuera de lugar. Revertia en la superiora
la responsabilidad de la conducta de las hermanas: ciertas reglas enun-
ciaban este principio con todas las palabras” 4,

El Concilio marca una direccién completamente contraria a ésta.
Recomienda a los superiores que comprometan a los religiosos en una
colaboracién activa y responsable, porque asi Gnicamente podrdn amar
de verdad a los sabditos, respetar su personalidad y descubrir lo que el
amor de Dios exige de cada uno. Sin la colaboracién confiada y franca
del subordinado, jcémo adivinaria el superior la direccién que ha de
darle? Para el superior es temible el aislamiento. Para el subdito resulta
frecuentemente més facil someterse pasivamente a una orden inoportuna

113  Cfr. ANASTASIO DEL SS. RosARio, La vita religiosa nella Chiesa alln
luce del Concilio Vaticano II, Roma 1966, 213.
114 J, GALoT, Animatrice de communouté, Paris 1967, 92,
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como consecuencia de la ignorancia de la situacién, que mantener un
contacto eficaz de informacién y de abertura con el superior; pero serd
también responsable de la falsa situacion que se crea por esperarlo
todo pasivamente del superior. '

Para decidirse a buscar esta colaboracion, recuerde el superior el sen-
tido que Dios ha querido imprimir a su poder, fuente de toda autoridad.
Habiendo podido realizar El solo sus deseos, quiso apelar al concurso
humano. San Pablo dice de los apéstoles: “somos colaboradores de
Dios” (I Cor. 3, 9). Tal fue el camino elegido por Dios para la salvacién
del mundo, y tal debe ser el de cuantos reciben de El algin poder. Al
superior incumbe en primer lugar la santificacién del sitbdito, la cual
es obra de la gracia, cuya caracteristica es solicitar el concurso de la
voluntad libre del hombre.

~ Lo dicho tiene valor atn desde un punto de vista individual, consi-
derando las relaciones personales del sabdito con el superior. Pero consi-
deremos la colaboracién colocados en el plano colectivo, mirando al
superior en relacién con todos los subordinados, con la comunidad en
cuanto tal.

En este sentido el mismo desarrollo interno del Concilio ha cons-
tituido una gran leccién de colaboracién. El Papa es infalible, cuenta con
la asistencia del Espiritu Santo; sin embargo Juan XXIII, inspirado por
ese mismo Espiritu, convoca el Concilio, que ha confirmado plenamente
la fuerza del principio de colaboracién. Luz, verdad, renovacién como
fruto de un esfuerzo comin. Huelga decir que este mismo principio ha
sido implicita y explicitamente formulado en los documentos conci-
liares 118,

Hagamos notar en primer lugar que el principio de la colegialidad
enunciado por el Concilio para la estructura jerdrquica de la Iglesia, que
directamente se formula respecto del Papa y los Obispos, pero que tiene
aplicaciones a los Obispos respecto de los sacerdotes, y a éstos con rela-
cién a los seglares, ha de acentuar también el cardcter colegial de la

- 116 Podriamos decir que desde la colegialidad episcopal expuesta en la
Constitucién dogmdtica sobre la Iglesia, hasta el Decreta sobre el gpostolide de
log seglares del que pueden verse, por ejemplo, los nn. 26, cooperacién de cléri-
gos y religiosos con los seglares, y 27, cooperacién de catélicos con otros eris-
tianos y de cristianos con no cristianos, Digna de ser considerada la insistencia
sobre esta idea del Decreto sobre el ministerio pastoral de los Obispos, nn, 15,
28-20, 33-35 (los religiosos), etc. Recuerden también los superiores lo que dice
el Decreto sobre el ministerio y vida de los presbiteros: “tengan los Obispos a
sus sacerdotes como hermanos y amigos” (n. 7). -



35 EJERCICIO DE LA AUTORIDAD 253

autoridad en los Institutos religiosos. La obra fundamental promovida
por el Concilio: la renovacién y adaptacién de la vida religiosa, se
encomienda “principalmente a los Capitulos generales”, a quienes “co-
rresponde fijar las normas de la renovacién y adaptac1on, dictar las leyes
y hacer las debidas y prudentcs experiencias”; si bien se advierte que
para esto han de “consultar y ofr de manera conveniente a los siibditos”,
ya que “no puede lograrse una eficaz renovacidén ni una recta adapta-
cién si no cooperan todos los miembros del Instituto” (Perfectae carita-
tis, . 4).

Con mayor razén ha de afirmarse esto mismo del gobierno ordinario
de las comunidades. El superior no puede hacerlo todo por si mismo, es
decir, contando solamente con la colaboracién pasiva, mera cjccuci()n
de sus 6rdenes, de los subordinados. Lo cual ni puede llamarse propla-
mente hablando colaboracién, pues no se trabaja con, que s el mis
amplio sentido de la colaboracién, sino individualmente. Especialmente
en los tiempos presentes, resultando mucho mas complicadas las activi-
dades internas y sobre todo externas o apostblicas de la comunidad, el
superior necesita que los sdbditos trabajen activamente con él. Este
trabajo colectivo, que siempre serd coordinado, controlado, unificado
por él, como superior —lo cual significa que su autoridad no queda
disminuida sino afianzada—, debe ser por él mismo repartido.

Se ha dicho que “saber mandar es saber delegar” y esto de manera
especial s impone hoy dia por las exigencias de los tiempos y urgencia
del Concilio.

Dichas exigencias se manifiestan en la complejidad de asuntos y
empresas y en la necesidad de soluciones urgentes que frecuentemente
reclaman; en los miltiples aspectos de los problemas pricticos y en
la variedad de criterios personales. Se impone organizar y repartir el
trabajo, emplear todas las fuerzas disponibles. “El superior que pretende
absorberlo todo puede estar seguro del fracaso. La obra se quedard sin
hacer o se hard sblo a medias, y los sabditos se convertirdn en cosas,
o en marionetas, o en una sorda muralla que resiste. En cualquier caso
la obra de Dios perderd, sin que en realidad gane nadie” '8,

116 G. MARTIL, “El ejercicio pastoral de la autoridad”: Seminarium 7
(1967) 601. Escribe a este respecto J. M. GUERRERO, La vidae religiosa en la Igle-
sia del Post-Concilio, Bilbao 1967, 168: “El superior no puede cuadricular todo,
ni debe. Seria matar algunas iniciativas. He 01do cientos de molestas conﬁdenclas
cuando los superioreg se convertian en un “metomentodo”,
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Por el contrario, cuando se reparte ¢l trabajo, se comparte la accion,
se conceden responsabilidades, el superior logra mas alegria en el trabajo,
mayor perfeccion en la accién y un eficaz rendimiento, pues cualquier
persona digna se siente comprometida cuando ve la confianza que se ha
depositado en ella, la estimacién y valoracién de sus cualidades, de su
personalidad consciente y libre. Es posible que algunos sibditos se nie-
guen a colaborar. En todo caso, esto no sera lo ordinario en un ambiente
normalmente religioso; el superior habr actuado rectamente, y seguira
obrando asi, a pesar de esos fallos particulares, porque la posibilidad de
tales abusos no debe constituir nunca criterio de su conducta 17,

La urgencia del Concilio se funda, aparte estas razones naturales,

en ¢l ejemplo de Cristo, que compartié su autoridad y su obra salvifica
con los discipulos, atin cuando El no necesitaba de ellos y en manera
alguna debfa su poder a Ia comunidad humana. Cosa que no sucede con
los superiores religiosos, los cuales deben su poder a la comunidad que
gobiernan ; no porque reciban la autoridad de la comunidad, no; sino
porque csa comunidad, segtn la voluntad divina requiere una autoridad,
¥, si la comunidad no existiera, el superior no tendria razén de ser en
cuanto tal. Es un motivo més para que el superior dé al ejercicio de su
autoridad un sentido comunitario, aprovechando gustoso ‘todas las
fuerzas de los subordinados capaces de coopcrar fructuosamcnte ala
empresa coman. : : :
. El superior, pues, como rcprcscntante de Dios, serv1dor de los her-
manos y responsable del bien comin, reunird en torno a la empresa de
la propia comunidad; como garantia de éxito, las fuerzas y voluntadcs
de todos, rehuyendo el grave pehgro del -absolutismo.

Es lo que se llama hoy- principio de subsidiaridad, que enuncia una
ley valedera para toda sociedad o comunidad y que puede formularse,
como expone L. Orsy 1%, de diferentes maneras: “un érgano superior

117 VICENTE DE Di0s, Autoridad-obediencia, Madrid 1965, 44: “;Hay algo
entre lo que hemos dicho que no conduzea a la evidencia de que es necesaria
una colaboracién en la vida de comunidad? La vida religiosa es una empresa en
comin. Si una superiora tropieza con una sibdita que no quiere colaborar, o
viceversa, ;qué clase de empresa en comin podrian realizar las dos? Para estos
casos, que a veces se dan, nada tenemos que decir, porque en estos casos sélo es
posible callar y orar, sélo es posible resignarse. jDolorosa obligacién esta de
resignarse a que las cosas vayan mal! Sin duda que Dios llenar4 de mérito a
las almas que saben aceptar con buen dnimo esa actitud, pero jay de aquellas
olras cuya conducta no deja otra posibilidad! Su actitud es de escdndalo, de
obstruccién del bien y, por tanto, mis les valiera no haber nacido”.

18 “L’autorité dans la vie religieuse”: Vie Congacrée n.° 4 (1967) 224,
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no deberfa jamés apoderarse de la funcién de un 6rgano inferior, sino
que debe actuar en segundo lugar, para fortificarle cuando es necesario”;

“todo érgano de un cuerpo debe funcionar a plena capacidad”;
¢ también en términos menos técnicos: “‘cada persona debe ser dejada
en libertad para realizar su trabajo por si misma; su superior no deberfa
intervenir si no lo exige el bien comtn”.

Las aplicaciones pricticas son numerosas, pero pueden darse algunos
ejemplos: ¢l trabajo de Director de colegio no deberia ser tomado como
carga, en todo o en parte, por su superior, si las dos funciones estin
confiadas a personas distintas; el sacerdote encargado de una comuni-
dad de Hermanos coadjutores no deberia dictar al detalle el ment del
dia al cocinero, etc.

Supuesto el respeto del superior para el principio expuesto, iqué
comportamiento seguird para mantener esa accién compartida, para fo-
mentar la colaboracién, para asegurar la ayuda de los subordinados?

A quienes comparten su autoridad, llamémoslos oficiales, debe dejar-
les libertad de movimiento en el cumplimiento de su cargo, considerdn-
doles —mientras no conste ciertamente lo contrario— capacitados para
¢jercitarlo y haciendo que se sientan importantes en sus puestos. No
interrumpir su accién con intervenciones correctivas frecuentes y mucho
menos dictadas “ex cathedra”. Cuando sea necesario aconsejar, ponerse
més bien en plan de observacién o amonestacién que de ensefianza. A
ser- pomblc, conseguir que él mismo llcguc a ver, reconocer y corregir
sus propios errores. :

Cuando haya que imponer ideas o proycctos desde fuera, consultar
al oficial sobre ¢l modo de realizarlos. Si el parecer del oficial coincide
o pcrfcccwna la- oplmon del superior, tanto mejor. Si es contrario,
tendrd el superior ocasién de considerar mejor el asunto y demostrar al
oficial que su idea no es correcta, o desistir o, al menos, no exponerse
ligeramente a un fracaso. Cuando el superior suplanta ficilmente a los
oficiales subordinados, o les impone hasta el modo concreto de cumplir
sus obligaciones, naturalmente aquéllos —salvo algin caso de excepcional
virtud— se cruzarin de brazos.

Mostrar gran confianza en todos. Evitar, especialmente en pdblico,
frecuentemente y, quizd mis que a la cara, a espaldas del interesado,
quejas como estas: “no se puede contar con él para nada”, “hay que
estar siempre encima”, etc. La supervision, que ha de mantener, no
debe convertirse en fiscalizacidn, En general, mantenga un estilo demo-
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critico, humano, cordial, de frecuentes contactos personales con sentido
de sincera amistad 1*°.

Para asegurar la colaboracion debe el superior integrar debidamente
todos los miembros en la vida de la comunidad. No podri obtenerse
dicha integracién si los sibditos, todos, no solamente los consejeros
u oficiales, no son puestos al corriente de los problemas esenciales de la
comunidad tanto los relativos a la vida espiritual como a la actividad
apostolica y situacién econdémica; como también de los éxitos y fraca-
sos del pasado y de los proyectos para el porvenir. Sélo asi se formard
ese espiritu de familia que hace que cada uno se sienta responsable de
los otros y del bien de toda la comunidad. Es cierto que no todo puede
decirse a todos. Pero también lo es que, sobre todo en un plano provin-
cial, regional y general del Instituto, se ha abusado del sccreto, exage-
rando sus limite, con mengua del espiritu de familia, de responsabilidad
y de colaboracién. Para justificar un silencio absoluto, no vale recurrir
al estricto derecho diciendo que los stibditos no tienen derecho de saber
los secretos de la comunidad y menos los de la Provincia o del Instituto.
Quizi no tengan un derecho legal, pero la verdadera caridad del supe-
rior y su conciencia de responsabilidad del bien comién ha de suplir
muchas veces esa falta de derecho para no dejar a los stibditos en una
completa ignorancia.

Finalmente, ¢l superior obtendr colaboracién fomentando las ini-
ciativas personales, de las que hablaremos a continuacién algo mis
detenidamente, después de haber hablado de la colaboracién en general
y en el desempefio de los cargos %,

19 Cfr. J. FELIX DEL N. J, “Normas que deben guiar la conducta del
superlor local...”: Vademéeum del superior local, Madrid 1960, 87-89. En este
mismo articulo se hacen consideraciones méas concretas sobre la cola,boracmn del
superiot con los distintos oficiales de la comunidad. Acerca de la colaboracién
entre los formadores puede verse: J. ARREGUI y J. FRUT0S, Primera semana de
esgudzo3pam Formadores, Madrid 1964, 33-55; y H. ANDREs, Confer b (1964)

-27; 313-330.

120 Desde hace unos afios se organizan y se habla mucho en el campo
eclesiastico de “equipos”. En el I Congreso nacional de perfeoc)on y apostolado,
1956, se hablé de “equlpos de trabajo” en los se.mmarlos, “equipos sacerdotales
por Arciprestazgos”, “equipos de amistad sacerdotal”, ete. Cfr. Actas del Con-
greso nacional de perfeccién y apostolado, II, Madrid 1957, 298, 610, 614, Des-
pués han aparecido diversas publicaciones sobre el tema, por ejemplo: El equipo
sacerdotal, En torno al equipo sacerdotal, ambos escritos por varios autores fran-
ceses: Los equipos en el seminario, de J. PUENTE, etc. En el campo de la vida
religiosa, puede verse el ensayo de una vida de equipo en una casa de formacién
en N. Soucy, “La vie en équipe dans la formation spirituelle des scolastiques”:
La Vie szmtuelle Supplément n.o 79 (1966) 584-593. Ahora bien, puede extrafar

que no se maneje este término al tratar de la colaboracién. No se ha hecho por-
que hablando de superiores, como sucede aqui, entender su oficio como jefe de
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“COOPEREN... EN TOMAR INICIATIVAS”.—E| término iniciativas merece
atencién especial si queremos determinar el alcance objetivo de esta
norma conciliar. El significado usual y etimolégico del término: inicio,
iniciar (in inceptis suscipiendis) excluye que todo el obrar de los miem-
bros de los Institutos deba reducirse sélo y siempre a ejecutar lo que
viene mandado, cada vez, por el superior. Esto, en un sentido absoluto,
no puede verificarse —una ventana que golpea puede ser cerrada sin
permiso del superior—, pero seria inconveniente que sucediese aunque
s6lo fuera de manera preponderante, dando lugar a lo que la dignidad
del Decreto conciliar ha impedido manifestar, pero no impide se piense,
es decir, el absolutismo o paternalismo, ¢l modo de comportarse del
superior que considera tener que pensar él en nombre de todos los
sibditos. Menos atn podia decir el Decreto, pero podemos nosotros
tener el valor de manifestarlo: que los superiores no pueden pretender
reducir pricticamente los subordinados a obrar como maquinas automa-
ticas . Al contrario, deben valorar la capacidad de iniciativa de los
stibditos, y estimar y dar la bienvenida a las iniciativas mismas. Ellas
son, indica el Decreto, manifestacién de una obediencia activa y respon-
sable. Deben serlo, y de hecho lo son, cuando se trata de buenas inicia-
tivas. Sin posibilidad de iniciativas, la colaboracién queda necesariamente
mermada, por no decir anulada.

La iniciativa, ya se¢ manifieste en el mando peculiar de hacer las
cosas, en la tendencia a crear otras nuevas o reformar y cambiar lo que
se ha hecho indtil o perjudicial, no se opone a la obediencia, que, como
toda virtud, es fuente de vida, rejuvenecimiento continuo, y no pasivi-
dad y estancamiento, culto ciego a lo existente y tradicional. Por lo

equipo se presta a falsas interpretaciones, aparte otras razones que pueden leerse
en J. GALOT, Nueva perspectiva de la. vida religiosa, Bilbao 1967, 139-142.

121 Cfr. E. FocGrL1AssO, Il Decreto “Perfectae coritatis” sul rinnovamento
della vita religiosa in rispondenza alle odierne circostanze, Torino 1967, 474.
De la obediencia y espiritu de iniciativa en los seminarios y en la vida sacerdo-
tal habla el P. P. DEzzA en Seminarium T (1967) 631-647. Se observa con fre-
cuencia este hecho curioso: un superior estd mis seguro de gobernar bien a los
subordinados cuando restringe el campo de sus iniciativas que cuando lo ensan-
cha abriendo la puerta a sus posibilidades. ;Quizd poraue ha sido puesto para
“guardar” las almas? Pero ;no ha sido puesto mas bien para abrirlas, para
lanzarlas a nuevos espacios espirituales, que é1 debe crear para ellas? Es su
pastor para conducirlas a los pastos, no para encerrarlas en el aprisco. Si pre-
fiere lo 1ltimo, los subordinados no haran mal, pero tampoco bien. Y ellos deben
desarrollarse y perfeccionarse mediante el bien, que no consiste en abstenerse
sino en obrar. ;Por qué ha de sentirse el superior responsable tinicamente del
mal gue puedan hacer sus stibditos, sin preocuparse del bien que dejan de hacer?
Cfr. A. ALTISENT, “Propos sur l’exercice de I'autorité abbatiale”: La Vie Spiri-
tuelle Supplement n.° 81 (1967) 230,
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demds, como hemos insinuado, Ia obediencia siempre deja un cierto
margen a la iniciativa personal. Se trata de ampliarlo, respetarlo y fo-
mentarlo.

~ Puede darse que el sujeto de las iniciativas no sea muy obediente,
lo cual se apreciard con facilidad examinando su reaccién cuando una
orden concreta del superior corte sus iniciativas: si protesta o abandona
el trabajo porque no le han permitido hacer lo que o como él quiere,
muestra evidentemente que carece de verdadera obediencia. Si la tuviere
serfa suficientemente humilde para no estar tan seguro de su acierto
y desear adquirir seguridad precisamente en la obediencia, que le garan-
tiza cudl es la voluntad de Dios.

Las iniciativas mis importantes antes de ser puestas en prictica
deben contar con la aprobacién del superior, no asi la que de alguna
manera van incluidas o aprobadas en la tarea encomendada por referirse
unicamente al modo de realizarla. Podriamos distinguir tres clases de
iniciativas: segdn, al margen y en contra de la obediencia. Las primeras
no deberfan necesitar aprobacién alguna, las segundas dependerd de su
importancia y las terceras son inadmisibles.

Hoy dia la palabra iniciativa envuelve gran atractivo, especialmente
para la juventud. Razén de més para que, supuesta la legitimidad de las
iniciativas concretas y la exhortacién del Decreto conciliar, los superio-
res no adopten la postura, que ha tenido a veces lugar, de negar por
sistema todo lo que con apariencias de novedad se les ocurre a los
ibvenes, previniendo quizd que las novedades y cambios traerdn dolores
de cabeza 12,

Es cierto que existe un riesgo en la tictica de no prever ni regla-
mentarlo todo, en conceder amplio margen a las iniciativas personales.
Hasta es posible que algunos las entiendan mal y piensen que van desti-

122 Cfr. C. Vaca, La vidae religiosa en San Agustin, IV, Madrid 1964, 134.
En el articulo “Ideas de un grupo de jévenes universitarias sobre las religiosas
y la vida religiosa”: Vinculum 14 (1966) 297, leemos: “Anular més o menos
la personalidad de las sibditas por la intromisién en todo y por considerarse
“Winica” (la superiora), es defecto comiin. Las religiosas de una comunidad hacen
labor comunitaria tal vez notable, pero, como veremos abajo. no es proporcional
al valor de las personas que forman el grupo. ;Por qué? Porgue la superiora
suele serlo todo y nadie hace nada que no sea cumplir lo que la superiora ha
pensado y ordenado. Tal vez mis de uno piense que exagero. Sé que se me podrian
mostrar casos numerosos de lo contrario, A Dios gracias. ;Pero las religiosas de
las comunidades que conocemos tienen la inicigtiva de las jévenes universitarias
de que estoy hablando?... Ellas mismas me lo decian: “Son infantiles, faltas de
personalidad, pueriles, para todo necesitan consultar a la madre, no saben tomar
una decisién por su cuenta”,
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nadas a detener, limitar u oponerse a las determinaciones de los supe-
riores, cuando en realidad han de manifestar y realizar una obediencia
activa y responsable.

A pesar del peligro, la iniciativa de los sdbditos debe respetarse y
fomentarse. Los superiores “‘si quieren que su autoridad sea educadora,
su llamamiento a la obediencia debe ir acompafiado por una invitacién
a la prudencia, al espiritu de iniciativa y al sentido de la responsabilidad.
Para lograr tal objetivo, sean permeables a las sugerencias y atn a la
critica; prefieran la obediencia inteligente a la docilidad de la maquina
y el desorden aparente de la iniciativa al orden impecable del cuartel” 12,

Es claro que la capacidad de iniciativa es un don, cuyo desarrollo
ha de procurarse y del que tendremos que dar cuenta a Dios como de
las demAs gracias recibidas de El. La importancia de este aspecto forma-
tivo en la vida seminaristica ha pasado a ser del dominio pablico, espe-
cialmente desde que Pio XII insistié en la necesidad de la formacién
humana. A este respecto dice en la Enciclica Menti nostrae, 23 de sep-
tiembre de 1950: “Se ha de atender de un modo particular a la for-
macién del caricter de cada alumno, desarrollando en €l el sentido de
la responsabilidad, el discernimiento en el juzgar y el espiritu de inicia-
tiva... Concédanles una cierta libertad de accién en determinadas ini-
ciativas...”. :

Y, después del Concilio, ¢l Card. Prefecto de la Sagrada Congrega-
cion de Religiosos: “Formad a vuestras religiosas de manera que podais
desarrollar en ellas la responsabilidad de las propias acciones y facilitéis
la realizacién de sus buenas aspiraciones. No tronquéis sus laudables
iniciativas. De otro modo veréis en vuestras comunidades ese tipo de

128 P, J. HOFFER, La obediencia religiosa. Circular n.° 9, 12 de mayo de
1959. ‘Contrastan con estas palabras las de otro Superior general, G. Bozzetti,
después de una cierta confusién entre iniciativa y personalismo, dice: “De todas
maneras, no se puede negar que esta manja de iniciativa es una plaga de la
vida religiosa de hoy y es fuente de muchos males” (A. L. A. Rivista di forma-
zione e di informazione per le religiose 9 (1960) 509). Hagamos notar que el pa-
rrafo, poco favorable a la juventud, termina sin embargo con estas palabras:
“Consolémonos también aqui haciendo resaltar que hoy es menos frecuente el
caso de j6venes que se adaptan supinamente a una vida inerte y cémoda con la
excusa de no tener superiores idoneos para guiarlos, pretendiendo asi justificar
su culpa de pereza y amor a las comodidades”. G. HuYGHE, Equilibrio y adapta-
cién, Madrid 1963, 220, escribe: “Una superiora debe saber delegar sus poderes,
dar érdenes que dejen lugar para las iniciativas reales. Una autoridad que no
deja escapar ningin detalle y que manifiesta una verdadera miopia mental es
perjudicial. Una superiora adulta... no teme las iniciativas y tiene el valor de
aceptar los riesgos de semejante método. En resumen, lo mismo que Dios no
quierg esclavos ante El, tampoco la superiora los querrs...”,
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religiosa anodina, indtil, sin iniciativas, sin vigor, que se amontona a
una masa amorfa e indiferente. Es necesario que desaparezca aquel
infantilismo inconveniente a las almas consagradas, que, desgraciada-
mente, se da a veces en alguna comunidad religiosa femenina. Toda
aspirante, toda novicia, toda profesa debe sentir que tiene talentos que
hacer fructificar por el bien de la comunidad, por el interés de la
Iglesia, y que tienen todas el derecho de sentirse animadas al trabajo
con maternos estimulos de las superioras, las cuales deben saber inter-
pretar, excusar, corregir los inevitables fracasos de sus hijas™ 1.

““...COOPEREN CON OBEDIENCIA ACTIVA Y RESPONSABLE”.—Algunos han
querido ver aqui un nuevo concepto de obediencia. Para ver que no hay
tal, basta fijarse en lo que se dice anteriormente en el mismo n.° 14 del
Decreto: “Los religiosos, por la profesién de la obediencia, ofrecen
a Dios la total entrega de su voluntad como sacrificio de si mismos y por
cllo sc unen de manera mis constante y segura a la divina voluntad
salvifica. Por eso, a ejemplo de Jesucristo..., los religiosos, movidos por
el Espiritu Santo, se someten en fe a los superiores, que hacen las veces
de Dios y mediante ellos sirven a todos los hermanos en Cristo...”. Se
trata, pues, de la obediencia cristiana, con la que se intenta imitar la
misma obediencia de Jests. '

Pero se carga el acento en el aspecto caritativo-apostdlico, activo y
en el libre y responsable. Por lo general, en tiempos antiguos, se hacia
resaltar el matiz de sumisién de apariencia infantil, despreocupada,
irresponsable, como si toda la actividad en la obediencia corriese por
cuenta del superior. A continuacién de las palabras referidas, afiade el
Decreto: “En consecuencia, los sabditos, en espiritu de fe y de amor
a la divina voluntad, presten humilde obediencia a los superiores, en
conformidad con la Regla y Constituciones, poniendo a contribucién
las fuerzas de la inteligencia y voluntad y los dones de naturaleza y

124 1. ANTONIUTTI, Discurso a la USMI, 15 de mayo de 1966. Son dignas
de consideracién a este propésito las palabras de R. W. GLEASON: “Los mejores
subditos, de hecho, no son los que carecen de discernimiento o sentido eritico,
adhiriéndose con espiritu conservador a la tradicién sin andlisis ninguno; los
superiores estarin en un error si miran como el elemento mas sélido de la comu-
nidad a los que estdn desprovistos de iniciativa y se oponen a todo cambio...
Si el estudiante excepcional y extraordinario erea un conflicto a los _educadores
de hoy, debiamos preguntarnos también si hay cabida en la vida religiosa para
los sujetos excepcionalmente dotados, o si habfa que admitir tranquilamente el
viejo adagio “los buenos mueren jévenes y los que brillan nos dejan”. La vida

religiosa no intenta reducir a todos al mismo nivel. El destino del inﬂdis{i’du,p
excepcional en la vida mongstica no debfa scr por lo regular una frustracién”,
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gracia en la ejecucién de los mandatos y en el desempefio de los oficios
que se les encomienden, persuadidos de que asi contribuyen segtn los
designios de Dios, a la edificacién del Cuerpo de Cristo”. Aqui tenemos
Ia base de la obediencia activa y responsable.

En ella se ponen a contribucién : las fuerzas de la inteligencia para
comprender lo mandado y descubrir los medios mas aptos en orden a su
realizacién. No es més obediente quien rehusa discurrir y prefiere
tenerlo todo pensado y planeado hasta los Gltimos detalles por el superior.
Las fuerzas de la voluntad, queriendo realmente, apasionadamente, lo
que el superior dispone segln las exigencias del bien comin: no sola-
mente soportando las érdenes como si lo mandado le tuviera sin cuidado,
algo asi como un asalariado que mira Gnicamente al jornal. Y esto aiin
cuando el precepto le desagrada. Asf es como se sacrifica la voluntad
propia en el ejercicio de la obediencia, no simplemente renunciando
a la voluntad. Los dones de la naturaleza y de la gracia, todo cuanto de
bueno tiene el. religioso, desde la fuerza fisica hasta las inspiraciones
intimas del Espiritu, para realizar Jo mejor posiblc la voluntad de Dios
manifestada por el superior. Sin hacer concesiones al miedo, al amor
propio, a la comodidad.

De todo esto ha de tener conciencia el religioso para sentirse res-
ponsable de su obediencia, es decir, para poder ejecutar por si mismo
adecuadamentc lo que mandan; aceptar personalmente las consecuencias
de éxitos y fracasos en la medlda, pequefia o grande, que le corresponda;
admitir las obediencias comprometidas sin buscar refugio en una facil
y falsa humildad.

Esta es la obediencia activa y responsable, que pudiéramos llamar
grande y dificil, o mejor, auténtica. La que no compromete toda la per-
sona, aunque respete la letra de lo mandado; la que més que ejercitar
niega el entendimiento y prescinde de la voluntad, resultando por tanto
pasiva y cémoda; la que se concibe como refugio para librarse de la
responsabilidad de las propias acciones, es una obediencia pequefia,
de tamafio reducido, de voto més bien que de virtud, no es una obedien-
cia plenamente evangélica como la de Cristo que “por su sumisién al
Padre, sirvié a sus hermanos y dio su vida por la redencién de muchos”
(Decreto, n.° 14). “Lo peor es que, a veces, una ObedlchIa asi se pro-
pone como modelo de obediencia perfecta™ 12,

125 G. EscubEro, “De la obediencia”: Decreto “Perfectae wmtatzs”, Ma-
drid 1966, 267. De dicha obediencia afirma A. PRONZATO: “Sus consecuencias son
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Podriamos hablar, ya que no de un nuevo concepto, si de un nuevo
estilo de obediencia, o més llanamente de una renovacién y adaptacién,
en conformidad con los criterios fijados en el n.° 3 del Decreto, segiin
los cuales ha de ser sometido a revisién “el modo de vivir, de orar y de
actuar”, asi como también el “sistema de gobierno”. De hecho a ningiin
superior se le ocurre hoy (si es que alguna vez se le ocurrid) mandar, ni
siquiera a los novicios, plantar y regar un palo seco o barrer una esca-
lera hacia arriba. Como tampoco es ficil se le ocurra a nadie decir que
un religioso para ser buen obediente debe ser “como bastén en manos de
un anciano” o “‘como cadaver en manos del lavador”. “El primero que
empled estas comparaciones —dice un autor jesuita—, usadas més tarde
por San Ignacio, estaria muy arrepentido de haberlas empleado, si uno
de sus discipulos hubiese tomado estas imagenes al pie de la letra. La
peor resistencia es la resistencia pasiva, al menos a la larga; y aquf se
proponen estos ‘“‘modelos” para toda la vida. Creemos que este lejano
y anénimo inventor de la obediencia ciega, y mis atin San Ignacio, que
todos sabemos que no era un imbécil, no la entendian asi” 12,

Los superiores, pues, favorecerdn esa obediencia grande, dificil
y auténtica, evitando reducir a los stibditos a la pequefia obediencia que
no deja margen para su actividad y responsabilidad. Es necesario dejar
a los subordinados la libertad de razonar, la facultad de deliberar y un
campo donde puedan tomar decisiones personales. Asi se fomenta la
obediencia activa y responsable deseada por el Concilio. Serd dificil para
el superior encontrar el equilibrio entre imponer su voluntad a otra
persona y dejar que clla misma tome decisiones responsables, pero ahi
estd el punto justo entre la pasividad y la actividad totalmente inde-
pendiente. Como también es dificil Ia obediencia perfecta, activa y res-

verdaderamente desastrosas. Quizds no hay ningin voto como el de obediencia,
cuando no se vive en su totalidad y no se comprometen todas las facultades, que
produzea unos resultados tan nefastos y haga un dafio tan alarmante en la per-
sona. Efectivamente, la obediencia tiene la finalidad de favorecer el crecimiento
de la persona. Pero cuando se la vive de una manera reducida, en vez de pro-
vocar ese crecimiento, determina una disminucién y causa las peores deforma-
ciones en la persona de la religiosa”.

126 I, HAUSHERR, La obediencia religiosa, Bilbao 1968, 100. “Cuantas veces
he ofdo a los superiores lamentarse que no tenfan personas que les pudieran
ayudar, porque ningin stbdito suyo tenia el talento suficiente. Y no cafan en la
cuenta de que: 1.° su lamento sonaba a false, porque no acababan de eliminar
cierta nota de agrado, o cierto reclamo de admiraciéon; 2.° que si decian la ver-
dad se acusaban a si mismos de no haber cumplido con su deber de comunicar a
otros algo de su propia superioridad; 8.° esta falta de caridad es también una
falta de prudencia, de abnegacién, de paciencia y de otras muchas virtudes, es
decir, una inferioridad, si no es una culpabilidad de ellos mismos” (Ibid., 106).
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ponsable ; consiguientemente no espere el superior que ningtn sdbdito
la consiga en unos dias, se impone un aprendizaje progresivo por grados
y con mezcla de errores '*".

Como desviaciones tipicas de la autoridad-obediencia en este punto,
podemos considerar ¢l absolutismo, por parte del superior, y la pasividad
o infantilismo, por parte del sabdito.

Del absolutismo dice A. Miiller, hablando en términos generales,
que ha de dejar de existir en la Iglesia porque, como forma de gobierno,
es una situacidn que contradice a la esencia de la Iglesia. He aqui como
lo describe dicho autor: “Entendemos por absolutismo un “dominio”
que procede sélo enactitud de mondlogo, donde Gnicamente se dan
decretos sin escuchar a los destinatarios de las érdenes, que son los
que palpan inmediatamente los problemas; donde la jurisprudencia se
limita a sentencias ya hechas, prescindiendo de todo recurso juridico
por parte del interesado ; donde las cuestiones de la ciencia teolégica son
también “dirigidas” por medio de preceptos y prohibiciones, aunque
ello contradiga a su naturaleza; donde entre los miembros de la comu-
nidad de amor del Cuerpo de Cristo —poseidos de una buena fe indu-
dable— se va extendiendo una atmésfera de angustia propia més bien de
un estado policiaco. Si ademds, en todo este conjunto de cosas la auto-
ridad grava la conciencia de los “stibditos”, hemos caido en el totalita-
rismo, y entonces la Iglesia de Cristo no podré evitar que se le compare
con ciertos sistemas politicos totalitarios... Si un pastor de la Iglesia
se ha identificado totalmente con los avances de la Iglesia; atin mds, se
esfuerza por ir delante como guia y utiliza las riendas no para frenar,
sino para estimular, entonces encontrard adhesion convencida; entonces
serd aceptada también su palabra cuando ponga en guardia ante el peli-
gro, porque no despertard sospecha alguna; entonces encontrard apoyo

127 Es dificil de aprender y de practicar. Un campo de dificultades lo
podrian constituir la vocacién particular, el profetismo y el mandato ilegitimo
del superior. Sobre los dos primeros pueden verse respectivamente: VICENTE DE
Di1os, Autoridad-obediencia, Madrid 1965, 64-65; LUMBRERAS, La obediencia, Ma-
drid 1959, 73-101. Sobre el tercero hablan los comentaristas del Derecho de los
Religiosos. A este respecto, en forma llamativa (un anciano religioso le decia
que “a veces es preciso desobedecer para obedecer”), presenta un caso nada extra-
ordinario J. LECLERCQ: el maestro de novicios o profesor, que recibe del supe-
rior otros mandatos incompatibles con el cumplimiento de esa otra obediencia
fundamental. Donde se ve que la obediencia no destruye la responsabilidad. El
stibdito ha de reflexionar, calcular y hasta oponer resistencia con una exquisita
sensibilidad de responsabilidad ante Dios y ante los mismos superiores. Todo eso
estd muy lejos del perinde ac cadaver. (La vocacién religiosa, San Sebastian
1965, 227). No parece aventurado pensar que el caso era frecuente vistas las
normas de la Cons. Sedes Sapientiae, art. 28, § 2, 7.°; art. 30, § 3, 1.0
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leal cuando tenga que enfrentarse a abusos realmente peligrosos™ 128,

Las caracteristicas del infantilismo o pasividad quedan ya breve-
mente indicadas. Carece de las notas de actividad y responsabilidad
propias del obrar maduro y adulto; ni se sugieren iniciatiavs, ni se
toman decisiones, ni se asumen responsabilidades. La obediencia no se
concibe como fuerza operante sino Gnicamente como carga y mortifica-
cién. Se mira a la autoridad mas como freno que como motor. Como si
Dios hubiera abdicado enteramente en los superiores y por ellos necesaria
y exclusivamente debieran pasar todas las inspiraciones del Espiritu
Santo. '

A fomentar esta deficiencia, mis propia de los Institutos femeninos,
ayuda a veces la conducta de los superiores: “Bajo la conciencia sincera
de cumplir la voluntad de Dios hay superiores que se creen obligados
a gobernar de tal manera, que no dejan escapatoria alguna para que sus
sibditos puedan ejercitar la prudencia o ¢l sentido comin. De aqui que
muchas veces una Hermana llegue a sentir que los miembros de su
Instituto son tratados como chiquillas... Muchas piensan que cualquier
intento de iniciativa en la comunidad es inmediatamente reprimido...
Creo que por lo general las superioras religiosas interpretan mal su
papel y mantienen 2 sus hijas en el infantilismo mais que en la sencillez
infantil... jNos extrafiard, pues, que exista una especie de rebeldia
soterrada en muchas religiosas al verse tratadas como chiquillas? Al
sacar de la escuela superior unas jovenes todavia adolescentes, en plena
ctapa de rebeldia por ansiar el valer del adulto y sin. dejarles haber
saboreado la madurez, ;podemos esperar otra cosa sino que sean unas
desgraciadas? Es probable no sepan nunca por qué no son felices. Es de
esperar que sus delicadas conciencias no les permitan plantearse la
existencia de un motivo de descontento en la estructura de la vida reli-
giosa, pues esto les parecerfa enfrentarse con la obediencia y la perfeccién
de la vida religiosa. Pero es de esperar sean desgraciadas siempre que se
les trate, no con el patrén de las relaciones paterno-filiales, sino como

chiquillas” .

128 “Autoridad y obediencia en la Iglesia”: Concilium 15 (1966) 94, 97.
129 J, Evoy - VAN F. CHRISTOPH, Desarrollo de la personalidad en la vida
religiosa, Madrid 1967, 244-246.
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2. DIALOGO

“Por tanto, escuchen los superiores con agrado
a los subditos y promuevan sus amnhelos comunes
en bien del Instituto y de la Iglesia...”

El didlogo aparece en €l texto conciliar como una modalidad de la
colaboracién: “por tanto...”. Sin el didlogo no puede haber colabora-
¢ién, es decir, compulsacién de pareceres, unificacién de fuerzas, acti-
vidad y responsabilidad en la accién, sentido comunitario en el ejercicio
de la autoridad. En consecuencia, aunque algunos Padre conciliares pidie-
ron se condenara la obediencia entendida como “un didlogo donde el
superior se esfuerza por convencer al stbdito explicAndole las razones
de la orden dada” (y la frase tal como suena es inadmisible), el Concilio,
viendo sin duda en la condenacién un peligro para el principio mismo
del diélogo, rehusé dar tal condenacién, y confirmé la obligacién del
superior de entablar didlogo.

Inmediatamente el didlogo se relaciona con la obediencia activa
y responsable. Efectivamente la favorece. Solamente en un clima de
confianza y abertura como es el del didlogo, pondra el religioso a dispo-
sicién de la obediencia, que es lo mismo que decir del bien del Instituto
y de la Iglesia, todas sus posibilidades. ‘“Para asegurar una obediencia
leal, libre, cspontanea y consciente, es necesario corrchr la mentalidad
infantil de quien ejecuta exteriormente las 6rdenes, quiz4 hasta adulando,
pero con una deplorable intolerancia, sin el valor de abrir el corazén
y de manifestar la propia mente. La religiosa debe obedecer pero con
plena conviccién; y las superioras, a su vez, deben saber mandar para
obtener la pronta y convencida adhesion de las inferiores, y deben hacerlo
con amor, con bondad, con benevolencia, con comprensién. Esta be-
névola actitud de los superiores debe encontrar en los sibditos una
acogida de abierta y sincera correspondencia. A este fin es necesario
favorecer el didlogo, como abertura franca y confiada del alma que tiene
necesidad de ser orientada y dirigida, y como reconocimiento tanto de
las dotes personales cuanto de las deficiencias de cada religiosa que puede
manifestarse en su auténtica pcrsonalidad y permite asi ser dirigida por
el camino ]usto y evitar aquellas crisis que comprometen no sélo la
obediencia sino tambxcn la autoridad” **. Conviene recordar que tal

130 Card. PReEFECTO DE LA S. C. DE RELIGI0SOS, Discursa o la Asamblea
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ambiente de mutua confianza resultard imposible si los secretos de
conciencia no se respetan escrupulosamente. Para usar de dichos secretos
el superior necesita permiso expreso del interesado. Y es cosa sabida que
este permiso no -debe pedirse a la ligera ni se presume nunca y seria
invélido si se arrancase con apremios o tacticas sutiles.

Igualmente esti relacionado el didlogo con el amor que los superio-
res han de tener y manifestar a los sibditos, con quienes deben compor-
tarse como compafieros, pues a esto equivale en cierto modo la invita-
cidén al didlogo. O mis acertadamente, como hermanos. Para com-
prender esto, recuérdese que la comunidad religiosa no es esencialmente
jerirquica, sino una hermandad o fraternidad perteneciente al orden
pneumdtico; aunque como cflula de la Iglesia no se substraiga a la
jerarquia. Y la intencién profunda de quien ingresa en una religién
no es, al menos explicita ¢ inmediatamente, el deseo de ¢ncontrar un
superior, sino de adoptar un estilo de vida, descrito por una regla, capaz
de conducir a la perfeccion evangélica. El superior es exigido por el
dinamismo mismo de'la comunidad, para ser el punto de contacto entre
ésta y la voluntad del Padre, el guia para una fidelidad ms perfecta al
ideal libremente elegido por todos seglin las genéricas indicaciones de la
regla. “No se constituye la comunidad en torno a él, sino que él sc
coloca en el centro de todos los esfuerzos que vienen de la periferia...
Su funcién consiste en hacer que la voz del Espiritu Santo sea ante todo
mis clara y mis generosamente escuchada” !,

Mas ficil es ver la relacién del didlogo con la responsabilidad que
tiene el superior de las almas a él confiadas, individual y colectivamente.
Para asegurar en lo posible el éxito de sus decisiones necesita conocer
las circunstancias ambientales y personales, cosa imposible de conseguir
sin ponerse al tanto de los pareceres y disposiciones de los miembros de

general de la Unién de Superioras Mayores de Italig, 15-21 de enero de 1968.
Cfr. Vita Religiosa 4 (1968) 184-195. En este mismo Discurso se dice que los
stbditos “deben ser tratados con amor y con respeto, porque sélo de esta manera
se podrd obtener su obediencia en espiritu de filial sumisién en la pronta acep-
tacién de las decisiones de los superiores. Por esto es necesario un mutuo enten-
dimiento entre las superioras y sus stbditas. Estas no encuentran a veces la
madre o la hermana mayor en las prefectas de sus casas, y dificilmente pueden
entrever la voluntad de Dios en el ejercicio de la autoridad ejercitada con méto-
dos discutibles. De donde se sigue la desconfianza, el resentimiento, la resistencia
pasiva, con todas las dolorosas consecuencias que se pueden prever”.

181 Véase el importante estudio de R. TILLARD sobre la obediencia religiosa,
misterio de comunion: Obbedienza ed autoritd mnella, vita religiosa, Brescia 1968,
59. Acerca del origen carismitico y no jerarquico de la vida religiosa, efr.
G. MARTELET, Sentidad de la Iglesia y vida religiosa, Bilbao 1967, 98-103.
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su comunidad. Necesita la informacién y la ayuda de todos. Mediante
el didlogo tendré la informacién directamente, € indirectamente la ayuda,
pues cuando el sibdito informa y se informa, reflexiona y discute junta-
mente con ¢l superior, ficilmente se siente responsable de la marcha de
11 comunidad. Se dard asi esa ésmosis de inteligencia, corazén y accidn,
que exige la verdadera fraternidad, la cual evidentemente no consiste
simplemente en una aglomeracién material de personas. Es clara la
necesidad del didlogo para el superior cuando trata de secundar en los
hermanos la obra del Espiritu Santo.

Digamos ya desde ahora, aunque luego hayamos de repetirlo, que
dialogar no significa admitir necesariamente la opinién del otro. Cuando
se trata del didlogo con el superior, con la decisién de éste termina, no
comienza aquél. Aun cuando acoja lo que le viene dicho por los stbditos,
él lo hace, por asi decirlo, decisivo; la decisién formal es siempre suya.
El Decreto lo advierte expresamente: “quedando siempre a salvo su
<utoridad para decidir lo que ha de hacerse”.

La idea del didlogo lo ha invadido todo. Ha entrado por la puerta
grande. Se menciona el didlogo hablando desde la comunicacién de
Dios con €l hombre (didlogo se ha llamado a la Biblia) hasta las relacio-
nes del jefe con los empleados de cualquier empresa. He visto repetida
la frase que sc atribuye a Buber: “El hombre estd hecho para ¢l didlogo,
o mejor, estd hecho en didlogo”. La resonancia que ha alcanzado en la
vida religiosa ha llevado a pensar —juntamente con la idea de la obe-
diencia activa y responsable— en una nueva forma de obediencia. Diga-
mos que no se trata de formas substanciales, sino de nuevo estilo en las
relaciones autoridad-obediencia. El ejercicio de la autoridad serd comuni-
tario y corresponsable ; la obediencia ird perdiendo sus formas demasiado
verticales.

Debido a la importancia, y también a una cierta novedad del tema,
del didlogo se ha hablado y se ha escrito ya mucho. Aqui haremos
algunas consideraciones sobre ¢l didlogo en el Evangelio, en los Papas
y el Concilio, naturaleza y necesidad del didlogo, cualidades y desviacio-
nes del mismo.

En esta euforia dialogal conviene recordar que no somos nosotros
los inventores del didlogo. Jestis, que también a este respecto se encon-
traba en posicién muy ventajosa como poseedor de la sabiduria divina
y humana, se nos manifiesta en ¢] Evangelio como maestro del didlogo.
Todavia nifio, a la edad de doce afios, en el Templo de Jerusalén, le
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vemos ‘“‘escuchando y preguntando” (Lc. 2, 46) a los Doctores de la
ley. En su vida ptblica podemos constatar cémo en plan de didlogo nace
la vocacién de los Apdstoles (Mt. 10, 2; Mc. 2, 13) a quienes a veces
consulta estimulando su colaboracién. Sobre el pago del canon al templo
pide el parecer de Pedro (Mt. 17, 25), y acerca de la solucién de dar de
comer al numeroso piblico hambriento interroga a Felipe (Jn. 6, 5).
La instruccién a los Apdstoles (Mt. 6, 1 s.) y al pueblo es siempre en plan
de didlogo. Dialoga con Nicodemo, que va a consultarle de noche (Jn. 3,
1 s.), con el joven rico (Mc. 10, 17 5.), con Simén el fariseo (Lc. 7,
36 s.), con sus contradictores, aunque les sabe malintencionados (Mt. 22,
15 s.: tributo al César), con los pecadores, a quienes acoge y con los que
come (Lc. 15, 2; Jn. 4, 4 s.: Samaritana; 8, 1 s.: Addltera; Lc. 19,
1 s.: Zaqueo), con los mismos infieles y asi decide acercarse al centurién
de Cafarnadn (Lc. 7, 1 s.), acoge a la hemorroisa (Mc. 5, 55), exalta la
fc de la cananea (Mt. 15, 21-28).

El didlogo de Jests es un didlogo sin distancias, poniéndose “en
medio” lo mismo de los nifios que corren hacia El, que de los Apdstoles
quienes le hablan con desenvoltura, que de los pecadores conscientes de
ser comprendidos, que de los enfermos confiados y sin temor de moles-
tarle. Un didlogo mas del corazén que de la boca. No consiste tanto en
hablar cuanto en escuchar. Un didlogo iniciado por El como vemos
sucedi6 con la Samaritana, Zaqueo y los discipulos de Emais (Jn. 4, 10;
Lc. 19, 5; 24, 19). Un didlogo leal por el afecto (Lc. 10, 21 s.), por el
respeto a la ley (Mt. 22, 15 s.), por la fuerza y firmeza (Mt. 23, 1 s.).

Muy digno de tenerse en cuenta el hecho de Pentecostés, donde el
Espiritu Santo desciende sobre todos los miembros de la comunidad
cristiana, los cuales en virtud de las luces y gracias recibidas, quedaa
capacitados para colaborar en bien de la Iglesia; cosa que fue tenida en
cuenta en el primer concilio de Jerusalén, siendo todos los cristianos
asociados a las deliberaciones y decisiones. No menos aleccionador es el
relato de San Pablo (Gal. 2, 11-14), por el que podemos apreciar cémo
la oposicion de un hermano puede ayudar a la autoridad para tomar
decisiones acertadas. Es, pues, natural que en la vida religiosa el superior
escuche y consulte a los hermanos, consciente de que atn de la correc-
cibn y reproche de los mismos puede obtener las luces necesarias para
gobernar rectamente la comunidad %2,

182 Cfr. A. ALUFFI, Suore in esercizi, Torino 1967, 189-191; J. GALOT,
Animatrice de communauté, Paris 1967, 105-107. En el Evangelio tenemos un
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Repasando la doctrina de los dltimos Pontifices sobre este tema, se
impone recordar un par de textos de Pio XII, en los que sin hacer expre-
sa mencién de la palabra, insiste claramente en la necesidad del didlogo
para los superiores rchglosos En la Carta Enciclica Fulgens radiatur,
21-I1I-1947, escribe: “Ademds, siempre que en algin cenobio haya que
tratar negocios importantes, el abad convoque a todos los monjes, oiga
sus pareceres libremente manifestados y considérelos atentamente antes
de tomar la resolucién que juzgue mis conveniente (Reg. de S. Benito,
c. 3)". Y en la Exhortacién a los Superiores generales de las Ordenes
e Institutos religiosos, 11-11-1958, dice: “Sin duda que el superior pru-
dente pedird y escuchard gustoso un buen nimero de consejos; reflexio-
nard mucho sobre las advertencias de personas prudentes y doctas y las
sopesard; no se fiard nunca de si solo, como si el peligro de errar no
amenazase siempre a cualquicra. Pero a la vez, siempre que sea posible,
después de haber escuchado en primer lugar a aquellos que la Regla
le ha dado como consejeros y consideradas y estudiadas todas las cosas,
tome una resolucién segura y terminante”.

Juan XXIII consagré el didlogo como expresién de la caridad
ecuménica y puso al alcance de todos los hombres la posibilidad y el
acceso a la amistad con la Iglesia.

De Pablo VI pudiéramos decir que fue el artifice que remat esta
gran obra de arte. Al didlogo dedica la tercera parte de la Enciclica
Ecclesiam suam y numerosas alusiones en discursos y mensajes. M4s
adelante tendremos que recurrir a su doctrina; sin embargo queremos
recordar aqui unos textos que orientan sobre la relacién existente entre
didlogo y obediencia.

En los pendltimos ntimeros de la Carta Enciclica Ecclesiam suam,
6-VIII-1964, nos dice: “Este desco de imprimir en las relaciones interio-
tes de la Iglesia el espiritu propio de un didlogo entre miembros de una
comunidad cuyo principio constitutivo es la caridad, no suprime el
ejercicio de la virtud de la obediencia alli donde el ejercicio de la funcién
propia de la autoridad, por un lado, de la sumisién, por otro, estd
reclamado por el orden conveniente a toda sociedad bien estructurada
y» sobre todo, por la constitucién jerirquica de la Iglesia... Asi, pues,

buen ejemplo de didlogo entablado con éptimas disposiciones: el de Maria con
el Angel, que le anuncia la Encarnacién. En cambio, Zacarias oyb parecido anun-
clo1 c;)b]etando con intenciones no rectas y fue castigado con la pérdida de la
palabra,



270 HELIODORO ANDRES 52

por obediencia orientada al didlogo entendemos el ejercicio de la autori-
dad totalmente penetrado de la conciencia de ser servicio y ministerio
de verdad y de caridad; y entendemos la observancia de las normas
canénicas y la reverencia al gobierno del legitimo superior con dnimo
pronto y sereno como conviene a hijos libres y amorosos. El espiritu
de independencia, de critica, de rebelién, mal se conforma con la
caridad animadora de la solidaridad, de la concordia, de la paz en la
Iglesia, y transforma ficilmente el didlogo en discusién, en altercado,
en disidencia ; desagradabilisimo fenémeno, aunque, por desgracia, siem-
pre fcil de producirse, contra el cual nos advierte la voz del apéstol
Pablo: gue no haya entre vosotros cismas (1 Cor. 1, 10).

Saliendo al paso de torcidas interpretaciones, en la Alocucién en
la Audiencia general del 5 de agosto de 1966, afirma Pablo VI que el
didlogo no libera de la obediencia: “Hay quien ha querido entrever en
esto una mutacién radical de la relacién entre autoridad y obediencia,
como si esa relacién se tranformase en un diélogo que vincula a la
autoridad y que libera de la obediencia; pero mis que didlogo, que
le qmtana su mérito especifico y que es mis bien propio de la colabora-
cién y del consejo, podemos notar cémo el concepto de tal relacién —sin.
excluir el de la responsabilidad y la decisién, reservadas a la autoridad—
se enriquece con elementos no desconocidos a las costumbres catélicas,
pero mayormente valorizados ahora, como son el respeto, la confianza,
la unién, la colaboracién, la corresponsabilidad, la bondad, la amistad,
la caridad..., que lo hacen volver a su contenido evangélico y a su estilo
verdaderamente cristiano y eclesial. Asf la obediencia se hace filial, activa
y gozosa”.

Tratando expresamente de la vida religiosa insiste en estas mismas
ideas en el Discurso a la Unién de Superioras Mayores de Italia, 12-1-
1967: “Hay otros dos puntos que en el cspmtu del Concilio merecen
particular mencién por vuestra parte. El del ejercicio de la autoridad
y consiguientemente de la prictica de la obediencia en la ordenacién
y en la pedagogia de vuestros Institutos. ¢Diremos acaso que la autori-
dad ha perdido su prestigio, su razén de ser, su responsabilidad, en la
ensambladura de una familia religiosa nacida, dirigida, animada, edu-
cada y santificada precisamente por la autoridad? ;Y diremos que Ia
obediencia se ha desleido en dlalogo democrético y en la voluntad de
una mayorfa numérica o de una minorfa atrevida cuando sabemos que
esta virtud es esencial a la vida religiosa y a la comunidad religiosa, y
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que, como ensefia Santo Tomds, “entre todos los votos de la religién,
‘el voto de obediencia es el méis grande, maximum est? (Summa Theol.
II-I11, 186, 8). No ciertamente; antes por el contrario, confirmamos la
necesidad tanto de un sabio ejercicio de la autoridad cuanto de una
sincera prictica de la obediencia. Pero la una y la otra —vosotros lo
sabéis— reclaman formas nuevas, més altas, més dignas de la sociedad
eclesial, ms virtuosas y méis conformes al espiritu de Jesucristo”.

No podemos ni es necesario examinar aqui detenidamente la fre-
cuencia con que insiste el Concilio a lo largo de sus documentos en la
doctrina del didlogo. Notamos tinicamente que en el Decreto sobre el
ministerio y vida de los presbiteros, n.° 7, manda a los Obispos escuchar
a los sacerdotes con las mismas palabras, que usa en ¢l Perfectae caritatis:
Eos libenter audiant, escdchenlos con agrado, afiadiendo: “mis ain
constltenles y dialoguen con ellos sobre las necesidades de la labor
pastoral y del bien de la didcesis”.

En el Decreto Perfectae caritatis, el Concilio aplica el principio del
diflogo a toda la obra de renovacién y adaptacién de la vida religiosa.
En el n.° 4 dice: “Sin la cooperacion de todos los miembros del Instituto
no puede conseguirse la renovacién eficaz ni la recta acomodacién”. Y el
Motu proprio Ecclesiae sanctae, n.° 2, insiste: “Es necesaria la coopera-
cibn de todos los superiores y de todos los miembros del Instituto, para
renovar la vida religiosa en si mismos, para preparar el espiritu de los
Capitulos, para realizar la labor de los mismos, para observar fielmente
las normas dadas por los mismos Capitulos”. Es una buena prueba de
confianza 2 los religiosos considerarles no solamente capaces de llevar
a cabo la obra de la renovacién, sino también considerar esa colaboracién
comin medio necesario para tal fin.

En esta idea ha hecho hincapié de nuevo Gltimamente ¢l Card. Pre-
fecto de la S. C. de Religiosos en el Discurso a la USMI, en la Asamblea
general, 15-21 de enero de 1968: “La Iglesia quiere que entre los supe-
riores y stibditos se intensifiquen relaciones activas y espontneas. Por eso
ha sido sugerida una extensa y amplia consulta de los stibditos en la
preparacién de los Capitulos especiales, para darles una mis consciente
participacién en las iniciativas y obras, aprovechando sus experiencias
y propuestas... La renovacién debe ser, pues, obra de todos uniendo los
propios esfuerzos en una colaboracién constructiva para un futuro més
amplio, més abierto, mis seguro, valiéndose de la rica experiencia del
trabajo pasado,
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La Iglesia pone en sus hijos religiosos una fundada esperanza, invi-
tAndoles a contribuir con los propios pareceres y esfuerzos... La renova-
cién. de los Institutos es por tanto obra de todos los miembros que deben
actuar activamente. Pero ya que en los Institutos religiosos todo debe
proceder con orden, la primera responsabilidad de la preparacién del
Capitulo recae sobre los Superiores generales y sus Consejos que tienen
Ja obligacién de cuidar de que todas las modificaciones sean conformes
a las decisiones conciliares y a las mejores tradiciones religiosas”.

Es légico deducir que los religiosos deban ser consultados con tanta
y mis razén cuando se trata de los intereses particulares de la propia
comunidad. Las cosas que atafien solamente, al menos de una manera
inmediata y directa, a un religioso, es claro que no requieren el consejo
de toda la comunidad; pero si deberfa ser oido el interesado, especial-
mente si la decision tomada a su respecto, reviste alguna importancia,
por ejemplo: nombramientos y destituciones en general, cambio de resi-
dencia y destino a ocupaciones muy distintas de las que habitualmente
ha venido desempefiando. Mucho menos debe ser condenado un reli-
gioso, sin antes haberle escuchado 3.

El superior, por tanto, no debe simplemente tolerar sino que debe
admitir de buena gana y fomentar la libertad de sus hermanos de mani-
festarle cuanto crean conveniente. Es el tnico modo, en primer lugar,
de conocerles personalmente y, luego, de no privarse de medios Gtiles
para gobernar acertadamente la comunidad. Le darin luces y le pres-
tarAn maés ficil y decididamente ayuda. Para conseguir ésto habrd de
vencer la soberbia, la natural inclinacién a rechazar cuanto sea o pueda
parecer oposicién a sus designios.

Pero digamos ya unas palabras sobre la naturaleza del didlogo,
aunque pudiera parecer anacronico referirse a la nocidn después de
haber estado suponiéndola en lo dicho anteriormente. Sea este un indicio
de que el didlogo es m4s para ser pensado y vivido que para ser definido.
De hecho, si bien todo ¢l mundo habla de didlogo, cuando algunos

133 J. Evoy - F. CHRISTOPH, Desarrollo de la personalidad en lo vida reli-
giosa, Madrid 1967, 247: “Tal vez no haya cualidad mas importante entre las
que pueden esperarse de una superiora religiosa que la de ser ésta de completa
confianza. Lo cual supone, claro esta, que sea completamente justa; cosa que,
por desgracia, no se da siempre. Nada hiere més a una religiosa que el ser
llamada por la superiora, ser acusada de algo y castigada por ello, sin pregun-
tarle nada ni darle ocasién a escuchar su versién del asunto. Me refiero al hecho
de ser juzgado, inculpado y sentenciado sin ser ofdo. La verdad es que no sé de
parte alguna del mundo occidental donde esto suceda; sélo en ciertas comuni-
dades religiosas”,
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deciden dar del mismo una definicién, o se limitan a decir lo que no
es u ofrecen nociones méis o menos enrevesadas si bien altamente lite-
raria y quiz4 sublimes. Por lo general se hacen resaltar algunos elemen-
tos de los muchos que forman parte de la complicada contextura del
arte de dialogar.

Asi se ha dicho. que el didlogo es “el encuentro de dos Misterios
personales en un ritmo binario de apertura confiada y de reciproca
entrega acogedora con un respeto sagrado ante el Misterio del otro para
someterse Ginicamente a la Luz de la Verdad Eterna. Encuentro de dos
amigos de la Verdad eterna; libre ejercicio donde cada uno jura al otro
someterse Unicamente a la Luz” ¥4,

En forma negativa: el didlogo no es mera capacidad o simple
hecho de hablar. Cuando habla un deficiente mental, o se habla por
curiosidad, interés egoista o agradable pasatiempo, mis que didlogo
tenemos un mondlogo a ddo. En estos casos no se da propiamente el
escuchar, es elemento y norma fundamental del verdadero didlogo. Tam-
poco hay dlalogo en la conversacién vana, donde no se busca la verdad.

La nociéon mis sencilla del didlogo serfa la etimolégica: hablar
con. Teniendo en cuenta que hablar es propio de la persona humana
en el ejercicio de sus mas nobles facultades, y sobreentendiendo que ese
ejercicio interpersonal se puede desarrollar en diversos campos: humano,
social, religioso; en esa breve definicion se encierran los principalcs ele-
mentos del didlogo. Quizd pudiéramos decir que el didlogo es un inter-
cambio personal con amor y deseo de verdad.

Pablo VI ha visto en el didlogo “un modo de ejercitar la misién
apostdlica, un arte de comunicacién espiritual”. En la Ecclesiam suam
(n.° 51), define asi la indole del didlogo: “Esta forma de relacién mani-
fiesta por parte del que la entable un propésito de correccién, de estima,
de simpatia y de bondad, excluye la condenacién aprioristica, la polémi-
ca ofensiva y habitual, la vanidad de la conversacién indtil”. Hace
resaltar de manera especial el didlogo como servicio. En el n.° 55 dice
entre otras cosas: ‘“‘Hace falta, aun antes de hablar, oir 1a voz, més atn,
el corazén del hombre, comprenderlo y respetarlo en la medida de lo
posible y, cuando lo merece, secundarlo. Hace falta hacerse hermano de
los hombres en el momento mismo que queremos ser sus pastores,

184 J. GuIiTTON, “Lo spirito del dialogo”: L’Osservatore della Domenica,
6-XTI-1964, p. 13. Citado por C. GRANADO, “Obediencia dialogada”: Manresa 39
(1967) 321 y J. M. GUERRERO, “;Sabemos dialogar?”; Eeclesia 38, 1968 (613) 29.
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padres y maestros. El clima del didlogo es la amistad. Mas todavia, el:
servicio. Debemos recordar todo esto y esforzarnos por practicarlo segiin
el ejemplo y el precepto que Cristo nos dejé (Jn. 13, 14-17)”.

El didlogo es clara manifestacién de la conciencia de la dignidad
humana. Dialogando reconocemos y respetamos esa dignidad. Dialogar
es una operacién, no niveladora, sino de comunién donde cada uno
permanece en su puesto (superior y stbdito) y todos concordemente en
comunion quieren descubrir los signos de los tiempos y el desarrollo de
una verdad siempre igual, siempre antigua y siempre nueva.

De las palabras de Pablo VI, que acabamos de citar, se desprenden
algunas de las disposiciones o actitudes propias del que dialoga. Debe
ser sincero, pues se trata de buscar més luz, la luz de la verdad que
solamente puede penetrar donde se le abren las puertas de la sinceridad.
El disimulo y los artificios, que se adoptan frecuentemente como escudo
y defensa del amor propio, son opacos a la luz de Dios. Para evitar estos
estorbos se necesita la humildad, que nos ayuda a respetar la persona
y el parecer de los demds y a reconocer los errores propios.

Debe estimar al interlocutor, reconociendo sus valores personales,
su capacidad de ensefiar, de hacer reflexionar, de iluminar, ya que ademis
de su inteligencia cuenta con la luz sobrenatural que ¢l Espiritu Santo
comunica a todos los cristianos. Debe amar y estar dispuesto a escuchar,
a recibir y secundar. Cuando se dialoga con la intencién de imponerse,
en realidad no hay didlogo. El stbdito que se llega al superior con pare-
ceres o iniciativas, que a toda costa desea imponer, no dialoga por falta
de esta abertura acogedora; e igualmente el superior que permite al
stibdito desahogarse esperando termine para imponer la determinacién
preparada de antemano, tampoco dialoga. Falta estima, simpatia y amor
al préjimo y a la verdad.

En el n.° 52 de la citada Enciclica Ecclesiam suam nos habla Pablo VI
de los caracteres que ha de revestir el didlogo, los cuales tienen perfecta
apllcaaon al didlogo de la autoridad-obediencia. Los textos entre comi-
llas estin tomados de la Enciclica.

“Sus caracteres son los siguientes:

1. La claridad ante todo. El didlogo supone y exige capacidad de
comprensién, es un intercambio de pensamientos, es una invitacién al
ejercicio de las facultades superiores del hombre. Bastaria esta razén
para clasificarlo entre los mejores fenémenos de la actividad y de la
cultura humana”. Exige, pues, un esfuerzo sincero por aclarar puntos
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de vista. Ha de existir claridad desde el plantcamiento de la cuestién,
luego en la exposicién y siempre en la intencién. Siendo uno de los
“mejores fendmenos de la actividad humana” no debe ser simplemente
tolerado, sino generosamente aceptado, sinceramente deseado.

“2. La afabilidad, que Cristo quiso aprendiésemos de El: Apren-
ded de mi, que soy. manso y humilde corazén (Mt. 11, 29). El didlogo
no es orgulloso, no es hiriente, no es ofensivo. Su autoridad es intrinseca
por la verdad que expone, por la caridad que difunde, por el ejemplo
que da. No es mandato, no es imposicién. Es pacifico, evita los modos
violentos, es paciente, es generoso”. La verdad nunca se impone a gritos
ni a golpes, y tras la-verdad viene el didlogo. Una ironia maligna es como
un latigazo y lleva tras de sf el cinismo y la insolencia.

“3. La confianza tanto en el valor de la palabra propia cuanto en
la actitud para aceptarla por parte del interlocutor. Promueve la familia-
ridad y la amistad. Entrelaza los cspiritus en la mutua adhesién a un
bien que excluye todo fin egoista”. La 1nscgur1dad rompe el didlogo.
En los demis se confia por sus valores y porque si Dios se fia del hombre
no podemos dudar nosotros sistemiticamente de nuestros hermanos.

“4. La prudencia pedagbgica, finalmente, la cual tiene muy en
cuenta las condiciones psicolégicas y morales del que escucha (cfr. Mt. 7,
6): si es un nifio, si es una persona ruda, si no estd preparada, si es
desconfiada, hostil; y se afana por conocer su sensibilidad y por adaptar-
se razonablemente y modificar las formas de la propia presentacién para
no serle molesto o incomprensible”. Quedan asi preconizadas como com-
ponentes de la capacidad de dialogar la pedagogia y la psicologia; pero
sobre todo la adaptacidén, el hacerse todo a todos para ganarlos para
el Sefior.

A la luz de esta doctrina se puede ver en qué consiste el auténtico
didlogo y apreciar lo dificil que es practicarlo. Por esto son posibles
y empiezan a darse ya de hecho diversas desviaciones del mismo. Los
que temen las modificaciones que el didlogo trae con31go en la situacién
actual; concretamente del ejercicio de la autoridad y practica de la obe-
diencia, se atrincheran en férmulas rigidas que no traen consigo mejora
alguna. Es como ponerse una careta para dar la impresién de estar al
dia, pero con eso tinicamente se consigue volver al formalismo que habia
invadido en buena parte atn el modo de vivir en los Institutos religiosos.

Por parte de los subordinados no existe el didlogo cuando, con sus
intervenciones, pretenden conseguir una cierta libertad de expresion
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y de opinién basada en principios democrticos, apelando a la fuerza
extrinseca del nimero y no a la intrinseca de la verdad. Cuando en
realidad intentan boicotear las érdenes del superior con razones y alega-
ciones espaciosas o actitudes rebeldes; o aleguen como un derecho de
pedir cuentas al superior emplazdndole ante una especie de tribunal
popular. Todo eso no es dialogar, sino parapetarse tras un escudo de
defensa y ataque completamente ajeno, por lo demas, al espiritu religioso.

Por parte de los superiores se falsea el didlogo cuando se escucha
y hasta se consulta a los sibditos, pero por cumplimiento o expediente
dilatorio, haciendo luego caso omiso de pareceres y consultas' y deci-
diendo segtin su criterio personal sin moverse un milimetro de la deter-
minacién anteriormente tomada. Esta maniobra serd descubierta por los
sabditos, los cuales cacrdn en la desconfianza y en el convecimiento de
que tales consultas son una pérdida de tiempo. Anulari igualmente el
didlogo aquel superior que escucha y luego toma represalias a causa de
lo oido o el otro que trata de imponer su autoridad en el curso mismo
de la conversacién. Se ha dicho que cuando “un sujeto propone al supe-
rior modificaciones o novedades, aunque sea de manera mily respetuosa
y pacifica, sucede frecuentemente lo siguiente. Al principio el superior,
escuchindole, se mantiene visiblemente a la defensiva. Luego propone
argumentos contrarios a esas proposiciones y favorables al uso estable-
cido. Si entonces el stbdito presenta una razén mis fuerte, el superior
corta el didlogo. Esto muestra que tal superior no cree en la verdad, no
es su discipulo. La tiene miedo, teme pensar, teme que la verdad le lleve
demasiado lejos. No se siente seguro sobre la verdad, sino en lo que
siempre se ha hecho. Interrumpiendo el didlogo ante una razén fuerte,
demuestra que no se deja guiar por el pensamiento, sino por una
especie de voluntad pura, que tal vez no es otra cosa que la propria
voluntas de que hablan los autores espirituales” 1%,

Esta desatencidn y hasta oposicién al didlogo va desapareciendo sin
duda, pero ha existido y atn se da. Es necesario delatarlo e insistir en
la importancia suma de este nuevo fendmeno y arte del didlogo, que
puede dar solucién a esa crisis de autoridad-obediencia tan comentada en
los dltimos tiempos. Tanto es asi, que la crisis de obediencia y de autori-
dad (especialmente cuando en este concepto se carga el acento en la

135 A, ALTISENT, “Propos sur l'exercice de P'autorité abbatiale”: La Vie
Spirituelle Supplement n° 81 (1967) 329-330.
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resistencia a la autoridad), se reducen a una crisis de relacién, crisis de
didlogo **¢,

Quiz4 interese, pues, recalcar un poco su amplitud para avivar las
conciencias. Citamos cuatro testimonios, como cuatro voces de alerta,
que se han dado en muy distintos lugares, dentro siempre del campo
religioso.

J. Evoy - F. Crlstoph “He dado retiros de costa a costa y a las més
variadas Comunidades. Siempre me choca la queja casi universal que
percibo: la superiora no nos escucha. Una religiosa se ve a menudo
condenada sin ser oida. Muchas veces, si intenta explicar algo, se le
dice: “Hermana, es usted una impertinente”. Desde el momento en
que a una religiosa se le dice tal cosa, se encuentra en una situacién
imposible..,” 137,

En la Revista de la Conferencia de Superiores Mayores Religiosos
de Colombia se ha escrito: ““Veamos otra cosa que deberian aprender
las superioras y maestras de novicias: qué es dialogar. Las superioras
no han sido formadas para el didlogo... En contra de la “ciencia del
didlogo” estd una de las mas grandes miserias de nuestra naturaleza:
el apropiarse el honor que se tributa al cargo... Ese pretendido honor
del que se ha apoderado ha impedido el didlogo, la sinceridad, la es-
pontaneidad de los sibditos —y atn mas de las sibditas— para con los
superiores. Las exigencias de ese honor usurpado se ha querido presen-
tar con frecuencia como respeto a la autoridad y como sefial de sumisién
a Dios por la obediencia” 13,

J. Leclercq: “Los que ejercen la autoridad piden muy pocos conse-
jos. ...jCudntas veces sucede que los superiores descarten, sin haberlo
prestado ni siquiera un minuto de atencién, un problema que el subor-
dinado estime grave y urgente! ...Frecuentemente me ha impresionado
la seguridad con que personas acostumbradas a mandar decidian cuestio-
nes sobre las que nada sabian, sin intentar siquiera informarse” %,

136 Cfr. G. BLANCHETTE, “Formation a la liberté dans les séminaires et les
scolasticast”: La Vie Spirituelle. Supplement n.o 78 (1966) 411, Insiste en esta
idea G. MARTIL, “Seminarios 1967. Panorama general”: Seminarios 13 (1967)
64; “El ejercicio pastoral de la autoridad”: Semmamum 7 (1967) 569. Ambos
repiten que el seminario es un mundo de relaciones, se impone la institucionali-
zacién del didlogo.

187 Desarrollo de la personalidad, Madrid 1967, 298.

138 Vinculum 14 (1966) 298.

189 “L'uso dell’autoritd: Problemi dell’automta Roma 1964, 386, 394, 396.
Claramente se expresa también el que fue Arzobispo de Bombay, Mons. ROBERTS
Autoridad y obediencia (Papas negros), Madrid 19567, 121, 129: “Demasiado a
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Juzgar de nuestra situacién a este respecto seria mejor dejarlo al-
lector experimentado. Citamos un testimonio, que afirma esa crisis en
el pasado y el exceso opuesto en el presente. “Creo que en Espaiia
hemos pasado de un concepto exagerado de la autoridad, tanto en el
terreno familiar, politico o religioso al estado actual. Se ha abusado de
la autoridad, incluso en el terreno religioso, en contra de los derechos
humanos, y abora... hemos ida al extremo contrario. Se ha creido que
todo lo que mandaba el superior, aun cuando saliera de sus atribuciones,
era voz de Dios. Nunca se suponia que también puede hablar Dios por
boca del stbdito o de la comunidad, y frecuentemente ni se les ofa, ni
s¢ les dejaba opinar” %, Desde luego, parece un cambio demasiado
rapido.

El texto nos da pie para insistir un poco en la necesidad del dilogo,
con la razén que en €l se apunta, y que, como algunas otras, queda ya
anteriormente insinuada. “Dios habla también por boca del. sdbdito y de
" la comunidad”, a todos mueve el Espiritu Santo, y todos, por tanto,
pueden ayudar al superior a conocer la voluntad de Dios, y deben
ayudarle. A su vez éste no puede rechazar sin oponerse a los planes de
Dios esa colaboracién, que le serd comunicada principalmente mediante
¢l didlogo. Es lo que ha dicho y tenido en cuenta el Concilio. Los
impulsos renovadores no vienen sélo de arriba sino también de abajo
(Decreto, n.° 4), y esos carismas deben ser acogidos por todos “con agra-
decimiento y consuelo” 141,

menudo of en mis largos viajes a personas no catélicas citar palabras y acciones
de sacerdotes y ain de Obispos, dispuestos a no hacer nada que no estuviese
ordenado por la autoridad catélica. Daban la impresién de una autoridad re-
creandose en si misma, hostil a toda critica. Este es quiza el peligro en el uso
de la autoridad, como lo demuestran los ejemplos de Bonifacio VIII y Clemente
XIV... Indudablemente, otro peligro para un cuerpo altamente autoritario es
nombrar “hombres que dicen si” para las posiciones altas. El proceso de inte-
ligente obediencia requiere que el obligado coopere, se manifieste: el superior
antes de decidir, tiene que pensar y escuchar. Pensar es duro trabajo, escuchar
implica humildad”.

140 1, Erizaipge, “El didlogo y la obediencia”: Hechos y Dichos ne 375
(1967) 388.

141 Const. Lumen gentium sobre la Iglesia, n.2 12. El parrafo completo
dice asi: “Ademas, el mismo Espiritu Santo no solamente santifica y dirige al
pueblo de Dios por los sacramenos y los ministerios y lo enriquece con las virtu-
des, sino que, distribuyéndolas o cada uno segiin quiere (I Cor. 12, 11), reparte
entre los fieles gracias de todo género, incluso especiales, con que los dispone y
prepara para realizar variedad de obras y de oficios provechosos para la renova-
cién y una més amplia edificaciéon de la Iglesia, segiin aquellas palabras: A cada
uno se le otorga la manifestacion del Espiritu para comun ytilidad (I Cor. 12, 7).
Estos carismas, tanto extraordinarios como los mas sencillos y comunes, por el
hecho de que son muy conformes y tutiles a las necesidades de la Iglesia, hay
que recibirlos con agradecimiento y consuelo”,
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Una verdad, quizd no meditada suficientemente, y que confirma la
necesidad del didlogo es que la funcién educadora resulta esencial al
cargo de superior. Y la educacion o formacién del religioso no termina
con el noviciado. A la falta de didlogo en algunos ambientes religiosos
se debe considerablemente que la personalidad de los individuos quede
més o menos subdesdrrollada y éstos se vuelvan aduladores o murmura-
dores, insatisfechos o rebeldes. “Para hacer evolucionar una vida consa-
grada hacia una fe adulta, las explicaciones mas minuciosas son ineficaces
en tanto no se alcanza la realidad en una relacién de persona a persona
y en el clima afectivo requerido por esta relacidn” 42,

Actualmente el superior estd mis obligado que nunca al asesora-
miento dada la complejidad de la vida moderna en todos los aspectos,
por ejemplo; ciencia, educacién, apostolado. Los superiores no pueden
ser competentes en todo, especialistas en muy poco. Muchos sabditos
sabrin bastante mis que ellos de gran parte de los asuntos planteados.
No puede, por .tanto, un superior proceder légicamente en el plantea-
miento y solucién de las cuestiones como si supiera mucho de todo.
En consecuencia “el superior estd referido a informaciones y asesores
en una amplitud que no era antes necesaria... También serfa bueno
que los superiores intentasen procurarse esas informaciones que necesitan,
ya que tienen que mandar segln puntos de vista objetivos, por un
camino siempre objetivo y claro. Lo que no siempre es asi. Una politica
oculta de gabinete, es tal vez para dicho asesoramiento objetivo un
camino con frecuencia bien intencionado, pero no siempre rico en
resultados” 14,

142 J, LAPLACE, La mujer y lo. vida consegrade, Barcelona 1965, 234. Véase
toda la primera parte del apartado VII, donde ademéis se completa lo dicho
sobre las cualidades del didlogo. Digno de ser leido: G. HUYGHE, Equilibrio ¥y
adaptacién, Madrid 1963, 216-220.

143 K, RAHNER, Marginales sobre la pobreza y la obediencia, Madrid 1962,
15. Esa “politica oculta” puede causar estragos cualificados cuando en las rela-
ciones superior-sitbdito entran de por medio faltas, castigos, injusticias. J. LE-
CLERCQ dice que en el campo de los recursos acordados a los subordinados se debe
desconfiar de las formas juridicas. Donde existe el uso de escucharles cuando se
creen ofendidos, puede ser initil hacer una ley al respecto. “Pero es excepcional
que esto suceda espontineamente, porque la tendencia natural de quien ejerce el
poder es pensar que los subordinados deben estar contentos, y es dificil darles un
medio eficaz de defensa. Es notorio el sistema militar, donde todo soldado que
quiere quejarse puede recurrir al coronel. Pero si lo hace, en primer lugar el
coronel no le escucha y se atiene a cuanto le refieren los jefes inmediatos, los
cuales luego consideran al soldado un exaltado y se ingenian para hacerle sufrir
de mil maneras. Asi que nadie recurre al coronel, y él se cree, puesto que no
recibe quejas, que todo marcha estupendamente y que sus hombres son comple-
tamente felices. Esta historieta es cldsica en todos los ejéreitos, la he oido con-
tar veinte veces; pero he encontrado la misma cosa en todas las comunidades
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“Existe otro motivo que hace mds urgente hoy el didlogo entre la
superiora y las religiosas”. La afirmacién ha sido formulada refiriéndose
a religiosas y a las jovenes que ingresan después de haber militado en
la Accién Catolica, donde han aprendido a asumir responsabilidades.
Tales jévenes, pensaban algunos, no saben obedecer en el claustro y de
ahi que haya menos vocaciones. La idea es falsa. Lo cierto seria que la
formacién adquirida en ambientes donde cada uno discute los problemas,
admite opiniones, ayuda y se hace ayudar, busca juntamente con los
demas la ensefianza y voluntad de Dios, hace lucgo' muy dificil admitir
una obediencia pasiva, sin didlogo. “La Accién Catdlica, sanamente
comprendida, es una escuela de obediencia fundada sobre el didlogo
continuo con Dios, con la Iglesia, con los demds. Cuando entra en reli-
gion una joven asi formada, anhela encontrar una autoridad que solicite
su obediencia en el curso de un didlogo semejante” **. Ampliando los
términos podriamos concluir: aquellos Institutos religiosos que no lo-
gren instaurar este estilo de obediencia exigido por los signos de los
tiempos y deseado por el Concilio estin expuestos a perder vocaciones
estupendas. :

“Didlogo continuo con Dios, con la Iglesia, con los demis”. No
quisiéramos cerrar este punto antes de invitar a una reflexién sobre el
contenido de estas palabras.

donde he podido dar un vistazo. Esto explica lo que pudiéramos llamar la eufo-
ria de los dirigentes... Son necesarios, pues, medios de recurso para los subordi-
nados y es necesario que puedan usar de ellos. A este respecto el Derecho cané-
nico es también una mina de preciosas ensefianzas, porque multiplica los recursos
contra los abusos de la autoridad; pero también aqui, cuando se vive en la Igle-
sia, se tiene la impresién que estos recursos no son siempre eficaces y se encuen-
tra el mismo fenémeno que se ve en todas las sociedades, donde la sabiduria po-
pular asegura que “el pez pequefio no tiene nunca razén contra el pez grande”.
(“L'uso dell autorita: Problemi dell'autorita, Roma 1964, 401-402).

44 G. HuYGHE, Equilibrio y adaptacion, Madrid 1963, 217. El malestar
en estos casos no es debido a las malas disposiciones de los individuos sino a las
aeficiencias de los ambientes religiosos en los que han ingresado. La idea expre-
sada en el texto puede tenerse en cuenta en la marcha de las comunidades cuando
surjan dificultades con individuos bien dotados. Refiriéndose a religiosos de inte-
ligencia privilegiada se ha escrito lo siguiente: “Es necesario poner valiente-
mente las “élites” intelectuales en la vida del Instituto. El “ministerio” de bri-
llantes inteligencias formadas en el estudio constante e indefeso, debe ser poten-
ciado y aprovechado en favor del Instituto, A veces quitarin la paz, pero esta
paz jes verdadera? Bienvenida sea una santa y providencial tensién contra una
tranquilidad artificial y depauperante. Y, en este sentido tienen mucho que decir-
nos las personas inteligentes, que leen, que estudian, que observan el mundo y
piensan con sabiduria. Repito: pueden meter un poco de miedo; pero quien
manda las necesita en gran manera”. G. LocaTELLI, “Il Decreto Perfectae cari-
tatis e l'esercizio dell’autoritd”: Rivista delle religiose. Quaderno per le superiore.
Supplemento al n.° 6-7, 1966, 20.
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Tanto el que manda como quien obedece han de dialogar en primer
lugar con Dios. El superior, porque de Dios ha recibido la autoridad, El
ha constituf{do mediante Cristo la Iglesia jerdrquica, y consiguientemente
en ¢l didlogo continuo ¢ intimo con El ha de aprender el superior que
la autoridad en la Iglesia es, como dice Pablo VI, “la trasposicién de la
caridad pastoral de Cristo”, “un poder de paternidad y de salvacién”,
“un misterio de verdad y de caridad” ejercido con espiritu de servicio.
Igualmente el sibdito entenderd en el didlogo con Dios el sentido pro-
fundamente religioso de la obediencia, que, como también ha dicho el
mismo Pontifice, “arranca de motivos de fe, se vuelve escuela de humil-
dad evangélica, hace participar al obediente de la sabiduria, de la uni-
dad, de la edificacién, de la caridad que sostiene el cuerpo eclesial y
confiere a quien la impone y a quien se conforma con ella, el mérito de
la imitacién de Cristo “hecho obediente hasta la muerte”.

Cuando el didlogo con Dios es verdadero desembocari en el didlogo
con los “otros”. Si se trata del superior, con la comunidad y con cada
edbdito. Hablando del stibdito, con el superior y con los miembros de
la comunidad %,

Sin detenernos a comentar estos puntos, que de alguna manera
quedan expuestos anteriormente, si queremos hacer constar, antes de dar
por terminadas estas consideraciones sobre el didlogo, un aspecto de
éste, que ha sido puesto de relieve por el Card. Prefecto de la S. C. de
Religiosos en el discurso a la Gltima Asamblea general de la USMI
(1521 de enero de 1968): “Me parece necesario afiadir ademds que el
didlogo entre los miembros de un Instituto religioso y los propios supe-
riores no podrd ser nunca eficaz y obtener los resultados prefijados, si
los superiores no comienzan antes a dialogar con la Santa Sede para
conocer su mente y recibir de ella las oportunas indicaciones. Todo
superior religioso que tiene la costumbre laudable de tratar con la Santa
Sede, puede testificar que no es en absoluto complicado este modo de
obrar. Por eso es al menos sorprendente la actitud de ciertos superiores
y a veces de algunos stbditos que interpretan los decretos conciliares
como si ellos solamente poseyeran los carismas de auténtica interpreta-
cién de la vida religiosa, mientras rechazan o ignoran los reclamos de
la autoridad competente que los invita a la reflexién y a la prudencia.
El Decreto Perfectae caritatis, n.° 2, dice que la renovacién debe hacerse

146 Cfr. J. M.* LAHIDALGA, Didlogo y obediencia en la Iglesig hoy, Madrid
1965, 11-24.
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duce Ecclesia, es decir, bajo la guia de la Iglesia... Cudntos pasos en
falso podrian evitarse con un abierto y confiado recurso a la S. C. de
Religiosos para obtener consejo y directrices. Recuérdese, pues, que el
didlogo debe desarrollarse ante todo entre los Institutos y la Santa Sede.
Cuando los Institutos quieren obrar por si mismos, y deciden arbitraria-
mente sobre cuestiones de disciplina y estructuracién religiosa dejando
a un lado las normas de la autoridad competente, corren el peligro de
colocarse sobre un binario inseguro, mientras ofrecen a los stbditos el
pretcxto de adoptar, a su vez, actitudes contrastantes que compromctcn
la unién de la familia religiosa con todas las consecuencias faciles de
imaginarse” 16,

“PROMUEVAN SUS ANHELOS COMUNES EN BIEN DEL INSTITUTO Y DE LA
[oLEsiA”.—Precisamente, relacionadas con la idea aqui, como en otros
lugares, aludida por el Concilio, tenemos en el discurso ahora citado las
palabras siguientes: “Finalmente quisiera invitaros a examinar, en vues-
tros Capitulos especiales, las relaciones con los Excmos. Ordinarios del
lugar. Hay Institutos que apelan a su caricter pontificio para eximirse
de la autoridad del Obispo, mientras que otros no se adhieren siempre
a las indicaciones diocesanas con decidida, pronta y sincera voluntad...
Por vuestro bien y el bien de las almas os invitamos a responder con
prontitud y entusiasmo a los requerimientos pastorales de los Obispos,
segn las normas conciliares, y no omitiendo nada de cuanto podéis
hacer para colaborar activamente al servicio de la Iglesia”.

Es necesario que todos los religiosos, especialmente los superiores
como principales responsables, se den cuenta perfecta de que su vida
y su misién estd englobada en el misterio total de la Iglesia, que la
obediencia y la consagracién religiosa no significan solamente una entrega
a Dios sino también a la Iglesia, de manera que la misién eclesial y la
obligacién apostélica estin contenidas en la profesién religiosa.

Esta conciencia eclesial fallaba con frecuencia. Se pensaba demasiado
exclusivamente en la propia regla, el propio hibito, el propio Instituto
como un todo independiente y autosuficiente mis que como parte o
miembro de un tomo mucho més amplio, que es la Iglesia.

146 Acerca del didlogo del superior con su comunidad, lo que pudiéramos
llamar consulta colectiva, puede verse: E. MARCOTTE, “Le role de la communauté
dans le gouvernement local”: Orientations nouvelles dans le gouvernement des
religieux, Ottawa 1967, 45-62. I. HAUSHERR, La obediencig religiosa, Bilbao 1968,

110-129, expone otros dos aspectos de este didlogo: ‘en orden a la santificacién
personal y en relacién a la obra comin de apostolado.
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Esta dimensi6n eclesial de la vida religiosa ha sido presentada repe-
tidamente por el Concilio de manera especial, aunque no exclusiva, en
la Constitucién sobre la Iglesia y en los Decretos sobre el ministerio
pastoral de los Obispos y renovacién de la vida religiosa.

Veamos algunos textos. En la Constitucidn se nos dice que “‘a mane-
ra de un 4rbol que se ramifica espléndido y pujante, ha ido creciendo
en el campo del Sefior formas diversisimas de vida monacal o cenobitica
en gran variedad de familias que se desarrollan, ya para ventaja de sus
propios miembros, ya para el bien de todo €] Cuerpo de Cristo” (n.° 43).
En el nimero siguiente se recuerda el principio y se ofrece una conse-
cuencia prictica: “Como los consejos evangélicos tienen la virtud de
unir con la Iglesia y con su misterio de una manera especial a quienes
los practican por la caridad a la que conducen, la vida espiritual de
éstos es menester que se consagre al bien de toda la Iglesia. De ahi nace
el deber de trabajar segln las fuerzas y segin la forma de la propia
vocacidn, sea con la oracion, sea con la actividad laboriosa, por implantar
o robustecer en las almas el reino de Cristo y dilatarlo por el mundo
entero’’.

El mismo concepto estd latente en la exposicién que el n.° 45 hace
de las relaciones del estado religioso con la Jerarquia de la accién litdr-
gica de la Iglesia en la profesion religiosa; pero, ademds, se mencion:
cxpresamente: “los Institutos religiosos, erigidos en todas partes para
la edificacién del Cuerpo de Cristo”. Ante todos los hombres, fieles ¢
infieles, han de encarnar los religiosos los distintos aspectos de la vida
de Cristo para conducir a todos los hombres a la salvacién. “Pongan,
pues, especial solicitud los religiosos en que, por ellos, la Iglesia muestre
mejor cada dia a ficles ¢ infieles, el Cristo, ya sea entregado a la contem-
placién en el monte, ya sea anunciando el Reino de Dios a las turbas,
sanando enfermos y heridos, convirtiendo los pecadores a una vida
correcta, bendiciendo a los nifios, haciendo el bien a todos, siempre obe-
diente a la voluntad del Padre que le envib”.

El Decreto sobre la renovacién de la vida religiosa insiste en la mis-
ma doctrina desde el n.° 1, que comienza recordando la ejemplaridad
de la vida religiosa “signo preclaro del Reino de los ciclos”, la interven-
cién de la Iglesia que “acoge y aprueba de buen grado” las familias
religiosas, cuya variedad “contribuy6 en tan gran manera a que la mis-
ma Iglesia, no sélo estuviera equipada para toda obra buena y preparada
para la obra del ministerio en orden a la edificacién del Cuerpo de
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Cristo, sino también a que, hermoseada con los diversos dones de sus
hijos, s¢ presente como esposa que se engalana para su Esposo”. Todos
los que han respondido a la llamada de Dios, siguiendo a Cristo mediante
la profesidén de los consejos evangélicos “impulsados por la caridad que
el Espiritu Santo difunde en sus corazones, viven mds y mds para Cristo
v para su Cuerpo Mistico, que es la Iglesia”. Y el Sagrado Sinodo redacté
este Decreto “para que el eminente valor de la vida consagrada por
la profesion de los consejos evangélicos y su cometido, necesario
también en las actuales circunstancias, redunden en mayor bien de la
Iglesia”.

Tratando de los distintos elementos de la vida religiosa se hace
resaltar su cardcter apostdlico y su dedicacién al bien de la Iglesia. Por
ejemplo, en el n.° 5 se dice: “Considérense, ademas, dedicados al servicio
de la Iglesia, ya que ella recibié esta donacién que de si mismos hicie-
ron... Por esto, los miembros de cualquier Instituto, buscando sélo y
sobre todo a Dios, deben unir la contemplacién al amor apostélico, con
el que se han de esforzar por asociarse a la obra de la Redencién y por
extender el Reino de Dios”. En el nGmero siguiente se recomienda el

“cultivo de la vida espiritual “de donde brota y cobra vigor el amor al

préjimo en orden a la salvacién del mundo y 2 la edificacién de la
lglesia”, y termina con estas palabras: “amen fraternalmente a los
miembros de Cristo, reverencien y amen con espiritu filial a sus pastores
y vivan y sientan mas y mas con la Iglesia y consigrense totalmente
a su mision”.

En los textos citados, si bien de manera incompleta en gracia a la
brevedad, se ha dejado entender que el servicio de la Iglesia no reside
primordialmente en la actividad apostélica sino en la unién con Cristo.
No es de extrafiar que adn los Institutos de vida contemplativa “ilustren
al pucblo de Dios con frutos ubérrimos de santidad y le edifiquen con
su ejemplo, e incluso contribuyan a su desarrollo con una misteriosa
fecundidad” (n.° 7). En los Institutos de vida apostélica “la accién
apostélica y benéfica pertenece a la misma naturaleza de la vida religiosa,
ruesto que tal accién es un ministerio santo y una obra de caridad propia
de ellos, que la Iglesia les ha encomendado y que han de realizar en su
nombre. Por lo mismo, toda la vida religiosa de sus miembros ha de
estar empapada de espiritu apostélico, y toda su actividad apostélica ha
de estar, a su vez, informada de espiritu religioso”. La misma trayectoria
cclesial contindia a lo largo del Decreto.
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Imposible comentar aqui las normas que el Decreto sobre el minis-
terio pastoral de los Obispos, completadas por las que, para su ejecucién,
afiade el Motu proprio Ecclesiae sanctae, establece a este respecto. Véanse
los nn. 33-35 del Decreto y 22-40 del Motu proprio. Citaremos sélo el
primer pérrafo del n.° 33 del Decreto: ‘““Todos los religiosos, a quienes
en todo cuanto sigue se unen los hermanos de las demds instituciones
que profesan los consejos evangélicos, cada uno segtin su propia vocacién,
tienen el deber de cooperar diligentemente en la edificacién e incremento
de todo ¢l Cuerpo Mistico de Cristo para bien de las Iglesias particu-
lares”.

En resumen, se intenta incorporar los religiosos segiin la indole de
cada Instituto, bajo la autoridad de los Obispos y en coordinacién con
el clero diocesano y demés Institutos, al ministerio pastoral con vistas
a la edificacién e incremento del Cuerpo Mistico en general y al bien
de las Iglesias particulares 7.

De esta doctrina, machaconamente expuesta por el Concilio, los
superiores religiosos sacardn la conclusién de que su responsabilidad
ante Dios y ante la Iglesia, resumida muy brevemente con esas palabras:
“promuevan los anhelos comunes de sus sbditos en bien del Instituto
y de la Iglesia”, es realmente grande. No pueden llevar a sus hermanos
a Dios, si no les orientan hacia los fines apostdlicos, esenciales siempre
sunque de diversas maneras a toda comunidad religiosa. Para conseguirlo
necesitarin estar ellos mismos imbuidos de un gran celo apostdlico,
necesitarin ser verdaderamente apostolcs

Vivir y obrar conforme a esta conciencia eclesial exigird esfuerzos
y renuncias. Esfuerzo en general para integrarse en el conjunto de la
Iglesia, para proceder siempre en la debida dependencia del Papa y los
Obispos; esfuerzo en casos concretos de adaptacién de la vida comitin
a las obras apostélicas (en la préctica resulta a veces dificil cambiar un
simple horario), aceptando los sacrificios individuales y colectivos que

147 Cfr. J. GALOT, Nueva perspectiva de la vida consagrada, Bilbao 1967,
149—162; Animatrice de communauté. Paris 1967, 78-89; J. G. RaANQUET, Consa-
gracién bautismal y consagracién rehgwsa,, Bilbao 1967, 99-118, Ademas de los
comentarios al Decreto sobre la renovacion de la vida religiosa y sobre el minis-
terio pastoral de los Obispos, serd especialmente util leer los comentarios a la
Constitucién sobre la Iglesia, cap. VI, por ejemplo: II Sémana de Estudio para
Formadores, Madrid 1965, 53-216; Los Religiosos en la Iglesie, Madrid 1967,
229-344; Comentarios a la Constitucién sobre la Iglesia, Madrid 1966, 798-881;
La Iglesia del Vaticano II, vol. II, Barcelona 1967, 1.091-1.189; La Iglesia del
Conctlio, Bilbao 1966, 307-344; La Igldsia. Constituciéon “Lumen gentium”, Bil-
bao 1967, 264-279; J, Garor, Los religiosos en la Iglesia, Bilbao 1967,
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puede traer consigo la entrega generosa al apostolado, pues se trata de
colaborar en la obra redentora del mundo que se llevé a cabo mediante
el sacrificio. Este espiritu eclesial pedird renunciar a ciertas actividades
a las que otros ya se entregan con eficacia y mayor compevtcncia, aten-
diendo otras necesidades apostdlicas mas abandonadas quizd por ser
menos rentables; renunciar, desde luego, al egoismo y al orgullo colec-
tivo, que provocan competencias y rivalidades; renunciar tal vez a obras
emprendidas por la comunidad y que han perdido su razén de ser o
resultan ineficaces. En fin, mantener y fomentar en la propia comunidad
una conciencia, un espiritu, una fe y un testimonio apostélicos y eclesia-
les, es tarea delicada y dificil pero insolayable e importante del superior.

3. AUTORIDAD

“...quedando, no obstante, siempre a salvo su
autoridad para determinar y mandar lo que hayo
de hacerse”.

Con esta afirmacién final pretendia el Decreto alejar el peligro
y tranquilizar a los 405 Padres conciliares, que temian desapareciese la
noci6n tradicional de la obediencia religiosa en favor de un movimiento
de democratizacién y corresponsabilidad total ante la insistencia en la
colaboracién y. el didlogo. El didlogo no resta al superior autoridad, cuya
manifestacién esencial consiste en la decisién final. El stbdito exponien-
do su parecer al superior no tiene derecho a exigir una decisién conforme
al mismo, y el superior escuchando de buena gana para ser iluminado en
orden a una decisidn acertada no se compromete a hacer suyos necesaria-
mente los deseos del stbdito; conserva el derecho de decidir en contra
de los mismos y, aun cuando decide segtin ellos, la decisién adquiere
su fuerza obligatoria de la voluntad del superior. El Concilio, pues, no
destruye la autoridad reduciéndola a un didlogo, en ¢l cual el superior
se esfuerza por convencer a los stibditos, sino que intenta devolverla su
pristina grandeza evangélica, su espiritualidad y eficacia santificadora,
acomodandola al mismo tiempo a las circunstancias concretas del hombre
de hoy.

La colaboracion, pues, debe ser considerada como un elemento del
dinamismo de la obediencia que termina en Ja decisién. Antes de llegar
a esta culminacidn, el stbdito, dispuesto ya a aceptar la determinacién
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del superior cualquiera que ella sea, le ayuda a tomarla con mis cono-
cimiento de causa poniendo a su disposicién todos los medios a su
alcance, cumpliendo, podriamos decir, el mandamiento de llevar unos el
peso de los otros (Gal. 5, 2) pues se corresponsabiliza con el superior.
En relacién de benévola amistad fraternal han llegado a la pendltima
palabra, la Gltima la dice el superior. Con ella termina el didlogo y
empieza la obediencia activa v responsable del stbdito colaborando con
todas sus fuerzas en la ejecucién del mandato.

El superior tiene autoridad y debe mantenerla. Para mantenerla,
tanto en el tomar la decisién como en asegurar su cumplimiento, nece-
sita especialmente firmeza y fortaleza, “porque todo es incierto y vacila
cuando la autoridad no sabe mandar”, como decia el Card. Antoniutti
en su Alocucién a la Conferencia Italiana de Superiores Mayores,
16-18 de noviembre de 1966.

Se ha dicho que las tres grandes leyes del gobierno son la prudencia,
firmeza y bondad. La norma suprema seguida por la sabidurfa divina

es “fortiter et suaviter”. La prudencia regula este equilibrio siempre
c‘lﬁcﬂ Podemos, pues, afirmar que las dos caracteristicas de todo gobier-
no son la firmeza y la bondad. Lo referente a la segunda queda de
alguna manera incluido en lo anteriormente dicho sobre el amor que
debe animar al superior y no insistiremos aqui. Vamos a fijarnos en la
primera, que de tal manera se considera necesaria en el que gobierna
que, en la mentalidad y lenguaje corriente, con frecuencia se confunde
autoridad y firmeza o fortaleza.

La firmeza no es dureza, inflexibilidad, testadurez o terquedad,
cblera, absolutismo, autoritarismo ni espiritu de centralizacién. Es la
fuerza tranquila, que se plicga sin romperse, se dobla sin desviarse
¥ que contra viento y marea mantiene la buena direccién de la barca
vy la conduce con seguridad al puerto. Es la fortaleza personal y moral,
fortaleza de espiritu y de carcter, con la cual se ejercen y se sostienen
los derechos de la autoridad. Fortaleza de espiritu, es decir, firmeza
en el consejo, pensar sin indecisidn, sin titubeos, sin debilidad. Reflexio-
nar Dbien, pero acabada la reflexién, saber bien lo que se quiere y lo
que es preciso querer. Fortaleza de volutad, es decir, algo decidido y
resuelto, moderado indudablemente, pero inmutable dentro de su mode-
racién. Fortaleza para querer, para mandar pese a los temores y repug-
nancias que se puedan experimentar, para triunfar de los obsticulos y, si
es necesario, romper las resistencias, para saber exigir y obtener de todos
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la obediencia. Fortaleza para inspirarse en su gobierno Gnicamente en
Dios, en su conciencia, en el bien de la comunidad y no ceder nunca al
oportunismo, al respeto humano, al sentimentalismo, al afin de popula-
ridad, al liberalismo. Fortaleza para cargar valiente y alegremente con
sus responsabilidades, para sacrificar su descanso, su tranquilidad, sus
amistades y hasta su reputacién y su cargo cuando el deber lo reclama.
Fortaleza para soportar en paz, sin despecho ni rencor, las criticas, las
oposiciones de caracteres dificiles o de stibditos sin espiritu religioso, en
una palabra, para aceptar con generosidad todas las cruces del superio-
rato. La fortaleza exige, ademas, constancia, espiritu de continuidad,
perseverancia; los cambios continuos y multiples contradrdenes indican
necesariamente una falta ya de prudencia, ya de firmeza, falta de pruden-
cia en la decisién o de firmeza en la ejecucién. Firmes son aquellos que
saben lo que quieren porque tienen una gran claridad mental acerca
de sus deberes, de los fines que persiguen y conocen ampliamente Jos
medios y métodos para conseguirlo, y los que a esa claridad unen mara-
villosamente un firme 'y equilibrado caricter; saber lo que se quieré
y querer lo que se sabe, es el principio de la firmeza.

“La autoridad nunca ha de dar a sus sibditos la impresién de estar
siempre vacilante o desamparada. Es lamentable que se vea uno obligado
a hacer en las Congregaciones religiosas la reflexién ofda tantas veces
en el ejército: “Antes de ejecutar una orden, espera siempre la contra-
orden”. Asi hacfa aquel superior que modificaba sus disposiciones tres
veces seguidas en un solo dia. Tan pronto tomaba una decisidn, venia
un religioso a quejarse de ella y a recriminarle. Cambio de direccién.
y aparecia otro de sus sbditos para mostrarle los inconvenientes. Nueva
contraorden en espera de un tercer cambio. Siempre tenia razén el
Gltimo que hablaba” 45,

Un gobierno en el que menudean los cambios de direccién y los
aplazamlentos perderd forzosamente respeto y autoridad. Generalmente

a la crisis de autoridad precede la crisis del valor personal y moral del
que manda. “Firmemente creo no haber jamés observado que las gentes
se hayan quejado de tener impuestas cosas dificiles, siempre y cuando
ban estado bien mandadas. Al contrario, a la falta de ordenamiento

148 1. CoLIN, El libro de los superiores, Madrid 1955, 262. Recogemos aquf
varlas 1deas del mismo autor, cuya competencia ha semdo de abundante fuente
dc inspiracién a otros escrltores como puede comprobarse, por ejemplo, en
A. HERNANDEZ, Escuela de superiores, Madrid 1961, 241 s.
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suceden las mis temibles revueltas. Yo me pregunto si lo que con el
nombre de libertad reivindicaron nuestros padres, era otra cosa que el
derecho a ser bien mandados” '*°.

En tres principios debe inspirarse, a este respecto, el gobierno de todo
buen superior, segin nos dice Mons. Dupanloup: 1. “No consentir
jamas que se desprecie su gobierno”. Exigir el respeto de la autoridad,
que es cosa divina. Ademds, sin una autoridad, al menos respetada si
no ya amada, se torna imposible todo gobierno y cae en la anarquia.
Especialmente en publico no puede permitirse que la autoridad sea
vilipendiada. 2.° “No dejar nunca languidecer su accién”. Una autoridad
fuerte hay que ejercitarla para que no se debilite y anquilose. Gobernar
es obrar, el superiorato es un poder dindmico al servicio del bien comin.
El superior es como el alma del cuerpo de la comunidad. Es jefe quien
no se deja manejar a capricho; no es jefe, por lo menos en servicio
activo, quien no sabe mandar, él mismo se ha colocado en situacién de
reserva. 3.° “No ceder nunca por debilidad y no desacreditar su autori-
dad con capitulaciones o compromisos”. No ceder, se entiende, por
miedo, cobardia o respeto humano; aunque a veces haya que hacerlo
por compasién a una virtud frigil o a una vocacién vacilante. Fuera de
estos casos, inspirados por una prudente caridad, cuando se ha dado una
orden todos deben saber que serd cumplida y la decisién ejecutada, que
ningtn sibdito podrd nunca alegrarse maliciosamente o jactarse de tener
razén en contra de la autoridad y de haberla hecho capitular.

Sobre la necesidad de la virtud de la fortaleza en los que mandan
podria tejerse un largo discurso. Si la fortaleza es propia del varén, como
escribi6 ya Cicerdn, resulta absolutamente imprescindible para todos los
que han de gobernar a los dem4s 5. San Benito llama a los cenobitas

149 G. Courtors, Al arte de dirigir, Madrid 1959, 38.

150  “Appellata est ex viro virtus, veri autem propria maxime est fortitude”
(CICERON, Quaestiones Tusculanae, I1, 18); citado por P. de MONDREGANES, quien
pone como ejemplo de cosas en que se hace mds necesaria la firmeza del supe-
rior las siguientes: 1.» En defender la justicia de la Provincia, del convento,
del religioso. En no permitir atropellos ni de los extrafios ni de los propios, ni
de unos contra otros. Hay maliciosos que se industrian para que se les deje obrar
a su gusto y capricho. No os dejéis engafiar ni ablandar por el miedo. 2. En
negar las cosas que van contra conciencia o en detrimento del alma del subdito
o de la comunidad. 3. En establecer o conservar la observancia regular, no
permitiendo abusos e intolerables relajaciones perniciosas, dispensas sin motivo,
desérdenes en casa. 4.* Se exige energia y firmeza contra los sibditos que siem-
bran cizafia, discordias, enemistades o amistades particulares... 6.2 Firmeza en
las empresas, en los negocios, en las iniciativas, en las dificultades econémicas,
;gglaiiot;posiciones injustas...” (Perfice munus, Guia de superiores, Madrid 1956,
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fa raza fortisima, “coenobitarum genus fortissimum” (Reg., c. 1), y
L. Colin se pregunta si no habremos degenerado un poquito, si no seria
arriesgado asegurar que esta virtud permanece como la sefial distintiva
del mundo religioso contemporaneo. Y afiade que, por lo menos, deberia
encontrarse en su plenitud en todos aquellos que ejercen la autoridad,
para los cuales sigue siendo un deber personal de conciencia, un ejercicio
de caridad con relacién a los sabditos y una obligacién de justicia frente
a todo el Instituto.

Deber de conciencia, pues el superior sin firmeza pecard mas de una
vez, por debilidad en el mando o la reprension, contra la caridad y la
justicia. La conciencia quedara facilmente ahogada por sentimientos de
cobardia: miedo de cumpllr su deber, de suscitar criticas, oposiciones y
resistencias, de crearse enemigos o perder popularidad, por lo que andan
al acecho de una fama demasiado ficil “popularem auram venantes” en
expresién de San Juan Criséstomo. Es cierto que a veces resulta dificil
dar 4rdenes, remediar abusos o imponer sanciones, pero no hay miés
remedio cuando lo impone la conciencia. Es arriesgado tomar decisiones,
puede uno equivocarse ; pero no tomarlas nunca es vivir en una completa
y continua equivocacién. Es placentero vivir en paz, no meterse en com-
plicaciones, dejarse llevar a remolque de la comunidad; pero esa paz
es falsa, simple abdicacién de la autoridad; la verdadera se funda en
la verdad, la justicia, el orden, la disciplina. Son significativas las pala-
bras de Santa Teresita, como encargada de las novicias, que leemos en
la Historia de un alma, c. 10: “El Sefior me ha concedido esta gracia,
de no tener miedo alguno a la guerra; a toda costa es preciso que cum-
pla mi deber... Si no soy amada, tanto peor. Que no vengan a buscarme,
si no quieren saber la verdad”. Por lo demas, ¢l superior que no se
atreve a molestar a nadie, molestard pronto a los mejores y luego a todos
los otros.

Ejercicio de caridad para con los subordmados, cuya santificacion
trata de conseguir. Ser débil en esto no significa ser bueno, puede resultar
hasta cruel. Es aleccionador el refrin popular: quien bien te quiere,
te hara llorar. Quien nunca es severo es dos veces injusto, ya que por
ceder ante los malos, frustra a los buenos. Porque Jests es la bondad
infinita, es contrario al mal y por eso castigard todo pecado. “Hay reli-
giosos, dice L. Colin, que han comprometido gravemente su santifica-
cién, su apostolado y su perseverancia, algunos hasta han perdido su
vocacién a los cincuenta o sesenta afios, por no haber encontrado en su
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juventud un superior firme que, manteniéndoles dentro de la humildad
y de la obediencia, les hubiera impedido descarriarse”. Aunque el supe-
rior deba buscar més ser amado que temido, como dice San Agustin,
“sin embargo ambas cosas son necesarias”. Todos sabemos que por
haberse aplicado demasiado pronto el principio del mal menor se dan
en la vida religiosa' notables deficiencias. Ante ciertas faltas escandalosas
se necesita fortaleza para exigir reparacién piblica; mostrarse débil en
tales casos seria alentar al delincuente e inducir a los demds a la tenta-
cién. De modo particular se impone igualmente la firmeza cuando se
trata de salvar una vocacién o un alma, de privar a alguien de su cargo
o de obligar a un cambio de casa.

Obligacién de justicia para con la comunidad y el Instituto cuyo
porvenir compromete por falta de firmeza, pues toda sociedad descansa
sobre la autoridad como sobre un fundamento. Si este fundamento falla
y cede, todo el edificio queda vacilante. Las virtudes y los defectos,
decia San Vicente de Padl, vienen ordinariamente del superior; nada
es tan nocivo para una comunidad como el ser gobernada por superiores
demasiado débiles que se afanan por agradar y hacerse querer. De la
prudencia y firmeza de los superiores dependen en gran parte la fideli-
dad al propio espiritu y el poder de adaptacién y de accién de los
Institutos %1,

A este respecto es particularmente importante la Exhortacidn del
Papa Pio XII a los Superiores Generales de las Ordenes e Institutos
religiosos, 11 de febrero de 1958. Llamamos la atencién sobre la obser-
vacién que hace de la salida no infrecuente y generalmente cobarde que
pretenden encontrar algunos superiores para soslayar la propia respon-
sabilidad : “Ya tienen edad, ellos verdn”. Recogemos los siguientes parra-
fos: “No han de tomar los superiores de Estados de perfeccién lo que
deben ensefiar o hacer, de lo que dicen muchos ni de.loe que como
novedad se presenta, rechazando los comentarios de padres antiguos, ni
de lo que parece més conveniente para la gente del mundo, sino de la
pura fuente de la verdad revelada y de la disciplina del magisterio ecle-
sidstico para el gobierno de sus hijos. Se necesita ciertamente valor para

181 Aparte de los capitulos 18 y 19 que el P. CoLiN dedica expresamente a
la firmeza en la obra citada, véanse los dos capitulos siguientes, 20 y 21, puestos
ambos bajo el signo y el amparo de la firmeza, necesaria tanto para promover la
vida espiritual y moral de los religiosos y la vida social y apostélica del Instituto.
como para reaccionar contra el mal, es decir, todo lo que amenaza la vitalidad
del Instituto y el fervor de cada uno de sus miembros,
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oponerse a lo que agrada a la mayoria; pero si el superior no admite
¢l pasar ante algunos como atrasado, jcémo podrd conservar intacta la
verdad de Cristo, siempre nueva, pero al mismo tiempo siempre antigua?
...Sin duda que el superior prudente pedird y escuchard gustoso un buen
niimero de consejos ; reflexionard mucho sobre las advertencias de perso-
nas prudentes y doctas y las sopesard ; no se fiard nunca de si solo, como
si el peligro de errar no amenazase siempre a cualquiera. Pero a la vez,
siempre que sea posible, después de haber escuchado en primer lugar
a aquellos que la Regla le ha dado como Consejeros naturales, implore
largamente el Espiritu de consejo, y consideradas y estudiadas todas
ias cosas, tome una resolucién segura y terminante. No tema luego im-
ponerla, como es preciso, a sus stbditos, con una humilde y paternal
firmeza, ni reglamentarla, en consecuencia, sus actos y su vida... Es,
por tanto, vuestro deber ayudar a vuestros sibditos con una firmeza
paternal, mediante exhortaciones, advertencias, reprensiones y, si es
necesario llegar a ello, mediante castigos, para mantenerlos en el recto
camino segdn las Reglas de cada uno de vuestros Institutos. A ningidn
superior le es ilicito, ante un sdbdito tal vez negligente o culpable,
rechazar el peso de su carga, diciendo: “Ya tiene edad: vea él lo que
hace”. No es asi como juzgaré €l Sefior cuando pida cuenta de las almas
que os ha confiado: Heme aqui contra los pastores para requerir de sus
manos mis ovejas (Ez. 34, 10); jaquel que, cerrando los ojos, hubiere
abandonado a su propia suerte a la grey perdida o desviada por cualquier
cauisa que sea y no la hubiese preservado de los senderos descarriados con
la firmeza de su baculo, le reclamara su sangre! La caridad paternal, la
verdadera caridad, no se manifiesta solamente en delicadezas, sino tam-
bién en dirigir y castigar. Esta firmeza no debe ser nunca dura, nunca
irritada o imprudente ; ha de ser siempre leal y comedida, llena de dul-
zura y de misericordia, pronta a perdonar y ayudar a los hijos que se
esfuerzan por volver de su error o de su falta; pero siempre ha de estar
vigilante y ser incansable. Es necesario aplicar vuestra direccién y vues-
tra vigilancia no sélo a la vida llamada “regular” que transcurre dentro
del convento, sino también a toda la actividad que vuestros hijos desplie-
guen en la vifia del Sefior” %2,

162 Texto castellano en G. Courrois, Estados de perfecciom, 1I, Madrid
1962, 156-168. El mismo Pontifice habia dicho a la Congregacién General de la
Compafiia de Jesus, 10 de septiembre de 1957: “Un muy grave deber a este
respecto incumbe a todos los superiores de vuestra Orden, tritese del general,
del provincial o bien del superior local. Sepan éstos “mandar con modestia y
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Después del Concilio el Card. Prefecto de la S. C. de Religiosos
ha insistido en diversas ocasiones sobre el tema. Recordamos dos de sus
intervenciones. En el Discurso a la Unién de Superiores Mayores de
Italia, 15 de mayo de 1966, decia: “La formacién de vuestras hijas
—aun conservando el tono de serenidad y la orientacién hacia la practica
convencida de los propios deberes— debe ser seria, firme, enérgica, no
separada también de una cierta autoridad. Para tener orden es necesario
obedecer, pero es necesario afiadir: para tener orden se necesita saber
mandar, esto es, cjercitar la autoridad con benevolencia, con modera-
cidn, sin imposiciones duras y caprichosas, como un servicio por el bien
de los inferiores. Desgraciadamente la autoridad mal ejercitada ha podido
crear en muchas comunidades la sospecha de que la vida religiosa
fomenta la hipocresia y arruina aquellos generosos arranques que pueden
asegurar la eficacia de las obras y el progreso de los individuos... Debéis
vosotras convencer con vuestro trato a las religiosas de vuestros Institutos,
que queréis ayudarlas a corregir sus defectos, a superar sus debilidades,
a vencer sus dificultades; pero también es necesario persuadirlas de que
la labor formativa no puede obtener resultados positivos sin una seria
y valerosa correspondencia por parte de ellas. No estd bien ser de aque-
llas superioras bonachonas, tolerantes, débiles, que ahorran a sus propias
hijas los disgustos y las pequefias contrariedades, ignorando que cuanto
vosotras no corregis o castigdis, lo corrigen después los golpes despia-
dados de la vida”.

Y en la Conferencia a la Asamblea extraordinaria de dicha Unién
de Superioras Mayores, 13 de enero de 1967, se expresaba en estos térmi-
nos: “Guardense, por consiguiente, las superioras de querer contentar
a todos cediendo y concediendo desahogos, viajes frecuentes y no justi-
ficados, libertades o permisos diversos, largas permanencias fuera de la
comunidad, atin a titulo de vacaciones, creyendo asi hacer menos pesada

prudencia” (Reglas del Provincial, III); como conviene a los pastores de las
almas que se han revestido de la benignidad, de la mansedumbre y de la cari-
dad de Cristo Nuestro Sefior; sepan, sin embargo, “mandar” y, si es preciso,
con firmeza, “conjugando a su tiempo y lugar la severidad con la benignidad”...
Muestren, como un buen padre, a los sibditos aquella confianza que se suele tener
para con los hijos: pero, a la vez, como es deber de un buen padre, ejerciten
una asidua vigilancia sobre sus hijos y no dejen que éstos se alejen poco a poco
del recto sendero de la fidelidad” (Ibid., p. 132-132). Y en la Instruccién de la
S. C. de Religiosos, Illud saepius, 15 de mayo de 1915, se decia: “Sucede, en fin,
que en la vigilancia que deben ejercer sobre los religiosos ya ligados por los votos,
los superiores de las Ordenes, bien por debilidad de cardcter, bien por timidez
o cobardia, se hacen culpables. Asi, por ejemplo, cuando no reprenden a un sujeto
violento y quejumbroso...” (0. c¢., I, Madrid 1961, 63).
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la vida religiosa a quien se la hizo a si misma insoportable. No tengiis
miedo de tomar, con la debida prudencia y previos los debidos avisos,
las disposiciones que miran a quienes violan abierta y constantemente
las reglas, como si éstas no tuvieran ya valor, o difunden teorfas dafiosas
que turban los espiritus, comprometen la disciplina y paralizan el apos-
tolado”.

En estos testimonios se estd aludiendo a un ejercicio de la autoridad
recta y acertadamente firme, a una firmeza que evita por una parte la
terquedad hija del orgullo o la ignorancia y por otra la inconstancia;
a una firmeza justa y racional, serena y suave. Cuando falla esta firmeza
verdadera se incurre en los defectos y faltas que minan y destruyen la
autoridad del superior. Tales son:

Querer gobernar mucho, lo cual ya de por sf suele ser signo de
debilidad. La autoridad es algo precioso que debe usarse con parsimonia,
si se prodiga demasiado se pierde. Es un medio, no un fin; un medio
para formar y santificar a los religiosos, por tanto, debe evitar la obse-
sién de imposiciones disciplinares. Gobiernan generalmente mejor los
que aparentan no gobernar, pero que saben engendrar la conviccién de
una fuerza permanente y en tension hacia un objetivo claramente sefia-
lado y hacia el cual todos deben caminar. La conviccién de hallarse ante
una autoridad hace mas que todas las intervenciones de la autoridad.
La autoridad que interviene constantemente con érdenes y prohibiciones
crea un clima de fastidio y desorden. Es dificil ser equilibrado y preciso
en las intervenciones, pero mejor pecar de menos que de mis. La autori-
dad esti en razén inversa de las palabras; “pocas palabras, muchos
hechos™ decia Don Bosco.

No controlar las propias actitudes. Nos dice Balmes en E! Criterio,
¢. 58: “Quien se ha dominado a si mismo, domina ficilmente el negocio
y a los demés que en é] toman parte. Porque es cierto que una voluntad
firme y constante, ya por si sola, y prescindiendo de las otras cualidades
de quien la posce, ejerce poderoso ascendiente sobre los 4nimos y los
sojuzga y avasalla”. Cuando no se ha llegado a este dominio sobre sf
mismo ficilmente se compromete la autoridad con palabras o hechos
censurables, con manias, enojos o excentricidades, con caprichos, impa-
ciencias, turbaciones o violencias.

No saber bien lo que se quiere, 0 no quererlo con fuerza y constancia.
El que manda debe tender a Ia accidn, ver con claridad el fin que
persigue, la eficacia de los medios y las consecuencias de las érdenes
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impartidas. Para gobernar se necesita prever y proveer. La improvisacion,
aunque parezca brillante, puede resultar fatal; es como el relimpago
que ilumina a trechos el camino pero no con la constante luz que da
seguridad. Las érdenes han de ser precisas y claras, pues nada enerva
mis la autoridad que, los mandatos equivocos que parecen dar siempre
pic al jefe para criticar a los subordinados. Saber lo que se quiere no es
cuestién de érdenes, es problema de fondo, que abarca todo el problema
de la vida porque de la propia concepcién de la vida arranca el concepto
de la autoridad. La constancia en el querer es necesaria para no abrir
una ‘puerta a la desobediencia, la puerta de la esperanza de que la orden
no serd urgida o de que su transgresion no ha de traer consecuencias.

Intervenciones defectuosas. Las érdenes no han de estar dictadas por
fa inestabilidad del humor ni el impetu de la presién, especialmente
las correcciones y castigos. Sean mis bien positivas que negativas; mas
cnérgicas en cosas importantes y de conjunto que en las secundarias
y en los detalles. Se ha dicho que lo que hace grande al jefe no es tanto
la importancia del mandato cuanto ¢l modo de mandar, y en el modo,
particularmente el superior religioso, nunca debe avasallar la personali-
dad de los sttbditos no dispensandoles el trato que les corresponde como
personas 'y almas consagradas a Dios. No invocar razones discutibles o
carentes de serio fundamento, por ejemplo, “siempre se ha hecho asi”.
En la Conferencia a 1a USMI, 13-I-1967, el Card. Antoniutti decia a las
superioras: “Las expresiones: “no se ha hecho nunca”, “entre nosotros
no se usa”, “nuestras costumbres no lo permiten” no deben ser invoca-
das...”. El superior ni ha de comportarse como nifio ni tratar a los sdb-
ditos como si ellos lo fueran, por tanto, sobran las alabanzas y compla-
cencias prodigadas inoportunamente y sin medida como también la
caricia siempre junto al castigo %%,

Esta firmeza, que es fuerza personal y moral, de espiritu y de
caricter, constituye un fundamento sélido y un seguro sostén de la auto-
ridad. Ella impide que el amor se convierta en debilidad, da eficacia a
las amonestaciones y mandatos, presta decoro y prestigio a la dignidad.
Es, en una palabra, elemento principal de la autoridad moral.

Este concepto, como tantos otros, no es nada nuevo; pero exige

183 Cfr. E. PAVENETTI, Paternidad y eutoridad, Madrid 1963, 35, 95. El
autor expone el tema en relacién con la educacién. Bajo el mismo punto de vista
han escrito sobre la autoridad y fortaleza A. VALBUENA y F. DE LA VIRGEN DEL
CARMEN: I Semana de Estudio para Formadores, Madrid 1965, 73-98.
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hoy dia, al igual que otros, una atencién especial. Actualmente en las
relaciones entre superior y subdito los individuos se fijan més en la
persona que en ¢l oficio. El individualismo y personalismo modernos
dan gran importancia al valor personal del superior, a su prestigio huma-
no, a lo que llamamos autoridad moral o personal.

La autoridad objetiva u oficial, aneja a la dignidad y cargo del
superior, es el derecho de obligar a los miembros de la sociedad a que
cooperen con sus actos al fin comtn; es el derecho de mandar y ser
obedecido, participacion de la soberania de Dios, de quien proviene
todo poder. La autoridad personal —especie de ascendiente intelectual
y de prestigio moral —es el reflejo sobre el alma de los stibditos de las
cualidades individuales del superior. La primera es absoluta e imperativa,
exige respeto, afecto, obediencia; la segunda es relativa, individual y
atractiva, se conquista esos sentimientos y esa sumisién. La primera se
impone, la segunda seduce.

Aparte la firmeza, fuerza de caricter y espiritu, la autoridad per-
sonal se compone de saber y de virtud. Ciencia de la comunidad, del
fin y de los medios, de cada individuo, para poder conducirlos con acier-
to. Virtud, es decir, conjunto de virtudes cristianas, religiosas, sacerdo-
tales, para iluminar y estimular con el ¢jemplo de la propia vida.

Ahora, lo que han de tener en cuenta cuantos responden de la desig-
nacién de los superiores es que la autoridad oficial no basta para por sf
sola para hacer un buen superior; es necesaria la personal.” De lo con-
trario cualquiera, por tonto y miserable que fuese, podria sin inconve-
niente ser colocado al frente de una comunidad. Coptar irracionalmente
con el soccorro de Dios seria fatua presuncién. Las gracias de estado,
siempre Gtiles y hasta necesarias, no remediaron, por regla general, las
graves deficiencias de saber o de virtud. La gracia, si es verdad que
ayuda y perfecciona a la naturaleza, no la suplanta ni reemplaza” 5.
Y la conciencia actual hace resaltar este aspecto. Es un hecho ante el
cual no pueden cerrarse impunemente los ojos. Ya Bossuet decia:
“Quien me manda me irrita”. La autoridad oficial por el mero hecho de
afirmarse e imponerse tiene algo de distante, de duro, de irritante. Si

154 0. c. 20. La primera de las dos partes del libro, intitulada: “Ser supe-
rior”, estd dedicada a este tema en dos apartados, autoridad intelectual y auto-
ridad moral. Dedica el primer capitulo al concepto de autoridad oficial y perso-
nal: de él recogemos aqui algunas consideraciones. Sobre la “gracia de oficio”
puede verse J. H. Mc GopY, Los pecados del justo en la religioga, Santander 1967,
89-101.
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afirmarse ¢ imponerse tiene algo de distante, de duro, de irritante. Si
a esto se afiade ignorancia, arbitrariedades, deficiencias y defectos del
superior, €l gobierno resulta intolerable y en las comunidades nacen
criticas, sordas oposiciones, revueltas disfrazadas, mal espiritu. ‘“Para lle-
var dignamente, afirma Dupanloup, el peso de una grande y efectiva
autoridad se necesita una gran autoridad personal”. Y ésta no puede su-
plirse artificialmente, o se es superior o sino es indtil pretender hacerse.
Muchas veces el pretenderlo con formas artificiosas resulta contraprodu-
cente, ademds de pobre se hace ridiculo.

Tratando expresamente de la autoridad de los superiores religiosos,
dentro del contexto de las normas generales propuestas por el Concilio
para el buen ejercicio de la misma, juzgamos necesario, sino exponer
—pues supera tanto los limites de este trabajo como nuestras posibilida-
des— si proponer a los superiores que consideren la verdadera naturaleza
de la autoridad en la Iglesia y en la vida religiosa .No podra ejercerse
rectamente si no se tiene un concepto exacto de la autoridad. La causa
mis profunda del malestar actual en el campo de la autoridad y la
obediencia ¢no radicara precisamente en que muchas de las leyes actua-
les han quedado desajustadas a las condiciones reales de la vida pre-
sente, por haber cambiado las circunstancias, el modo de entender y
valorar algunos de los principios con los que se consider6 y valoré la
realidad cuando se dieron esas leyes? Y entonces la situacién no se arregla
queriendo mantener a todo trance la legislacidn y los estilos de vida y de
gobierno vigentes. “Lo sabio y lo Gnico saludable es reconocer los hechos
y tratar de hacerse con lo que sea verdaderamente valido de la nueva
mentalidad para interpretar y regular desde ella las verdaderas situa-
ciones en que viven y trabajan los miembros de cada sociedad. Estas
parecen ser las intenciones del Concilio y de la Santa Sede cuando
mandan revisar la legislacidon vigente, salvo aquello estrictamente per-
manente dentro de cada familia religiosa, hasta recuperar en todas sus
prescripciones el ajuste necesario con la mentalidad vigente en cuanto
tenga de aceptable, y con las condiciones reales de la vida actual” %,

1566 F. SEBASTIAN, Renovacion conciliar de la vida religiosa, Bilbao 1968,
208-209. Es necesario tener en cuenta la ley permanente y fundamental de la
caridad en la Iglesia y cémo en el proceso de desarrollo de esa ley colaboran
todos los miembros de la Iglesia, dirigidos por el Espiritu que mora en ellos y
anima la vida de la misma Iglesia desde todas las conciencias, para no falsear
la naturaleza y los procedimientos de la autoridad y la leglslacmn “Por eso
la autoridad cristiana no es en ningtin momento totalitaria ni absorbente. Por
un lado tiene que acoger dentro de ella la contribucién activa de todos los miem-
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En cuanto a la naturaleza de la autoridad en la Iglesia remitimos a
los estudios de J. L. Mc Kenzie ¢ Y. M. Congar, suficientemente serios
como para hacer, por lo menos, reflexionar. Esto basta para nuestro in-
tento. El primero estudia la autoridad de la Iglesia en el Nuevo Testa-
mento, cuyos textos expone llegando a estas conclusiones:

Hay dos rasgos caracteristicos del concepto de autoridad en el Nuevo
Testamento. El primero es que el Nuevo Testamento parece tener poco
que decir sobre la autoridad en la Iglesia. Y esto por si solo es muy
importante. Demuestra que la autoridad en la Iglesia no es tema domi-
nante en el mensaje neotestamentario, como lo ha sido durante siglos
en Ja teologia catdlica. El segundo es que los textos del Nuevo Testa-
mento relacionados con la autoridad, escritos por diferentes autores a lo
largo de varias décadas, convergen todos en unas pocas y simples ideas.
Es mis, no encontramos en todo el Nuevo Testamento una sintesis
explicita sobre la autoridad, sacada de estas pocas y simples ideas. Sefiale-
mos brevemente cuiles son estas ideas.

El Nuevo Testamento es anti-autoritario en sentido propio. Aborrece
ese tipo de dominacién que en tiempos neotestamentarios existia tanto
en la sociedad civil como en la autocracia religiosa. Es, ademis, anti-
zutoritario en el sentido de que no permite a ninguno de los miembros
de la Iglesia ocupar una posicion de dignidad o preeminencia: el pri-
mero de vosotros debe ser ¢l criado y el siervo de todos. La autoridad en
la Iglesia debe superar las clasicas formas de autoridad en el mundo
y encontrar un nuevo estilo para desenvolverse. Debe reflejar siempre
la persona y misién de Cristo.

La naturaleza de la autoridad eclesiastica y su prictica estin deter-
minadas por la misién de la Iglesia: proclamar el Evangelio. La misién
de la proclamacién es una funcién de toda la Iglesia. De ninguna ma-
nera es monopolio de los 6rganos de la autoridad. La autoridad existe
dentro de Ia Iglesia, pero no determina su propia constitucién.

La dutoridad se concibe de una forma que se aproxima mis a lo
democritico que a lo absoluto, pertenece a toda la Iglesia y no a los
jerarcas individualmente. El Nuevo Testamento es extrafiamente parco
en consignas que urjan €l mando y exhortaciones, por otra parte, que

bros vivos de la comunidad; por otra parte, quienes la desempefian estdn asisti-
dos por el Espiritu Santo para promover por ellos el bien de todos. No puede
ser totalitaria una autoridad que respeta y acoge las iniciativas de los deméas
en el Espiritu y est4 ella misma ordenada a procurar el bien sobrenatural de sus
stbditos en entera comunidad y sujecién de los unos por los otros” (Ibid, 210).
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.

exijan obediencia y sumisién a la autoridad eclesidstica. Tanto la idea
como la prictica ncotestamentaria de la autoridad no ofrecen seiiales
de- contro] riguroso de la autoridad. Puesto que la misién de la Iglesia
es una responsabilidad de todos sus miembros, todos ellos tienen también
su parte en el ejercicio de la autoridad.

La autoridad es un don del Espiritu y, por tanto, estd subordinada
al supremo don, que es el amor. Como todas las demds funciones de la
Iglesia, ¢l ejercicio de la autoridad es una funcién de amor. Eso signitica
que la autoridad se ha de dirigir, como el amor, directamente a las per-
sonas y no a las ideas, instituciones o cosas.

La misién encomendada por Cristo a su Iglesia le exige la tarca
de crear nuevas formas y estructuras que organicen un nuevo tipo de
sociedad. Estas nuevas formas de la Iglesia deben estar basadas en la
anién con Cristo y en la unién con todos los miembros del cuerpo de
Cristo, asi como en la inhabitacién del Espiritu. Solamente con este
tpo de autoridad puede la Iglesia cumplir su misién, que no tiene
paralelo ni precedente en ninguno de los sistemas mundanos 56,

Un dato que resalta en la evolucidn del concepto y formas de auto-
ridad en la Iglesia, cuyo desarrollo en su conjunto adn no ha sido
estudiado, es la ausencia de evolucién en la doctrina sobre la autoridad
durante los dltimos cuatro siglos. Con ocasién especialmente de la
Reforma se adopté una postura defensiva, que se viene demostrando en
la insistencia sobre la debida sumisién y obediencia que encontramos
en tantos documentos eclesidsticos, pablicos y privados.

168 Cfr. La autoridad en la Iglesia, Bilbao 1968, 100-102. Segin la pro-
paganda, la “Catholic Press Association” ha declarado este libro como la obra
teolégica mas importante publicada en Norteamérica en 1966. Lo que dice en el
primer apartado (“Liderato”) de la segunda parte (Reflewiones), nos parece
especialmente digno de ser meditado por cuantos detentan la autoridad. Pretende
examinar el uso de la autoridad para determinar cémo puede realizarse la mi-
sién de la Iglesia y el carisma de la autoridad en el mundo actual, tan distante
de la simplicidad evangélica. Recuerda que la funcién especifica de la autoridad
en la Iglesia no es mandar, como fin, sino proclamar el Evangelio y administrar
la economia sacramental; y sugiere que la palabra “liderato” tal vez indique
mejor la idea y la préactica de la autoridad neotestamentaria que las cldsicas de
gobierno y control. Encarnacién de esta idea de liderato seria San Pablo, que
se compenetré con su comunidad, a la que _deseaba ver identificada con su volun-
tad, no sometida a ella; que nunca insistié en su autoridad para imponer sus
decisiones (su dignidad y poder le tenian sin cuidado), sino que procuré hacerse
todo para todos para ganarlos a todos (mal modo de gobernar, pero estupenda
forma de dirigir)... Los clérigos han adoptado a veces estructuras administra-
tivas, cuyo vicio fundamental es que se pliegan mejor a las cosas que a las per-
sonas y manejan mejor personas cuando las consideran como cosas. La simonia,
el nepotismo y otros vicios son probablemente menos perjudiciales a la Iglesia

que la corrupcién de la autoridad, que la convierte en una potencia dominadora
de los hombres.
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Y. M. Congar sugiere que hay que volver a una auténtica visién
evangélica de la autoridad, que existe en la Iglesia como poder jurisdic-
cional, pero en la escritura de la relacion religiosa evangélica funda-
mental, como elemento de organizacién en el interior de una vida
ofrecida a los hombres por Cristo, Ginico Sefior y Ginica Cabeza de su
Cuerpo, y de la cual cada uno s deudor a todos los demis segin el
puesto y la medida que le han sido impartidos. Por lo tanto, no existe
nunca una pura relacién de subordinacién o de superioridad, como en
la sociedad secular, sino siempre una obediencia amante a Cristo, vivida
por cada uno con todos y para todos, segiin la situacién que el Sefior
le ha asignado en el Cuerpo.

Nos encontramos actualmente en periodo de descubrir nuevamente
nuestra propia herencia en anchura y profundidad. Los recursos actuales
han empezado a imponer ya cierto redescubrimiento de dos realidades
religiosas frente a las cuales debe encontrar su verdad la autoridad: la
accién graciosa de Dios vivo y la santa comunidad fraterna de los ficles.
Se podré superar el juridicismo que consiste en ver la validez formal de
las cosas sin llegar hasta su sentido, situando a la autoridad de una
manera plenamente auténtica en relacién a estas dos realidades cristianas.
Sera necesario que el movimiento de recurso llegue hasta instaurar una
idea totalmente evangélica de la autoridad, muy teologal y muy comu-
nitaria a la vez. Como volvemos a una situacién pre-constantiniana en
un mundo pagano, con la conciencia de ser minoria y tener que anunciar
a Jesucristo, nos dirigimos sin duda hacia unos tiempos en que, sin
perder nada de las adquisiciones validas conseguidas en el curso de la
historia, encontramos nuevamente formas integralmente evangélicas del
ejercicio de la autoridad en ¢l mundo nuevo en que Dios nos llama a
servirle 157, '

Por lo que hace a la vida religiosa, volviendo a la primera suge-
rencia hecha al comenzar estas reflexiones sobre la naturaleza de la
autoridad, podriamos advertir en primer lugar que si la Iglesia comenzé
una profunda revisién del Cédigo antes de cumplirse los cincuenta afios
de su entrada en vigor, es muy probable que bastantes Institutos religio-
sos con leyes mas minuciosas que las del Cédigo, las mismas desde hace
hasta siglos, hubieran de haber revisado sus constituciones o reglas més

187 Cfr. El servicio y lo. pobreza en la Iglesia, Barcelona 1964, 64-65, 88-89.
Pueden verse igualmente los estudios de las dos primeras partes de la obra:
Problemi dell’autoritd, Roma 1964,



83 . EJBERCICIO DE LA AUTORIDAD 301

de una vez antes de ahora. Maxime que estas prescripciones se habian
ido multiplicando con ¢l deseo de regular toda la vida y actividades del
religioso, lo cual resulta utépico dada la compulcjidad creciente de la
vida que crea situaciones 1mprcv1sxbles en las que tienen que entrar en
juego la prudencia de superiores y stbditos, sin acogerse a la protccmén
de una disposicién explicita. Por lo demés, no era ese el camino para
conservar o reconquistar ¢l verdadero espiritu religioso, que ha de venir
de dentro, del don de Dios en primer lugar, y luego de una consagra-
cién sincera y efectiva. “Todo lo que conduzca a favorecer en los religio-
sos la solidez y la lucidez de esta consagracién personal ha de ser siempre
el primer recurso para vigorizar su vida religiosa y la prosperidad evan-
gélica de los Institutos. Esta fuerza interior ha de ser considerada como
la principal .garantfa contra los peligros y dificultades de la vida mo-
derna. Si este espiritu existe, pocas leyes pueden bastar para dirigir
y consolidar la vida de un Instituto; si falta, por mucho que se mande
o se prohiba nunca podrén las leyes suplir la falta de espiritu interior.
El texto conciliar exhorta a no multiplicar demasiado las leyes. Lo
habfa dicho antes Pablo VI y ha vuelto a ser recordado en el Ecclesine
sanctae. En la vida religiosa, mds que en el resto de la Iglesm el gobierno
y las leyes no intentan suplir la falta de espiritu interior, sino dirigir
y proteger la vida que nace espomtancamcntc de una sincera y firme
consagracién personal al servicio de Dios y de la Iglcs1a” 158,

La autoridad en la vida religiosa ha scguldo mis o menos las vici-
situdes de la autoridad en la Iglesia. Quizd mis que en el conjunto de
la Iglesia, se sufre en la vida religiosa de un cierto autocratismo y de un
estilo monirquico de gobierno que no responde a las aspiraciones del
mundo contemporineo; y se promete fidelidad a normas que se sabe no
han de aplicarse y hasta se piensa que son inaplicables, lo cual equivale
a situarse de antemano en un clima carente de sinceridad y rectitud
interior. Por eso se ha planteado esta pregunta inevitable: ino se
impone una evolucién profunda, més atn, radical, en el tipo de autori-

168 F'. SEBASTIAN, O. c. 72-73. El n.° 4 del Decreto termina con estas pala-
bras recogidas del Discurso de Pablo VI Magno gaudio, 23 de mayo de 1964:
“Sin embargo, tengan todos presente gue la renovacién, mas que de la multipli-
cacién de las leves ha de esperarse de una més exacta observancia de la regla
y constituciones”. Y las constituciones, segiin se dice en el M. p. Ecclesiae sanc-
tae, n.° 12, deben contener “las normas juridicas necesarias para determinar cla-
ramente el caricter propio, los fines y los medios del Instituto, las cuales no
deben multiplicarse excesivamente, pero deben expresarse siempre de un modo
adecuado”.
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dad que hemos estado viviendo? “No se trata de tirar la piedra contra
quien sea ni de acusar con amargura a los superiores. Es un problema
de estado de 4nimo, fundado en una cierta teologia, que conduce a hom-
bres y mujeres movidos de las mejores intenciones a obrar de una ma-
nera que hoy dfa hace a veces odiosa Ia vida religiosa... Vivimos hoy,
en lo que mira al problema de la autoridad, sobre una grave equivoca-
cién. Después de varios siglos, no concebimos mis que un tipo de
autoridad, del que participa a la vez la jerarquica (del Obispo en sus
dibcesis) y la religiosa (superiores sobre sus hermanos) Sin embargo
se trata de hecho de dos tipos muy distintos de ejercicio de la autoridad
evangélica” 1%,

La diferencia aparece examinando la funcién de cada una de ambas
autoridades frente a la finalidad propia de las comunidades en las cuales
y para provecho de las cuales se ejercitan. Solamente se comprende la
autoridad en su relacién a la sociedad en la que nace. La jerdrquica,
conferida por un sacramento especial, tiene como finalidad esencial la
construccién y estructuracion del Cuerpo de Cristo, especialmente me-
diante la palabra y la eucaristia. Se sitda en un movimiento descendente
que va de Dios al hombre.

La autoridad del superior religioso se sitGa mds bien en el movi-
miento horizontal que une a los hermanos entre si con vistas a un movi-
miento ascendente hacia el Padre. La comunidad religiosa, como célula
de la Iglesia, no puede substraerse a la autoridad jerdrquica; pero no es
una sociedad esencialmente jerirquica, estructurada por la pastor-rebafio.
Esencialmente es una fraternidad. No aparece en el plano de la Iglesia-
institucion, sino en el de la Iglesla—mlsterlo No en el plano de la cons-
truccién de la Iglesia por la recepcién de la grac1a de Dios sino en el de
la respuesta humana 2 ese don de la gracia. La comunidad rehgmsa
es la fraternidad de un pequefio grupo de bautizados, reunidos en comin

159 J M R. TILLARD, “L’exercice évangélicue de 'autorité”: Orientations
nouvelles dans le gouvemement des rel@gzeux, Ottawa 1967, 63-64. La lectura de
esta obra, que recoge trabajos de reuniones de la Conferencxa Religiosa Cana-
diense en 1966, puede ser de utilidad para los superiores; por eiemplo el de
L. LABONTE, “Relations supérieurs-inférieurs”, 159-173; v el del Provincial de
los Redentoristas, B. Jounson, “Difficultés et spoirs de Pautorité”, 185-152. El
P. TILLARD expone las mismas ideas en “Autorité et vie religieuse”: Nouvelle
Revue Théologique 88 (1966) 766-806. Este articulo. junto con otro del autor:
“L'obéissance religieuse, mystére de communion”: Vie des Communauntés Reli-
greuses (1964) 225-246, han sido publicados en el folleto Obbedienza ed autorztd
nella vita religiosa, 2.4 edic., Brescia 1968, Véase la amplia colaboracién del mis-
mo autor en el denso volumen publicado bajo su direccién y la de Y. Congar en
1967 y que cuenta ya tres ediciones: L’adaptation et la rénovation de la vie reli-
gieuse, Paris 1968; especialmente “I’obéissance religieuse”, 449-484,
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por una llamada del Sefior libremente aceptada, para encontrar en una
forma.de vida determinada por una cierta regla el desarrollo de su ser
de gracia. Nos encontramos en un plano distinto del que se halla la
autoridad jerdrquica. La comunidad religiosa puede por tanto definirse
como perteneciente al orden pneumdtico y no jerdrquico.

De donde resulta un tipo nuevo de autoridad. Una autoridad, que,
ante todo, no se apoya, como la jerirquica, sobre un poder y una gracia
sacramentales; en este plano en nada se distingue el superior de los
sibditos. Brota en la intrinseca igualdad de los bautizados, todos herma-
nos en Cristo. Ninguna otra garantfa de la validez del poder de su supe-
rior se dar4 a la comunidad —al menos en la legislacién actual— si no
es la fidelidad a ciertas normas de procedimiento en la designaccién y la
aprobacién de una autoridad superior, que no siempre es la autoridad
jerdrquica sacramental. La autoridad religiosa nace del mismo dinamis-
mo de la comunidad, para ser el punto de contacto entre ésta y la volun-

tad de Dios, la guia para una fidelidad més perfecta al ideal libremente
abrazado por todos segtin las directrices gcnerales de la regla. No es
la comunidad la que se edifica en torno al superior, sino el superior
quien se coloca en el centro de todos los esfuerzos procedentes de la
perifcria Su misién serd conducir a la comunidad y a cada rcligioso a
una mis profunda comunién con el querer del Padre, como viene expre-
sado por la regla, los talentos de cada uno y los acontecimientos. Su
autoridad procede de Dios, pero por y para los hermanos. Esto manifiesta
muy bien la costumbre de la eleccién, hoy seguida especialmente para los
Superiores mayores, hecha la cual, nada més se necesita para conferirles
el poder. Basta la voluntad de los hermanos legitimamente manifestada.
La tnica garantfa es ld presencia del Sefior Jestis y de su Espiritu en
medio de ellos. Estamos en el plano profundo de la Iglesia-misterio.

Tal es la justificacién del superior. Se necesita porque en la Iglesia
todo debe ser vivido en comunién fraterna, aun la bisqueda de la
perfeccién individual, y toda comunién exige un punto visible de unién.
Este servicio fraterno lo realiza el superior. Colocado en el centro,
més bien que por encima, de la comunidad tiene ¢l encargo de mantener
la cohesién de todos en la misma vida fraterna, la tendencia de todos
hacia el mismo fin comin, la fidelidad de todos a la llamada del Espiritu,
el clima propicio a los valores exigidos por el ideal comin. Su vocacién
es ser vinculo de hermandad, sostén de la bidsqueda comunitaria de
perfeccién evangélica, guia de la fidelidad al Espiritu,
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Esta teologfa de la autoridad religiosa nos permite ver con optimis-
‘mo y sin miedo la tendencia actual hacia la co-responsabilidad. Sin
duda, el movimiento promovido por el Concilio es providencial para
una vuelta al espiritu original de la vida religiosa. Y no cabe duda que
es fundamental para la prictica de la autoridad y la obediencia llegar
a coincidir superiores y stbditos en ¢l concepto mismo de esta relacion,
y en cuanto sea posible en el verdadero. Si no se coincide ya en la base,

" no puede haber armonia. Los superiores deben tomar muy en serio esta
cuestién para que “su autoridad quede a salvo”; deberian ajustar su
actuacién a las condiciones sobrenaturales de la autoridad que desenr-
pefian para hacerla aceptable con espiritu de fe como la presencia verda-
dera de la mano de Dios. El encuadramiento de la autoridad dentro de
una comunidn fraternal, sin exaltaciones ni distancias innecesarias que
rompan la relacion sincera y franca de una convivencia fraterna, unas
formas de convivencia mis sencillas y veraces, aunque a primera vista
puedan parecer un rebajamiento de la autoridad, si existe una formacién
espiritual adecuada, pueden ser un gran medio de fijar la atencién de
unos y otros en la verdadera realidad sobrenatural de la autoridad y de
la obediencia. No serd ficil andar este camino, pero debe intentarse. El
superior que se atrinchere en estilos de gobierno trasnochados, habrd
renunciado a ser gufa y conductor y hasta puede suceder que sea victima
de cualquier atropello. Y desde luego no habri cooperado, aunque posi-
blemente piense lo contrario, a mejorar la obediencia de los subordi-
nados, lo cual es imposible “si no se consigue —afirma el mismo
P. Tillard— que los superiores cambien cicrtas actitudes y revisen, segtin
el espiritu del Concilio, su manera de gobernar... Las prescripciones a
este respecto se cuentan, sin duda alguna, entre las mis importantes del
Decreto. De ellas, en efetto, dependerd en gran parte un auténtico
retorno al Evangelio en ¢l modo de gobernar. Si son seguidas, una
cierta concepcién del superiorato, completamente administrativa y
legalista, desaparecerd para dejar lugar 2 un tipo espiritual de jefes
atentos ante todo a los valores evangélicos” Solamente afiadiremos a
esto lo que el Decreto dice en el n.° 3: “También el sistema de gobierno
de los Institutos ha de ser sometido a revisién en conformidad con estos
mismos criterios’ 160,

160 La expresion latina “regiminis ratio” se ha traducido en castellano de
varias maneras: “régimen”, “forma de régimen”, “sistema de gobierno”, ete.
En el primer parrafo del mismo n.° 3 se dice: “ratio vivendi, orandi et operandi”
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Terminamos recordando un lugar del Decreto paralelo a éste en que
s afirma la autoridad de los superiores “para determinar y mandar lo
que haya de hacerse”. Es el n.° 4, donde, después de asegurar que “no
puede lograrse una eficaz renovacién ni una recta adaptacién si no
cooperan todos los miembros del Instituto”, se afiade: “Sin embargo,
sélo a las autoridades competentes, principalmente a los Capitulos gene-
rales..., corresponde fijar las normas de la renovacién y adaptacién,
dictar las leyes y hacer las debidas y prudentes experiencias. Mas en
aquello que toca al interés comtn del Instituto, los superiores consulten
y oigan, de la manera conveniente, a los sibditos”, En realidad estos
dos nimeros se complementan, pues el n.° 14 trata de la vida cotidiana
de las comunidades y ¢l n.° 4 de la puesta en marcha y ejecucién del
proceso de renovacién y adaptacién. Esta norma del n.° 4 se encuentra .
mds ampliamente explicada en el Motu proprio Ecclesiae sanctae, nn. 1-8.

Después de establecer los criterios practicos de la renovacién, habia
que concretar las personas que la llevarian a cabo. Era una cuestién
importante, pues de ella dependeria la ejecucién de las normas concilia-
res. No faltaron en un principio quienes deseasen dejar este asunto en
manos de la Santa Sede ; pero pronto se impuso el criterio de que debfan
ser los mismos Institutos quienes realizasen la adecuada renovacién. La
atencién se centrd luego en determinar més detalladamente la parte de
colaboracién que tendrfan superiores y stbditos respectivamente. A la
hora de votar en ¢l Aula conciliar, cuatrocientos noventa y ocho Padres
deseaban que se distinguiera entre renovacién, a la cual debfan cooperar
todos los religiosos, y acomodacién que debia reservarse a los superiores.
Otros cuatrocientos diecisicte Padres querfan que se propusiera la colabo-
racién activa de todos los religiosos como dnico medio de conseguir una
verdadera renovacién y recta acomodacién. Esta segunda propuesta fue
ampliamente aceptada y més tarde confirmada y precisada por el Eccle-
siae sanctae, como queda indicado.

En la interpretacién de esa divergencia de opiniones influye fAcil-
v se han traducido por “modo” o “norma” de vivir o de vida, ete. Sin duda que
el término latino “ratio” tiene un sentido mis amplio aue el castellano “modo”
e indica el sistema, la estructura, el ordenamiento. El “modo” de gobernar, re-
firiéndose a los superiores, lo tendrfamos indicado en el n.° 14; en este nimero,
que se refiere a los Institutos, se trata més bien del régimen, que indica las
estructuras, el sistema con que se articula la autoridad, se provee la designa-
cién de los superiores y se componen los capitulos. Esto no quita para que pueda
incluir también el modo de gobernar, al que de alguna manera atafie y mira

el sistema. de gobierno, y del que directamente se trata en el n.° 14. Cfr. E. Gam-
BARI, Il rinnovamento nella vita religiosa, Milano 1967, 66-69, 77,
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mente la mentalidad y ambientacién personales®. Lo cierto es que el
Decreto, tanto en el n.° 4 respecto de la renovacién en general como en
el n.° 14 sobre el gobierno de las comunidades religiosas, reconoce ¢l
principio de autoridad y manteniéndolo, més adn, pretendiendo refor-
zarlo, recomienda un estilo de autoridad y de obediencia donde juegue
importante papel, en la preparacién y ejecucién de las érdenes, la cola-
boracién activa de zodos los miembros de la comunidad. De ah{ el espi-
ritu de servicio, ¢l didlogo (consultar y escuchar), la colaboracién de
los stbditos generosa y completa, activa y responsable. El Concilio se
opone abiertamente a la centralizacién y al autoritarismo, reconociendo
el sentido comunitario de la autoridad.

v

CAPITULOS Y CONSEJOS

“Los capitulos y consejos cumplan fielmente la
funciéon que les ha sido encomendada Yy expresen
cada uno a su modo la participacién y cuidado de
todos los miembros por el bien de toda lo comu-
nidad”.

Tenemos un breve comentario auténtico de este tltimo punto del
n.° 14 del Decreto en el Motu proprio de Pablo VI Ecclesiae sanctae,

161 El P. G. ESCUDERO, “Por quienes se ha de hacer la renovacién y adapta-
cién”: Decreto Perfectae caritatis, Madrid 1966, 61 afirma: “Nos parece que
esta diferencia de pareceres o de enfoque de la cuestién obedece sencillamente a
dos preocupaciones distintas. Los unos piensan, preocupados, en las religiones de
varones; los otros en las mujeres”. La afirmacién peca de exagerada. “No parece,
escribe al respecto el P. F. SEBASTIAN, que fuese esta causa la més importante.
Se da el caso de Padres religiosos que propugnaron fuertemente la intervencién
de todos los religiosos, por ejemplo, el Card. Si.va, Salesiano, quien procedia de
acuerdo, segiin declaran los textos de sus modos e intervenciones, con el P, ZING-
GIOTTI. entonces General de los Salesianos... Es posible que en los Institutos
masculinos sea mnecesario robustecer la autoridad, pero el Conecilio estima que
es preciso mejorar el modo de ejercerla para conseguirlo. Reforzar las actitudes
de servicio, aceptar el didlogo y la colaboracién de los stibditos. poner en prac-
tica cuanto el Concilio recomienda. no es un modo permitido de debilitar la auto-
ridad sino algo de lo que el Concilio propone para robustecerla. Esta parece ser
la razén verdadera por la aue los Padres insistian en la colaboracién de todos los
religiosos. Asf lo indican algunos Padres para favorecer la madurez de los sabdi-
tos. favorecer la unidad de la comunidad, estimular la eficacia del gobierno y del
trabajo de todos: Card. Silva, Revmo. P. Sepinski. 0. F. M. junto con el Supe-
rior General S. I. Esta misma interpretacién da el P. Galot. en: “L’ceuvre du
renouveau”: Vie Consacrée (1966) 58. (Renovacién couciliar de la vide religiosa,
Bilbao 1968, 227 y nota 8, 229 y nota 12). Intervenciones de otros Padres reli-
giosos. en el mismo sentido, pueden verse en L’adaptation et la réuwovation de la
vie religieuse, Paris 1968, 122, nota 126,
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cuyo n.° 18 suena asi: “El sistema de gobierno sea tal que “los capitulos
y consejos... cada uno a su modo, expresen la participacién y cuidado
de todos los miembros por el bien de toda la comunidad” (n.° 14 Decre-
to Perfectae caritatis), lo cual sucederd principalmente si los religiosos
toman parte verdaderamente eficaz en la seleccién de los miembros de
los mismos; igualmente, sea tal que el ¢jercicio de la autoridad se haga
mds eficaz y expedito en conformidad con las exigencias de los tiempos
actuales. Por consiguiente, los superiores de cada grado sean provistos de
las oportunas facultades para que no se multipliquen los recursos indtiles
o demasiado frecuentes a las autoridades superiores”. Siendo los capitulos
y consejos piezas claves en el gobierno y en la marcha general de los
Institutos, a ellos de manera especial debe atenderse a la hora de aplicar
fas normas de adaptacién indicadas por el Concilio. Si su configuracién
actual no les permitiese aparecer como representacién de todos los miem-
bros del Instituto o de la comunidad y como exponente del interés de
todos por ¢l bien de las propias comunidades, deberd cambiarse su
estructura como estd ya previsto en el Decreto: “También el sistema
de gobierno de los Institutos ha de ser sometido a revisién en confor-
midad con estos mismos criterios” (n.° 3). Si en este punto fundamental
no se hace efectiva la acomodacidn, las adaptaciones en muchos otros
puntos resultarin indtiles; no tendrin quien las proteja y cultive con
acierto, fuerza y eficacia. :

Estos criterios han debido tenerse ya en cuenta para la constitucién
del capitulo general especial, “encargado de promover la renovacién
acomodada en cada Instituto” y en cuya preparacién y realizacién se
exige de manera particular la colaboracién de todos los religiosos. “A
falta de disposiciones que consientan poder secundar estas sugerencias,
es siempre posible pedir una autorizacién al respecto a la competente
autoridad eclesiistica” 162,

162 K. FoGLIASSO, Il Decreto “Perfectae caritatis” sul rinnovamento della
vita religiosa in rispondenza alle odierne circonstanze, Torino 1967, 478. A con-
tinuacién dice el autor que la participacién de todos los religiosos en la eleccién
de los miembros de los capitulos y consejos es posible, de por si, en los monas-
terios sui juris, por ejemplo; pero “en los Institutos centralizados donde, en
general, estd ya establecido que los titulares de determinados cargos formen
parte del consejo local, puesto oue el Superior provincial puede cambiar los suje-
tos de una casa a otra, segiin las exigencias de la casa y las aptitudes de los
subordinados, confidndoles las cargas de las que estamos hablando, apenas es
posible que algunos miembros puedan ser elegidos por los profesos de cada casa.
Cosa parecida puede suceder respecto de los consejos provinciales”. Tales difi-
cultades ya estin previstas y superadas por la afirmacién del n.® 3 del Decreto,
consignada poco antes en el texto, Algo parecido puede decirse de la dificultad
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El Decreto y las Normas para la ejecucion del mismo destacan dos
caracteristicas fundamentales propias de los capitulos y consejos:

1. La representatividad, pues han de expresar la participacién de
todos, lo cual sucederd si todos tienen parte eficaz en la seleccién de los
miembros que los componen ; y han de manifestar la preocupacién y el
interés de todos por el bien de la comunidad, en beneficio de la cual han
de procurar un ejercicio de la autoridad expedito y eficaz para lo cual es
menester que cada superior goce de las facultades oportunas de manera
que puedan eliminarse los recursos indtiles o demasiado frecuentes a las
autoridades superiores.

2. La fidelidad en el cumplimiento de la funcién que les ha sido
confiada. '

RePRESENTATIVIDAD.—No hace falta decir que se inculca una vez mis
la colegialidad y el principio de subsidiaridad, que tan amplia resonan-
cia tuvieron en el Concilio.

Los capitulos y consejos representan a la comunidad como emanacio-
nes de la misma, por tanto, estd completamente fuera del espiritu de la
Iglesia: “‘que estos cuerpos constituidos estén formados por personas
poco calificadas para representar a la comunidad y promover su bien;
que los superiores tengan practicamente a los consejos y capitulos al
margen del gobierno, omitiendo informarlos y consultarlos, o no dején-
dolos recalmente en libertad para discutir sus proposiciones; que los
consejeros y capitulares de desentiendan, por pereza, pusilanimidad o ser-
vilismo, de la parte de responsabilidad que les corresponde, traicionando
asi los intereses de la comunidad” 1%,

La manera principal de conseguir esa representacién es que todos los
religiosos desempefien un papel efectivo en la seleccién de los miembros
de los capfutlos y conscjos. Para no caer en exageraciones, conviene
advertir que si bien en uno de los proyectos preparatorios de las Normas
para la ejecucién del Decreto se hablaba de la participacién en la

aue encuentra el P. Escudero para aplicar uno de los medios propuestos por el
Ecclesiae sanctae, n.° 4, para realizar la colaboracién de todos en el capitulo ge-
neral especial: los capitulos conventuales, alli donde dichos capitulos sélo exis-
ten “en orden a la eleccién de delegados para el provincial o general” (Documen-
tos conciliares, Madrid 1966, 18, nota 8). A este respecto dice el P. Tillard que
valerse de este medio “devolveria su verdadero sentido a esta bella institucién,
que hoy se encuentra paralizada por un juridicismo y un formalismo que la
hacen inatil” (L’adaptation et la renovation de la vie religieuse, Paris 1968. 125).

163 A. MONTE, Superiorato y renovacion de lo vide religiosa, Madrid
1967, 124.
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eleccién de los miembros, en la redaccién definitiva se substituyd esa
palabra por la de escoger o seleccionar, de sentido menos técnico y més
amplio, para dar a entender que, aunque no se excluye positivamente
la participacién de todos en la eleccién de los componentes de capitulos
y consejos, tampoco se impone. Lo cierto es que todos deben participar
en la eleccién y de’'una manera eficaz, evitando que €l derecho que se
conceda a los religiosos no sea meramente tedrico a causa de coacciones
morales o por otros motivos por los que, en la practica, se vean precisados
a elegir los candidatos propuestos por el superior. Es necesaria una
representacion real de todo el Instituto, provincia o comunidad local
en la composicién de los capitulos y consejos en los diversos niveles, de
manera que dichos organismos no se conviertan en instrumentos mane-
jados por la minorfa. Existen como manifestacion democratica de la
participacién de todos en el buen gobierno de la comunidad y nunca
deben formar una especie de clan aristocratico. También aqui es nece-
sario recordar que la autoridad y el gobierno son un servicio y deben
encomendarse a quienes mejor puedan desempefiarlo, teniendo sobre
todo en cuenta el bien comin de la comunidad bajo todos los aspectos,
y o principalmente ciertos méritos personales, servicios prestados, cargos
desempefiados u otras consideraciones menos nobles. Cuando el gobierno
queda reducido de hecho a un pequefio grupo, se cae en el “peligro
del circuito cerrado”: la autoridad nombra a quienes deben elegirla,
y es elegida tnica o principalmente por quienes ella misma ha desig-
nado. El peligro que se encierra en esto es evidente. “Al fin, se formarfa
aquella peligrosa anomalia juridica: la cristalizacién de un verdadero
“cuerpo superior” cuyo modo real de reclutamiento, bajo la apariencia
de una eleccién, seria mas bien la cooptacién. No serfa inconcebible, al
cabo de un cierto tiempo, que la autoridad asi constituida no representase
ya en absoluto las tendencias o la voluntad del conjunto. Si el poder cae
un dia en manos de quien comparte la opinién de una minorfa, y él
mismo elige superiores segln sus ideas, dichos superiores le reelegirén,
o elegirdn a uno de entre ellos, y asi sucesivamente. Podra darse el caso
de que un Instituto sca gobernado a la inversa de su orientacién mds
profunda, y los superiores tendrin inevitablemente una influencia que
marcara cada vez mds el ambiente, Bajo apariencias juridicas correctas,
puede haber ahi verdaderas injusticias, puede ser ésta la causa de
profundo malestar y el origen de crisis y de graves rupturas” %4,

164 J. D’ARc, Las religiosas en la Iglesia y en el mundo actual, Barcelona
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En los dos primeros proyectos del Decreto habia un texto que
prohibia la permanencia de un individuo en los cargos de gobierno
durante mucho tiempo. Dicho texto no fue recogido en la redaccién
definitiva, quizd por no descender a detalles; pero se ha confirmado el
criterio general de la intervencién de todos en la designacién de los
cargos, cuyo desempeiio ha de mirar sobre todo a remediar y proveer
las necesidades y conveniencias de la comunidad. Como se sabe, ¢l mismo
Derecho no es favorable a la fijeza en los cargos, pero sus normas alcan-
zan Gnicamente a los superiores en sentido estrioto, y aun en este caso
sc burla con facilidad el alcance de sus prescripciones recurriendo a
reelecciones combinadas con cambios de casa cuando se trata de supe-
riores locales 1%,

En cuanto al otro aspecto de la representacién, que los capitulos
y consejos sean exponente del cuidado y solicitud de todos en pro de
la comunidad, diremos solamente que si bien es cierto que los elegidos
no son simplemente portavoces de los deseos de sus electores, algo asi

1968, 327. Alli mismo se observa que la representacién debe ser proporcionada
tanto a la cantidad como a la calidad del conjunto de los miembros del Instituto,
lo cual podra conseguirse cuando los que asisten por derecho no sean tan nume-
rosos que puedan aplastar por su peso a los elegidos. Tanto mis que aquellos
lo son en general a causa de sus cargos y han sido nombrados para dichos car-
gos por el gobierno del Instituto. Esto es imprescindible para llevar a cabo la
renovacién deseada por el Concilio,

166 También la jurisprudencia se ha orientado en el mismo sentido, pero la
practica no siempre ha seguido esa direccién, y asi no es infrecuente oir que algu-
nos superiores “nunca se han apeado del caballo”. Copiamos del P. Hausherr,
aunque sus palabras puedan parecer demasiado fuertes: “El acostumbrarse al
superiorato produce frecuentemente la pose, el gesto de superioridad con todo
lo que lleva consigo de altisonancia, de repulsa, de arrogancia o de condescen-
dencia, de paternalismo, de sonrisas, de buenas palabras sin efecto, de satisfac-
cién de si mismo y de un inconsciente desprecio de los demds. Por eso, para el
bien de los stbditos y atin de los mismos superiores, es necesario limitar la dura.
eién del superiorato. Adn entre los monjes estd sometido a revisién el sistema
del abad vitalicio. (El autor cita, como ejemplo, en nota un estudio: P. SALMON,
L’abbé dans la tradition monastique, Paris 1962. Segin informa el P. F. SEBAs-
TIAN, Renovacion conciliar de la vide religiose, Bilbao 1968, 852, nota 32, aunque
las voces del Concilio no tuvieron eco en los documentos oficiales, “las razones
subsisten en favor de esta medida de buen gobierno, y los OSB las han aceptado
en asamblea por lo que toca a sus Abades”)... Por otra parte, con demasiada
frecuencia los religiosos o religiosas que han saboreado el superiorato no se
resignan a entrar en la igualdad con los demds: sienten como un fracaso, una
humillacién, una injusticia. De tal forma que al expirar su mandato fuerzan a los
Superiores mayores a buscarles otro puesto de gobierno. Tenian una buena oca-
siébn para sentirse “contentos en cualquier abyeccién o posicién en el ltimo
rango”; para admitir “no solamente con palabras sino de corazén su inferioridad
y su minusvalia” y tantas otras cosas hermosas que leemos y decimos tantas
veces y tan a gusto mientras sélo duelen a los demas, Cfr. Regula monachorum,
¢. 7”. (La obedienicia religiosa, Bilbao 1968, 118-119). Cfr. J. LBCLERCQ, “L’uso
dell’autorita: Problemi dell’autoritd, Roma 1964, 397: “A este respecto, el per-
manecer de la autoridad en una persona parece particularmente peligroso...”.
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como un contrapeso que éstos arrojan en la balanza del gobierno para
contrarrestar €l poder del superior; sin embargo no pueden desenten-
derse de tales deseos ni desconocer las sugerencias de los mismos, de
otra manera no “‘expresan el afin de todos por ¢l bien de la entera
comunidad”. En consecuencia, es muy probable que se haya de revisar
el ambiente de gran secreto que rodea especialmente a algunos consejos
como un muro infranqueable para todos los demas, pues “el principio
de un secreto absoluto respecto a sus deliberaciones, estaria completa-
mente en oposicion al deseo formulado por el Concilio” *%.

Las Normas, como hemos visto, sugieren que el ejercicio de la
autoridad ha de ser eficaz y expedito en conformidad con las exigencias
de los tiempos actuales, para lo cual los superiores de cada grado han de
disfrutar de las facultades oportunas para que no se multipliquen los
recursos, no solamente infGtiles sino también demasiado frecuentes, a las
autoridades superiores. De esta descentralizacion y delegacién ha dado
ejemplo la Santa Sede respecto de los Obispos, por ejemplo, con los
Decretos Pastorale munus, 30 de noviembre de 1963, y De Episcoporum
muneribus, 15 de junio de 1966 ; pero también respecto de los religiosos
como, aparte otras razones, se ve por los Decretos Cum admotae, 4 de
noviembre de 1964, y Religionum laicalium, 31 de mayo de 1966. No
son necesarios agudos argumentos para comprender y demostrar la
importancia de esta norma, siempre logica y hoy mds urgente por la
mayor complejidad y movilidad de la vida moderna; basta apelar al
sentido comin y a la sicologfa: una comunidad no puede gobernarse
convenientemente desde lejos y cuando la intervencién de un superior
mayor se repite frecuentemente el inferior tiende naturalmente a cruzar-
se de brazos. Por lo demas esti exigiendo esta norma de gobierno la reva-
lorizacién del sentido espiritual y comunitario de la autoridad.

FipeLipap.—Los capitulos y conscjos son instituciones vitales de
cuyo funcionamiento depende principalmente ¢l progreso o el retroceso

166 J, GALOT, Renovacion de la vida comsagrade, Bilbao 1967, 101. Insiste
en estas mismas ideas en Animatrice de communauté, Paris 1967, 97, donde dice
hablando del consejo: “El consejo no puede, pues, abdicar su papel; tampoco
puede constituirse en una especie de elan oligarquico. Debe aspirar mas bien a
hacer escuchar la voz de la comunidad, para expresar “la participacién y el
interés de todos los miembros”, debe practicar intercambios con todos, permane-
cer en contacto con el conjunto de la comunidad, y no ocultar sistematicamente,
por un rigido secreto, los problemas en que se ocupa. De esta manera aportara
a la superiora el parecer y el apoyo de la comunidad entera”.
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y hasta la desaparicién de los Institutos religiosos. Los capitulos tienen
més amplias atribuciones que los consejos, constan de mayor ndmero
de miembros, ostentan la suprema autoridad en su grado a la que estin
sometidos los mismos superiores respectivos. En este sentido revisten
mayor importancia que los consejos. Estos, en cambio, constituyen el
apoyo y la ayuda constante de los superiores en el gobierno permanente,
de manera que, hasta la misma eficacia de las determinaciones de los
capitulos, depende de ellos; de ahi la gran consideracién en que han de
ser tenidos. Es, pues, absolutamente necesario para la buena marcha
de las comunidades, que cuantos forman parte de estos organismos
adquieran plena conciencia de sus responsabilidades y pongan sumo
interés en el cumplimiento de la funcién que les ha sido encomedada.

Del capitulo general se ha dicho que “por falta de conocimiento de
su naturaleza y funcionamiento, resulta un instrumento de gobierno con
frecuencia poco {til, a veces del todo indtil y, en ocasiones, perjudicial
para la marcha de la Religién... Uno de los deberes mis graves de la
autoridad suprema ordinaria es procurar que este organismo —suprema
autoridad que se ejerce de modo extraordinario—, funcione con la per-
feccion y eficacia que la Iglesia quiere” 167,

Quiza por tratarse de organismos, “‘de grupo”, de pierde més facil-
mente la conciencia de la responsabilidad personal, se olvida que la
méxima autoridad se esta ¢jerciendo en parte esencialmente proporcional
por cada uno de los miembros, no se tiene suficientemente en cuenta
que en esas actuaciones es donde primordialmente entra en juego el
bien comin de la respectiva comunidad, ese bien comin que debe ser
en tales ocasiones la norma suprema y al que tan frecuentemente se
apela verbalmente, olvidindolo luego en el ejercicio de tan delicadas
funciones de gobierno. De ahi la mezcla de pasividad, inercia y aban-
dono que esterilizan frecuentemente la vitalidad de estos organismos.
De ahi la tan comentada “politica” que los invade, esos “manejos huma-
nos encauzados a hacer triunfar un partido mis bien que otro y no
porque objetivamente resulte de ello un mayor bien, sino porque uno lo
juzga mas favorable a sus propios sentimientos”, intereses o ambicién,
cosas que no deberfan entrar para nada en asunto tan serio y decisivo
para la vida religiosa %, <

167 G. ESCUDERO, El capitulo general, Madrid 1965, 7.

168 J. M. R. VILLENEUVE, Lettre pastorale sur U'obéissance religieuse, Ottawa

1960, 26. Es claro que parte de responsabilidad en éste, que pudiéramos llamar
defecto capital, como fuente y rafz de otros muchos males, recae sobre los mis-
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Siendo tan amplio el campo de actividades tanto de los capitulos
como de los consejos, pues en mayor o menor grado, abarcan la multiple
funcién de elecciones y asuntos, resulta imposible considerar cada una
de sus obligaciones. Baste recordar aqui que su servicio exige detenido
cstudio y una entrega total al trabajo, que es en si mismo, y deberia ser
en la prictica, verdaderamente absorbente. Especialmente el de los capi-
tulos, que rara vez, segln parece, son preparados convenientemente y
luego cuentan con tiempo demasiado limitado para su desarrollo.

Refiriéndonos a todos los miembros de estos organismos, nos limi-
taremos a hacer tres consideraciones. Primera, son la més tangible mani-
festacién de la comunién de caridad, que resume el ideal de la vida
religiosa. Deben estar, por tanto, animados de verdadero celo por la
gloria de Dios y el bien de la comunidad. Mis que nunca deben tener
conciencia viva de las responsabilidades que pesan sobre ellos, pues son
instrumentos de la Providencia para ¢l bien de la familia religiosa a la
que estdn consagrados. Segunda, han sido designados personalmente
y asi deben intervenir poniendo en accibén, generosa e inteligentemente,
su capacidad, su mentalidad, su experiencia y sus dotes; las suyas, no
las del superior ni otras cualquiera aunque se les presten —permitase la
expresion— en bandeja de plata; aunque para formar y matizar sus
juicios tenga cada uno en cuenta los pareceres de los hermanos a quie-
nes representa. Solo asi serd un elemento eficaz. Tercera, como conclu-
sidn de la anterior, su oficio no es “incensar” ni procurar “agradar”
ni evitar “desagradar”, sino decir lealmente lo que piensa, razonar su
posicién, votar un “si” o un “no” segln su conciencia, sin respeto
humano alguno. Y, tomada una decisién por el capitulo o por el consejo
(ordinariamente ser4 por el superior, oido ¢l consejo), ha sonado la hora
de obedecer poniendo en prictica lo determinado sin reticencias ni
tergiversaciones cualquiera que haya sido su parecer anterior 1.

Respecto de los consejos quisiéramos hacer algunas consideraciones
antes de terminar este punto. Y en primer lugar, acerca de los superiores

mos electores cuando la seleccién estd influenciada por motivos inadecuados, por
ejemplo: simpatia personal, méritos adquiridos en otros campos de actividades,
cargos anteriormente desempefiados, edad avanzada, recompensa de observancia,
oportunidad de viajes y turismo, ete.

169 El P. J. M. GUERRERO recoge y encabeza estas ideas del P. Joulia con
esta frase acertada: “Su misién no es decir SI”, que podria redondearse asi:
Decir SI, no es su misién durante las deliberaciones; sino su obligacién después
de las decisiones. Cfr. La vida religiosa en la Iglesia del Post-Concilio, Bilbao
1967, 72.
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que de hecho gozan de grandes prerrogativas en la designacién de los
consejeros, sea porque les nombra directamente, sea porque les propone
para la eleccidn, se ha hecho notar que “hay cierta tendencia a utilizar
con parsimonia los buenos servicios de sus consejeros. Algunos se quejan
de esto con resignacién, como aquel religioso algo original que un dia
colgd de su puerta este cartelén: “Consultor honorario solicita tra-
bajo” 1", Escribiendo para religiosas, se ha repetido lo mismo en otros
términos: “El consejo, que asiste a la superiora en el gobierno de una
casa, debe jugar un verdadero papel: en el pasado era, en algunas
comunidades, puramente nominal. La superiora apenas lo convocaba,
o lo hacia solamente por férmula; no trataba con él los asuntos mas
importantes, lo ponia ante los hechos consumados o no tenia en cuenta
sus pareceres. Sucedia igualmente que se elegian como miembros del
consejo las personas mis inclinadas a ceder ante la superiora, las mas
incapaces de manifestar con firmeza un parecer personal. Serd necesario
que, en adelante, el consejo esté compuesto de las mejores personalidades
y que la superiora, lejos de considerarlo como un obsticulo a remover
para poder realizar sus planes, recurra a él de buena gana, a fin de asociar
las hermanas a su oficio de gobierno” "', Serd un primer acto de virtud

170 L. CouiN, El libro de los superiores, Madrid 1953, 208, En las sesiones
publicas del Concilio, tratando de la participacién que todos debian de tener en
la obra de la renovacién, se hablé “de la educacién de los superiores para la
técnica de “la reunién de Consejo” que debe darles verdaderamente una mayor
sensibilidad a la vida real de la comunidad”. El P. Buckley, 11 de noviembre
de 1964: “El esquema no dice nada de la obligacién para los superiores de con-
sultar a su consejo, sea local, provincial o general. Hay muchos superiores, par-
ticularmente entre las rehglosas, Dpero también entre los religiosos, que ni si-
" quiera saben como se hace una reunién del consejo digna de este nombre y eficaz”.
Cfr. L’adaptation et la rénovation de la vie religieuse, Paris 1968, 122, nota 127.

171 J, GALOT, Animatrice de communauté, Paris 1967, 96. De esta deﬁclenc1a
en los nombramientos tenemos autorizados testimonios. El P. Bergh asegura que
“no pueden disimularse las lagunas muy frecuentes en la eleccion de las conse-
jeras” (“La préctica del gobierno”: Directorio de las superioras, Madrid 1964,
247). El P. Tillard escribe: Los diversos consejos deben ser en sus miembros
verdaderamente representativos del conjunto de la comunidad y no reducirse a
un ceniculo de diversos superiores y de antiguas glorias. Lo que constituye des-
graciadamente un.caso frecuente, Hubiera sido util que el Decreto, con unas bre-
ves palabras, precisase este punto. Demasiado frecuentemente todavia los conse-
jos representan més la permanencia de viejas tradiciones que la apertura de la
juventud; se entra en ellos casi automaticamente con tal nombramiento o al
término de un cargo importante, lo que limita las plazas para los deméas reli-
giosos, tanto que la base estd raramente representada. No se tratan, pues, los
problemas més que segin el punto de vista de las “autoridades”, muy raramente
segin el de los subditos, que no pueden hacerse escuchar alli. Tanto mis que
una aureola de misterio rodea las sesiones de esta institucién, de la que depende
en definitiva la suerte de la autoridad local. ;Cémo mediante tales instituciones
puede uno apoyarse en el consejo para una renovacion que haga entrar en la
vida concreta del Instituto las verdaderas exigencias del mundo actual? (L'adap-
tation et la rénovation de la vie religieuise, Paris 1968, 128-129).
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y ejercicio del espiritu de fe, después de su aceptacion, recibir del Insti-
tuto y de Dios el grupo de sus inmediatos colaboradores. Cuando el
nombramiento sea incumbencia del superior, no podri olvidar que los
religiosos deben tener parte en la seleccion. Los consejeros no estan para
darle la razén en todo, sino para ayudarle a tenerla. Para que su ayuda
sea eficaz evitard maniobrar con ellos a su antojo, pues si esto hiciere
hasta puede comprometer la validez de sus determinaciones (cfr. cc. 105,
516), y en todo caso, aun escuchindoles y guardando la letra del Derecho,
compromete ¢l bien com@n para cuya garantia se le han dado y mani-
fiesta una sobreestima de si mismo, que dice bien poco en favor de la
humildad y prudencia propias del gobernante. También puede pecarse
por el extremo contrario: no atreverse a decidir nada mientras no estén
de acuerdo todos los consejeros. Cuando el superior ha tenido el voto
consultivo o el deliberativo afirmativo, aunque. no uninime, esas ciertas
divergencias de pareceres le ayudarin a reflexionar, pero muchas veces
no serdn . suficiente para impedir una decisién y el superior deberd
tomarla con valentia consciente de su responsabilidad personal.

- En segundo y ultimo lugar, respecto de los consejeros y su obliga-
cién de “cumplir fielmente la funciéon que les ha sido encomendada en
el gobierno”, vamos a hacer algunas consideraciones basadas sobre una
norma del mismo Derecho demasiado dejada en la sombra por los mis-
mos comentaristas. Nos referimos al canon 105, n.° 3, que dice asi:
“Todos los requeridos para dar consentimiento o consejo deben mani-
festar su parecer con la debida reverencia, fidelidad y sinceridad” 1™,

RevERENCIA.—Respeto para la asamblea como tal, actitud de consi-
deracién y delicadeza para con las opiniones de los otros. El consejo
intenta el bien de una comunidad, cuyo fin es la perfeccién, y por tanto
podemos decir que Cristo estd en medio de ellos (Mt. 18, 20). Cada
consejero sabe que no es infalible y por tanto habla sin presuncién, mas

172 Efectivamente, la casi totalidad de los comentaristas del Cédigo pasan
por alto la norma del can. 105, n.° 3. Por ejemplo, el valioso Derecho de los Reli-
giosos de TABERA—ANTONANA—ESCUDIRO el mis usado sin duda por los religiosos
espafioles, ni mencmna siquiera dicha norma. Al hablar del oficio de los consul-
tores dice que expondran su parecer con toda confianza, libertad de espiritu y
rectitud de intencién”, y en cuanto a las cualidades de los mismos remite al
Derecho particular. Sobre el tema tiene un estudio el P. F. ScALVINI, publicado
en tres articulos en la Rivista di Ascetica e Mistica 6 (1961) 36-44, 16’7 176, 265-
280, cuyos titulos respectivos son: Noterelle ascetiche per 1 parteczpantz ai con-
sessi ecclesiastici; La spiritualita del perfetto consigliere secondo il can. 105, 3
del Diritto Cwnomco Glinsegnamenti pratici del Concilio di Gerusalemme e di
una pagina liturgica. Del segundo articulo recogemos aqui algunas sugerencias.
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que imponer su criterio pretenderd completarlo con el de los demis;
humilde porque es consciente de sus propios limites. La presuncién de
poseer la sabiduria, ciega al interesado e indispone a los interlocultores.
Esa reverencia debida, segin también la categoria del consejo, se extiende
al tema tratado, que por tanto se afrontard con métodos aptos y prepa-
randolo a conciencia.

FipELIDAD.—La palabra latina fides del texto latino podria tradu-
cirse por tres conceptos: fidelidad al oficio, confianza en el consejo,
lealtad en exponer el propio parecer. Fidelidad, que significaria tener
una idea clara de la propia funcién y realizarla dentro de los limites
precisos, sin exhibiciones de cultura o de originalidad. No se trata de
luchar y vencer, sino de ayudar al superior y cooperar al bien comin.
Ser fiel con prudencia y discrecion, virtud especifica del consejero. Con-
flanza en el valor practico del conscjo, lo cual implica al mismo tiempo
confianza en los colegas. Si en la practica han caido tal vez en desestima,
no se debe a la ineficacia de la institucién, sino a la de las personas.
Lealtad, que exigird valentia para defender su opinién, de cuya bondad
estd convencido, aunque no coincida con la de los otros. Dird lo que
piensa sin subterfugios, con claridad; evitando toda clase de adulacidn,
casi siempre inspirada por ambiciones poco dignas. Ante las razones
validas de los demés sabrd’ reconocer lealmente los propios errores. Falta
a la lealtad y al oficio especifico del consejero quien espera que los demds
se pronuncien para inclinarse pasivamente hacia el lado del superior
o la mayoria.

SiNcErIDAD.—Que, ‘dentro del amplio y profundo significado del
término, podriamos decir que aqui significa: sinceridad en las palabras,
es decir, veracidad; sinceridad ¢én las intenciones, pureza o rectitud: dc
intencién; sinceridad en el modo, franqueza.

La veraadad del consejero consiste en decir exactamente lo qué
piensa, lo que siente, lo que prueba frente a la cuestién propuesta; no
lo que sencillamente parezca bonito, interesante, ingenioso. La postura
del consejero es como un testimonio personal, fruto de la mentalidad
y experiecia propias. No deberfa, pues, sostener decisiones y leyes, que
por su parte no piensa poner nunca en préctica. Probablemente, a la
falta de tal sinceridad se debe el fenémeno que ha ido divagando en los
Gltimos tiempos: el descrédito de muchas leyes, porque se venian repi-
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iendo y confirmando determinaciones, que muy pocos o nadie cumplia
por desconocerlas o aln conociéndolas, y que, por lo demds, ningin
superior, consejo o capitulo pensaba en serio hacer observar.

De la rectitud de intencién tiene gran necesidad el consejero para
no dejarse guiar en las discusiones y decisiones por intereses de casta,
de grupo, de partido; por deseos de conservar posiciones adquiridas o de
privilegio. La historia es testigo de acontecimientos tristes, fomentados
mis o menos conscientemente por el espiritu de grupo y el egoismo
colectivo de los organismos de gobierno.

Finalmente, ¢l consejo estd obligado en conciencia a exponer con
franqueza su parecer. Aducir o callar hechos y razones con imparcialidad
y honestidad, con limpia claridad aunque sepa de antemano que el supe-
rior o los compafieros no aceptarin cuanto él diga. A este respecto ha
escrito de los Cardenales Benedicto XIV en su cldsica obra De Synodo
dioecesana, |. X111, c. I, n.° 7: “Los Cardenales no pueden, sin culpa,
ocultar su parecer o darlo envuelto en términos ambiguos, aunque pre-
vean que los demds Cardenales y aun el mismo Papa lo rechazarin”.
Cualquiera puede imaginarse que, a veces, puede hacer falta valor para
mantener esta franqueza, pues quizi pone en peligro el prestigio, la
carrera, la posicién. Adn entonces el buen consejero, convecido de la
bondad de su idea, la manifestard francamente; antes o después dard
sus frutos. Y, en todo caso, habrd salvado algo mucho mis valioso que
todos los intereses humanos: la conciencia.

P. HerLioporo AnDRrEs, O. S. A.






La Eucaristia signo de la unidad
de la Iglesia

Doctrina de San Agustin *

Alienta hoy en las almas cristianas un anhelo incontenible de uni-
dad eclesial. En todas las confesiones se realizan serios avances hacia la
unién de las diversas Iglesias, ignorados ha pocos lustros. El movimeinto
ecuménico actual, aun en los principios de su marcha ascendente hacia
la meta sofiada de la unidad, es como una amanecer esperanzador en
el horizonte de la historia de la salvacién. Tres siglos de escisién dolo-
rosa, de polémicas hirientes, de mutuos reproches, de enconadas disputas,

*  Hemos procurado respetar lo mas posible la forma de citar del autor.

BIBLIOGRAFIA.—Anoto sélo titulos directamente relacionados con el tema de
mi estudio: ApAwm, K., Die Eucharistielehre des hl. Augustinus, Paderborn 1908;
ALFONSI, L., “Unitd cattolica e romana nel “psalmus contra partem Donati”,
di Sant’Agostino”: StudRom 6 (1958) 407-412; ARMAS, G., La eucaristia, sigho
Y causa de la unidad y de lo paz segiin San Agustm XXXV Congreso eucaristico
inlernacional de Barcelona, 1952, I, Barcelona 1953, pp. 258-274; AUER, J.,
Einheit und Frieden als Frucht der euchamstﬂschen Mahlgamemschaft Aktuelle
Fragen zur Eucharistie, Miinchen 1960, pp. 100-155; BERROUARD, M. F., “Simili-
tudo” et la définition du réalisme sacramentel d’aprés l’epltre 98, 9-10 de Sainti
Augustin”: RevEtAug 7 (1961) 321-337; BLASER, P., Eucharlstle und Einheit
der Kirche in der Verkindigung des N. T.”: ThGl 50 (1960) 412-437; BoUES-
sk, H., “Le symbolisme eucharistique”: AnnThéoldug 12 (1952) 191-203;
BOUTET, J., “Saint Augustin. L’unité des chrétiens dans le Christ”: VieSpir 72
(1937) 78-83; 53 (1938) 76-89; CAMELOT, P. Th., “L’eucharistie mystére d’unité.
Les fruits de la communion eucharistique d’aprés S. Augustin”: VieSpir 72
(1945) 301-213; “Le “sacramentum” chez saint Augustin”: RevI'hom B7 (1957)
429-449 “Réalisme et symbolisme dans la doctrine eucharistique de saint Augus-
tin” RechPhTh 31 (1947) 394-410; CHANTELEIN, Th., “L’eucharistie, sacrament
de l’umt”' VieSpir 88 (1953) 20- 29 CINEK, M., 'Le oulte sacramentel eucharis-
tique en Afrique du Nord, specwlment au temps de saint Augustin: en XXX
Congrés euch. 1, pp, 468-475; CONGAR, Y. I. M., “Civitas Dei et Ecclesia chez
saint Augustin., Histoire de la recherche son état present” RevEtAug 8 (1957)
113-131; CouTuriER, Ch., “Sacramentum” et “Mysterium” dans I'oeuvre de saint
Aug’ustm” EtAug (1953) 161-332; DE IRIARTE, M., “La eucaristia y la unidad
de la Iglesia segin San Agustin”: RazFe 91 ( 1930) 220- 228; DELOR, P., “L’eucha-
ristie sacrament de l'unité”: RThom 7 (1952) 405-409; DONEGAN, A. , St. Au-
gustine and the Real Presence, Washington 1952; DRUILHE M., La ‘catéchése
cuchamstzque de saint Augustm Paris 1955; DUFOR’I‘ J.-M., Le symbohsme du
pain et du vin consacrés dans UEglise des premiers szecles, Rome 1961. Excerpta
ad lauream; ENGELS, J., “La doctrine du signe chez saint Augustin”: StPatav 6
(1962) 3866-373; FLOREZ, F. S., “La eucaristia “sacramentum wunitatis” en la
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de separacién escandalosa ceden paso ahora a un dialogar amistoso y
sereno, a la plegaria en comtn —hemos aprendido a orar juntos—, a la
colaboracién en cuestiones temporales, al amor fraterno en la profundi-
dad de Cristo en torno a un altar. Un frescor matinal bafia de suavidad
nacarina y placidez deleitosa los verdes campos de las esperanzas cris-
tianas. Se enciende, en un clima de ecumenismo sincero, el deseo de
unidad, se avivan los esfuerzos, y un sol de amanecer dora las cumbres
de al ilusién santa en Cristo. Y como centro de la unidad eclesial ia
mesa divina de la eucaristia. La Iglesia una, como una es la cucaristia.

San Agustin, campeén de la unidad de la Iglesia contra el cisma
de Donato, arquitecto del pensamiento, poeta de las intuiciones, artista
de la palabra, nos atrac con fuerza irresistible. Queremos conocer su
doctrina eucaristica, base de la unidad eclesial. A quince siglos de distan-

eclesiologia de San Agustin”: CiudDios 176 (1964) 607-634; FRANz, E., “Totus
Christus”, Studien iiber Christus und Kirche bei Augustin, Bonn 1956;
GESSEL, W., Eucharistische Gemeinschaft bei Augustinus, Wiirzburg 1966;
GEENEN, G., L’adage “eucharistia sacramentum ecclesiasticae unitatis”: en Acta
del XXXV Congreso euc. Internacional de Barcelona 1952, I, Barcelona 1953,
pp. 275-281; GoORDILLO, M., “L’ecucaristia sorgente dell’uniti cristiana”: CivCatt
85 (1934) 16-27); Hocepez, E., “La conception augustinienne du sacrament dans
le Tractatus 80 in Ioannem”: RechSsRel 9 (1919) 21-29; HOFMANN, F., Der
Kirchenbegriff des hi. Augustinus in seinem Grundlogen und in seinen Entwick-
lung, Miinchen 1933; KELEHER, J. P., Saint Augustin’s Notion of Schism in the
Donatist Controversy, Mundelein 1961; LAMIRANDE, E., Un siécle et demi d'études
sur Uecclésiologie de S. Augustin. Essai bibliographique, Paris 1962; LoOVSE, Z.,
Eucharistische und primatiale Strultur der Kirche, Insbruk 1961. DissMn.;
MALEVET, D., “L’église, corps du Christ. Sens et provenance de 'expresion chez
saint Paul”: RechScRel 32 (1944) 27-94; MANDOUZE, A., A propos de “sacra-
mentum” chez saint Augustin. Polyvalence lexicologique et foisonnement théolo-
gique: en Mélanges Christine Mohrmann, Utrecht 1963, p. 222-232; MEER, F,
van der, “Sacramentum chez saint Augustin”: MaisD 13 (1948) b50-64; Mu-
LLER, J. P., Paix et corps mystique de Christ selon saint Augustin: en XXXV
Congreso eu. Intern., Barcelona 1952, I, Barcelona 1963, p. 253-257; MUEHLEN, H.,
Una mystica persone. Die Kirche als Mysterium der Identitit des HI, Geistes
in Christus und den Christen: Eine Person in vielen Personen, Miinchen 1964;
NicoTrA, G., “Dottrina sacramentaria ed ecclesiologia presso i donatisti”:
SeCatt 70 (1942) 141-147; 227-236; 303-304; PINTARD, J., “Présence du corps
mystique dans Peucharistie”: Ac 70 (1960) 89-92; PIoLaNTI, A., Il misterio del
“Cristo totale” in sant’Agostino; Poppl, A. M., “Lo Spirito Santo e 'unit4 del
corpo mistico in santo Agostino”: MiscFranc 54 (1954) 245-398; RATZINGER, J.,
“Volk und Haus Gottes in Augustins Lehre von Kirche”: MiinchThSt II, 2,
Miinchen 1954; SALAVERRI, J., “La eucaristia, sacramento de unién”: FEstEcl 26
(1952) 453-465; SANCcHTS, D., “Le symbolisme communitaire du temple chez saint
Augustin”: RevAscMyst 37 (1961) 3-30; 137-147; STAKEMEIER, “Die Eucharistie,
die Enheit -der Kirche und die Wiedervereinigung der Getrennten”: ThGL 50
(1960) 241-262; VETTER, J., Der hl. Augustinus und das Geheimnis des Leibes
Christi, Mainz 1929; VISENTIN, P., “Mysterion-Sacramentum, dai Padri alla
scolatisca”: StPatav 4 (1957) 394-414; VoLk, H., Das sakramentale Element in
der Kirchengliedschaft: en “Unio christianorum”. Festschrift fiir L. Jaeger.
Hrsg. v. O. Sehilling u. H. Zimmermann, Paderborn 1962, pp. 345-357; ZEpF, M.,
“Zur Chronologie der antidonatistischen Schriften Augustins”: Zeitschrift fir
die neutestamentliche Wissenschaft 28 (1929) 46-61,
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cia su acento es aGn célido y persuasivo, su dialéctica formidable, su
amor por la verdad enhechiza los corazones. Abanderado de la unidad
de la Iglesia de Cristo en el siglo v contra cismaticos y herejes, asistimos
en sus escritos y sermones a una lucha sin desmayos contra los sembra-
dores de cizafia en la heredad del gran Padre de familias. Y para defen-
der la unidad de la f-glesia se basa con frecuencia en el simbolismo de
los vifiedos y trigales, supuesta la realidad presencial del Sefior en el
sacramento de su cuerpo y sangre .

Una es la Iglesia de Cristo como una es la fe, uno el sacramento
de la eucaristfa; una como el amor, invariable como la verdad. El plura-
lismo de iglesias cac' fuera de las intenciones de Cristo. “No existe,
escribe Karl Barth, una justificacién teolégica, no existe una justificacién
espiritual, no existe tampoco una justificacién biblica de la existencia
de una pluralidad de iglesias, realmente separadas entre si, que entera-
mente se excluyan. En este sentido muchas iglesias significan muchos
sefiores, muchos espiritus, muchos dioses” 2. Cantar “creo en una Iglesta”
y refugiarnos luego en la ficcién de una Iglesia invisible es ilusién de
alma febricitante.

LA EUCARISTA, SACRAMENTO-SIGNO DE LA [GLESIA,

Partimos de un supuesto; la realidad oculta de la divina eucaristia
s6lo puede ser contemplada con los ojos de la fe. Una resplandeciente
¢ ignorada luz se filtra en el espiritu a través de las palabras de Cristo.
“Esto es mi cuerpo” ; “esto es mi sangre”. El simbolismo de la eucaristia
supone la existencia del cuerpo y sangre del Cristo histérico bajo las
apariencias sacramentales. Veamos, a partir de la presencia real, cémo
se ensanchan los horizontes en el recuadro eclesial de este sacramento,
al fulgor del verbo agustiniano.

El vocablo sacramento tiene, en la pluma del doctor africano, un sen-
tido impreciso, rico en matices, fldido en conceptos, que en el medioevo
fija en clésica definicién la teologfa escoldstica. Hasta unas 2.279 veces
—el oémputo es de Couturier— se encuentra en los escritos de Agustin

1 Cfr. P. BerroccHl, Il stmbolismo ecclesiologico della eucaristia in Santo
Agostino, Bergamo 1937; St. GRABOWSKI, La Iglesia. Introduccion a la Teologia de
San Agustin, Madrid 19656; G. G. WiLLIS, Saint Augustine and the Donatist
Controversy, London 1950.

2 KaRL BARTH, Kirchliche Dogmatik, IV, 754,
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la palabra sacramentum®, y, cada lectura exige sea interpretada en su
contexto.

Los sacramentos de la Nueva Alianza, escribe, son pocos en niimero,
faciles de observar, de contenido maravilloso y signo comunitario. Entre
cstos pocos sacramentos destaca la eucaristia, cuerpo y sangre del Sefior,
misterio insondable, rito sagrado, medicina de inmortalidad, sacrificio
divino . Curioso, Agustin nunca ensaya una definicién del sacramento,
serfa recortar la opulencia de su contenido, pero nos da a conocer sus
clementos esenciales cuando escribe: “Sacramentum est ausem in aliqua
celebratione, cum rei gestae commemoratione ita fit, ut aliquid etiam sig-
nificari intelligatur” ®.

El sacramento entrafia, pues, un rito sagrado, la conmemoracién de
un hecho pretérito y la indicacion de un valor espiritual positivo. Un
ejemplo lo tienes en la Pascua de los israclitas, simbolo de nuestra
cucaristia. Pascua es un sacramento, pues en hebreo significa paso. Paso
del mar rojo, que simboliza el paso de una vida perecedera a una vida
sin ocasos. La fe actGa en nosotros, también el paso de las tinieblas a Ia
luz, del pecado a la gracia, de la esperanza a la visién. Si morimos con
Cristo es para resucitar con El a una nueva vida. El apéstol nos dird que
esta vida recién estrenada consiste en un despojo y en una vesticién,
en ¢l cambio del fermento viejo por una nueva levadura, de ahi que la
Pascua sea un sacramento més insondable que los circulos lunares, el
cémputo de los tiempos o el misterio armonioso de los néimeros 6.

El sacramento-misterio encierra en sus profundidades un signiﬁcédo
oculto arropado en el tul de una semejanza visible. Tienes asf que las
realidades terrenas son sacramento de gracias csplrltuales e invisibles,
v el agua, el pan y el vino tienen su significado mistico en la celebracién
del rito sacramental ". La idea central, en el juego de este simbolismo
agustiniano, es transparente: las cosas creadas y externas son signos
de realidades espirituales y divinas. El sacramento, como el mysterion de

3 Cfr. Ch. CourTuriER, “Sacramentum” et “Mysterium” dans l'oeuvre de
saint Augustin”: EtdAug 28 (1953) 163-232; F. van der MEER, “Sacramentum
chez saint Augustin”: La Maison Dieu 13 (1948) 50-65; SPALAZINI, “La nozione
di Sacramento in Santo Agostino”: ScCatt 6-9 (1927) 175-188; 258-268. Ver
estudio filolégico de la palabra seacramentum en CHRISTINE MOHRMANN, “Sacra-
mentum dans le plus anciens textes chrétiens”: HarvThRev 47 (1954) 141-152.

4 Ep. b4, 1, 8, PL. 33, 200-203: “Nummo pauczssums observatione facilli-
mis, significatione praestantissimis, societatem novi populi colligavit”.

5 Ep. bb, 2, PL. 33, 205; cfr. Ep. 98.88, col, 363-364.

6 Ibid., 4, 7-7, col. 207.

7 Ibid., 7, 13, col, 210,
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los griegos, incluye un signo y una realidad. Esta se oculta y también
se revela en el signo®.

EL s1GNO AGUSTINIANO.

Signo, en San Agustin, es todo lo visible, grivido de contenido.
“Res quae ad significandum aliquid adhibetur”®. Si se evapora la 1dea
desaparece el signo. Hay signos convencionales —data—, como lo es la
palabra del concepto; y hay signos naturales —naturalia— como lo es el
humo del fuego; y finalmente hay otros signos intermedios, con aptitud
en su naturaleza para expresar una realidad espiritual, como son los
sacramentos cristianos. La definicién agustiniana los abraza todos. “Sig-
num, dice, est res, praeter speciem quam ingerit sensibus, aliud aliquid
ex se faciens in cogitationem venire”*. Hoy se repiten en todos los
idiomas estas palabras de Agustin al definir qué es un signo.

La eucaristia es un sacramento-signo. Sus elementos materiales, pan
y vino, son por naturaleza aptos para significar el alimento espiritual del
alma, la gracia cibativa. Damos valor universal al principio agustiniano.
“Si los sacramentos no tuvieran alguna semejanza con aquellas cosas de
las que son sacramentos, no serian en modo alguno sacramentos” ''.
Queda, pues, subrayado el valor psicolégico del signo sacramental. Un
leniguaje imaginativo impresiona y enciende el deseo de conocer lo oculto
bajo el velo tupido del signo. La experiencia propia nos dice que la idea
resbala sobre la indiferencia de nuestra atencién si no viene arropada en
'a gracia de una semejanza. La causa quizd sea dificil de precisar, pero
el hecho es evidente. Un lenguaje figurado adelicia y excita, mueve y
convence de la verdad oculta. Imagen y alegria, metifora y signo son
como la cldmide senatorial de la idea. Somos imaginativos y humanos 2.

Asi venimos a descubrir en el sacramento de la eucaristia una intima
vinculacion entre el signo y la cosa significada. El pan es alimento nece-
sario para la conservacién de la vida del cuerpo y Cristo es pan de vida
en la eucaristia, vida divina y eterna. El uso de este signo esti reglado

8 De Doctr. Christ. 1, 2, 2, PL. 43, 19.

9 JIbid., 2, 1, 1, col. 35.

10 JIbid., 2, 1, 1, col, 35.

11 Ep. 98, 9, PL. 38, 364: “Si enim sacramenta quamdam similitudinem
ea/rm;z rerum quarum sacramenta sunt non haberent, omnino sacramenta non
essent”.

12 Ep. 55, 11, 21, PL. 33, 214,
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por la palabra de la Escritura, por la autoridad de los concilios, por el
uso litirgico y la costumbre de la Iglesia universal *. Tenemos que admi-
tir el caricter religioso del signo eucaristico y de todo signo sacramental.
“No hay religién, ni verdadera ni falsa, que pueda reunir a los hombres,
si no los retine en virtud de signos o sacramentos” ', La doctrina agus-
tiniana del sacramento se resume en un signo visible, mudable y tem-
poral y una realidad invisible, espiritual, permanente. Las palabras pasan
raudas como el viento, el don significado por el sacramento, es eterno 6.

Distingue en la cucaristia, como en todo sacramento, entre signo
y realidad —signum et res signata—. Un ejemplo lo aclara:

“Lo que ves sobre el altar del Sefior es pan y vino, pero este pan y
este vino, en virtud de la palabra —accedente verbo— se convierte —fit—
en el cuerpo y sangre del Verbo humanado... Prescindo de la palabra, es
pan y es vino; pronuncio una palabra, ya es otra cosa. Y esta otra cosa

;qué es? El cuerpo y la sangre de Cristo. Silencia la palabra, es pan y es
vino; pronuncia una palabra, y es ya un sacramento” 16,

En términos de Escuela podiamos decir que la cucaristia consta
esencialmente de materia y forma. Para que el signo sea sacramento se
requiere un elemento visible y una palabra que determine su sxgmﬁcado,
le dé sentido sacramental y simbolice las realidades divinas de la gracla
interna y sobrenatural. La conversién esencial es obra de la oracién
mistica; es la férmula de la consagracién la que hace que el fruto de
la tierra se transelemente en cuerpo y sangre de Cristo, alimento de las
almas puras, memorial de la pasién del Sefior, sacramento hecho visible
mediante la accién del ministro y sobre todo por “la virtud invisible del
Espiritu Santo” 7.

En la eucaristia la palabra que pronuncia el sacerdote es —excusado
vs decirlo— la férmula ritual de la consagracién, no el simbolo de la fe,
que recitaba antes de recibir el bautismo. El binomio palebra-clemento
encierra una realidad que tratamos de concretar en los textos agusti-
nianos.

13 [bid., 19, 35, col. 221,

14 C. Faust. manich., 19, 11, PL. 42, 855.

15 “Haec omnia fiunt et transeunt: virtus tamen quoe per ista operatur,
integer manet, et donum spirituale quod per ista iusinuatur aeternum est” (De
cwDei 19, 16, PL. 41, 357; cfr. Ibid., 10, 5, col. 284; Ep. 138, 1, 7, PL. 33, 527).

16 Serm. Denis 6, 1-3, MiscAgost I, Roma 1930, 29-31, PL. 46, 834-835;
cfr. E. HocEDEZ, “La conception augustinienne du sacramentum dans le Tractatus
LXXX in To.”: RevScRel 9 (1919) 1-29. .

17 De Trin. 3, 4, 10, PL. 42, 874; cfr. C. Faust, manich. 20, 13, PL. 42,
379; Serm. 234, 2, PL. 38, 1116,
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SIGNO Y REALIDAD.

Leo lo que el doctor hiponense escrisbe en su obra De doctrina chris-
tiana (1, 2 ML 34, 1920) y me convenzo de que la eucaristia es un
sacramento con realidades divinas ocultas, y sé ademds que éstas signifi-
can a su vez algo més profundo y misterioso. Cualquiera que sea la
naturaleza del signo, es siempre signo de una realidad almohadillada
en lo invisible y por esto se llama sacramento “quia in eis aliud videtur,
et aliud intelligitur'®. Agustin acostumbra a distinguir entre sacra-
mento y virtud del sacramento, entre signo y cosa significada, entre
realidad externa y realidad trascendente; pero su mirada se remansa,
mas all del realismo eucaristico, en la realidad divino-humana de Cristo,
tinica realidad vetero-neotestamentaria. Todos los aconteceres del Anti-
guo Testamento eran signos del pueblo futuro y misterios de nuestro
Sefior Jesucristo. Lo hemos palpado en la Pascua. A los Padres les
fueron vaticinados los sacramentos, nosotros los vemos actualizados
en la Iglesia ®®.

Nos encontramos ya instalados en la unidad de Cristo; unidad de
fe, unidad de revelacién, unidad de historia salvifica. “Fide manente,
variata sunt signa” %°. Simbologia diversa, identidad de contenido. El
mand y el pan son signos de Cristo; sacramentos en su ropaje distintos,
en la realidad significada idénticos: el mismo alimento espiritual, no la
misma comida corporal ; ellos el mand, nosotros otra cosa, pero todos el
mismo alimento sobrenatural. Ellos bebieron una bebida, nosotros otra
—ualiud illi, aliud nos—, pero la diferencia radica sélo en las apariencias
visibles, no en contenido espiritual. “Bebieron, escribe San Pablo (1 Cor.
10, 4) una misma bebida espiritual, puesto que bebian de una piedra
espiritual que les seguia: la piedra era Cristo”. La piedra simboliza al
Cristo auténtico, Dios y hombre *..

En el mand y en el pan, en el agua y en el fuego tenemos el signo
de una misma realidad, Cristo, alimento y bebida de las almas creyentes.
Los israelitas en el mand y los fieles en el pan consagrado recibimos,
bajo signos diversos, ]a misma virtud sacramental.

18 Serm. 272, PL. 38, 1247.

19 “Omnia ergo futuri populi signa sunt et mysteria de Domino nostro
lesu Christo... Illis praedicta sunt sacramenta, nos praesentiq videmus in Eccle-
sia” (Serm. 6, 6, 8, PL. 38, 62; cfr. In lo. tr. 26, 11, 12, PL. 35, 1611.

20 In lo. tr. 45, 9, PL. 35, 1723.

21 Ibid., 26, 12, 1612.
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Cristo-Eucaristia.

El signo supone, no suprime, la realidad presencial de Cristo en
el sacramento del altar. La ecuacién es perfecta: pan-cuerpo de Cristo;
y ¢l vino-sangre de Cristo. Panis est corpus Christi, et calix est sanguis
Christi”” %, El realismo es en Agustin innegable.

“Cristo, escribe, tomé tierra de la tierra, pues la carne de la tierra
viene, y de la carne de Maria tomé carne. En esta carne caminé por la
tierra y es esta misma carne la que nos da en comida para salvacién;
nadie come de esta carne sin antes adorarla” 23.

Las explicaciones sobran. Carne de Cristo es el pan de la tierra
consagrado por la oracién mistica, alimento de vida, memorial de la
pasidén del Sefior. Hemos, pues, de reconocer en el pan al que estuvo
pendiente de la cruz y en el cliz lo que mané del costado 2.

Y si Cristo estd presente en la eucaristia, lo estd en todas las dimen-
siones de su misterio; por eso Agustin con frecuencia se adelicia en el
signo y se deja mecer, por su inspiracién de poeta, en el columpio de un
simbolismo atrevido. No hemos de olvidar su realismo cuando nos habla
de la figura, sacramento o signo sacramental. Esta advertencia resuelve
multiples aporias. Si, por ejemplo, leo: “Non dubitavit dicere “hoc est
corpus meum”, cum signum daret corporis sui” %, ¢l contexto me habla
de un signo rebosante de contenido, signo de un Cristo total, del signo
y de la cosa signada, signum et res signata. El sacramento de la euca-
ristia incluye, pues, en Intima trabazén multiples realidades. Sin entrar
en detalles, he aqui un cjemplo en el simbolismo sacrificial. Cristo,
sacerdote y victima, oblacién y oferente, ha querido que el sacrificio
cotidiano de la Iglesia fuese sacramento de esta realidad. La ofrenda del
pan y del vino, cuerpo y sangre del Sefior, es sacramento del sacrificio
en el que Cristo se ofrece y ofrece —ipse offerens, ipse et oblatio—*.
En conclusién: la eucaristia es memorial del sacrificio de la cruz,
realizacién mistérica de la historia de la salvacién, pero también es signo-
sacramento del cuerpo mistico de Cristo.

22 Serm, 272, PL. 38, 1246; cfr. P. Th. CaMELOT, “Réalisme et symbolisme
dans la doctrine eucharistique de saint Augustin”: RscPhTh 31 (1947) 394-410.

28 En in ps. 98, 9, PL. 37, 1264.

24 Cfr. De Trin. 3, 4, 10, PL. 42, 874.

26 Cont. Adimantum 12, 13, PL. 36, 443.

26 C. Faust. manich. 20, 21, PL. 42, 385.
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f.A EUCARISTIA SIGNO DE LA UNIDAD ECLESIAL,

Todos los redimidos formamos un cuerpo con Cristo, una sociedad,
una Iglesia. La eucaristia es, por excelencia, el sacramento-signo de la
unidad y raiz de esta unidad es Cristo en toda la amplitud de su misterio.
El Cristo histérico y ‘el Cristo mistico son #n Cristo. Nos encontramos
en el centro del simbolismo eucaristico; el pan y el vino tienen signi-
ficado eclesial. Es la eucaristia misterio de unidad y de paz: “Mysteriu%n
pacis et unitatis” ¥'. La traduccién al lenguaje de Escuela quiere decir
que cosa —res— de este sacramento es la unidad del cuerpo mistico. Lo
expresan con toda evidencia estas palabras del Maestro de las Sentencias:
“Res significata et non contenta est unitas Ecclesiae” .

El cuerpo mistico se funde en unidad en la turquesa del Cristo
total. Agustin concibe a la Iglesia como plenitud de Cristo, formando
con el Cristo histérico el Cristo uno. Si Cristo es el Yo de la Iglesia, ¢n
la bella expresién de K. Adam, la Iglesia estd simbolizada cn el pan y en
el vino de la eucaristia. En cierto sentido la Iglesia tiene su prehistoria
en Adé4n, Noé, Abrahan y David®; en el paralitico de Bethseda y en
Pedro; y su historia en Cristo resucitado, cabeza y cuerpo —unus vir— 3

Y, puesto que bajo las especies sacramentales estd Cristo, la euca-
ristia constituye la epifania mas espléndida de la unidad eclesial. Sus
diversos nombres son ya un indicio. Se la dice dgape, sinaxis, communio.
incluso los elementos materiales de la eucaristia estin rebosantes de un
simbolismo eclesial unitario. El vino y el pan significan la unidad de
ia Iglesia. Lo expresa Agustin con elocuencia en el sermén 272:

“Si deseas, dice, entender qué es eso del cuerpo de Cristo, oye al
apéstol San Pablo decir a los fieles: “Vosotros sois cuerpo de Cristo y
miembros suyos (1 Cor. 12, 27). Si, pues, sois cuerpo y miembros de Cristo,
vuestro propio misterio se actia en la mesa del Sefior: recibis vuestro
misterio. A lo que vosotros sois respondéis “Amén”, y al responder afirméis.
Oyes decir: “Cuerpo de Cristo”, y respondes: “Amén”. Sé, pues, miembro
de Cristo y tu “amén” sera verdadero, ;Por qué en el pan? De mi cosceha
nada diré, oigamos nuevamente al Apdstol, el cual al hablar de este sacra-
mento dice: “Un pan, un cuerpo somos muchos” (1 Cor. 10, 17). Entended
y alegraos: he aqui la unidad, la verdad, la piedad, la caridad. Un pan.

27 Cfr. Serm. T, 1: MiscAgust 11, 462; serm. 272, PL. 38, 1248.

28 Cfr. S. TOMAS, 3 q. 73 a. 3; FULBERTO DE CHAR.’I‘RES Serm. 8, PL. 141,
335; -PEDRO LOMBARDO, in 4 d 8, 4, PL. 192, 8517.

29 Cfr. Op. imp. c. Iul. 2, 215 PL. 45 1237; De civ. Dei 15, 21, PL. 41,
466; En. in 7S, 59, 1; 128, 2; 134 , PL. 3(‘ 71'—3, 37, 1689, 1743.

30 En. in ps. 40 1, PL “6 453, cfr. in ps. 39, 28, col. 451.
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1 Quién es este pan? “Un cuerpo somos muchos”, Considerad: el pan no
se hace de un grano, sino de muchos. Cuando erais exorcitados, erais
como triturados; cuando fuisteis bautizados, erais como humedecidos;
cuando recibisteis el fuego del Espiritu Santo, fuisteis como cocidos. Sed
lo que veis y recibid lo que sois. Estote quod videtis, et accipite quos estis.
Esto es, lo que el apéstol dijo del pan. Y como debemos entender lo del
caliz, estd claro, aunque no lo explique. Pues asi como para que resulte
un pan visible, se muelen muchos granos, cual si se verificase lo que de los
fieles dice la Escritura“ eran un alma y un corazdn en el Sefior” (Act. 4,
32), asi acontece con el vino. Recordad, hermanos, cémo se hace el vino.
Cuelgan del racimo muchos granos, pero el liquido de las uvas se funde
en unidad. De este modo quiso el Sefior Jesucristo designarnos a nosotros,
quiso que nosotros perteneciéramos a El; consagré en su mesa el misterio
de nuestra unidad. Quien reciba este misterio de unidad y no conserve el
vinculo de la paz no recibe el misterio en su provecho, sino testimonio
con é1” 31,

El simbolismo de la unidad es, en este sermén, profundo: unidad
de altar, unidad de sacerdocio, unidad de ofrenda, unidad de signo, de
misterio y de vida. Unidad en el Cristo total, cabeza y cuerpo. La meté-
fora llega incluso a la identificacién ; Cristo y nosotros somos un hombre
—unus homo—. Expresién audaz y consoladora en su consecuencia
inmediata, pues si todo hombre es en Cristo un hombre, la unidad de
los cristianos forma un hombre s6lo®. En esta unidad personal se
entiende que

“cuando padece el miembro padece la cabeza, cuando yo oro, Cristo
ora, cuando yo evangelizo a las gentes, Cristo se evangeliza a si mismo.
Las acciones del Cristo histérico son acciones del Cristo total. Asi “leemos
en algunos textos cosas que no convienen a la cabeza, y si no se aplican
al cuerpo no entendemos el sentido; igualmente hallaras textos que no se
acomodan al cuerpo con todo, también entonces habla Cristo” 33,

Los salmos abundan en ejemplos.

La idea del unus homo se completa con la sinonimia del vardn
perfecto. La expresién es de San Pablo (Ef. 4, 13) cuando escribe: “Un
hombre, cabeza y cuerpo, un hombre Cristo y la Iglesia, varén perfec-
to” 34, Plenitud con resonancia cclesial subraya Agustin, “plenitud de la
Iglesia, Cristo total, cabeza y cuerpo, a semejanza de la plenitud de un

31  Serm. 272, PL. 38, 1247-1248.

32  En. in ps. 29 en. 2, 5, PL. 36, 219; cfr. in ps. b4, 17; in ps. 70 serm. 1, 6;
in. ps. 108 serm. 1, 2; in ps. 119, 7; in ps, 122, 2, PL. 36, 640, 879; 37, 1336-1602.

338  En. in ps. 58, 2, PL. 36, 695,

34 En. in ps. 18 en 2, 10, PL. 36, 161: “Unus homo, caput et corpus, unus
homo Christus et Ecclesia, vir perfectus”.
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hombre perfecto, en el que cada uno somos miembros” ®. Un matiz
intensivo de uso infrecuente lo ofrece la imagen del varén integro
—integer vir— 3%, Es una integridad de cabeza y cuerpo, integridad de
perfeccién, de multitud-unidad, que se nutre del agape de la sagrada
cucaristia. Al formar.un Yo con Cristo somos unidad orgénica y espiri-
tual. Cristo unido al comulgante en unidad de gracia, de vida y de amor
y, cuando vivimos en Cristo y Cristo en nosotros es cuando Agustin puede
decir “Nos ipse sumus”. Tiene razén J. Vetter al escribir: “El misterio
del cuerpo de Cristo es el misterio central en la teologia agustiniana” *'.
Unidad irrompible si permanecemos en El

Y al formar unidad, Cristo nos reconforta en el camino, nos sacia
en la patria, nos sostiene en el destierro y nos corona en el cielo. Es
nuestro vivir y el fundamento de la unidad®. Vivir la realidad del
cuerpo mistico es un deber de los miembros. Si somos un Cristo, con El
subimos a la derecha del Padre. Un Cristo tnico descendié y subid,
porque nosotros con El somos uno y siempre uno. La unidad, escribe
Agustin, nos une al Uno. Esta dsmosis espiritual hace que Cristo se
compadezca de nosotros aqui abajo y que nosotros reinemos ya en el
aelo en esperanza y amor *®, Todas estas bellas expresiones tienen un
sentido unitario en el pensamiento de Agustin. Nosotros, que somos
multitud, en el Uno somos uno. “Nos multi in illo Uno unum” 4. No
existe oposicién entre pluralidad y unidad en Cristo.

36 El Cristo de las Escrituras divinas es a veces uno con el Padre, otras
el Verbo humanado, y algunos textos el Cristo total. “Tertius modus est quodam
modo totus Christus, in plemtudme Eccleswe, id est, caput et corpus, secundum
plemtudmem perfecti curusdam mm, m quo singuli membm sumus” (Serm. 341,

, 1, PL. 89, 1493).

'86 En. in ps. 138, 2, PL. 87, 1784: “Ipse est rector et sponsus et redemptor
Ecclesiae, caput nostrum Et utzque, 8i caput est, habet corpus. Corpus autem
elus sa'rwta, Ecclesia, quae etiam coniux ewus; cui dicit Apostolus: “Vos autem
estis corpus Christi et membra” (1 Cor. 12, 27). Totus itaque Christus, caput et
corpus, tanquam integer vir: quie femina de vire facta est, et ad virum pertinet;
ot dictum est de primo coniugio: “Erunt duo in cerne una” (Gn. 2, 24). Hoc
autem ad mysterium interpretatur Apostolus non frustra esse dictum de illis
duobus hominibus, nisi quia in eis iam figurabatur Christus et Ecclesia”; cfr.
en. in ps. 24, 1; 91, 10; 140, 6.7, PL. 36, 184; 37, 1177-1818-1819.

37 J. VETTER Der hl. Augustmus und das Geheimnig des Leibes Chmstt,
Mainz 1929, 8 cfr In Io. tr. 111, PL. 385, 1929.

38 En. in ps. 139, 17, PL. 37, 1814; in ps. 127, 4, col. 1679.

3% En. in ps. 122 1 PL 37, 16380; cfr. in ps, 47 7, col. 1919.

40 En. in ps. 127 3, PL. 37, 1679.
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LA EucARISTIA, CAUSA DE UNIDAD.

La unidad simbolizada por la eucaristia se inicia en el bautismo, se
nutre de la caridad, se perfecciona “bebiendo la sangre que mané de!
costado de Cristo” #*. La gracia que fluye como de fuente perenne de
nuestra cabeza se nos transmite al comer a Cristo. La vida sobrenatural
del alma se alimenta de la sabiduria, pan de vida. Las palabras de Jestis
en el evangelio de San Juan no necesitan comentario, en sentir de
Agustin. “Yo soy el pan de vida”. “El pan de Dios es el que desciende
del cielo y da vida al mundo” (Ju. 6, 35 y 33). Para tener vida es nece-
sario comer el pan de vida: “Quien comiere de este pan, vivird eterna-
mente y el pan que yo daré es mi carne por la vida del mundo”
(Ib. v. 52). Como ¢l alma vivifica el cuerpo, Cristo es vida del alma:
“Si no comiereis la carne del Hijo del hombre y bebiercis mi sangre, no
tenéis vida en vosotros”. “El que come mi carne y bebe mi sangre, tiene
vida eterna” (Ib. 6, 54-55). Tener vida sin la Vida es suefio y desvarfo.
Pueden los hombres tener vida temporal sin comer a Cristo, pero no la
vida eterna: el que no come su carne y bebe su sangre no tiene vida;
el que come su carne y bebe su sangre tiene vida. Esto es indiscutible,
pues lo afirma la Palabra.

El que no come la carne de Cristo no puede vivir en Cristo; per»
no todo el que come vive. Para tener vida eterna es necésario comer el
pan de vida y permanecer en Cristo. Fundirnos en unidad, ser miembros
vivos. En consecuencia, el que no permanece en Cristo aunque triture
con su diente el sacramento del cuerpo y sangre de Cristo no vive en
Cristo. Permanecer en Cristo es comer y beber la carne y sangre de
Cristo. La naturaleza de este alimento espiritual exige unidad. Permane-
cemos en Cristo mientras somos miembros suyos —si manet et mane-
tur—, La permanencia es mutua 2, :

Un miembro separado del cuerpo imposible sea vivificado aunque
participe de la eucaristia, y todo el que se aleja y separa del cuerpo de
Cristo es miembro muerto*®. La unidad de vida en Cristo queda signi-

41 C, Faust. manich. 12, 20, PL. 42, 264.

42 In lo. tr. 26, 15.17.18, PL. 35, 1613.1614.1615.

43 In Io. tr. 27, 6, PL. 35, 1618: “Diximus emim, fratres, hoc Dominum
commendasse in manducatione carnis suae et potatione sanguinis sui, ut in illo
maneamus, et ipse in nobis. Manemus autem in illo, cum sumus membra eius: ma-
net autem in nobis, cum sumus templum eius. Ut autem simus membra eius,
unitag nos compaginat, Ut compaginet unitas, quae facit nisi caritas?”.
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ficada por el pan y por el vino: “Membra Christi frustra panis sunt” *,
La vida se concentra en torno al altar de la eucaristia, sacramento y
sacrificio. Una fuerza vitalizadora corre por las venas del cuerpo mistico
y la asamblea eclesial se beneficia del pan de vida que se reparte en la
mesa del Sefior.

Seamos lo que recibimos. Agustin insiste en este consejo, para ello
utiliza la metifora y la alegoria, el simbolo y la parabola. Todo un decir
figurado al servicio de la unidad eclesial que se actGa en la mesa del
Fuerte. Es la analogia pura congruencia de elementos, un cuasi matrimo-
nio de semejanzas la pardbola, y un cierto hablar imaginativo la alegria,
que se puede manifestar en un hecho, en una palabra o en un sacra-
mento ®, La unidad de vida en Cristo supone unidad de origen, de
entronque y de término; unidad de alma y de pensamiento: todos los
cristianos injertados en unidad de cuerpo viven y se alimentan de la
cucaristia.

Murrtrtup-UNIDAD.

Alegoria y figura tienen, en el vocabulario agustiniano, equivalencia
perfecta. Hemos definido el signo integrado por la analogia, la metifora
y el simbolo. Al afirmar que la eucaristia es un signo de la unidad de
la Iglesia, diversificamos la realidad y el simbolo y cuando el signo es
imagen de una realidad misteriosa penetramos en la profundidad abismal
del enigma. El genio de Agustin es fecundo en recursos. Si a veces da la
impresién de forzar las semejanzas es menester atender al sentido.
Veamos. ‘

Cristo invita a todos los hombres a un banquete singular y divino,
donde ocurre algo maravilloso. Nadie alimenta con su propia carne a los
convidados, esto sblo puede hacerlo ¢l Sefior. El, en la eucaristia es
anfitrién, alimento y bebida: “Ipse invitator et potus” 6. Lo visible en
el sacramento es un signo de la maultitud-unidad. Multitud de granos en
la espiga y en la era, multitud de uvas en el racimo y en el lagar,

44 En, in ps. 167, 23, PL. 37, 1184; cfr. ep. 149, 16, PL. 33, 637.

45 De Gun. ad Litt. imp. 2, 5, PL. 84, 222; cfr. en. in ps. 68 serm. 1, 15,
PL. 36, 852; De ver. relig. 50, 99, PL. 34, 166; A. HoLL, Die Welt der Zeichen
bei Augustin. Religionsphinomelogische Analyse des 13. Buches der Confessiones,
Wien 1962, 89.

46 Serm. 829, 1, PL. 88, 1465; cfr, serm. 62, 4, 7; serm. 232, 7, 1, col. 417.
1111; Guelferb 7, 1 MiscAgost I 463; De consens. evang. 3, 25, 72, PL. 34, 1206,
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multitud de ficles en la unidad del cuerpo mistico, multitud de miem-
bros y un Cristo ",

Cristo sacramentado es elemento constitutivo del cuerpo mistico,
sin El la unidad de la Iglesia es impensable ; de la unidad del cuerpo
de Cristo participa la muchedumbre que se alimenta del pan de la
cucaristia. Es un participar que endiosa y cristifica. Incorporamur Christo.
Al participar del sacramento de la unidad nos convertimos en un Cristo.
Un pan somos muchos. La plenitud de vida divina invade las almas que
se acercan a la eucaristia %8,

Es en el altar, presencia de Cristo, donde la muchedumbre se hace
anidad sin fisuras ni divisiones. Los donatistas, al levantar altar contra
altar, se han separado de la unidad y caminan fuera de ruta®. Si el
Verbo se hizo carne fue para ser cabeza de su Iglesia: “Uz esset capur
Ecclesiae carnem assumpsit” ®°. Al tomar la Palabra carne en el seno
virginal de Marfa, abrazé en si a toda la humanidad, formé su Iglesia
y la integré en la unidad de su persona; en consecuencia, Cristo y la
iglesia son uno. “Ecclesia catholica sola est corpus Christ” 5,

La unidad de la Iglesia es en Agustin como una idea fija, algo
tundamental en la economia de la salvacién. Todos los justos han perte-
necido de algtin modo al cuerpo de Cristo. La Iglesia catdlica es plenitud
de vida en la unidad del Cristo total ; nace de su costado, crece bajo Ia
accibén vivificante del Espiritu, se nutre del pan de la eucaristia. Como
de la cabeza recibe €l cuerpo €l ser, movimiento y vida, asi la Iglesia
recibe de Cristo, su cabeza, el ser, la savia de la gracia y la plenitud
de la gloria. No importa ya que los miembros peregrinen adn lejos de
la patria, Cristo, nuestra cabeza, se encuentra en el cielo. “Membra eius
hic sunt, caput sursum est, Christus ibi, et Christus hic” %

Existe una como inexistencia esencial entire Cristo y su Iglesia, entre
la cabeza y sus miembros; un intercambio de bienes benéficos en grade
sumo para los miembros, pues la cabeza hace suyos nuestros pecados
y nosotros hacemos nuestra la resurreccién de Cristo. El episodio de

41 De civ Dei 16, 37, PL. 41, 1515-1516; cfr. en. in ps. 68 serm. 2, 6, PL. 36,
859.

48  Cfr, serm. 172, 2, 2, PL. 38, 936; serm. 54, 6, 10; serm. 851, 3, 4, PL. 38,
281; 39, 1638; ep. 153, 3, 6, PL. 33, 655.

49 In I ep. Io. tr. 8, 7, PL. 85, 2001.

50 En. in ps. 148, 8, PL. 37, 1942; cfr. in ps. 100, 3, col. 1285.

51 Ep. 185, 11, 50, PL. 33, 1285, cfr. en. in ps. 17, 2; in ps. 68 serm. 1, 2,
PL. 36, 148.693.

52 En. in ps. 44, 20, ML. 36, 507; cfr. en. in ps. 56, 1, col. 662.
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Saulo, derribado a las puertas de Damasco por una luz de lo alto, es,
para el obispo de Hipona, revelador. Saulo persigue a la Iglesia, pero
declara en la voz que se oye, que es a El a quien persigue. Si Cristo y su
Iglesia no fuesen uno no hubiera dicho: ““;Por qué me persigues?” .

CuErro EUCARfSTICO Y CUERPO MfSTICO.

En el Cristo uno imposible distinguir individuo y pueblo de Dios.
Todos somos uno, siendo muchos somos una persona corporativa. San
Agustin puntualiza: la férmula “cuerpo de Cristo” es susceptible de
un doble sentido. A veces significa el cuerpo fisico, real, histérico del
Salvador, presente bajo las especies consagradas, pero con mayor fre-
cuencia significa la Iglesia, cuerpo mistico, y ambos conceptos se adnan
en el Cristo total, cabeza y cuerpo®. Es la Iglesia catélica como una
diapositiva de la presencia de Cristo en el tiempo y en la eternidad, en
las almas y en las instituciones. La Iglesia, cuerpo de Cristo, estd im-
pregnada de la presencia invisible del Sefior en los signos, en los ritos,
en las palabras y gestos, pero sobre todo en los sacramentos, y en especial,
en la eucaristia, memorial de la pasién del Redentor.

Dos cuerpos en unidad, con la distincién de que el cuerpo f1s1co
de Cristo junto con su divinidad, persona dinica hace en el cuerpo mistico
de cabeza. Cabeza y cuerpo un Cristo. Esto explica el lenguaje de los
salmos en del Evangelio. Nosotros somos cuerpo de Cristo si nuestra fe
es sincera, firme nuestra esperanza y ardiente nuestro amor. Ya queda
dicho, en Cristo la multitud es uno. Al comentar San Agustin las pala-
bras de la divina Escritura: “son dos en una carne”, comenta: No es de
admirar que de una carne, cabeza y cuerpo, dimanen una carne, una
lengua, una palabra, pero aunque oigamos una sola voz, la cabeza es
siempre cabeza, y el cuerpo cuerpo. No se divide la persona, se valora la
dignidad: salva la cabeza, el cuerpo es salvado. La cabeza ofrece miseri-
cordia, ¢l cuerpo llora su miseria; la cabeza purifica, el cuerpo confiesa

68 Cf. En. in ps. 55, 8; 40, 8; 102, 7; 140, 4, PL. 36, 648.459; 37, 1321.
1810; In Io. tr. 28, 1, PL. 35, 1622,

54 Cf. En. in ps. 26 en. 2; 30 en. 2; in ps. 32, PL. 36, 205.231.278; Denis, 3,
4 MiscAgost 1, 20; De civ. Der 21, 25, 2, PL. 41, 741; ep. 149, 2, 16, PL. 383, 627,
ep. 185, 11, 50; 187, 6, 20, col. 815.839; serm. 227, 272, PL. 88, 1099.1247;
c. adv, leg. et proph. 1, 19, 38, PL. 42, 626; in Io. tr. 26, 13-14, PL. 35, 1613;
De coms. evang. 3, 25, 72, PL. 34, 1206 cfr. J. AUER, thezt und Fmeden,
hrsg. von M. Schmaus, Munchen 1960, 110 115,
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sus pecados. Existe una sola voz, pero no se nos dice cuindo habla el
cuerpo y cudndo la cabeza; sin embargo, nosotros, al escucharla, distin-
guimos perfectamente .

Esta condescendencia divina emociona profundamente al Doctor de
la gracia. Ante la humanidad de Cristo ya no puede el hombre ser sober-
bio; la misma plegaria de Cristo es nuestra oracién, siempre que vivamos
unidos 2 su cuerpo e imitemos su humildad. Al presentar al Padre de
los astros nuestras peticiones no nos separemos de su Hijo; cuando el
cuerpo suplica ha de hacerlo unido a la cabeza. Cristo ruega por nosotros
y en nosotros, y es rogado por nosotros; en nosotros como cabeza; y es
rogado por nosotros como Dios, uno con el Padre *. Cabeza y cuerpo
se identifican en la accidn, en las alegrias y sufrimientos, en las esperan-
zas y en el amor. Si Cristo, cabeza no sufre separarse de las flaquezas
del cuerpo, el cuerpo no ose separarse de los sufrimientos de Cristo. El
cristiano padezca con Cristo, pues Cristo tomé sobre si nuestros peca-
dos®". Dulce es para ¢l creyente prolongar la pasién de Cristo y luchar
contra el pecado %,

FucarisTiA-sACRIFICIO.

La eucaristia como sacrificio ofrece el mismo simbolismo que comé
sacramento, pues es en la cruz y en altar donde Cristo se inmola por la
salvacion de su cuerpo mistico. La eucaristia es el sacrificio por excelencia
de la Iglesia catdlica, oblacién comunitaria, acto supremo de culto, don
del Padre, fuente de bienes espirituales, banquete de los hijos de Dios.
“Tomad y comed, porque esto es mi cuerpo, que se entregé a la muerte
por vosotros. Tomad y bebed de esto todos, porque este es el céliz de la

66 Cfr. en. in ps. 26, 1; 30 en. 2, 11; 37, 27; 42, 7; 44, 8; 56, 1; 90, 4;
103; 142, 9; PL. 36, 199.237.411.486.499.662; 37, 1162.1368.1850; ep. 140, 13,
38, PL. 33, 552; serm. 344, 3, PL. 39, 1513.

56 FEn. in ps. 85, 1, PL. 387, 1081: “Nullum maius donum praestare posset
Deus hominibus, quam ut Verbum suum per quod condidit ommnia, faceret illis
caput, et illos ei tanquam membra coaptaret; ut esset Filius Dei et filius hominis,
unus Deus cum Patre, unus homo cum hominibus: ut et quando loquimur ad
Deum deprecantes, non inde Filium separemus; et quamdo precatur corpus
Filii, non a se separet caput suum; sitque ipse unus salvator corporis sui Domni-
nus noster Iesus Christus Filius Dei, qui et oret pro nobis, et oret in nobis, et
oretur a nobis. Orat pro mobis, ut sacerdos noster; orat in nobis, ut caput
nostrum, oratur o nobis, ut Deus nmoster”.

57 Cfr. en. in ps. 3, 9; 37, 27; 39, 5; 40, 6; 58, 3; 86, 8; 100, 3; PL. 36,
77.411.436.459.694 ;. 37, 1107.1284; serm. 2b5, 5, PL. 38, 1295.

58  Ewn. in ps, 2, 7T, ML. 36, 72; in ps. 40, col. 4564; in ps. 61, col. 736,
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Nueva Alianza en mi sangre, que sc¢ derrama por muchos, en remision
de los pecados. Cuantas veces haglis ésto haréis el memorial mio”. La
cena es inseparable de la cruz; el sacrificio de Cristo se inicia en el
Cenéculo, se consuma en el Gélgota y se renueva en el altar. La eucaristia
torma, pues, parte del sacrificio redentor. Agustin recoge esta herencia
sagrada y escribe:

“Toda la ciudad de los redimidos, toda la asamblea de los santos se
ofrece a Dios en sacrificio universal, por medio del sacerdote supremo.
El mismo se ofrecié por nosotros en su pasién, en su forma de siervo, para
que nosotros pudiéramos ser cuerpo de cabeza tan gloriosa... Esto es el
sacrificio de los cristianos: muchos un cuerpo en Cristo. Sacrificio que con
frecuencia celebra la Iglesia en el sacramento del altar, conocido de los
fieles, donde se le muestra, que en la misma oblacién que ofrece, se
ofrece” 59,

El cuerpo de Cristo, la Iglesia, por medio del sacerdote eterno y con
El, se ofrece al Padre en el sacrificio de la misa. Ipse offerens, Ipse et
oblatio” ®. Derramé por muchos su sangre en la cruz, y los bautizados
conocen bien el testimonio que dan de la sangre que reciben en el altar.
Al responder “amén”, conocen de sobra qué sangre fue derramada, para
‘perdén de pecados ¢!, Identidad de precio, identidad de sangre, identidad
de victima, identidad de sacerdote, identidad de sacrificio en la cruz
y en el altar. Los que ésto creen y beben, se incorporan a Cristo y viven.

El mismo sacrificio de Cristo es sacrificio de la Iglesia ®2; pues es
ia misa sacramento de otro sacramento, contiene un elemento visible
y produce un efecto invisible, por eso ¢l sacrificio, en un sentido pleno,
puede definirse: “Sacramento visible o signo sagrado de un sacramento
invisible” %,

8¢ De civ Dei 10, 6, PL. 41, 284: “Profecto efficitur, ut tota ipsa redempta
civitas, hoc est, congregatw soctetasque sanctorum, universale sacmfwmm
offeratur Deo per sacerdotem magnum, qui etiam se ipsum obtulit in passione
pro nobis, ut tanti capitis corpus éssemus, secundum formam servi. Hane enim
obtulit, in hac oblatus est; quia secundum hanc mediator est, in hac sacerdos,
in hac sacrificium est”.

60  [bid., 20, col. 298.

61 Serm. 181, 5, 7, PL. 88, 983: “In ipsa enim cruce... pro nobis sanguiner
fudit. Et nostis, fadeles, quale testimonium perhibeatis sangmm quem accepistis.
Certe enim dicitis “amen”. Nostis quid sit sanguis qui pro multis effusus est in
remissionem peccatorum”.

62 De civ. Det 10, 20, PL. 41, 298; cf. en. in ps. 26, 2, PL, 36, 200; De
Trin. 4, 14, PL. 42, 901; ep. 187, 6, 21, PL, 33, 840; J, LECUYER, “Le sacrifice
selon saint Augustin”: AugMag 2. (1954) 905-914,

63  De civ, Dei 10, 5, PL, 41, 282,
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EXIGENCIAS Y ALCANCE DEL SIMBOLISMO EUCARISTICO.

La identificacién entre el cuerpo fisico de Cristo y su cuerpo mistico
en el marco del Cristo total, tiene exigencias ineludibles en el terreno
de la moral ; exige que el comulgante sea lo que come, exige unidad de
pensamiento y accién, exige limpieza de conciencia e incorporacién a la
Iglesia visible por el bautismo, exige armonia con el Cristo, un hombre &,

Los pecadores, al no ser lo que reciben, tampoco reciben lo que el
sacramento significa. “Cuando el Sefior dice:

“El que come mi carne y bhebe mi sangre, en Mi permanece y Yo en
é1”, declara en qué consiste comer de verdad su cuerpo, y beber su sangre,
y en qué consiste comer solo sacramentalmente. Si permaneces en Cristo,
Cristo permanece en ti. Esto es como decir: “El que no permanece en Mi,
y en quien Yo no permanezco, no piense que come mi cuerpo y bebe mi
sangre. Y no permanecen en Cristo los que no son miembros de Cristo;
y no son miembros suyos los que se unen a una meretriz” 65,

El sacrilego mastica —premit dentibus— la carne de Cristo, pero
no recibe el fruto —res sacramenti—, porque el que no tiene caridad
ni puede vivir en la unidad ®. Para recibir la virtud del sacramento se
requiere blancura de alma, unién con Cristo y permanencia en el amor.
Sélo pueden apropiarse las palabras del salmo: “El Sefior me alimenta”,
los que en la eucaristia reciben la vida, no los que reciben la muerte.

“La sangre es una para todos, para los que viven en la unidad de la
Iglesia, y para los que se encuentran fuera; para los primeros es pan
de vida, para los segundos veneno. Vida para Pedro, para Judas cicuta 67.
Cuando un donatista recibe el manjar divino en la mesa eucaristica, recibe
testimonio contra si mismo, pues maquina divisiones y el pan de la euca-
ristfa es simbolo de unidad. “El que recibe el misterio de la unidad y no
conserva el vinculo de la paz, no recibe el misterio para su salud, sino
testimonio de condenacién” 68,

Escindir la unidad de la Iglesia es emponzofiar la vida en su fuente.
Un cuerpo, una fe, una cucaristia, un Espiritu, un Cristo. Ni Cristo
puede estar dividido, ni sufre en su cuerpo escisién, y como stmbolo

64  En, in ps. 48, 3, PL. 36, 545.

65 De civ. Dei 21, 25, PL. 41, 742,

66 In Io. tr. 62, 13, PL. 35, 1802.

67 Ibit. tr. 26, 11, col. 1611; cf. C, litt. Petil. 2, 47, 110, PL. 43, 298,

68  Serm. 272, PL. 38, 1248: “Non testimonium accipit pro se, sed testimo-
nium contre se”.
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de esta unidad indivisa la eucaristia —“signum unitatis’— *. Petiliano,
y con €l todos los donatistas son paja en la era del Sefior, ceniza en la
heredad de la Iglesia, espinas en el cuerpo de Cristo. Vuelvan a la uni-
dad, siéntense en paz a la mesa de la divina eucaristia, coman el cuerpo
de Cristo y beban su sangre, sean de nuevo por la penitencia miembros
sanos de la Iglesia extendida por toda la tierra y experimentaran cierta
embriaguez en pertenecer al cuerpo de Cristo ™.

La unidad simbolizada por la eucaristia es tradicional y biblica;
la encontramos en San Pablo y en Ignacio de Antioquia: unidad de pan,
anidad de miembros, muchedumbre unidad. Interpreta L. Cerfaux el
pensamiento agustiniano al escribir :

“El cuerpo de Cristo con el que se hace la identificacién mistica...
no es otro que el cuerpo real, personal, que vivié, murié, fue glorificado,
y con el cual se identifica el pan de la eucaristia. Los cristianos se identi-
fican con este cuerpo, de una manera muy real, aunque todavia mistica,
en.la eucaristia, y, de manera diferente, en el bautismo. Identificados con
este cuerpo tnico, son uno entre si, todos uno por referencia al mismo
cuerpo de Cristo” 71, .

Estamos todos de acuerdo: el pluralismo religioso es un escindalo
en la Iglesia de Cristo; pensemos en unas 250 agrupaciones religiosas
oficialmente registradas en los Estados Unidos de América. Se tiende a
unificar esfuerzos en orden a la accién y se habla de una “gran iglesia”
(Th. O. Wedel), de “una ciudad cristiana mundial” (K. S. Latourette),
de una “iglesia unida” (W. E. Garrison) y hasta de una “super-iglesia”
(Visser’t Hooft) "2. El hombre no es solucién, es Gnicamente alrededor
del altar donde hemos de buscar la unidad del cuerpo de Cristo; la
eucaristia es signo de unidad cristiana. Cristo presente en la eucaristia
irradia en la Iglesia, luz, dinamismo, calor vital y recapitula en sf cuanto
en el mundo existe de gracia y esperanza salvadora. Los rasgos de Cristo,
Dios-hombre, son visibles en su cuerpo mistico. La Iglesia siente tensio-
nes de polos dispares: es invisible y visible, jerirquica y carismética,

60 In Io, tr. 26, 13, PL. 35, 1613.

70 C, litt Petil. 2, 55, PL. 43, 302.

71 CERFAUX, La Iglesia en San Pablo, Bilbao 1959, 231,

72 - Cfr. JoHN B. GOBB, Varieties of Protestantism, Filadelfia 1959; Th. O.
WEDEL, The Coming Great Church, New York 1946; K. S. LATOURETTE, The
Kmergence of a World Christion Community, New Haven 1945; E. GARRISON,
The Quest and Character of United Church, New York 1957; W. A. VISSER'T
‘ “H6050§§’5 “The Super-Church and the Ecumenical Movement”: EcumRev (1958)
0 = )
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interior y exterior, ciudad de redimidos y pueblo de Dios. Lo institucio-
nal enraizado en el misterio de Cristo. Harnack no tiene dificultad en
admitir un elemento visible en la constitucion agustiniana de la Iglesia
y una corriente moderna de pensamiento sigue esta direccién. La Iglesia
verdadera ha de ser, pues, recognoscible, comunitaria e institucional,
sin excluir lo mistérico. Una multitud de iglesias agrupadas externa-
mente no formardn nunca la Iglesia de Cristo. San Agustin nos habla
de una “societas congregatorum fidelium”, los donatistas de una iglesia
impoluta, ideal y espiritual. Esto no va con los planes de Dios que* no
quiso permitir que su Iglesia quedase soterrada, para que asi nadie
tuviera excusas; su existencia fue anunciada por todo el mundo y mos-
trada a todos los pueblos” ™.

La identificacién de la Iglesia con el cuerpo de Cristo es, en Agustin,
evidencia. “Corpus Christi, sancta Ecclesia” ™. En esta Iglesia vivimos
seguros, pues aunque diseminada por todos los cuadrantes del mundo,
es, por voluntad de Dios, un cuerpo inmenso, perteneciente a una cabeza
excelsa™. La Iglesia es, sin discusién, el cuerpo de Cristo y en ella
debemos permanecer, si anhelamos vivir unidos a Cristo, cabeza. Es la
Iglesia casa del Sefior, sociedad santa de fieles, buenos y malos, ciudad
de Dios en la tierra, reino de los cielos. Iglesia de los ritos sacramentales,
del derecho y de la gracia. :

Y en este cuerpo de Cristo es el Espiritu Santo principio unificador.
El nos consocia al Salvador, aina esfuerzos, suprime resistencias y sua-
viza asperezas ™. El cuerpo de Cristo vive del Espiritu de Cristo. Vivifica,
fortalece, ilumina, impulsa al bien y se manifiesta en una lluvia de
gracias.

De vivir Agustin en el siglo del ecumenismo, no reconocerfa como
pertenecientes al cuerpo de Cristo a multitud de confesiones cristianas,
sin unidad de doctrina, de sacramentos, de ritos culturales, sin entronca-
mientos con la cepa que es Cristo. La unidad o es unidad en el Espiritu
o no es unidad eclesial ™,

“Muchas cosas, escribe Agustin, me retienen con toda justicia, en el
seno de la Iglesia catdlica. Me retiene el consentimiento de pueblos y

8 Mai 128, MiscAgost I, Roma 1930, 286. )
.74 En in ps. 34, 12, PL. 36, 331; cfr. serm. 96, 7, 9, PL. 38, 588; C. Adim.
manich. 15, 1, PL. 42, 152.

%  Ep. 142, 1, PL. 33, 583.

76 Adv. don post coll. 35, 38, PL. 43, 690; in Io. tr. 26, 13, PL. 35, 1612

7 De bapt. ¢, don. 2, 6, 8, PL, 43, 31,



21 LA EUCARISTfA, SIGNO DE L.A UNIDAD DE LA IGLESIA 339

naciones; me retiene su autoridad indiscutible, iniciada con milagros,
nutrida con la esperanza, fortalecida en el amor, establecida de antiguo;
me retiene la sucesién de pastores, desde la misma sede del apéstol Pedro,
a quien el Sefior, después de su resurreccién, dio el encargo de apacentar
las ovejas, hasta el episcopado actual; me retiene, por fin, el mismo nombre
de catélica, que no sin motivos, en medio de tantas herejias, ha conservado.
Y aunque todos los herejes quieren llamarse catélicos, sin embargo, cuando
un forastero pregunta dénde estd la iglesia de los catélicos, ningin hereje
se atreve a indicar su templo o su casa. Estos son en nimero e importancia,
los lazos que retienen al cristiano dentro de la Iglesia” 78,

Y en el seno de esta Iglesia conviven buenos y malos, justos y peca-
dores, trigo y zizafia, peces grandes y chicos, palomas y gavilanes, ovejas
y cabritos. Todos participan del cuerpo y de la sangre de Cristo.

“Hay malos en la Iglesia personificados en Esat, pues también ellos
son hijos de la Iglesia, de cuyo seno han nacido por el bautismo, asi como

aquél nacié de Rebeca; aunque hirsutos por la obstinacién en sus pecados
de carne, no se les ha de negar su condicién de catdlicos” 79,

Buenos y malos participan de la Palabra y de los sacramentos, del
rocio del cielo y de la fertilidad de la tierra, del 'sol y de la lluvia;
pero los malos son como cambronera en la heredad del Padre de familias,
como cizafia en el pegujal de la Iglesia, se benefician, si, de las gracias;
pero sirven Gnicamente para el fuego. “Dejad que crezca la cizafia hasta
la siega”. : :

El alma delicada de Agustin anhela evitar a los donatistas este fin
desastroso, les invita a penitencia, 2 que vuelvan a la unidad y se injerten
de nuevo en la cepa que es Cristo. Quiere se sienten a la mesa de la
eucaristia,

“Sacramento de piedad, signo de unidad, vinculo de caridad. Quien
desee vivir tiene dénde vivir, tiene de dénde vivir. Acérquese, crea, incor-
pbrese, para ser vivificado. No se aparte de la unidad de los miembros,
no sea miembro podrido, que tenga que ser amputado, ni deforme, del

que se avergiience; sea bello, idoneo, sano: adhiérase al cuerpo, viva de
Dios para Dios” 80,

El ubi es la Iglesia catdlica, el unde, la eucaristia.

8 C. ep. fund. 4, 5, PL. 42, 175.

9  Serm. 4, 28, 31, PL. 38, 48.

80 In Io. tr. 26, 13, PL. 356, 1613: “O sacramentum pietatis! o signum un:-
tatis! o vinculum caritatis! Qui vult vivere, habet ubi vivat, habet unde vivat.
accedat, credat; incorporetur, ut vivificetur. Non abborreat a compage mem-
brorum, non sit putre membrum de quo erubescatur: sit pulchrum, sit aptum, sit
sanum,; haereat corpori, vivat Deo de Deo”,
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La eucaristia es una como actuacién de la comunidad, la Iglesia
se concentra en torno a la mesa del Sefior. Esta estructura eucaristica
no admite divisién de partes. Aqui se puede sentar el principio: “Ubi
Ecclesia, ibi eucharistia; ubi eucharistia, ibi Ecclesia”. Como signo de
unidad la eucaristia postula unidad. Se nota en algunos paises una cierta
impaciencia por la intercomunién como camino para llegar a la unidad
total de los cristianos, y hasta se aboga por una campafia “no violenta”
de positiva desobediencia, que consistirfa en acercarse a la mesa de la
eucaristia de las iglesias separadas para forzar asi al papa a reconocer
oficialmente la intercomunién.

Esto seria, afirmé J. Hamer, secretario adjunto del Secretariado para
la unibn de los cristianos en una conferencia dada en la Facultad protes-
tante de Berkeley, desvirtuar la naturaleza misma de la unidad, disfraz
de nuestras divisiones. La intercomunién es meta final, estimulante
eficaz para acelerar el movimiento hacia la unidad anhelada. Intercomu-
nién si, pero en la paz de la unidad, con la incorporacién de todas las
confesiones cristianas a la Iglesia catdlica, dnica fundada y querida por
Cristo, su cuerpo mistico, simbolizado por la eucaristia; no ésta o aquélla
iglesia, sino la que se halla extendida por toda la tierra ®. Ponemos fin
a nuestro estudio con las palabras que usa Agustin como estribillo en
su salmo abecedario contra los donatistas: “Cuantos os gozis en la paz,
juzgad ahora dénde estd la verdad” ®. ‘

P. Luis Arias, O. S. A.

81 Ewn. in ps. 56, 1, PL. 36, 662, “Corpus autem cius est Ecclesia, non ista,
aut illa, sed toto orbe diffusa”.

82  Psalmus c. partem Donati, PL. 43, 23 ss. “Omnes qui gaudetis de pace,
modo verum tudicate”.



Un Dios para demdcratas

“iQué pasa?” es titulo de revista, pero es pregunta comin en nues-
tro mundo, azotado por vientos de mil direcciones. §Qué pasa en nuestro
mundo? ;Qué pasa en nuestra intimidad? §Qué revolucién se estd ope-
rando en nuestras conciencias? jQué pasa en la Iglesia? ;Qué pasa con
los curas? sQué hacen los hombres de hoy? d'Qu:é dice el Papa? Qué
pasa con la curia? Qué pasa en el cristianismo? ¢Qué pasa con Dios?
Asi, hasta llegar dcadldamcntc a esta pregunta: dQue pasa con Dios?
No son interrogantes y gritos de juventud solamente, aunque también
los jévenes sean conscientes de este hecho y se lo pregunten muchas
veces. Ellos tienen mas claro lo que pretenden y lo intentan decir en
la pregunta. Son mds bien gritos de madurez y quiz4 mds de personas
entradas en afios, que ven caer los idolos accidentales que les parecian
esenciales, que se percatan de que el fundamento de sus vidas pricticas
fluctia. Ante ello no les cabe otra salida que la angustiosa pregunta:
¢Qué pasa? Y piensan que en su existencia no habfan asistido a una
revolucién tan total, a un hecho tan insélito, a una sacudida tan fuerte
que hace tambalear las propias creencias religiosas.

Ya se han multiplicado los escritos sobre el seductor tema de “nos
cambian la religién”, y el Vaticano II ha suscitado muchas inquictudes
en personas de edad, incapaces ahora de aplicar su providencialismo
a la situacién presente. Son las personas mayores las que han lanzado al
mundo esta especie que se va desarrollando y crea escozor en las con-
ciencias. dQuc pasa? nos coloca frente a unos hechos que todos admiten.

Y el primero de los hechos admitidos por cualquier observador de
nuestro entorno es la conciencia general de que algo no va, de que algo
cambia, de que tiene que cambiar mas. Existe la conciencia de cambio:
no se sabe bien de qué, pero la conciencia cuenta en esta hora de la
historia. “O se cambia algo, o termina todo”, decia resolutoriamente
alguno. Quizi fuera exagerar, pero algo de verdad encerraban sus
palabras.

Algo cambia, pero gquc? He aqui una segunda constatacién: la
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inseguridad, la desorientacién, la confusién. Vivimos en una época
juvenil, caracterizada por estos sintomas. La diagnosis no es dificil,
aunque lo sea la receta. Hay conciencia clara de que esto no puede seguir
asl, se siente por todas partes que ni la sociedad, ni la Iglesia, ni las
estructuras actuales ni, se dirfa, las personas pueden continuar con sus
viejos esquemas que no sirven ya y que son inutiles e inefectivos para
un mundo que pide algo mds y se siente responsable del porvenir que
construye inventindolo cada dia. En la evidencia de un cambio necesario
trabaja en sordina la angustia de la ignorancia sobre qué cambiar y cémo.
En este dilema se debate nuestro mundo, nos debatimos nosotros, se
debate y angustia sobre todo la juventud. No vale cerrar los ojos a la
realidad. , S N
Ademds, por todas partes se dice, se habla, se escribe sobre la
“nueva cristiandad”, sobre la “mentalidad nueva”, sobre los ‘‘nuevos
catélicos”. Son los signos de los tiempos nuevos”, Hay acercamientos al
tema, pero no se acaba de ver claro. Vivimos y vamos a tientas en el
terreno de nuestra civilizacién y més que en ningn otro en el campo de
nuestra vivencia y experiencia religiosa. Es facil decir que la renovacién
conciliar consiste en un cambio de mentalidad” hacia otra “nueva”, que
estd surgiendo un “nuevo humanismo”, en el que Cristo adquiere nueva
dimensién y se presenta con toda su autenticidad. Pero antes de formar
a la nueva mentalidad, necesitamos saber qué es y en qué se apoya. Es
preciso que se establezcan los puntos basicos de la misma para poder
educar a ella y explicarla y adaptarla a los diversos grupos sociales y a
Jas personas.

Ser4 necesario, por tanto, buscar un punto de referencia en la com-
pleja gama de temas y de horizontes que se han abierto a nuestra vista.
En muchas ocasiones se ha ido por las ramas y se ha reducido todo a un
exteriorismo sin savia. Es verdad que se ha pensado que la liturgia era
una nueva modalidad en la vida de la Iglesia y se ha buscado una adapta-
cién en todos los érdenes para hacerla més comprensible; que el ecume-
nismo ha recuperado el camino perdido, ya se ha hablado de didlogo y de
estar con un mundo que se transforma, tomando parte en los avatares
de la historia humana. Se ha recurrido a una explicacién més humana,
o si se quiere, antropolbgica de todas las relaciones religiosas y de las
doctrinas teoldgicas. Y se ha apelado también al empefio, al compromiso
en lo social y en lo obrero, y a veces se ha creido que estaba todo resuelto
con ponerse los curas en “clergyman”. No. Esto seria mariposear. Serfan
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al méximo conclusiones de un principio mis profundo que estaba cam-
biando en la actualidad y al que temen muchos acercarse.

{Temen realmente acercarse? ¢A qué o a quién? Si, al tema de
Dios, a Dios mismo. En un mundo de oscuridades, lo menos claro
—parece querer hacerse evidencia su muerte— es Dios en la actualidad.
Pero la misma preocupacién por Dios para negarle muestra que Dios
estd presente en la aventura humana, quizd méds que nunca. El Concilio
se hizo eco de este hecho y hablé del ateismo y de sus causas, y des-
encadend una campaiia contra el mismo. Mas jexiste realmente el ateis-
mo, o ¢s mas bien una palabra que recubre una fe honda en Alguien
de quien no se puede prescindir, aunque se querria? Ciudad secular™,
“muerte de Dios”, “tumba de Dios”, “Dios en prisién”, “Dios en
ghetto”: squé quiere ¢ intenta decir todo esto? Sencillamente, que si
queremos ser “‘sinceros para con Dios”, tenemos que pensar a Dios desde
nuestra actualidad y desde nuestras categorfas.

He aqui el tema de estas pAginas: tratan de buscar un punto para
descubrir la nueva mentalidad por la que tanto se grita y se aboga,
desean internarse con soltura y humor, si es posible, para “desproble-
matizar” la existencia, en el angutioso tema de la duda religiosa que
atenaza muchas conciencias. Quieren decir que nadie tema, que la fe
continta urgiendo en las intimidades y que no se ha perdido nada, que
estamos todavia a tiempo, si no nos asustamos de la nueva imagen, de
la nueva figura o concepcién de Dios que estd surgiendo en la actualidad.
Si, porque lo que sucede en nuestro mundo es que no podemos prescin-
dir de Dios, a pesar de nuestro tecnicismo, de nuestro humanismo y de
Ia excesiva confianza en Ias fuerzas humanas y en los valores del pro-
greso. Existe la fe en Dios, pero en un Dios a la medida y a la altura
de los tiempos. Es una concepcién parcial de Dios, como parcial es toda
concepcién del mismo, y parciales han sido las concepciones que la
historia nos ha legado.

No falla la fe. Hay solamente una imagen o concepcién de Dios
que hoy no puede satisfacer €l espiritu humano y por eso se debate en
!a blsqueda de ese Dios que sea por él lo que su corazén y su totalidad
personal le estd pidiendo y la vida moderna le aconseja. ¢Pragmatismo
en la concepcién de Dios? Quiza si, pero jcuindo no ha existido?
Jugamos siempre en esta baza dos protagonistas: Dios y el hombre.
Y esos dos términos han jugado en toda concepcién de la divindiad, sin
la cual no ha vivido la humanidad y a la cual ha tratado de darle siem-
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pre una configuracién, no adecuada sin duda a lo que ella es, pero acer-
candose y acercdndola a su vida.

Por €so comenzamos por Dios. Las relaciones en el orden religioso,
casi dirfa, hasta en el orden humano, estin, consciente o inconsciente-
mente, dirigidas por la concepcién de Dios que cada época ha forjado.
Para comprender la nueva mentalidad, es necesario intentar desentrafiar
la nueva imagen de Dios, que es también antigua, pero no acentuada.
Hay una implicacién mutua y un constante influjo entre la realidad
humana y la concepcién de la divinidad: a veces influyen las estructuras
o los conceptos o las imagenes humanas en la concepcién de Dios, y otras
vemos surgir una imagen de Dios que se plastifica en las relaciones y
contactos humanos. Si queremos comprender el drama de nuestro mun-
do, para no asustarnos al menos, desnudémonos de prejuicios y miremos
la realidad con ojos claros. Nos gustard mis o menos, estaremos mds
conformes quizd con la que tenfamos y nos quedaremos insatisfechos
con la que aparece, pero la realidad no es cuestidn de gustos, es acepta-
cién y opcién de voluntad. Si queremos vivir hoy con autenticidad, tene-
mos que mirar a Dios de manera nueva. Lo demis serdn consecuencias
de este hecho. Dios continta siendo el mismo, pero nuestras relaciones
para con El cambian, porque ha cambiado o estd cambiando nuestra
concepcién de EL

I. HISTORIA DE DIOS

Ya se oye la voz del tedlogo del motor inmévil : “Eso es una herejia.
Dios no tiene historia ni puede tenerla, porque es inmutable, eterno,
intemporal”. Si, es verdad, ya suponemos que es todo eso, o, si su borla
lo quiere, lo creemos. Ya se comprende que hablar de la historia de
Dios es en relacién con nosotros, como todos esos adjetivos negativos
que se colocan para decir lo que no es Dios, dicen referencias a nuestra
mutabilidad, a nuestro cambio de temporalidad. Hablar de historia de
Dios ¢s acomodar un poco nuestras categorias a una realidad que esta
mds alld de toda categoria, pero de la cual tenemos que hablar de alguna
manera, Y el Ginico modo que tenemos de hablar es precisamente éste,
el humano, como El usé nuestro lenguaje y se hizo a nuestra medida
a través de la Escritura, empleando vocablos humanos y usindolos a
modo humano. Dios, en su mismidad, no tiene historia, si la historia la
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comprendemos como progreso y cambio constante de mejora y perfec-
cionamiento, pero tiene historia la concepcién que el hombre se forja
de Dios y a ella se refiere este titulo.

No tema nuestro amigo el tedlogo. Seguimos creyendo en Dios, pero
pensamos que a veces muchos conceptos que se han barajado para deh-
nirlo o decir qué es, no sirven en la historia de nuestra salvacién y en la
transmisiéon del mensaje que es nuestra tarea y nuestro servicio prestado
a la humanidad. Tratamos de hacer entender algo de Dios a los hombres
y solamente se conseguird esto, si se cree en el progreso de los concep-
tos y en consecuencias de la significacién enriquecedora de las palabras
que en una filosofia del lenguaje entendemos hoy mejor que nunca. La
inmutabilidad divina no supone que los conceptos empleados para hablar
ae ella o puedan cambiar, no hayan cambiado de hecho, no estén cam-
biando. Habria ulteriores preguntas que hacerse, pero los interrogantes
no van contra el hecho, sino que lo favorecen y ayudan a la compren-
sién del mismo.

Lejos de mi hacer una historia detallada de las concepciones de
Dios —tema, por otra parte, sugestivo y tentador—. En mi intencién
mas sencilla quisiera extraer de esa historia brevisima unas conclusiones
que nos hagan comprender el momento en que vivimos y nos abran el
horizonte de la nueva mentalidad que comprendemos todos y todos
ignoramos. Cada época se ha creado un Dios a su medida: la frase
podria sonar mal en muchos oidos, como si Dios cambiara a nuestro
antojo. Dios no cambia, estd. Y estd mas alld de nuestra propia com-
prensién, sosteniéndola y siendo resorte de la misma o impulso acelera-
dor del juicio. Cambia, sin embargo, el hombre que se relaciona con
Dios y como El se halla siempre en el misterio, el hombre se acerca
cauteloso al mismo en busca de algo que, segin la condicion que en la
historia vive, le preste auxilio para una vivencia mejor o para una
existencia més digna. El examen sencillo y somero de las diferentes
concepciones que la historia nos ha ido entregando, no puede prohibirse.
Y en breve lo recogeremos ahora.

Dios EN EL ANTiGUO TESTAMENTO.

En el Antiguo Testamento aparece un Dios complicado en la vida
humana: un Dios que crea, un Dios que conversa amigablemente con
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el hombre, un Dios que monta en cdlera, un Dios que se apiada, un
Dios que saca a su pueblo de la opresién, un Dios que sale por los fueros
de la verdad y de la justicia, un Dios que se hace oir sobre el Sinai, un
Dios que manda, un Dios duefio y sefior de la tierra, un Dios que hace
a su antojo cuanto le place con los hombres. Se dirfa que en momentos
ese Dios es caprichoso y hace con los hombres lo que no haria hombre
alguno. Los israclitas le temen, pero a su vez le consideran el refugio
seguro a sus inseguridades nacionales, tienen confianza en su fortaleza.
Dios, gran sefior, todopoderoso y fuerte, destruird a los enemigos de su
pueblo. Pide fidelidad, es celoso de su pueblo y de su gloria. No admite
competencia de {dolos o baales. Castiga la desconfianza y su ojo estd
siempre sobre Isracl como posibilidad de destruccién o de desaparicién.

El Dios terrible del Antiguo Testamento tiene un cierto fundamento
en los Libros Santos y en ellos se presenta en medio de su pueblo y de
los hombres. Es un Dios dinimico, que hace avanzar la salvacién y
construye para su pueblo una historia, haciendo converger todos los
acontecimientos a su salvacién. Es Dios poderoso, sefior de la tierra, gran
rey, dominador potente y con potencias a su mando para dar la batalla
a los enemigos y destruirlos. A veces, aparece como el Dios gendarme,
que se le ha llamado, como un Dios tirano, vengador y juez temible. Era
cuanto veian en los reyes y poderosos de la tierra y lo atribuian también
a Dios. Aparece como el Dios creador y gran arquitecto que con némero,
peso y medida, soluciona los problemas y salva a su pueblo de los gran-
des aprietos. Es a veces el Dios refugio para nifios timidos.

En conformidad con tal imagen de Dios se organizaba el culto.
Habfa que aplacarle de alguna manera, hacerle propicio, ganar su con-
fianza. Y siendo el gran sefior de todas las cosas habfa que ofrecerle lo
mejor de cuanto se producia: las riquezas maximas de la tierra, el trigo,
la leche, toros y machos cabrios para los sacrificios, y hasta, si es preciso,
el hijo mis amado. Todo para endulzar sus iras, para reconocer su sefio-
rio y su poder absoluto y omnimodo, sefior de la vida y de la muerte.
En esa concepcidn exteriorista Dios no podia agradarse de otra manera.
Los frutos de la tierra, primer producto natural de la creacién de sus
manos, le serfan entregados como primicias y accién de gracias. Los
Profetas inician un proceso de interiorizacién de ese concepto y llaman
a un culto més interior, a los verdaderos sacrificios del corazén, ofreci-
dos en el templo de la propia intimidad.
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EL Dios ExTrA-BIBLICO.

En la Biblia nos encontramos con un Dios que aparece como una
persona que trabaja, que pone manos a la obra y edifica el hombre
y de él hace la mujer con sus propias manos, como un alfarero mis.
Es alguien. Fuera de la Biblia, topamos con el Dios del vulgo y el Dios
de los filésofos, uno y otro centrado, mas o menos, sobre los mismos
clementos de la tierra. Se divinizan aquellas potencias que tienen algo
de insélito, de anormal, de portentoso, es decir, que sobrepasa las fuerzas
conocidas y se hace admirar. Tras eso que el hombre puede hacer y
rigiéndolo todo, estd el hado o la fatalidad o la naturaleza a su modo
y a su gusto. Dios es el trueno, o ¢l reldimpago o ¢l agua que no cesa,
o es la luz o es el sol o es quien manda o es la necesidad y la constric-
cién de la naturaleza. Se inicia una divinizacién de los elementos de la
agricultura y en la multiplicacién de dioses se pondra un prefecto para
cada cosa y accidén, como sucede en el politeismo decadente. El Dios de
los filsofos, por su parte, aparecerd como algo estitico, lejano, motor
de cielos estelares, supraceleste, en la regién olimpica del pensamiento.
Se tendera una depuracién de su concepto, pero subsistird siempre como
algo metafisico y alejado, como gran relojero que maneja los hilos de
la naturaleza y pone en hora el tiempo.

Los acontecimientos mds sobresalientes de la condicién humana: la
vida o el nacimiento y la muerte, la feminidad y la mujer en general,
las relaciones con el cosmos, serdn objeto de culto o tendrin sus ritos
particulares. En todo ello se verd o un medio de dar culto a Dios o de
aplacar a la divinidad. Los ritos vienen ligados siempre a la condicién
huamana y se asumiran los mis fuertemente arraigados a la naturaleza
y que més preocupaban al hombre : los arboles, las fuentes, los vegetales,
las conchas, el ritmo lunar, la tierra, el hipogeo, las figuras femeni-
nas, etc. Con ello se explicaria el nacimiento o €l renacimiento, la interio-
ridad y la abundancia, la periodicidad y la fecundidad, la generacién,
la gestacién, la receptividad en las figuras femeninas, la paciencia y la
maternidad.

A esto correspondian ritos concretos que, poco a poco, fueron ins-
titucionalizdndose y llegaron a ser auténticos misterios de ascesis y puri-
ficacién, como sacramentos para unirse a la divinidad, para arribar a la
pureza total de aquel que vivia alejado de la suciedad del mundo. Con
la poesia en torno a la divinidad aparecian los mitos, que sembraban
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en la conciencia popular concepciones pintorescas de la misma. Dios
estaba all4 lejos y dominaba. A medida que los tiempos avanzan, un
sentido de temor y de terror, de panico y de miedo, de patrono a esclavo,
se estd enclavando en la intimidad de los hombres. Desde fuera se le
llegb a considerar como €l gran célibe del universo, siempre en su silen-
cio, como el solitario triste y hurafio que necesita compaiiia para recibir
de la vida la alegria, o como el gran motor inmévil que rige los demis.
Esto daba la medida del Dios de los filésofos, impersonal, abstracto, sin
contacto con la vida, alejado, ménada sin ventanas al exterior, narcisista,
encerrado en si mismo, “aseisado” y “ensimismado”. Se creaba de esta
suerte la imagen de un Dios hieritico 0 un poco de guarda de costa,
que todo lo ve desde su palacio supremo o desde su atalaya y ojo oculto.

Dios rREVELADO EN CRrisTo.

Cristo no cra un filésofo y vivié sus relaciones con Dios de otro
modo en su ser humano, siendo ademdas Dios él mismo. El Nuevo Tés-
tamento se alza frente a las concepciones precedentes, como continuidad
no como ruptura y manifiesta la pedagogia divina que tan bien han
sabido exponer y clarificar los escritores eclesidsticos de los primeros
siglos. En el Nuevo Testamento hay un sentido casi exclusivo, Gnico,
vital, personal, familiar: Dios es ¢l Padre de Cristo y Padre de los hom-
bres, el “Padre nuestro que est4 en los cielos”. Dulce nombre que podria
atin hoy sonarnos a paternalismo, pero que encierra el sentido profundo
del Dios neotestamentario. Un Dios amor, que perdona, que salva, que
viene a ponerse al lado del hombre, que dialoga nuevamente con él, que
usa de misericordia, que comprende su pecado y le ofrece su sonrisa
y su mirada benévola, que le ve en la muerte y le extrae de ella y le
resucita. Un Dios amigo y dialogal, que se ha revelado en Cristo y que
nos ha ofrecido en El el medio personal de un contacto de intimidad
y de amor. Dios se ha descubierto en Cristo y Cristo nos revela al Padre.
Aquel Dios del trueno, tirano y dictador, aparece como €l Dios inicial
que en el parafso conversaba con Adéan al caer de la tarde. Ahora Dios
tornaba a la amistad, a ser Dios con nosotros, sin superioridades, se habia
hecho uno de nosotros y estaba con nosotros: no estaba ni arriba ni
abajo, ni encima ni debajo, ni dentro ni fuera, estaba con nosotros,
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porque estaba empefiado en nuestra blisqueda. Un Dios que era atraccién
y llamaba hacia si.

Se estrena con la epifania de Dios en Cristo un nuevo culto, no
hecho ya de sacrificios cruentos ni de toros y de incienso, ni de humc
y grandes banquetes. Era necesario adorar en la simplicidad del corazén,
en espiritu y en verdad —“llegar4 dia en que los verdaderos adoradores
no adorarin ya en el templo de Jerusalén, sino en espiritu y en ver-
dad”— en el propio retiro interior, cerrando las ventanas y recogiéndose
para hablar con El. El aparato litirgico del Nuevo Testamento se reduce
a poca cosa y Cristo ha dejado esa libertad en poquisimos actos para que
Jos hombres se dirigicran a El con sencillez y sin ampulosidades. En la
verdad y en la sinceridad del corazén, en la caridad y en la unidad, en
la oracién humilde y confiada, en la confesion de la propia miseria y en
el abandono en la infinita misericordia divina: he ahi el verdadero culto.
Todo lo demis serfa perifollo de un culto que consideraba a Dios de
manera distinta. A Dios no se puede ir con coturno y cuello duro, con
corbata o con almidén: no se va ya a El porque ha venido El a nosotros.

Esto nos ha ensefiado Cristo y esto nos trasmiten los Evangelios
y las Epistolas, aunque en las pequefias asambleas familiares la oracién
comin se prolongase en la simplicidad de una caridad gozosa, no alta-
nera, si bien San Pablo tendri ocasién de llamar la atencién sobre hecho
exhibicionista, reclamando de nuevo a la simplicidad y la generosidad.

EL Dios DE Los SANTos PADREs,

Los escritores eclesidsticos de los primeros siglos contindian inicial-
mente la linea evangélica, pero topan con un doble frente que poco a
poco les abre horizontes nuevos y perspectivas amplias a la reflexién.
Dios es el Dios Padre, y Cristo, el Dios que ha venido entre nosotros
para librarnos y salvarnos. En los escritos de los primeros Padres resue-
pan las palabras apost6licas. No hay novedades. Més tarde aparecen las
instituciones y organizaciones y con ellas cuanto comportan para la
ideologia y ¢l pensamiento en torno a Dios. Los errores sobre Cristo de
una parte y el creciente peso del politeismo, por otra, les obligan a una
reflexién més profunda sobre Dios y a insistir, para contestar, en la
naturaleza de Dios. Sin embargo, no entran todavia en filosofias, aunque
recogen muchos elementos para poder expresarse, La expresién mds
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fuérte nos la han dado por medio del martirio: en la entrega de la
vida por una verdad que es una persona, por un Dios que es Alguien.

La explicacién es siempre pastoral y habri que distinguir, a medida
que los tiempos avancen y las cuestiones se impongan, el Dios de la
predicacién y el Dios de la razén, el Dios de los filésofos o para contes-
tarles a ellos, y el Dios para el pueblo, capaz de comprenderlo sola-
mente en expresiones e imagenes sencillas. En la apologética se recrudece
la concepcién de Dios y del Dios sencillo, afable y bondadoso se pasa
a un Dios que existe por derecho propio, a un Dios juez del que se
espera el castigo para los que persiguen a los suyos y su providencia
gobierna la muerte de todos los perseguidores y les ha pagado su mere-
cido. Se endurece el concepto de Dios, pero fundamentalmente el mar-
tirio ofrecia una imagen personal de Dios y por una persona asi merecia
la pena morir. En ese argumento vital y existencial estriba la auténtica
divinidad. “Qué es Dios —dird el mirtir—, no lo sé, pero por El soy
capaz de dar mi vida”. Y con su vida podria decir: “Ese es mi Dios,
que me promete y me da la felicidad que es mi destino”.

Poco a poco la filosofia se ha integrado a la concepcién de Dios
y estoicos y platénicos se han discutido el campo de prevalencia. Habré,
si se quiere, una doble visién. El Dios de la Escritura, el Dios de
Abrahin, de Isaac y de Jacob, y el Dios de la filosofia, que es Sumo
Bien, suma verdad, suma Justicia, sumo Equilibrio. No se olvidari la
definicién de San Juan, Dios es amor, calentindose de ese modo los
frios conceptos filoséficos. No serdn exclusivos los conceptos, y aparecera
también la teologia negativa en ellos, que domina casi siempre en la
exposicién.

-+ La concepcién més patristica de Dios tenemos que espigarla en las
plegarias espontineas, en las conversaciones, en las homilias, en las
cartas: un Dios viviente, experiencial, persona que habla y dialoga,
que busca la salvacién y viene a servir a los hombres, ofreciéndoles su
felicidad por todos los caminos. Se mezclard en las plegarias también
la filosoffa, pero en ellas pierde su adustez. Otros, mis tarde, concebirén
a Dios, seglin la concepcion politica y a esa medida expresaran las rela-
ciones para con El, como de esclavo a sefior, como de vasallo a empe-
rador. Fundamentalmente se prolonga el sentido biblico en esta mezcla
hibrida que tendr sus repercusiones en las relaciones litdrgicas y comu-
nitarias con Dios. El perfodo es muy amplio y hacemos referencia sola-
mente a los rasgos esenciales,
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En un principio la simplicidad evangélica brillaba a plena luz,
y, como por otra parte, socioldgicamente no se habian planteado otros
problemas originados por el niimero que obliga a considerar lo externo
y las instituciones con toda la acuidad que las grandes comunidades
urgen, la sencillez era nota distintiva. Es preciso tener en cuenta tam-
bién que en la Iglesia primitiva y en la inmediatamente sucesiva, Iglesia
de separacién, de exilio, de éxodo, de destierro, de catacumba, ¢l mismo
hecho de estar perseguida imponia una cierta clandestinidad y una
organizacién mucho menos burocritica que en adelante. Cada cual
urgia su sentido de Dios y sus relaciones desde la propia intimidad y en
pcquenos circulos que podla mantener casi a ocultas. Asi, con una litur-
gia sin grandes pretensiones, aunque aceptaba también de otros cultos
formas externas capaces de ser entendidas por los fieles, llegamos a la
paz constantiniana, en la que se inicia un dcsphcgue de pompos1dad
y de organizacién cultural, que exigia una revisién de todas las institu-
ciones y lugares de culto. Dios hasta entonces moraba en las intimidades
y tenfa eclesialmente unas manifestaciones sin ruido, pero con testimonio.

A partir, en cambio, de esa libertad religiosa primero, y de esa
proteccién que se trocé muy pronto en proteccionismo con mirada quiza
politica, al menos por parte del Imperio de aprovechamiento por parte
de la Iglesia, se abrieron cauces nuevos, que, en apariencia, sino en
realidad, estaban lejos del mensaje sencillo del Evangelio. Quiz4 no haya
sido tanto la filosoffa la que intervino en la nueva visién y concepcién
de Dios y de la Iglesia, cuanto lo socioldgico y organizativo imperial.
El sentido persistente de 1a esclavitud y las relaciones sociales que impli-
caba, la vertical de soldados a emperador, se dejé sentir muy pronto en
las relaciones eclesidsticas de los pastores con sus fieles, y lo vemos muy
claro en la vida monistica, en la que se emplea la terminologfa imperial.
Dios quedaba encuadrado en un margen de hieratismo, de autoritarismo
y de superioridad absoluta y mandona. Es verdad que los grandes pasto-
res del tiempo predican y luchan por la abolicién de la esclavitud y sobre
todo se afanan por ese sentido de servicio que comportaba el peso del
sacerdocio y del episcopado. Y lo mismo sucedia para la vida religiosa.
Esto era, empero, la teoria, porque lo social imprimia sus categorias.
Afn en el siglo v San Agustin abogaba por la libertad del Evangelio,
escribiendo que se estaba convirtiendo la religién en més pesada que
la de los judios, ya que aquéllos se sometian a prescripciones divinas,
micntras que ahora se sujetaban a decisiones humanas, Cristo habfa
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querido la religién libre al mdximo, con pocos y clarisimos sacramentos,
y ahora pululaban por todas partes los ritos, las funciones, los simbolos
que si eran inteligibles, eran pesados y los fieles no podian soportarlos.

Ante la situacién presente algo nuevo surgia en la Iglesia y ésta ten-
drfa que pagar tributo a la facilidad. Ya San Cipriano habia dicho que
'a larga paz habia corrompido las costumbres. El Imperio cae bajo el
golpe de la inmoralidad pdblica y asi lo interpretan los escritores eclesias-
ticos. Hay un lamento general y unas categorias providencialistas que
se aplican. La relacién imperial, con el sentimiento de la grandeza de
Dios, subsiste en la concepcién de la divinidad y se agravaria con el
sucederse de los acontecimientos y con la decadencia, que viviria del
pasado.

E1 Dios FEUDAL Y MONARQUICO.

El Dios feudal no tardé en aparecer. La caida del Imperio habia
congregado a los sefiores en sus feudos. El nuevo imperio comenzaba a
constituir una visién parecida a la antigua, pero més sefiorial y juridica.
La cultura, la politica, €l derecho se aunaron para la creacién de un
nuevo modo, de una nueva praxis, de unas relaciones mis vericales toda-
v1a, de un 1mpcrlahsmo de las conciencias, de penitenciarios y califica-
cién de pecados. Dios pasaba a primer plano de nuevo hasta en el impe-
rio. Y Dios era el gran Emperador, el gran sefior que dominaba en el
feudo de la Iglcsia y en el mundo imperial y todos le debian vasallaje.
La teologia negativa contribuia al sxlenc10 de Dios y al alejamiento del
mundo, a su hieratismo.

La Edad Media avalaria esa concepcién con sus construcciones meta-
fisicas y sus hipertensiones divinas, elevindola a una categoria de trans-
cendencia, a pesar de que la conservacién fuera una providencia conti-
nuada en ¢l interior del mundo y del hombre. Poco a poco las imigenes
imperiales y las mondrquicas, los nacionalismos y las razas, complica-
ban la visién de Dios. Y si el filésofo o el tedlogo se empefiaba en la
basqueda de temas que a nadie interesaban, el vulgo asimilaba su Dios
al Emperador o al monarca, y los pastores moderaban sus actuaciones y
su espiritualidad sobre ese médulo imperialista.

Y esa concepcién permanecia durante el humanismo y la reforma,
y atn después, ya que emperadores y reyes, principes y condestables, se
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sucedian en los diferentes pueblos y naciones. Y castillos, y ejércitos y
banderas y ciudades y ciudadelas y plazas fuertes con reyezuelos eran
imé4genes de relaciones para con Dios entre los espirituales, que alimen-
taban, por otra parte, la vida del pueblo y le brindaban el pan de su
cultura espiritual. Las implicaciones entre las concepciones politicas y
la concepcién de Dios crean una mentalidad al menos en la vida préc-
tica de relaciones, y originan los modos concretos de manifestar los con-
tactos humanos con la divinidad.

Pensando en el Dios grande, en el Dios poderoso, en el Dios sefior,
se pensaba en los poderosos de la tierra, y se llegaba a la concepcién de
un Dios monarca universal, de un Dios emperador, de un Dios rey
—=*al servicio del Rey divino”—, de un Dios kaiser, de un Dios déspota
o de un Dios dictador, en Gltima y moderna instancia. Podria hacerse
un recorrido por las diferentes naciones, analizando el concepto ordinario
de Dios y su dependencia del régimen politico y familiar instaurado.
La dicotomia continuaba entre la concepcién de los intelectuales, 1lamen-
se éstos teblogos o filbsofos, aquellos olvidados un poco en sus construc-
ciones de la Biblia y éstos engallados en las fuerzas de su razén, la con-
cepcién del pueblo que asimilaba las cualidades y los atributos divinos a
los poderes de la tierra, viéndose ante El en sometimiento y vasallaje
similar al terreno.

Ante estos hechos comprendemos con facilidad que la Iglesia adap-
tara sus instituciones a las necesidades y concepciones corrientes y am-
bientales. Las hallamos en las varias relaciones, sean de tipo litdrgico,
familiar u obediencial. Nos basta visitar las iglesias, la suntuosidad de
los edificios, el imperialismo y riqueza de las construcciones, manifesta-
ciones sin duda de una fe, pero que son el testimonio mis fehaciente de
unas épocas y sus estilos; el barroquismo ampuloso de 1a liturgia con la
exuberancia riquisima de ornamentos sagrados, signos de un tiempo de
grandes vuelos en el que se usaba en la corte y entre los potentados esa
ostentacién. A esa medida se hacia gala también en orden a Dios. Con
los ornamentos y cuanto suponian, tenemos un ceremonial completo
para la vesticién y para medir cada uno de los pasos y de los momentos,
condicionado y dirigido todo por un maestro de ceremonias o introduc-
tor ante ¢l rey, que iba indicando los gestos conforme al protocolo esta-
blecido, del que nadie podria desviarse. En ese libro protocolario que era
de rébricas, de ceremonias, se inclufan hasta los menores movimientos,
suprimiendo toda espontaneidad y libre creacién : inclinaciones de cabe-
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za, reverencias sencillas, profundas, genuflexiones, simples y dobles,
besos, bendiciones, incienso, modo de subir al altar levantando primero
el pie derecho y luego el izquierdo, acercdndose con recogimiento ante
el ara. A cada uno de estos movimientos de corte real y de imperio co-
rrespondian determinadas palabras que tenfan el momento preciso de su
pronunciacién. Era ademds en el misterio y en el secreto, porque con un
rey o con un principe no puede hablarse a voces para que los demis
oigan. Consiguientemente la voz baja, melodiosa, insinuante, casi ena-
morante, seria la necesaria en las funciones. Si abriéramos un libro cere-
monial de corte real y un libro de rébricas toparfamos con una seme-
janza que a veces se convertiria en identidad: vista baja, ojos cafdos,
dedos juntos, sunciones parsimoniosas. Dios era asimilado al gran mo-
narca y ante él, con mayor despliegue de ceremonia, pero en el mismo
tono, se desarrollaba la gran comedia del protocolo. Esto se realizaba
hasta ayer y mis de uno se rasgd las vestiduras cuando la Iglesia, por
boca de sus representantes, se despojé de ese atuendo indtil y daiiino.

Las précticas religiosas y la observancia regular en la vida ascética
tespondia a esos mismos cinones. Ante un Dios soledad y silencio se
impondria el silencio y la soledad. Las relaciones familiares y obedien-
ciales caminaban por la misma cuerda. Si Dios era eso y ante El eran
necesarias todas las ceremonias y reverencias, como los ministros suyos
y los superiores, por teoria creada a ritmo y a contacto con los hechos,
eran sus representantes, sus vicegerentes, sus lugartenientes en la tierra,
tendrian derecho —o lo exigirian— a los mismos honores y a las mismas
reverencias que el Dios a quien representaban. Se hizo entonces valer el
sentido del respeto a la autoridad —no ya a la persona como valor en
si—, de la voluntad divina manifestada en los superiores, como voces o
micréfonos o altavoces de Dios, de la reverencia en inclinaciones, genu-
flexiones, besos de manos y cosas por el estilo. Se llegaba en ocasiones al
caso inaudito pero real siguiente: en momentos no habia genuflexién
doble para el Sacramento y la realizaban ante unos hombres que se
decian lugartenientes del Altisimo y se colocaban mis elevados que El
El respeto se media por la manifestacién externa, que, como todo lo
externo, puede llevar un tanto por ciento de hipocresia o de complacencia
humana. Y era castigado aquel que faltara de algin modo a la autoridad
constituida en tales nimiedades. Es verdad que se oponia la recta inten-
cién de hacer humillar ante el superior, para que el hombre se humillara
ante Dios y comprendiera su nada y su ser de criatura y en ese someti-
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miento fuera capaz de elevacién. Pero no se entraba facilmente por esas
reflexiones, carentes de fundamento y de testimonio.

La misma concepcién prevalecia en la uniformidad militar de las
comunidades de diferentes tipos, sea en ¢l vestir, sea en el porte externo
en los mil modos que usan los hombres para manifestarse cuando estan
reunidos. No habia lugar para la libertad personal, para la iniciativa.
El superior lo disponia, porque era el representante de Dios, y los demds
eran eso, los stibditos, los siervos, los vasallos, los esclavos del primer
subalterno del Rey divino. Todas las razones que se estudiaban para
defender la actitud, tanto en lo tebrico como en los préctico, fueron para
uso del delfin y aunque no estaban convencidos, los hombres tenfan que
someterse a ello, obligados por lo social. A Dios se le habia concebido
y creado segtin los gustos de las épocas y esto no tenia nada de reprocha-
ble. Quiz4 el modo mis apto y ficil de comprenderlo fuera ése para los
hombres y los tiempos a que hacemos referencia. Son dignos de encomio
precisamente porque fueron capaces de crearse una concepcién de Dios
a su medida, siempre imprecisa, pero para ellos servible y atil.

En el fondo, ese Dios concreto es el que nos interesa a nosotros los
hombres y no ¢l Dios del olimpo, o el Dios incomprensible en absoluto
y sin enganche en la vida diaria. Por otra parte, quiérase o no reconocer,
a esa medida y en conformidad con esa visién, se organizaba la vida
eclesidstica y religiosa y aln otras relaciones sociales, concluyéndose a
la imposibilidad de definir si la imagen de Dios esa broté de la vida, o
si la vida as{ organizada broté de un Dios creado de ese modo. Lo
cierto es que ellos fueron 6gicos y humanos al hacerse un Dios compren-
sible para ellos y abrian el camino a otras concepciones, de las que no
podriamos extrafiarnos tampoco.

II. ;UN NUEVO DIOS?

En el reconocimiento —que exige un estudio més profundo y cien-
tifico— de los hechos citados puede estar la salvacién de nuestro momen-
to actual: ser conscientes de que Dios ha tenido una historia entre los
hombres y de que muchas imigenes de Dios no pueden mantenerse hoy,
porque las circunstancias ambientales y sociales en que nacieron y flota-
ban, han cambiado radicalmente. Y con ellas cambia o ha cambiado la
concepcién de Dios, Todas las tensiones y el desequilibrio existente se
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cxplicarfan desde esta afirmacién: el concepto de Dios ha cambiado y
muchos se empefian en mantener otro. El concepto de Dios importa
unas consecuencias de vida prictica humana, cristiana y eclesial, de las
que hemos visto algunas a lo largo de la historia y veremos las presentes
ahora. Aferrarse a la propia idea de Dios, pensando en que es completa
y total y en que no puede darse otra es ir contra esa teologia que co-
mienza por decir que Dios es incomprensible y que nos acercamos a El
poco a poco, descubriendo algo y, apoyados en ello, caminamos hacia
nuevos horizontes siempre mas amplios en la vision del mismo: “busca-
mos para encontrar y encontramos para seguir buscando”.

¢Un nuevo Dios? Ya se oye la censura: Dios es siempre el mismo
y no cambia, es inmutable. Nadie lo duda, pero para nuestra aprecia-
cién, para nuestro conocimiento, en relacién con nosotros, sufre una
seric de cambios atn en periodos muy reducidos de la historia y en
nuestra propia vida personal. Dios ha entrado o estd entrando en nuevas
categorias. Se ha anunciado la “muerte de Dios” con cuantas expresio-
nes recogimos antes, pero con la parcial verdad que nos entregan, indican
que lo que ha muerto es el concepto imperial de Dios. Serd efecto sola-
mente de las circunstancias sociales? jHabrd otro sentido filoséfica y
teoldgicamente mas profundo? Si existe, aparecerd. Ante todo, sin em-
bargo, es preferible constatar el hecho y tras ¢l hecho los hombres se
dedicardn a buscar razones para mantener la concepcién que, por im-
ponderables e inconscientes, se ha apoderado de los espiritus y hoy cami-
na con expeditez en todas las mentes, en modo especial en las de los
jévenes que han nacido o se han criado ya en este ambiente. No se
pueden cerrar los ojos a la realidad ni es posible parapetarse tras las
propias posiciones, lanzando gritos contra la concepcién nueva que surge,
que no es contraria, sino complementaria. Y admitido que es parcial
como la anterior o anteriores, para hoy es més real y més ficil de enten-
der, mis en consonancia con las estructuras que la vida ha forjado. El
verdadero cambio de mentalidad, a mi modo de ver, estriba en esto, y
la multiplicacién de libros sobre Dios y el ateismo, sobre la inquietud
religiosa y la desaparicién de la misma, son la prueba mis evidente de
que aquello no subsistiria y esto afloraba a la superficie.

El en-si de Dios hoy no preocupa. Quizd hubo un tiempo en que
tue muy importante. Hoy a Dios se le siente mas cerca porque angustia;
se le quiere en su funcién salvadora hacia los hombres, se le busca con
amargura y con descontento en ocasiones, pero siempre con medida
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nueva y real, con una profundidad que hace dafio en las intimidades y
ofrece por el mismo hecho la magnitud del misterio. Aquel Dios gran
célibe del universo, que se habia trocado en metafisica y por lo mismo
mas alli de cuanto podia crear un problema al hombre, hoy no podia
subsistir y no subsiste de hecho. Dios sigue siendo el mismo. Pero el
hombre no es considetado ya como una cosa mas en la estructura general
del cosmos y por-eso Dios se insinda por los asendereados caminos de
la intimidad humana y ésta tiene que dar sentido a la realidad exterior.
No preocupa Dios como ser alejado, como ente metafisico, como motor
inmévil, causa incausada, ordenador supremo. Es eso, pero no preocupa.
Y entonces lo que nos urge es analizar por qué nos preocupa Dios.

He aqui nuestra tarea en el mundo contemporaneo: examinar por
qué nos preocupa Dios y qué queremos de Dios, sin que Dios deje de
ser Dios. Dios es incomprensible e inagotable y nos exige buscar para
encontrar sin cejar nunca en nuestra empresa. Hoy no andamos errados
por buscar en Dios algo que nos preocupa mas, o alguien que nos in-
quieta de otra manera. El Dios hieratico y silencioso ha cedido el paso.
Hoy preocupa mucho més eso que tradicionalmente se ha llamado con-
servacién, mantenimiento de todos los seres en la existencia por la mano
invisible de Alguien que sostiene. No nos basta con presentarla hoy
como un apartado mas de nuestras tesis teoldgicas, sino que es preciso
ponerla de relieve en los movimientos interiores y en los movimientos
de la historia.

Dios est4 obrando todavia hoy, Dios no cesa de obrar, Dios estd con
las manos en la masa, Dios estd empujando el progreso, Dios es obrero
sin horas fijas ni week-end, es obrero de horas completas. La operacién
de Dios, el trabajo de Dios, €l sostenimiento de Dios: un Dios que nos
permite comprender nuestra vida como una continuada actividad, como
un caminar hacia la mejora y la perfeccién, como un empujén en nues-
tra ociosidad. Esto nos dice que “trabajar es hacer que Dios continte
creando”, es colaborar con El en nuevas creaciones. Hoy necesitamos este
Dios: un Dios activista, un Dios que es acto puro y potencia a la vez,
un Dios que no cesa y que llama, impele, urge, trabaja, exige y da a
cada instante. Este es el Dios que sirve hoy y no el Dios esttico. Nece-
sitamos un Dios dinimico que nos diga que nuestro dinamismo es fun-
cién divina y nos ayude a comprender con su ejemplo la dura y pesada
monotonia del trabajo diario, porque en El todo es movimiento, aunque
no cambie. El misterio de Dios para nosotros estriba en comprender ese
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movimiento, esa obra divina, sin mutacién, sin cambio, y aun aquella
ectabilidad divina que esperamos, solamente podemos comprenderla bajo
el signo de esa actividad. En desvelarla se han empefiado los grandes es-
critores y pensadores de la historia, recurriendo a que el pensamiento
es la mayor actividad y la contemplacién y el amor son dos fuentes pro-
fusoras de accién. Dios obra intensamente, en su mismo en-si, ya que
las tres divinas personas estan en continuada reciprocidad de comunica-
cibén, de coloquio intelectual y amoroso, y producen, en nuestro modo
humano de hablar, ¢] Verbo y el Amor. Continuada accién, continuo
didlogo. La relacién interpersonal en Dios nos asegura el sentido de
nuestras relaciones humanas, constancia de didlogo, con desinterés, con
generosidad, sin egoismos ni paternalismos, sino con donacién total y
sinceridad plena, con la verdad y el amor que se comunican y se colo-
can a disposicién de todos. Actiian las tres personas, cada una enriquece
con su ser y su haber. En ellas todo es caridad y todo es comiin, no hay
nada privado.

Dios hoy es —como ha sido siempre, aunque no se acentuara esto—
¢l que habla, el que revela, el que se comunica con el hombre. No es
silencio absoluto, sino palabra, coloquio, didlogo. Dios no calla. Es
accidn, es dindmica. Todo en El es accién. Hoy queremos un Dios as,
un Dios que vemos manos a la obra, que sacude ¢l letargo de nuestro
inmovilismo, que nos prohibe ¢l estancarnos, que no nos permite la in-
accién, que nos mueve y nos aguijonea, que nos inquieta y nos preocupa
y busca el progreso. Queremos un Dios con nosotros, un Dios entre
nosotros, un Dios para nosotros, un Dios compaiiero de viaje, un Dios
en horizontal, un Dios al lado, que peligra a veces de convertirse en el
Dios-préjimo, o en el hermano-Dios, marginando el sentido del Dios-
Padre. Se desconfia del paternalismo divino y de nuestra filiacién, por-
que los paternalismos humanos han hecho desconfiar de la divina pater-
nidad. La humanidad se ha servido del paternalismo para la opresién
o para la explotacién, para no respetar los valores de la persona humana, -
dejandola sin desarrollar. Como contrapartida se llegb al otro extremo,
no para negar su paternidad a Dios, pero si para estar precavidos contra
ese Dios-refugio paternalista, cuando la impotencia o la insensatez se
ensefiorea de las mentes y los corazones de los hombres.

Ademis, como, por otra parte, las relaciones familiares, politicas y
sociales, han evolucionado hacia formas democraticas, una concepcién
de Dios a este estilo no se harfa esperar. Y as{ tenemos un Dios para
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demécratas. Es Ia horizontalidad transcendente de Dios, que llama por
el hombre y vive en €l y lanza desde €l sus gritos de alarma y de ayuda
y sus palabras divinas con gesto humano. Este Dios nos conmueve, nos
invita, nos excita, nos cjercita hoy. Dios estd aqui, a nuestro lado, en
nosotros, dentro de nosotros pero sobre nosotros. Dios nos urge. Este es
el Dios que preocupa hoy y es el Dios que tenemos que comprender y
explicar y venerar hoy. Es el Dios de nuestra dinamica, el Dios de nues-
tro progreso, el Dios de nuestra comunicacién y de nuestro dilogo, el
Dios de nuestras relaciones, ¢l Dios de nuestra actividad, el Dios de la
industrializacién y de las nuevas formas politicas.

¢Es £stE Dios?

La pregunta es inmediata: Pero jése es Dios, o es mis bien un
mito, o una creacién de nuestro mundo? ;Dénde queda la transcenden-
cia de Dios, el Dios todopoderoso, el Dios fuerte, el Dios “mayor que
el cual nada puede pensarse”, el Dios infinitamente elevado, €l Dios que
estd més alld? ;Qué seria entonces la transcendnecia de Dios o el Dios
transcendente? ;Cudl seria la verdadera concepcién de Dios? ;Cudl es
¢l Dios auténtico? ;Se salva la transcendencia en la concepcién propues-
ta? “4Qué sois Vos, Dios mio? —se preguntaba Agustin de Hipona—.
Sumo, éptimo, potentisimo, omnipotentisimo, misericordiosisimo y jus-
tisimo, muy secreto y muy presente, muy hermoso y muy robusto, estable
e incomprensible, inmutable que lo mudais todo, jamés nuevo y nunca
viejo, que todo lo renoviis, conduciendo a los soberbios a la decrepitud
sin que ellos lo entiendan, siempre activo, siempre quieto, acarreante y
no menesteroso, llevando y llenando y amparando, creando y sustentan-
do, buscando y no teniendo falta de cosa alguna. Amais sin encendi-
mientos ; celos tenéis y estdis seguro, pésaos pero sin dolor; os enojiis
y estdis tranquilo; vuestras obras muddis, mas no mudéis el consejo;
recibis lo que hall4is y nunca perdisteis; nunca pobre y holgis con las
ganancias; jamas avaro y demandéis logros. Se os da mis de lo que se
os debe para trocaros en deudor; pero jquién tiene una cosa que no
sea vuestra? Deudas pagéis, sin deber nada a nadie, y lo que se os debe
perdonis, sin quedar nunca perdicioso. ;Qué es lo que decimos, Dios
mio, vida mia y mi dulcedumbre santa? ;O qué puede decir el que de
Vos habla? Y jay de aquellos que callaren, porque de parleros se han
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tornado mudos! “(Confess. 1, 4, 4). He ahi el misterio y la paradoja
del Dios entre nosotros.

Dios estd mis alld y més acd de nuestras categorias, y precisamente
por ello es susceptible de todas, sin que ninguna le sea adecuada. La
mejor para cada época seria aquella que mis humana y divinamente
haga vivir a los hombres. Se salva la transcendencia poque no se com-
prende nunca. Ha habido, sin embargo, periodos en los que se ha pre-
ferido insistir en lo transcendente, en el allende de Dios, y hoy nos
place vivir en el aquende y con el aquende de Dios. Nos agrada mucho
mAs una inmanencia transcendente. No buscamos espacios, sino afectos.
La transcendencia de Dios se garantiza en su actividad, porque es El
quien pone en movimiento toda la realidad humana, quien la empuja
y la sostiene como resorte sin el que no existiria nadie ni viviria ser algu-
no. Dios es transcendente, porque es resorte que empuja y mantiene y
obra sin inmutarse. Nadie podrd decir que Dios no se revela, que Dios
no habla y ha hablado, que Dios no es activo, que no es Dios con noso-
tros, que no obra continuamente, que no esti a nuestro lado y en noso-
tros, que no nos respeta en nuestra libertad, que no nos quiere en el
trabajo y en progreso de perfeccion, que no pide nuestra colaboracién
a su obra, que no nos urge de continuo. Ahora bien, si éstos son hechos
y se dan en Dios, a nadie tiene por qué asustar que la concepcién actual
insista y ponga su acento sobre estos fragmentos de una verdad divina
mucho més amplia, y que <l estaticismo haya pasado a segundo plano
y nadie se preocupe de él, aunque nadie niegue sus valores, que no le
interesan al presente. Hoy “nos va” un Dios en movimiento y, a nuestro
modo humano, Dios se mueve siempre, si no entendemos el movimiento
s6lo como cambio de lugar a lugar, sino como operacién. Ese seria el
Dios para demdcratas.

Y AHORA LAS CONSECUENCIAS.

Quiz4 hasta aqui no habria dificultades. Muchos pondrin sus con-
cepciones y pretenderdn seguir manteniéndolas como vigentes. No se
niegan las demds, se cambia solamente el acento. Las dificultades surgen
y crecen los obsticulos, cuando se extraen las consecuencias de estos
hechos y se prueba la concepcién como més conforme con la Sagrada
Escritura y con la tradicién patristica. La mostracidn escrituristica y
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patristica no necesitamos hacerla ahora. Hoy prueban con claridad los
estudios que este sentido es plenamente biblico y tradicional y que los
teblogos lo han tratado, aunque no lo hayan acentuado. Lo costoso no
ha sido nunca la concepcién de Dios, que estd al origen de todos los
cambios y renovaciones, lo son precisamente y lo han sido las consecuen-
cias précticas, inevitables, porque son clima y ambiente y se respiran.
En esta concepcion se engarzan las relaciones para con Dios, para con
los demds, para con el mundo, apreciando en todo principalmente los
valores de la persona humana y poniendo en primer plano y con ella
los valores de la comunidad.

La espiritualidad no podria ser ya, a la medida de un Dios solita-
rio y silencioso, de retiro, de soledad, de silencio, de destruccién de
valores. Tendria un sentido positivo, un margen de comunicatividad,
de didlogo, de palabra y revelacién como enriquecimiento del préjimo
con los dones que Dios ha ofrecido a cada uno para que ayude a su
vecino. El silencio se impondria a la persona como una necesidad refle-
xiva, pero ante un Dios que habla en el interior no podria callarse y la
persona tendria que comunicar también, hallando en ese sacrificio de la
cntrega gencrosa de la comunicacién divina su medio de progreso y
santificacién, no en el silencio egoista y cémodo.

a) La Liturcia.—Los primeros signos —sin contar con el movi-
miento que desde finales del siglo pasado venia surcando ya la vida
litdrgica— los hallamos en las nuevas iglesias. Unas construcciones de
linea simple, sencilla, funcional, comunitaria, desnuda, pobrc, como la
misma concepcién divina. Y en ellas unas relaciones litrgicas que bro-
tan de ese Dios con nosotros, entre nosotros. Se pide mas espontaneidad,
mAs libertad en esas relaciones. Nadie habla o dialoga con un amigo o
con hermano teniendo en cuenta las ribricas de cbdigos y catlogos;
nadie se acerca con frases hechas, aunque se inicie con ellas y por ellas
cn la franquia y en la fraternidad. Al simplificarse Ia liturgia, se adap-
taba a la nueva concepcién y nos recordaba que para aproximarnos a
Dios no necesitamos maestro de ceremonias o introductor de embaja-
dores. Sobran besos, reverencias, protocolo. Y se quitaban. Hoy no
existian tantos y ese Dios que es actividad no podia requerirlos. No
cuentan las posturas, sino el respeto a la persona divina que, por ser
amiga y compaiiera de trabajo, no pide todo eso y sabe comprender la
dureza de nuestra vida, manifestindola en las acciones. Lo primero que
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habfa que revisar, dijo en una alocucién conciliar el Papa VI, eran nues-
tras relaciones para con Dios que s¢ habian cargado de un barroqmsmo
a ultranza y restaban espontancidad a la plegaria, multiplicaban los in-
tercesores y -las oraciones y hacian que todo resulta pesadisimo como
las ceremonias de corte.

Se pide pobreza en el culto, en los ornamentos, en los vasos sagra-
dos, en los edificios. Habia pasado ¢l tiempo en que la fe se demostraba
con la ostentacién, con dar a Dios todo lo mejor y mas preciado, el
tiempo de ganarse el reino de los cielos con dadivas y limosnas para
una construccién y ornamentaciéon que revelaba pomposidad. Aquellas
viejas iglesias, ricas en pinturas y cuadros y mds ricas en su tesoro, que-
daban como monumento de una fe alzada en la conciencia del Dios ex-
celso y superior, a quien se le reservaba buena parte de los propios habe-
res, aunque los hombres, sus criaturas e imagenes, muriesen de hambre
y thiseria. Hoy los hombres no podian resignarse a eso. La pobreza ha
penetrado la conciencia de la humanidad y de la Iglesia, y los hombres
Ja pedian también para lo sagrado que se convertia en lo mas precioso
de la humanidad. Sobreviven monumentos y tesoros artisticos, que con-
vertidos en oro darfan alimento a miles y miles de vivientes que sufren
necesidad. Tuvieron su tiempo. Hay muchos que se escandalizan porque
los lugares de culto se han desnudado y se han reducido a lo mis mini-
mo, a una especie de garage sagrado o de teatro. Cristo murié solo en la
cruz, entre cielo y tierra, sin un saco para cubrir su cuerpo ni almohadilla
para reclinar su cabeza. Hoy quisiéramos acercarnos a ese sentido, admi-
rando otras épocas que demostraron su fe de otra forma. Solamente que-
dar4d una duda y ésta podrd hurgar en las conciencias: eso que no se
ofrece para el culto divino ise emplea realmente para cubrir las necesi-
dades de los hombrcs, de los hermanos, de la humanidad doliente y
necesitada, o més bien es el placer y el excesivo bienestar el que se ha
hecho en ese sentido Dios? Esto podria ser una buena llamada a la
vivencia total de la exigencia moderna que se manifiesta en la peticién
y que, poco a poco, muy lentamente quiza, se estd consiguiendo.

Si la ornamentacién pedia sencillez hoy, la exigen también la pala-
bra y la exposicién. A Dios se va directamente, de td a tii, como Cristo
nos ensefié en el Padre nuestro. Es la simplicidad espontdnea que agrada
en las personas sin altiveces y sin conciencia de su rango y alcurnia.
Por eso, se apelaba a la participacién de todos, con la posibilidad de que
Dios se acerque a todos y todos se acerquen a Dios, sin que sea obsticulo
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la lengua, la cultura, la formacién intelectual, la profesién o el oficio.
La liturgia se ha hecho para el pueblo y es su teologia y la Iglesia es
historia de Dios entre la humanidad y para ella. Todos deben participar
activamente. La liturgia ha tomado nuevamente el sentido de una ac-
cién, porque Dios es actividad y el hombre la pide. La Iglesia es aconte-
cimiento y epifania diaria de Dios entre nosotros y se adapta a la prisa
de nuestro mundo, al griterio y la palabra de desahogo, desgarrén del
alma, que se abre a la caridad divina. Asi una masica que indica a veces
la moda real de nuestro tiempo, pero también el sentido juvenil de los
dias presentes y de la concepcién de Dios. Misica y canto que para mu-
chos no es sagrado, pero ghasta qué punto el sentido contemplativo de
lo sagrado es el Gnico auténtico, y no lo es también el activo? jHasta
qué punto el arrancar en el espiritu situaciones de éxtasis es mas espiri-
tual que suscitar en toda la persona humana un éxtasis de actividad en
funcién de Dios y en entrega a El? Nos obliga esto a la meditacién y a
admirar que Dios sea alabado en tiempos nuevos de formas nuevas.

Todo en la liturgia se ha trocado un poco en democratico, en un td
a t con Dios. No hay éxtasis ni arrobamientos. Puede haber cansancio,
herencia de nuestro tiempo. Sobraban bendiciones, sobraban genuflexio-
nes, inclinaciones, gestos de sometimiento que intentaban decir algo,
pero habia que prestarles la voz. Muchas de esas manifestaciones vistas
desde fuera por un observador sincero no llevaban mensaje ninguno, o
al miximo una distraccién habitudinaria en la mayoria. Y se gritaba por
una sinceridad en las relaciones para con Dios que no asustara tanto.
Dios es el mismo, mas el acento se coloca hoy sobre otra realidad que
se habia dejado en la penumbra.

b) La oBEpIENCIA.—Con esas manifestaciones y dado el ambiente
general, cambiaban también las demis relaciones humanas, de hijos a
padres o de stbditos a superiores. Era natural que si el padre y el supe-
rior representaban a Dios, al cambiar las relaciones para con Dios, cam-
biaran también las relaciones para con ellos. Y si a Dios se va hoy, de
la mano de la Iglesia, de t a td, lo mismo sucederd cuando se trate de
los padres o de los superiores. He aqui una idea fundamental a la que
no quieren —o no pueden— avenirse muchos, y de ello nace ¢l desorden
y el desequilibrio entre las generaciones. Los hijos no desean depender
paternalisticamente de los padres y no pueden manifestar su agradeci-
miento y su respeto en los modos en que se hacia en épocas de concep-
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ciones distintas. Como las manifestaciones ahora son diferentes y el trato
es mucho miés directo, confundiendo las manifestaciones y el respeto,
se juzga éste por aquéllas y llega el choque. No es cierto que no se res-
pete a los padres o no se reverencia a los superiores, lo que sucede s
que si a Dios se le trata ya de otro modo mis cercano, mis préximo,
mis directo, no pueden colocarse los superiores o los padres en lugar
mis preminente que Dios. Y si a Dios se le trata hoy como a un com-
paiiero mas con quien se habla y que habla, a los superiores o a los
padres no se les puede elevar sobre Dios.

Muchos saludan en esto la gran revolucién. Y sin embargo es la més
ordinaria y trivial, mis comprensible histéricamente, estando atentos a
los signos de los tiempos y a la sensibilidad que nos penetra. Sorprende,
sorprendia o continda sorprendiendo que una vez que la Iglesia se ha
pronunciado por una simplificacién de las relaciones con Dios y ha redu-
cido al méximo o ha acomodado los gestos manifestativos y sus signos,
los hombres —padres o superiores— se mantengan en sus posiciones, de-
fendiendo unos utépicos respetos que solamente se ganan con el servicio,
con la entrega generosa, con la disponibilidad, con el amor, como Dios
mismo. Ademis, hoy es consciente el mundo de que un representante
debe ser un representante y de que el hombre nunca podré representar
dignamente a Dios y por tanto, le toca la doble humildad de someterse
al tuteo del trato divino actual, y a la incapacidad para representarlo
dignamente.

Dios respeta tanto al hombre, que ha permitido que le abofetee,
dejindole la libertad y recogiendo un fruto sabroso del mal uso de la
libertad. En cambio, hay hombres que quicren arreglarlo todo de un
plumazo con leyes, con preceptos o con estatutos, como si la ley no sur-
glera por culpa de la trasgresién y como si los hombres nacieran educa-
dos a la libertad y no se les debiera educar en ella, ofreciéndosela y co-
rriendo como Dios el riesgo del abandono o el riesgo de una mala par-
tida por parte de muchos, en busca de una autenticidad. Si es verdad
que padres y superiores son representantes debe ponerse en juego la
nueva vision de Dios y no la visién terrorista o estitica o imperial que
da leyes, hace cumplirlas, se aira y enfada, cuando los hombres le ofen-
den y se arrepiente hasta de haberles creado. La nueva concepcién de
Dios pide asimilacién y si los padres y superiores hacen las veces de Dios,
tienen que aceptar a ese Dios hoy y al hombre tal como lo ha querido o
ha permitido que sea, y correr riesgo de bofetada a si mismos 0 a mu-
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chos preceptos para que atin los pecados, como dirfa San Agustin, les
ayuden a levantarse y prepararse y fortalecerse en su formacién espi-
ritual. Si, por otra parte, 1a autoridad no viene de Dios directamente,
sino a través y por medio de la comunidad, de los demis, los fundamen-
tos en que se apoyaba ¢l autoritarismo se conmueven y el superior se
siente arrancado de rafz. Cuando se pide una votacién democrética, cuan-
do se aboga por una participacién de todos los miembros que compo-
nen la nacidn, la didcesis o la provincia u orden religiosa, se concluye
de unas premisas que son clima hoy y todos respiran inconscientemente.
Bastarfa recordar la colegialidad episcopal. Ese principio es manifesta-
tivo de la direccién de nuestro mundo. De la colegialidad episcopal se
pasaba al presbiterio y a la vida religiosa, aunque en esta Gltima se tra-
tsba mis claramente todavia de una autoridad que procede de la libre
eleccién de los miembros de la comunidad, siendo por lo mismo mas
auténticamente democritica. La otra es transmitida por medio de un
sacramento.

Mantener, pues, tanta reverencia, tanto signo externo de respeto
—no se pretende con ello una falta de educacién civica, social o perso-
nal—, tanta distancia, tanto hieratismo, tanta divisién de castas, o el
arriba y abajo en las sociedades humanas, es no querer conformarse a la
roncepcién de Dios y sofiar palacios encantados que en otro tiempo cobi-
jaban princesas y hoy han quedado desiertos y vacios. La aplicacién del
Dios para demécratas a todas las relaciones humanas e]crcc una tensién
y la mantiene, pero si se quiere que sea efectiva, es preciso iniciarse en la
nueva concepcién y convencerse de su realidad y ser consecuentes con
ella. Si esto no sucede, a la hora de lo autoritario o de lo racial se sos-
tendrd a ultranza un principio que nadie ataca, cual es el del respeto a
la persona, hoy més aireado que nunca, olvidando a veces que los demés
son también personas. Hay que recordar, sin embargo, que en el decurso
de la historia han cambiado y cambian de hecho las manifestaciones de
respeto y quien se habfa acostumbrado a aquellas que se reducen a ser
servido, no puede resignarse a éstas que ese centran sobre el servir.

La aplicacién se extiende a las relaciones maestros y discipulos, pro-
fesor y alumno. El maestro que se coloca al lado, que ensefia como quxcn
juega con los hombres, que sabe mantenerse como un discipulo mis
entre discipulos, siendo el mayor entre ellos y mis sobresaliente por
haber estudiado mis pero sin hacer ostentacién de ello, sino confesando
humildamente su ignorancia en ocasiones, estd cumpliendo el plan de



366 JOSE MORAN 26

Dios ‘que juega con los hijos de los hombres y les ensefia sus caminos
duros por vias ficiles y sonrientes, y cuando quieren huir de su via, se
ven cogidos en la malla de un amor que les ha prevenido. Se quiere que
asl como estd Dios al lado € impulsa y anima, asi esté al lado y aliente
aquel que ostente una cierta autoridad.

* %k

Yo dirfa mas, y lo dejo en simple compas de espera: la misma no-
cién de pecado ha evolucionado en conformidad con la nueva concep-
cién de Dios, aunque haya sido de una manera inconsciente. Hoy apre-
ciamos una disminucién del sentido de pecado, tal como lo entendiamos,
pero se siente mis la ingratitud al Dios de al lado, que es amigo y me
lo ha dado todo y continfia déndomelo y manteniéndome. Hay una sen-
sibilidad m4s aguda y espiritual para el pecado contra las relaciones
humanas, contra ¢l didlogo y el coloquio, contra ¢l amor, mientras que
frente a lo legal y juridico, se dirfa casi frente a lo mandado, no hay casi
apreciacidn de conciencia. En este sentido hay que juzgar también la fe
de nuestro ticmpo, que flaquea porque no es capaz de aceptar un Dios
alejado de su mundo circundante. Hay que accrcarlc al DIOS que le
preocupa para que crea en El :

P. Jost MorAN, O. S. A.



TEXTOS Y GLOSAS

Martin Buber, un pensador para
nuestro tiempo

ESBOZO BIOGRAFICO.

El 13 de junio de 1965 moria en Jerusalén el pensador austro-judio M. Buber.
Habia nacido en Viena thacia 87 afios, es decir, en 1878. Muy joven fue enviado
a Polonia donde se educé con su abuelo paterno, Salomén Buber, hombre de pro-
funda formacién y amplias perspectivas culturales. A su influjo reconocerd Buber
deber quizd lo més valioso de su pensamiento. Fue también su abuelo quien le
introdujo en €l movimiento jasidista, que impregnard toda su inspiracién reli-
giosa y al que dedicard M. Buber casi un tercio de su obra .

Estudi6 Filosofia e Historia del Atte en Viena, Betlin y Zurich. Conseguido
el doctorado en Viena, profundizé sus estudios en Betlin, especialmente sobre Filo-
sofia de la Religién. Buber fue un estudioso incansable y una mentalidad siempre
abierta a toda clase de influjos —orientales como occidentales— consiguiendo un
notable equilibrio entre- su formacién semita y su cultura occidental. De esta
interaccién dialéctica brotard un pensamiento fuertemente sugestivo y original
En 1902 inici6 su ingente produccién literaria como director de la revista
Die Welr. ‘

- En el petiodo que va de 1923 a 1933 ocupb la citedra de “Religién y Etica
hebrea” en la Universidad de Francfort y posteriormente la de “Ciencia y Reli-
gi6n” en la misma Universidad. En 1937 acepté el nombramiento para la cite-
dra de “Filosofia Social” en la Universidad de Jerusalén, de la que pronto se
convirtié en principal promotor y animador. Siempre estuvo estrechamente ligado
al movimiento sionista, aunque sin inscribirse en ningin partido. Hasta tal punto
que propondra la estructura de los kibbutz israelitas como tipo de convivencia
humana...

1 Asi en la edicion de Késer y Lambert Schneider, Martin Buber Werke,
que cito en la orientacién bibliografica.

El Jasidismo es una forma hebrea de misticismo popular surgida en la
segunda mitad del siglo XVII entre las masas pobres e incultas de Polonia y Ga-
litzia, tras una serie de violentas persecuciones en aquella zona. HEste mowi-
miento asigna un lugar central a la alegria y al entusiasmo religioso, impregnado
de mesianismo, en lugar de la disciplina y erudiciéon rabinicas. En algunos aspec-
tos resulta paralelo a la composicién social de los primeros cristianoy y sus rela-
ciones con los fariseos,
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Se jubila en 1951, aunque contintia su fecunda labor intelectual y publicista.
Su bibliografia cuenta en 1957 con 833 titulos en diversas lenguas, clasificados
generalmente en tres grandes grupos: esaritos filoséficos, biblicos y jesidicos. Entre
sus multiples galardones mencionaré solamente algunos: premio Goethe, de la
Universidad de Hamburgo (1952), premio Israel (1958), el Bialik (1961) y el
premio Erasmo de Rotterdam (1963).

CARACTERISTICAS E INFLUJO.

Martin Buber fue un pensador integral. Sus investigaciones se extienden a
campos tan vastos y diversos como el derecho, la psicologia la pedagogia, la
politica, la historia y, especialmente, la filosofia y la religién, Esta pluralidad de
motivos era una exigencia de su espiritu, en el que recibian fecunda unidad dia-
léctica, en permanente abertura y tensién. Si tuviera que condensar su pensamien-
to en un epigrafe le daria el de “filosofia integral de 1a alteridad”. Mas adelante
tendré ocasién de precisar el sentido de esta férmula. Y es que posee un sello
peculiarisimo frente a otras del mismo género.

Aunque Buber fue menos discipulo que autodidacta y la originalidad es una
de sus caracteristicas més acusadas, esta filosofia de la alteridad no puede compren-
derse adecuadamente sin la ayuda del contexto y los condicionamientos histéricos
que vivié. Tal vez Husserl sea el pensador de mayor influjo en Buber. Su método
fenomenoldgico fue aceptado casi como un ptesupuesto por el filésofo austro-
judio. Y esto hay que tenetlo en cuenta, porque en sus escritos destaca més el
didlogo constante —con frecuencia polémico— con otros filésofos coetaneos suyos :
N. Hartmann, K. Jaspers y, especialmente, Martin Heidegger. También en M. Bu-
ber el hombre va a ser terreno preferente de manifestacién —fenomenologia—
de la realidad. En este caso, del ser como alteridad, de la realidad como constitu-
tivamente relacional frente al mundo de las cosas, de las personas y frente al T6
Absoluto. Importantes coincidencias pueden registrarse con los pensadores cristia-
nos contemporineos de mayor influjo en el mundo germénico: F. Ebner, P, Waust,
T. Haecker, H. U. von Balthasar, E. Przywara y, en especial R. Guardini.

Martin Buber es muy poco conocido en nuestros medios oulturales. Apenas
tres obritas suyas han sido traducidas en Hispanoamérica 2. En Espafia la ignorancia
es casi absoluta 3. Sin embargo, su influencia ha sido grande, sobre todo a partis

2 ;Qué es el hombre? Vers. de E. Imaz. FCE, México 1942; 5.*, 1964.
Caminos de Utopia. FCE, México 1955. Yo y Ti. Buenos Aires 1956. Eclipse de
Diog, 1953.

8 Sélo conozco un trabajo, por cierto muy reciente y de caricter introduc-
torio: E. RIVERA DE VENTOSA, “Temdtica fundamental del pensamiento de Martin
Buber”: Naturaleza y Gracig 15 (1968) 3-31. Lo he tenido en cuenta para la
redaccién de esta nota,
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de 1950, y sigue creciendo cada dfa, especialmente en el imbito germénico y
anglosajén. Y es que su pensamiento ofrece caracterfsticas de especial actualidad
en nuestra coyuntura de agnoticismo y “muerte de Dios”, que le hacen acreedor
al titulo conferido, como en otro sentido lo merece Teilhard de Chardin o algiin
otro. Trataré de mostrarlo.

EL PRINCIPIO DIALOGICO,

Asi titula Martin Buber su principal obra filostfica, en la que se agrupan
cuatro optisculos complementarios 4 Ya he situado a Buber en el campo fenomolé-
gico, en la que él llama “direccién abierta” en contraposicién a la “cerrada” de
Heidegger o Sartre. También dejé apuntado que para Buber el hombre es,
igualmente, el mejor camino para la ontologia 5. Pero —y aqui radica lo dife-
rencial— se trata del hombre en cuanto abierto, dialogante. Como Ebner, ha
subrayado repetidamente la significacién éntica de lenguaje, del didlogo, trascen-
diendo el mero plano social. En efecto, el habla en cuanto didlogo revela fenomeno-
légicamente la estructura en alteridad del hombre y, por ende, constitutiva de la
realidad. El acto de dialogar es una reciproca revelacién entre los dialogantes,
manifestacidn de su originaria apertura ontolégica y de su estructura personal
como alteridad.

“En tanto somos en cuanto dialogamos” ®. La razin es 6rgano de libertad
y de verdad cuando es “razén dialégica”, no cuando es “razén pura”, decia Peter
Wust. En efecto, toda inquisicién verdadeta es un didlogo. Con los hombres, con
las cosas o con Dios. La raiz estd en la constitutiva “discursividad” (temporalidad)
del hombre. El principio dialégico nos lleva a descubbrir que en el ser la alteridad
estd inscrita como estructura y el didlogo como acto.

Aunque el méotodo dialdgico estd en intima conexién con la dialéctica,
Buber lo propone como superacion de la misma. Y es que para él la realidad
no consta de elementos contradictotios (dialéctica), sino complementarios y
estrechamente vinculados en una unidad mas profunda, que se alcanza gracias a la

4 M. BUBER, Das dialogische Prinzip. L. Shneider, Heidelberg 1965. Com-
prende estos escritos: Ich und Du ('7-136), Zwiesprache (139-196), Die Frage an
den Einzelnen (199-267), Elemente des Zwischenmenschlichen (271-298) y Nach-
wori‘, zu den Schriften iiber das dialogische Prinzip (301-320), redactado éste
en 1957.

5 Ya San Agustin habia comprendido que todos los problemas humanos
deben abordarse desde el hombre. La filosofia moderna ha subrayado incesante-
mente que el hombre es para nosotros el necesario punto de partida y de
referencia.

6 Este es el principio de su pensamiento dialégico, en el mismo sentido
que el “cdgito, ergo sum” lo es del cartesfano. El principio dialégico se expresa
e!n1 tres )categorias béasicas: zwischen, Begegnung y Bezichung (entre, encuentro,
relacion),
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tensién dialégica. Algo muy préximo al método analéetico, que parte de la condi-
cién anal6gico-jerdrquica de los seres, propuesto también como superacion de la
dialéctica 7. En todo caso tenemos siempre una unidad relacional, que es “vincula-
cién relacional” a nivel de estructura y “sistema de impulsos dindmicos” a nivel
de funci6n 8. De ahi que Buber presente Ura antologis relacional: “En el princi-
pio era la relacién” ®. En efecto, una fenomelogia del “entre” (2wischen) revela
una ontologia de la relacién (Beziehung). El lenguaje nos lo muestra: “Las
palabras fundamentales no se dan por unidades, sino por pates...; las palabras
fundamentales no significan cosas, sino relaciones” 19, Buber ha sido —con Amor
Ruibal, entre otros— uno de los autores que mas han contribuido a la revalori-
zacién de la categoria dntica “relacién”, confiriéndole densidad entitativa (no ya
mero accidente). Es més, en Buber asistimos a2 una decidida elaboracién de una
ontologia basada en la relacidn, no en la causalidad. La realidad es constitutiva-
mente relacional 11,

A partir de la relacién realiza Buber un ingente esfuerzo de reestructuracién
sistematica de lo real 12. Existen tres grandes niveles de reahdad

—Previda: "De la piedra a la estrella”.

—Vida: Incapaz de trascenderse “de si, en si y por si”.

—Espiritu: Unico capaz de tal trascendencia,

La esfera del Espiritu es estudiada cuidadosamente. El analisis descubre dos
vertientes en mutua e incesante génesis dialéctica: ’

a) Mismidad (tensién de interioridad) y

b) respectividad (ex-sistencias constitutivas).

Dentro de la vertiente “respectividad”, una dicotomia fundamental :

1. Yo-Ello (Ich-Es), mundo objetivo; técnico, utilitario, similar a la “existen-

cia inauténtica”;

7 Cfr. A LOPEZ QUINTAS, Metodologia de. lo suprasensible. Editora Nacional,
Madrid 1963. Buber se dirige directamente contra la “soledad” del idealismo.

8 Expresdndome en términos de filosofia estructural. Cfr. por ejemplo,
J. Cruz Cruz, Filosofia de la estructura. Ed. de la Universidad de Navarra,
Pamplona 1967.

4 “Im Anfang ist die Beziehung”. En la obra breve, pero fundamental Ich
und Du, en Das dialogische Prinzip, ed. cit., 22.

10 “Die Welt ist dem Menschen zwiefiltig nach seiner zwiefiltigen Haltung.
Die Haltung des Menschen ist zwiefiltig nach der Zwiefalt der Grundworte, die
er sprechen kann. Die Grundworte sind nicht Einzelworte, sondern Wortpaare.
Das eine Grundwort ist das Wortpaare Ich-Du. Das andere Grundwort ist das
Wortpaare Ich-Es; wobei, ohne Aederung des Grundwortes, fiir Es auch eins
der Worte Er und Sie eintreten kann” (Ich und Du, ed. cit. 3).

11 Buber establece un antagonismo causalidad-relacién, Significa el mundo
de la necesidad-continuidad-sucesién frente al de la originalidad-libertad-creacién,
el espacio frente al tiempo. A. BABOLIN ha escrito un trabajo con este eplgrafe
La relazione come lapriori dell’essere in Martin Buber, en “Studia Patavina”,
1964, 415-452. :

iz Esta sistematizacién que presento es mia como tal,
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2. Yo-Ta (Ich-Dz), mundo personal, comunién de cosas, personas y di-

vinidad.

Por tanto, dentro de la dicotomia Yo-Tt es preciso distinguir un triple nivel
de respectividad constitutiva humana, en sentido jerdrquico, pero en estrecha
interconexidn y co-relacién :

—Tt-mundo (didlogo con la Previda y la Vida = arte);

—Tt-hombre (didlogo con el reino del Espiritu = amor); y

—Tt-Absoluto (didlogo “fundante” con la divinidad = religion).

Buber cuida destacar cdmo esos diversos momentos del espiritu humano,
tomados unilateralmente, han dado lugar a las desviaciones del pensamiento
contemporineo: subjetivismo e individualismo (Sartre), “mundanismo” (Heideg-
ger), colectivismo marxista... 18, La critica buberiana incide siempre sobre su
postura unilateral, al no desarrollar mas que uno de los aspectos humanos, con la
consiguiente desorbitacién. Actualmente nos encontramos en plena expansién de
la dimensién “Tii-hombre”, con el desarrollo de un humanismo de corte persona-
lista y de matiz social. ;Es suficiente? Para Martin Buber no. Pocos han contri-
buido tanto como .el pensador judio al estudio de esta dimensién humana. Pero
mientras la relacién “Tt-Absoluto” no se realice, el ser humano' queda incompleto
y precisamente por su base. El auténtico proceso de personalizacién incluye- el
desarrollo de la triple relacién constitutiva, convirtiendo lo esencial en existencial.

EL “YO-pDADO” Y EL “TU-ABSOLUTO”.

En ultima instancia, la novedad del pensamiento de M. Buber radica en su
decidida reivindicacién del ser captado en la experiencia de la persona abierta,
a desvelar en su estructura éntica originaria como relacién constitutiva —tension
religiosa— respecto de un Tui-Absoluto. La ontologia del ser es ontologia de la
relacién, que halla su desarrollo existencial en una antropologia de la alteridad
personal que, a su vez, se apoya en su relacién “fundante” al Tid-Absoluto,

Para llegar a esta conclusion le basta a Buber partir de un andlisis fenomeno-
16gico integral. El yo humano es siempre un “yo-dado”, transido de temporalidad,
en proceso constante de autorrealizacién, que postula un T constitutivo y abso-
luto. En efecto, la condicién humana se revela en relacién “fundante” (religacién
ontoldgica). A esta posicién —y mediante anélisis equivalentnes— habia llegado
ya San Agustin y llegan otros pensadores cristianos como Zubiri, Ebner o
Guardini 4 '

13 Cfr. ;Qué es el hombre?, ed. cit., passim.

14 San Agustin con su “Memoria Dei”. Zubiri en su famoso articulo “En
torno al problema de Dios”: Revista de Occidente, 1935. Incluido en la obra
Naturaleza, Historia, Dios. Editora Nacional, 5.*, Madrid 1963, 361-397. Para
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Lo HUMANO COMO ALTERIDAD DINAMICA,

“El pan del cielo de la plenitud humana sélo le llega al hombre si se lo dan
unos hombres a otros” 15, El hacerse del hombre depende también de los otros:
“Podremos acercarnos a la respuesta de la pregunta “;qué es el hombre?”, si
acertamos a comprenderlo como el ser en cuya dialdgica, en cuyo estar-dos-en-
reciproca-presencia se realiza y se reconoce cada vez en el encuentro del “uno”
con el “otro” 18, Es la afirmacién de que la esfera del “entre” es la protocategoria
de la realizacién humana,

Efectivamente, el hecho basico de la existencia humana es “el-hombre-con-el-
hombre”, aun cuando la clave Gltima nos la dé la dimensién “Tu-Absoluto”. El
filo agudo en €l que el yo y el «i se encuentran se halla en el dmbito de la
alteridad existencial, expresi6n y realizacién de la 6ntica estructural humana,

El misterio del ser personal viene desvelado en esta dualidad dindmica. Segin
una leyenda jasidica —no olvidemos la estrecha vinculacién de Buber al jasidis-
mo— Dios, al formar al hombre, no dijo que era bueno, porque el hombre
habfa sido creado como un sistema abierto, concebido para que creciera y se
desarrollara; y, por tanto, no estaba acabado, como el resto de la creacién 17,
Y Buber puntualiza: el ser personal adquiere peso de auténtica realizacién al
distendirse en la intimidad del diilogo.

La fuerza del ser hombre se experimenta, sobte todo, en el plano donde
surge la experiencia del amor, porque los seres se potencian en niveles superiores
de encuentro, De este modo se comprende cémo para Buber, el inmanentismo
y el nihilismo modernos son dos formas de asfixia intelectual, provocadas por la
incapacidad del hombre actual para abrirse al didlogo en amor 18, Es la revelacién
de que todo amor estd basado en el conocimiento del otro, a la vez que el cono-
cimiento del otro se basa en la experiencia compartida.

Peto Martin Buber reclama con insistencia que la relacién de alteridad ha
de ser integral: en su triple dimensién de “Tu-mundo”, “Td-hombre” y "Ta-
Absoluto”. Esta tltima dimensién es la clave del atco por ser fundante y plenitud.
Es cierto, la fe en si mismo es una vanidad vacia sin la fe en el t4. Pero “el
verdadero ti del yo es Dios”. Dicho con frases bellas y precisas de Ferdinand
Ebner: “La relacién del yo en el hombre a su td en Dios es, a su vez, la base
espiritual de su relacién al tG en el hombre. S6lo el que ha encontrado en Dios

Wust y Ebner cfr. A. LOPEZ QUINTAS, Pensadores cristianos contempordneos.
La Editorial Catélica, Madrid 1968. Un estudio detallado sobre este punto es el de
A. BaBoLIN, “L’Assoluto nella fenomenologia esistenziale di M. Buber”: Studia
Pataviana, 1965, 445-478.

16 Citado por E. RIVERA DE VENTOSA, loc. cit., 10.

16 ;Qué es el hombre?, ed. cit., 150-151. En la conclusién del libro.

17 Citada por E. FroMM, Y seréis como dioses. Paidos, Buenos Aires 1967,
158.
18 ;Qué es el hombre?, ed. cit., 75-86 y 103-114,
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su verdadero ti, halla el camino recto que lleva al ti en el hombre. Su “relacién
con Dios” es la que hace posible una relacién verdaderamente espiritual con el
hombre; y, viceversa, en su relacién con el hombre puede comprobar la
autenticidad de su relacién con Dios” 1%,

Segin Buber, las tres relaciones constituyentes del hombre se funden en
unidad dindmica para cg)nﬁ‘gurar el reino del “Eterno-Ta”, el mundo teofania
de Dios, similar al “medio divino” teilhardiano.

ET1CA, SOCIEDAD, HISTORIA.

Martin Buber se opone enérgicamente a la escisibn moral-religion, Toda
su obra es un esfuerzo por vincularlas. Su jasidismo le lleva también a superar
la dicotomia sagrado-profano. Todo es bueno. Todo es alegria y optimismo. No
hay lugar para el ascetismo. Todo consiste en la expansién integral del propio
ser siguiendo las geistige Wesenbeiten 20, normas de moralidad que actian como
ideales humanos y radican en el "Eterno-Tu”. Para valorar debidamente esta
ideologia buberiana es preciso tener en cuenta la unidad dinimica de su “medio
divino”. También Teithard de Chardin tiende a esta postura, por apoyarse en
bases sélo aparentemente diversas. De ahi que ambos destaquen mads el dina-
mismo que la naturaleza divina y presten més atencién a la cooperacién con
Dios que a su conocimiento.

En cuanto a su concepcion de la Sociedad, Buber parte de la contraposicién
colectivismo-comunidad. El primero se caracteriza por la relacién “Yo-Ello”,
utilitaria, funcional. En cambio la comunidad es resultado de la comunién
humana integral. Buber pone de relieve la necesidad de superar, en las relaciones
intethumanas, el nivel individual yo-tG para crear un nivel superior comunitario:
“yo-nosotros”, en el que la personalidad va a encontrar su pleno desarrollo en un
clima de didlogo, intimidad y amor.

Finalmente, la Historia es vista por el filésofo judio desde su concepcién
mesianica. Es decir, la historia como realizacién dinimica y progresiva del reino
de Dios en el hombre. Pero Buber cuida destacar que se trata de un mesianismo
profético (en el que importan el camino y el fin), no meramente apocaliptico
(s6lo importa el fin). También en estos puntos las coincidencias son sorprendentes
con las directrices de los otros profetas de nuestro tiempo,

1%  A. LO6PEz QUINTAS, Pensadores cristianos contempordnecs. La REditorial
Catélica, Madrid 1968, 136-137.

20 “Drei sind die Sphéren, in denen sich die Welt der Beziehung baut. Die
erste: das Leben mit der Natur, darin die Beziehung an der Schwelle der
Sprache haftet. Die zweite: das Leben mit den Menschen, darin sie sprachgestal-
tig wird. Die dritte: das Leben mit den geistigen Wesenheiten, darin sie
sprachlos, aber aprachzeugend ist” (Ich und Du, ed. cit., 103).
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CONCLUSION,

Buber persigue la captacion del ser personal en su auténtico estatuto ontold-
gico, abierto al ser y vertido al t, alcanzado en el didlogo interpersonal y en
el encuentro con el T religante. Y es en esta condicién de alteridad en la que
el hombte toma conciencia de su destino e invoca su salvacién. La temporalidad
consume todo intento de fijar su ser. S6lo del Tu-Absoluto le adviene la funda-
mentacién originaria de su yo, de modo que sdlo desde ese Ta misterioso puede
realizar el hombre su aventura existencial.

Se le ha reprochado a M. Buber su excesivo antropocentrismo, as{ como su
pretension de elaborar una ontologia de la relacién 2'. Pero, en realidad, Buber
es consecuente con su postura fenomenoldgica. Es inevitable que el hombre sea
centro de referencia. Pero la clave tltima de su existencia radica en Dios, Y éste
es el legado primordial que Martin Buber ofrece a nuestro tiempo. Que en su
obra existen lagunas y deficiencias no hace falta decirlo. Pero aqui no he preten-
dido hacer mas que su presentacion.

P. José RusiO, Q. S. A,
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6. Bilder von Gut und Bose. J. Hegner, Koln 1952.

7. Reden iiber Erziehung. L. Schneider, Heidelberg 1953,

8. Pfade in Utopia. L. Schneider, Heidelberg 1950.

9. Zwischen Gesellschaft und Staat. L. Schneider, Heidelberg 1952.

10. Hinweise. Manesse VI, Zurich 1953,

Por otra parte, las publicaciones sobre M. Buber van siendo muy numerosas.

Ya he citado 1a obra de M. Friedman, que contiene una amplia seleccion. El mis-

mo autor la amplié en la obra colectiva Martin Buber, Kohlhammer, Stuttgart

1963 (pp. 640-660). Aqui presentaré uUnicamente las publicaciones méis impor-

tantes:

KonN, H., Martin Buber. Sein Werk und. seine Zeit. Hegner, Hellerau 1930, 411 p.

GOLDSTEIN, W., Begegnung mit M. Buber. Freund, Jerusalén 1943, 50 p.

Gorpscumiot, H. L., H. Cohen und M. Buber. Migdal, Ginebra 1946, 96 p.

GOLDSTEIN, W., Gottes Wittwer and Gottes Bote. Eine vergl. Betrachtung zw.
Existentialismus und Dialogik, J.-P. Sartre und M. Buber. Freund, Jerusalén
1948, 117 p.

PrEUETZE, P., Martin Buber: philosopher of the personal, Univ. of Georgia Press,
Athens 1952, 145 p.

GoLDSTEIN, W., Die Botschaft M. Buber. Freund, Jerusalén 1953, 158 p.

FRrIEDMAN, M. S., “M. Buber and christian thought”: The Review of Religion,
1953, 31-43.

—, “M. Buber's theory of Knowledge”: Review of Metaphysics, 1954, 264-280.
SBOROWITZ, A., Beziehung wund Bestimmung. Die Lehren von M. Buber u. K.
G. Jung in ihren Verhiltnis zueinander. Gentner, Darmstadt 1956, 95 p.

COHEN, A. A., Martin Buber, Bowes et Bowes, Londres 1957, 110 p.

HERBERG, W., Four existentialist theologians. A reader from the works of J. Ma-
ritain, N. Berdiaev, M. Buber and P. Tillich. Doubleday, New York 1958,
VIII-312 p.

RoTteENSTREICH, N., “Quelques problémes relatifs a la philosophie dialogique de
Buber”: Iyyun, 1958, 51-75.

—, Between past and present. An essay on history. Yale Univ. Press, New Haven
1958, XX1X-329 p.

BALTHASAR, U, H. von, Eisamen Zwiesprache. Martin Buber u. d. Christentum.
Hegner, K6ln-Olten 1958, 129 p.

VIRASORO, R., “Dios hombre y mundo en la filosofia de M. Buber”: Universidad,
1958, 21-55.

HAMMERSTEIN, F., Das Messias-problem bet M. Buber. Kohlhammer, Stuttgart
1958, 119 p.

JupcEs, A. V., The function of teaching (T. S. Eliot, K. Mannheim, J. Maritain,
M. Buber, S. Freud, W. James, W. Temple). Faber et Faber, Londres 1959,
172 p.

DiamoND, M. L., Martin Buber, Jewish ewxistentialist. Oxford Univ. Press, New
York 1960, IX-240 p.

FRIEDMAN, M. 8., Martin Buber: The life of dialogue. Univ. of Chicago Press,
Chicago 1955, X-2310 p.; Harper, New York 1960, VIII-312 p.

Koun, H., Martin Buber. Sein Werk u. seine Zeit. Melzer, Kéln 1961, 2.2, 484 p,



3% Jost RUBLO 10

Pruerze, P. E., Self, society, existence. Human nature and diglogue in the
thought of G. H. Mead and M. Buber. Harper, New York 1961, 400 p.

BROWN, J., Kierkegaard, Heidegger, Buber and Barth. Subject and object in
modern theology. Collier P. F., New York 1962, 192 p.

FaBER, W., Das dialogische Prinzip M. Bubers und das erzieherische Verhdltnis.
Henn, Ratingen b. Diisseldorf 1962, 190 p.

Varios, Martin Buber (edicion dirigida por P. A. Shilpp y M. Friedman).
Kohlnammer, Sttugart 1963, XIV-660 p.

LANG, B., Martin Buber und das dialogische Leben. Lang, Bern 1964, 64 p.

BABOLIN, A., Essere e alterita in Martin Buber. Gregoriana, Padova 1965, 280 p.



Informe sobre la situacion de los
Estudios Eclesiasticos en Venezuela

Para encuadrar bien este estudio y considerarlo con mentalidad a nivel latino-
americano es preciso tener en cuenta que actualmente solo funcionan en toda
Venezuela dos Seminarios Mayores con cursos de teologia y filosofia, uno en
Caracas y otro en San Cristébal en el estado Tachira. Hay también un Seminario
de vocaciones tardias en estado Miranda pero que envia diariamente sus alumnos
al Seminario Interdiocesano de Caracas. En Barquisimeto, capital del estado Lara,
funciona ademas un filosofado.

Por lo que se refiere a los religiosos, algunos mandan sus aspirantes al refe-
rido Seminario Interdiocesano. Los jesuitas tienen un Juniorado en Los Teques
y de alli pasan a sus casas de formacién en el extranjero para realizar los estudios
filos6fico-teol6gicos. Los Padres Salesianos, que tienen esparcidos por toda la
geografia nacional una bien organizada red de colegios para las clases menos
pudientes, disponen de un filosofado a pocos kilémetros de la capital con un total
de cuarenta y cinco alumnos y son los Unicos en Venezuela que, entre los reli-
giosos, poseen casas de formacién para estudios eclesidsticos. Terminados los
cursos filos6ficos mandan sus aspirantes a alguna de las numerosas casas de forma-
cibn o Universidades que regentan en Norteamérica o en Europa para terminar
sus estudios.

La primera impresién que se recibe al ponerse en contacto con el medio
estudiantil eclesidstico, es que no esta atn perfectamente estructurado. Actualmente
se realizan experiencias en todas direcciones para adaptarse lo mejor posible
a las nuevas exigencias del apostolado moderno sin encontrar un punto de apoyo
seguro en torno al cual hacer girar la vasta empresa de la formacién intelectual
del sacerdote. Los intentos resultan provisionales ante la necesidad de una renova-
cién a un nivel méas amplio. Hasta el momento la necesidad de actualizacién de los
estudios, particularmente en los Seminarios, es patente.

El Seminario Interdiocesano de Caracas cuenta con treinta y seis filésofos y
cincuenta tedlogos, de los que habria que descontar un reducido numero de aspi-
rantes religiosos. Los fildsofos estudian en la Universidad Catélica “ Andrés Bello”,
que dirigen los jesuitas en Caracas y cuya facultad de filosofia nacid, segin fuentes
fidedignas, gracias, sobre todo, a las presiones de los mas directamente interesados
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en la formacién de los seminaristas, Las influencias de la Universidad en los
aspirantes al sacerdocio no es plenamente satisfactoria, no sélo desde un punto
de vista ambiental, sino, sobre todo, por la distribucién de las materias. En opinién
de algunos, los alumnos no llegan a ver qué utilidad pueden tener en la carrera
sacerdotal una serie de asignaturas que allf se tratan sin apenas ninguna relacién
con los estudios teoldgicos. Los alumnos son conscientes de una separacidn entre
su preocupacién por prepararse al sacerdocio y sus estudios filoséficos. En una
palabra, la articulacién que se desea entre filosofia y teologia (Optatam totius n. 14)
no se consigue actualmente.

En un plano distinto estd el filosofado de los Salesianos, tal vez demasiado
integrado en el conjunto de su formacién. El aislamiento a que somos aficionados
los religiosos durante los afios de formacién es un factor digno de tenerse en
cuenta cuando se trata de enjuiciar la estructura e influencia de la formacién
intelectual. Los cuatro afios de filosofia, o mejor, humanidades, hay que saberlos
interpretar rectamente, Los dos primeros son 4.° y 5.° de “Liceo”, en el que salpican
algunas nociones de filosofia para que los alumnos vayan tomando gusto por las
clasicas abstracciones de nuestra filosofia tradicional, Los dos ultimos, en cambio,
estén ya plenamente dedicados a la més pura filosofia. Como se ve, en la distribu-
cién general de los cursos permanecen inconmovibles las ideas tradicionales de
sus mayores. No obstante esto, en los superiores estd vivo el deseo de modificar
lo antes posible los estudios filos6ficos, pero, como es comin en las Ordenes
y Congregaciones religiosas, han de pasar varios afios para que se nivelen las
mentalidades y se pueda actuar con cierta seguridad de no recibir excesivas criticas.
En los alumnos, los sintomas mas importantes de una cierta inquietud se expresan:
a) en la dificultad de asimilar y aceptar ciertos temas filosSficos; b) en el deseo
de una mayor investigacién y estudio personal; c) en una fuerte reaccién frente
al latin y el griego. La unidad entre filosofia y teologia se mantiene en el aire
como un deseo del Concilio que resultd agradable enunciar a los Padres conci-
liares pero que no tiene més efectividad que el deseo de realizarla; habria sido
demasiado brusco, piensan algunos, abogar por una integracién entre filosofia y
teologia, porque hubiéramos quedado igual.

El signo comin de la incipiente renovacién de los estudios eclesiasticos en
Venezuela es el método de trabajo. Trabajo personal, trabajo en equipos, estudios
especiales durante el afio, cursos particulares sobre distintos temas, empleo de
numerosos libros sin cefiirse a textos determinados, etc., todo ello es contribucién
de un profesorado joven que se ha formado en su totalidad en las Universidades
europeas.

No existen en Venezuela normas juridicas emanadas de la Jerarquia que
regulen de algiin modo la adaptacién de los estudios de acuerdo con las normas
del Concilio. La adaptacién, sin embargo, en el Seminario Interdiocesano de
Caracas y proporcionalmente en el provincial de San Cristdbal, se ha ido reali-
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zando promovida sobre todo por iniciativa de los profesores y también, en gran
parte, gracias a las sugerencias de los mismos seminaristas que “participan activa-
mente”..., “por medio de sus equipos delegados”, con el personal directivo “en
todos los aspectos de la vida interna del Seminario” (Seminario Mayor Inter-
diocesano de Caracas. Prospecto 1967-68, p. 5).

Los teblogos cursan sus estudios en el recinto del Seminatio, que por el
momento no esta reconocido como facultad, a pesar de la labor que se estd reali-
zando para conseguirlo. El horario, método de trabajo, planes de estudio, cursos
«cspeciales, etc., es semejante al de las Universidades de la nacién. Estudios por
la maifiana y clases por la tarde de 4 a 8; el desarrollo de las materias setd basado
en las explicaciones de los profesores, que no se cifien a un texto concreto, hasta
el punto de que los alumnos no disponen de un texto “oficial”, Toda la labor del
alumno se centra en los trabajos sobre distintos puntos que han de presentar
periédicamente en relacién con los temas desarrollados por el profesor en clase.
La materia presentada en los exdmenes parciales no debe ya presentarse en los
finales. -

Durante todo el afio deben asistir a los cursos especiales (este afio sobre
Sociologia, Periodismo y Oratoria), dirigidos por especialistas en los distintos temas
y sobre ellos deberdn presentar al final un estudio que manifieste de algin modo
el resultado del trabajo en equipos. Sus aficiones méds comunes quedan enmarcadas
en los temas propios de los estudios filoséfico-teoldgicos.

Tuve ocasién de cambiar impresiones con los mismos seminaristas, en espe-
cial los de 2°, 3.° y 4° de teologia. Los autores que mas les suenan son: Alfred,
Wikenhauser, Josef Schmid, Oscar Cullman, Dupant y Feuillet en Sagrada Escri-
tura. En Teologia Dogmitica: Schmaus, Paul Fainel, Karl Adam y Karl Rahner.
En Teologia Moral: Hiring, Royo Marin, Arregui-Zalba y Audes para el matri-
monio (Le Mystere Chretien: Le Mariage). En Historia Eclesidstica utilizan sobre
todo la Nwueva Historia de la Iglesia dirigida por los profesores L. G. Rogier
(Nimega), R. Aubert (Lovaina) y D. Knowles (Cambridge). En Teologia pastoral
emplean estudios particulares realizados por diversos autores recientemente en
Venezuela; tltimamente los trabajos sobre vocaciones de Federico Aunesin,
Egidio Vigario y Alberto Gruson.

Las posibilidades de trabajos son més bien pobres pero relativamente bien
organizadas, Disponen ampliamente y con facilidad de una mediana biblioteca
que intentan actualizar poco a poco y de una serie de revistas; entre las cuales
estan: AAS, Catequética, Concilium, Cristo al Mundo, Croissance de Jeunes
Nations, Ecclesia, Estudios Biblicos, Etudes, Incunable, Informations Catholiques In-
ternationales, Liturgia, Lumen, Maison-Dieu, Nouvelle Revue Theologique, Paroise
et Liturgie, Pentecostés, Pensamiento, Revista Espafiola de Teologia, Revue Bibli-
que, Sal Terrae, Science et Avenir, Science et Vie, Selecciones de Teologia, Semi-
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narios, Seminarium, Sic, Suplément de la Vie Spirituelle, Vie Spirituelle, Vocations
Sacerdotales et Religieuses, etc,

Tal vez el mayor problema sea la pastoral. Hasta el presente ningiin afio
se ha realizado el curso que pide la Santa Sede se tenga al finalizar los cuatro afios
de teologia. No disponen por el momento de ningin especialista en estos temas.
Esta laguna se trata de subsanar con la participacién voluntaria de la mayoria de
los aspirantes en las distintas obras apostdlicas, aunque la falta de una adecuada
y experimentada direccién haga infructuosas muchas experiencias que se llevan a
cabo con gran acierto. No dudo en afirmar que este déficit en la formacién pasto-
ral es uno de los factores que estd influyendo indirectamente en la escasez de
vocaciones en Venezuela. La labor del dia de mafiana se presenta a todo aspirante
al sacertocio con una claridad e influencia determinantes en la actual formacién.
El incipiente sacerdote se esti viendo a cada instante ejerciendo su apostolado
en un ambiente, con unos métodos y una mentalidad que, hoy por hoy, no son,
en el mejor de los casos, un incentivo.

Para sintetizar diremos que los estudios teolégicos en los Seminarios se inten-
ran renovar Ccon vistas a:

~— Una mayor actualizacién de las distintas materias, a nivel del profesorado,
dentro del plan general de la ensefianza tradicional.

— Una seleccién del profesorado con la intencidén de conseguir la Facultad.

— Una estructuracién general, que se ve por el momento irrealizable y sobre-
pasa las posibilidades de un determinado territorio, aunque se espera con interés,

P. CARLOS GONZALEZ, O. S. A



...recuerde el alma dormida



IN MEMORIAN

M. Luther King

Una savia frutal va llegando lentamente
del canto de su vida, con luz que nos descubre
toda la angustia que en las cenizas deja el fuego.

Pesan ya como plomo las pancartas
donde el hombre al desnudo se enfrenta con el odio
por un instante-duefio de la muerte que alcance.

Y pesa el corazén, desbordado de tristeza,
como un madero verde que se echara al naufragio
de gritos sin respuesta, de anhelos destruidos,

porque el muerto que anima el fulgor de la esperanza
viaja lejos, por largos caminos de silencio
en su humilde carreta de tablas doloridas,

recogiendo con mano de nifio las estrellas
que auyentaron ciudades divididas y sucias
y el desamor que crece en esta tierra de nadie,

mientras sus labios guardan con temblor para siempre
la paz tan imposible de ganarse aqui abajo
donde una tumba tiene la victoria segura.



II

Pero aqui estin hundidos mientras tanto los hombres
que impotentes encarnan la soledad mis honda
en los ghettos que invaden las redes de la niebla.

Tanto silencio se hace sonoro oscuramente
con aleteo como de pajaros heridos
en la espesura ciega de un bosque sin salida.

Es un mar que en la noche sin reclamo se arrastra
hacia las playas frias donde echar su cansancio,
las espumas ardientes de su oleaje inftil.

Es una voz errante que puede descubrirnos
el dolor que se esconde bajo las fuentes tristes
y aprisiona la carne que sufre sus condenas.

Andar es el destino y entretanto cedemos
apurarlo hasta el fin con una lenta amargura
para que el fruto tenga el sabor de nuestra sangre.

En nosotros se afirma la esperanza del mundo,
la que lucha y se abate y otra vez sc levanta
a sembrar por la vida la memoria de Dios.

ANDREs GoNzALEzZ NiNo
1968,






LIBROS

Ciencias Escrituristicas

DE AMmBRoGIO, C., Il Vangelo di San Giovanni: I, Edit. Societda Editrice Interna-
zionale, Torino 1966, 24,5 x 17,5, 312 p.

Se trata de una obra extensa de divulgacién, comentando el texto del cuarto
evangelio (del capitulo 1 al 12 inclusive), que usa una forma nueva, a veces anec-
dética y entretenida, para hacer accesible al lector moderno el contenido de los
libros biblicos. Siguiendo la estructuracién propuesta por C. H. Dodd, consagra
algunas péginas introductorias a la persona del evangelista para pasar inmedia-
tamente a comentar capitulo por capitulo y versillo o pericopa. En ocasiones
merecen ser destacadas sus digresiones sobre temas de capital importancia, v. gr.,
el Espiritu Santo Paréclito (pp. 196-204). La presentacion de la obra es pulera:
impresién nitida y correcta disposicién que dan fe del buen gusto de la Editorial
S. E. I..—C. MATEOS.

Vocabulario Biblico, Edit. Marova, Madrid 1968, 27 x 19, 370 p.

El Vocabulario Biblico que ofrece a los lectores de lengua espafiola 1a Edito-
rial Marova, bajo la direccién de José Maria Gonzalez Ruiz, contiene diversos
trabajos de treinta y siete investigadores biblicos —especialmente suizos y fran-
ceses— rigurosamente técnicos, entre los que figuran los nombres de O. Cullmann,
P. Bonnard, M. Carrez, J. L. Leuba, etc. La Editorial Marova abre con él su
“Bibliotheca Oecumenica”, coleccién cientifica y eminentemente pastoral. Los
editores espafioles han ereido oportuno afiadir en ocasiones al texto original algu-
nas breves notas para el lector catélico de nuestro pais, sobre todo en aquellos
casos en que hay alguna divergencia de pensamiento entre la exégesis protestante
v la catélica. Aunque, salvo raras excepciones, carezea de anotaciones bibliogra-
ficas, los colaboradores se han esforzado por presentar un trabajo exegético y
teolégico profundo. De ahi que su director, J.-J. von Allmen, nos afirme —con
mucha razén, por cierto— que “el presente Vocabulario Biblico puede ser con-
siderado como un manual popular de teologia biblica cuyas principales ideas
estdn clasificadas por orden alfabético”.—C. MATEoOS.

Avzou, G., La danse devant Parche. Etude du livre de Samuel, Edit. L’Orante,
Paris 1968, 19 x 14, 422 p.

Con un lenguaje elegante y fliiido Auzou nos presenta en esta obra un estudio
de la persona de David y sus gestas gloriosas, principalmente narradas en los
libros de Samuel. Es un eslabén méis dentro de esa cadena de comentarios a los
libros del Viejo Testamento que G. Auzou, con su especial forma de comentar y
anotar los textos biblicos, brinda a los amantes de 1a lectura de las paginas de la
Biblia. E1 libro estd dividido en cinco partes o capitulos, conforme a las diversas
etapas histéricas: el arca a la deriva, la eleccién del rey, David en sus afios de
aventura, dias de gloria de David en su reinado, David en sug afios de vejez. Sin
pretender hacer una obra cientifica —el autor invita a los especialistas a consul-
tar los principales comentarios a los libros de Samuel— nos ofrece una informa-
cién profunda del contenido doctrinal e histérico del texto biblico y nos invita a
cantar y danzar, como David, ante Yahweh, Dios del pueblo escogido.—C. MATEOS.
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ROBINSON, J.-M.- FucHs, E., La nuova ermeneutica. Traduccién sl italiano de
Giovanni Torti, Edit. Paideia, Brescia 1967, 21 x 15, 142 p.

Esta pequefia obra contiene dos notables articulos sobre el caracter inter-
disciplinar de la Hermenéutica, dada la nueva impostacién que se estd dando a
esta parte cientifica de la Introduccién general a la Sagrada Escritura, sobre
todo a partir de K. Barth, Heidegger, Bultmann... En primer lugar recoge el
articulo de J. M. ROBINSON titulado La Hermenéutica desde Karl Barth hasta
nuestros dias, publicado originariamente en el vol, II de “Neuland in der Theolo-
gie”, Zurich 1965, En segundo lugar, recoge el articulo de Ernst Fuchs titulado
el Nuevo Testamento y el problema hermenéutico, publicado en “Zeitschrift fiir
Theologie und Kirche”, vol. 58, 1961, pp. 198-222., En el conjunto de estos dos
articulos se quiere presentar al piblico —italiano, sobre todo— el aspecto mads
caracteristico e importante de la teologia protestante contemporanea, particular-
mente entre los tedlogos de Alemania.—C. MATEOS.

STEVE, J. M., Por los caminos de la Biblia. Traduccién espafiola de Maria Dolores
Raich Ullan, Edit. Juventud, Barcelona 1967, 24 x 19, 244 p.

La presente obra tiene por objeto despertar la curiosidad y la simpatia del
lector por el mundo biblico e inducirle al estudio y lectura de la Palabra de Dios.
Es una obra conjunta de 132 imigenes fotogrificas —nitidas y amplias, a veces
del tamafnio de la obra— y de textos biblicos entresacados de los libros paleo-
testamentarios. Siguiendo el lema de San Jerénimo “comprende mejor la Sagra-
da Escritura el que ha visto Judea con sus propios ojos y contemplado las ruinas
de sus antiguas ciudades”, el autor quiere aclarar con las imagenes los textos
biblicos confrontados. Una manera de comprender mejor la Biblia es comprobar
la coincidencia de ésta con la arqueologia. Un cuadro histérico esquematico per-
mite al lector reconstruir la historia de Palestina desde sus mds remotos orige-
nes hasta los comienzos de la era cristiana. Precioso libro, cuya 'lectura se hace
amena y entretenida, que al mismo tiempo deja constancia del desarrollo de los
Estlﬁlios biblicos en Espafia, sobre todo en el aspecto histérico-arqueolégico.—

ATEOS. :

CULLMANN, 0., Cristo y el tiempo. Versién al espafiol por Juan Estruch, Edit. Este-
la, Barcelona 1968, 21,5 x 15, 238 p.

La presente obra del célebre profesor Oscar Cullmann, traduccién directa de
la segunda edicién francesa Le Christ et le Temps (1948), no necesita especial
presentacién entre nuestros lectores, por ser yva demasiado conocida. En ella trata
de determinar el punto central vy especifico del mensaje eristiano, aquello por lo
aue éste se distingue de todos los demés. Y en su opinidn, esto estd determinado por
el cardcter temporal de la salud, ya que las relaciones de Dios con el mundo se
desarrollan segtin una historia continuada, aue tiene su principio, su medio y su
fin. La revelacién cristiana es inseparable del tiempo, puesto gue Cristo es el
centro de esa revelacién, que no es otra cosa que la historia de la salvacién.
En la sistematizacion del contenido de su obra, centrada en su mayor parte en el
mensaje y escritos neotestamentarios, no accede ficilmente a los postulados de
una critica desmitizadora (Bultmann), enraizada en ideas filoséficas preconcebidas,
ni a las pretensiones “descatologizadoras” de Schweitzer y su escuela. En la ex-
posicién se coloca en una linea de teologia biblica pura. De ahi que su obra,
excepto en algunos puntos (rechazar la idea de auténtica sucesién apostdlica,
rechazar la visién catélica de la Misa como representacién del sacrificio del Cal-
vario en forma sacramental...) tenga aspectos y valores realmente positivos para
el tedlogo catélico. Tiene bellas paginas sobre la original concepcién de la moral
cristiana, que encauza todas las cosas dentro del marco de la voluntad de Dios,
a la luz de Cristo. Y sobre todo, como nota mds importante, el cristocentrismo
de 1a historia de la salvacién, que recorre y empapa todas sus paginas. La edito-
rial Estela ha tenido un gran acierto al ofrecernog en nuestro idioma esta precio~
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sa obra de Cullmann; es un eslabén més dentro de esa cadenha de importantes
obras ofrecidas en la coleceién “Theologia”.—C. MATEOS.

HauLOTTE, E., Symbolique du vétement selon la Bible, Edit. Aubier, Lyon 1966,
22,6 % 14, 352 p.

La manera de vestir ha sido y es una de las grandes preocupaciones de la
humanidad. A veces la vestimenta es algo asi como una institucién: en la histo-
ria de los pueblos una forma de vestido, una vez aceptada —durante un periodo
suficiente de espacio y de tiempo— no muere ficilmente y pasa a expresar algo
méds profundo que una fantasia artificial. Ella determina, incluso, el nivel cultu-
ral y econémico de una comunidad étnica. En la Biblia hay diferentes niveles en
la valorizacién del vestido; pero se da una cierta perspectiva que parece unificar-
los todos; el simbolismo del vestido, Expresion que refleja una cierta concepcién
religiosa del mundo y de la persona humana en sus relaciones con las cosas y con
su Creador. Al estudiar este simbolismo del vestido en la Biblia, Edgar Haulotte
divide la obra en tres partes. En la primera centra su estudio en la forma de
vestir de los semitas, especialmente de los hebreos, concibiéndola como reflejo de
la ordenacién divina del mundo. En la segunda parte dirige su atencién al estu-
dio del vestido como signo de la persona y de su vocacién a formar parte del
pueblo de Dios (vestido proteccién e identidad; privacién de vestido cautividad,
esclavitud..., impiedad). En la tercera —la mis extensa— propone la diferente
valorizacién teolégica del vestido, como simbolo de realidades espirituales: signo
de la gloria divina.comunicada a la humanidad en tres etapas diversas: creacién,
antigua alianza, nueva alianza en Jesucristo, cuya gloria es comunicada a los
miembros de su Iglesia, el nuevo pueblo de Dios. Dentro de este Gltimo apartado
tienen especial interés las pdginas dedicadas a la férmula paulina “revestirse de
Cristo”, el “velado” de la mujer en la asamblea litirgica y “el vestido nupcial”.
Extensos indices biblico y bibliografico rematan esta obra, vinica en su género,
donde la amplitud de conocimientos corre pareja al profundo contenido teolégico
que rezuman sus sentencias y conclusiones.—C. MATEOS.

ROMANIUK, C., Il timore de Dio nella teologia di San Paolo, Edit. Paideia, Brescia
1967, 24 x 16,5, 150 p.

El problema del temor de Dios en el Nuevo Testamento es uno de los temas
a los cuales hasta ahora los exégetas han consagrado muy poca atencién. De
ahi el interés del autor en rellenar esta laguna, aunque sélo sea en parte, ya
que su estudio se limita a los escritos paulinos. La obra esti dividida en cinco
capitulos, en los que analiza el pensamiento paulino sobre tema tan interesante,
segiln las cinco etapas y escritos de la vida de Pablo: en los primeros eseritos
(cap. 1), en las grandes cartas paulinas (cap. II), en las cartas escritas desde la
prision (cap. III), en las pastorales (cap. IV), en los discursos apostélicos de
Pablo, recogidos por Lucas en los Hechos (cap. V). El significado cronolégica-
mente primero del temor de Dios es el de custodio v sostén de la perseverancia,
de la esperanza, de la paz. Posteriormente el temor de Dios estd en relacién
directa con la conciencia apostélica de Pablo; la infidelidad a esta vocacién sera
motivo de castigo. En general, el temor del Sefior es un elemento dentro de la
sintesis teolégico-paulina en la que el amor de Dios y de los hombres constituye la
idea central. Una abundante bibliografia e indices de autores y citas cierran con
broche de oro el conjunto de la obra, primera en su género como obra de con-
junto.—C. MATEOS.

GELIN, A., Las ideas fundamentales del Antiguo Testamento. Traduccién espa-
fiola de Juan Estruch, Edit. Estela, Barcelona 1967, 16,6 x 12,5, 100 p.

If}sta obrita, que originariamente fue eserita en francés, constituye una
especie de orientacidn sobre las experiencias, realidades religiosas e ideas teols-
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gicas, que jalonan las paginas del Antiguo Testamento. Dividida en tres capitu-
los, su autor presenta la idea monoteista de Dios, expresada en férmulas y doxo-
lcgias, cuyo pensamiento esencial es la afirmacién de un Dios unico, espiritual,
transcendente y cercano. Este Dios tiene un plan o designio sobre la humanidad,
plan escondido hasta la plenitud de los tiempos, o sea, hasta Cristo, pero cuya
realizacién y expresién ha sido manifestada en diversas etapas: promesa, alian-
za, reino, expectacién mesidnica... En este designio de Dios hay un papel reser-
vado al individuo dentro de la comunidad —individualismo religioso— con el que
estad intimamente relacionado el problema de la retribucién. Y de no menos inte-
‘l‘ésé es l\gl tema del sentido del pecado, dado el caracter ético de la religién israelita.
—C. MATEOS.

DucHrow, U., Sprachverstindnis und biblisches Horen bei Augustin, Edit. Mohr,
Tiibingen 1965, 24 x 16, 284 p.

Este volumen lleva el niimero 5 de la Coleccién “Investigaciones Hermenéu-
ticas para la teologia”. Téngase esto en cuenta para comprender en qué perspec-
tivas se coloca aquf San Agustin.

El autor divide su libro en dos partes, consagradas al joven Agustin la pri-
mera, y al maduro Agustin la segunda. Nos complace mucho esa distincién, ya
que aunque haya de entenderse con cierta amplitud, sefiala un defecto en el que
casi siempre incurren los autores, dando el mismo valor a los escritos de Casiciaco
v a los de Hipona. En ambas partes amplia también el autor los horizontes cuanto
es posible, logrando de ese modo presentarnos un libro que llega més lejos de lo
aue su titulo anuncia. Asi por ejemplo en la primera parte, nos ofrece tres
capitulos, en los que nos ofrece una antropologia elemental, una doctrina del
aprender (escuchar), y una profunda relacién entre la palabra, la nada, la histo-
ria y la comunicacién. Del mismo modo, en la segunda parte, nos da, en cuatro
capitulos una filosofia del lenguaje, una teorfa de la palabra divina como signo,
una relacién entre el escuchar, el asentir y la gracia y finalmente una estructura
de la ontologia de Agustin a la luz del “escuchar”. Este método tiene pues la
indudable ventaja de coloear al lector ante perspectivas realmente agustinianas
¥ universales, pero tiene la desventaja de ser excesivamente sumario y restringi-
do. Nos ofrece una preciosa contribucién, al presentarnos textos anteriores a
Agustin, que dan sentido a la especulacién agustiniana. Pero nos deja con fre-
ruencia con la miel en la boca, ya que unos problemas tan amplios reclaman es-
tudios méds detenidos. Finalmente. nos ofrece unas citas bibliograficas pondera-
das, pero oue son quizd demasiado unilaterales y con frecuencia sunerficiales.
Tenemos asi un libro muy 1util e interesante, pero sentimos la impresién de que
Duchrow volverd sobre este mismo problema con algin otro libro de mayor pro-
fundidad. Asi lo esperamos y deseamos. La Editorial Mohr. aue ya nos ofrecié
en ese mismo afio otro hermoso libro de Schindler sobre “Palabra y Analogia, en
Agustin”, merece toda nuestra admiracién.—L. CILLERUELO.

SCHUNACK, G., Das hermeneutische Problem des Todes. Im Horizont von Romer 5,
Edit. Mohr, Tibingen 1965, 23 x 16, 320 p.

Tenemos aqui una disertacién teolégica, presentada a la Universidad de
Marburgo, Es una exposicién hermenéutica y exegética de la muerte como esti-
pendio del pecado. Los textos Rom. 1, 16ss y 3, 21 constituyen pues un continuo
punto de referencia. Los términos Ley. Ego, Pecado y Muerte segiin la Epfstola
a los Romanos son analizados a conciencia. También se analiza el conjunto de
problemas del sentido tipico Adan-Cristo. En una triple y hermosa Introduccién
que ocupa las primeras cien paginas, nos ofrece el autor un estudio sobre la
muerte en el Antiguo Testamento, otro sobre el origen biblico de la resurreccién
de la carne, y otro sobre la teoria estoica de la muerte, ademas de un Prélogo
sobre San Pablo. Tanto por el interés del tema, como por la extensa y firme
erudicién bibliografica moderna, como finalmente por el juicio ponderado del autor
se nos ofrece una hermosa contribucién teolégica a estos dificiles estudios pauli-
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nos, que parecen van perdiendo fuerza ante el interés que cobran cada dia los
documentos de Qumram o San Juan. De todos modos esos misteriosos textos pauli-
nos necesitan una explicacién clara, no sélo desde sus propios puntos de vista, lo
aue se obtiene con el estudio exegético, sino también desde otros puntos de vista
mas amplios, desde una hermenéutica profunda y flexible. ;Cudl es la esencia
histérica, y cual la esencia escatolégica de la muerte segin San Pablo? ;Han
cambiado el Evangelio y San Pablo el sentido de la muerte? La muerte de Cristo,
que no puede compararse con la muerte de un héroe o de un santo, sino que es la
muerte de Dios la muerte que nos lleva a un Dios trascendente, plantea el pro-
blema de la muerte a una luz que San Pablo ha querido poner de relieve. Esa
muerte de Jesds se termina con una resurreccion de la carne. Mohr presenta el
volumen con el mayor gusto, como todos los de esta coleccién.—L. CILLERUELO.

Schriften der Bibel, Band I, Edit. Calver-Kosel, Stuttgart-Minchen 1968, 22
X 14, 352 p.

Aqui nos presenta Calwer los llamados “documentos de la Biblia” en una
forma, que podemos llamar popular y sencilla, poniendo asi al alecance de todo el
mundo lo que podriamos llamar el problema critico de la Biblia. La Biblia se
contintia leyendo mucho, pero para muchos actiia cerrada con siete sellos. Te-
niendo pues en cuenta la actual investigacién biblica, se ofrecen los documentos
en sus partes esenciales y segin el tiempo de su aparieién y segin las partes de
cada documento. Por ahora se nos ofrece sélo el primer volumen, que abarca la
obra histérica del tiempo de los primeros reyes, la poesia en la Corte y en los
Santuarios, los Profetas y finalmente la obra histérica realizada después de la
caida de Judd. En las introducciones se ofrecen, no sélo la ayuda historia y cri-
tica precisas, sino también la teorética y teolégica. El texto alemin se acomoda
a la Biblia de Zurich favorecido con titulos y marginales. Por su originalidad
y por su modo de ir presentando las narraciones, este libro tiene valor, no sélo
para los eruditos y lectores de la Biblia, sino también para los que la estudian a
fondo y conocen sus problemas criticos e histéricos. Se anuncia que el segundo
volumen se ocupari de la literatura sapiencial y llegari a la segunda epistola de
San Pedro, lo cual significa que se evitard la divisién en Nuevo y Antiguo Testa-
menta, dejando a la historia una linea recta. De la obra se ha encargado Hans
Schwager, teblogo de Miinchen.—L. CILLERUELO.

MoRALDI, L. - LYONNET, E., Introduccién a la Biblia. Curso sistemdtico de estudios
biblicos. Vol. IV: Los evangelios. Versién al espaiiol por Nicolds Lépez Mar-
tinez, Edit. Mensajero, Bilbao 1967, 23 x 16, 770 p.

BALLARINI, T.- VIRGULIN, S.-LYONNET, Introduccién o la Biblia con antologia
exegética, Vol. 2: Cartas de la cautividad, Pastorales, Hebreos, Catélicas,
Apocalipsis, Edit. Mensajero, Bilbao 1967, 23 x 16, 738 p.

Gran acierto ha tenido la Editorial El Mensajero del Corazén de Jestus al
brindarnos en espafiol esta preciosa Introduccién a la Biblia, italiana, dirigida
por escrituristas tan eminentes como Moraldi, Lyonnet, Virgulin, Ballarini...
con la colaboracién de diversos autores. Mas que una simple Introducecién es una
obra perfecta en su género, en la que se desarrollan, ademds, diversos temas exe-
géticos de capital importancia.

En el volumen IV, especialmente dedicado a los evangelios ecanénicos, cola-
boran Leone Algisi, Giacomo Danesi, Luigi Moraldi, Pietro Rossano y Giovanni
Saldarini. Tras un estudio breve del ambiente judaico en el que comienza a desa-
rrollarse el primitivo cristianismo, P. Rossano se ocupa de la “prehistoria” de
los evangelios. En el estudio desde sus diversas etapas desde la predicacién de
Jesis hasta su redaccién tal como se nos ha transmitido, tiene entrada el método
de la Historia de las formas, cuya exposicién nos parece profunda y perfecta,
aunque breve. Lastima que en la actual versién espafiola no se haya afiadido un
breve apartado sobre el método de la Historia de la redaccién. Siguiendo un
esquema idéntico (estructura del evangelio, autor, fuentes utilizadas, aspectos
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doctrinales y tiempo de composicién), Leone Algisi estudia los tres evangelios
sindpticos. Digna de notar, entre otras particularidades, la datacién cronolégica
de los mismos: Marcos fue escrito poco antes del 70, Mateo arameo alrededor
del 70, Mateo griego después de la guerra del 70, Lucas no parece que haya sido
compuesto después del 70. Al estudiar el evangelio de San Juan, Giacomo Danesi,
tratadas rdpidamente las cuestiones introductorias en las que se pronuncia a
favor del drama entre la luz y las tinieblas como elemento primero para estrue-
turar el evangelio joinico, consagra numerosas paginas a los aspectos doctrina-
les (cristologia, Iglesia, sacramentos, pneumatologia, caridad...). Completan el
volumen diversas disquisiciones exegéticas (prélogo del evangelio de San Juan,
evangelio de la infancia, bautismo de Jesis, Nicodemo, oracién sacerdotal, pa-
sién...) que ponen de relieve el caricter cientifico del volumen.

En el volumen V/2 —notemos el cambio del subtitulo de dicho volumen—
firman como colaboradores Teodorico Ballardini, Giacomo Danesi, Felice Montag-
nini, Bruno Ramazzoti y Tarsicio Stramare. En la exposicién siguen poco mas o
menos el mismo método. Tras estudiar las cuestiones introductorias a los citados
libros del Nuevo Testamento, tocan los principales puntos doctrinales de los
mismos en los numerosos ensayos de exégesis. Con ello pretenden centrar la aten-
cién del lector sobre los puntos o ideas claves de cada carta o libro en cuestién.
Nos parece oportuno destacar los temas Kenosis de Jesucristo (pp. 66-75), la
vida de la Iglesia (pp. 2656-274), Cristo pontifice del santuario celeste (pp. 365-
278), la primera resurrecciéon (pp. 703- 710).

La obra en general es seria y sélida; su honradez cientifica y su fidelidad a
las directrices y ensefianzas del magisterio eclesiistico no son obsticulo para
exponer con precision, y cierta simpatia a veces, algunas hipétesis y preciosas
sugerencias. Ambos volimenes contienen una escogida y amplia bibliografia al
principio de cada libro o tema a tratar, cerrando cada volumen con un magni-
fico indice de autores. Esta Introduccién a la Biblia, extensa y segura informa-
cién sobre los principales problemas, es una poderosa ayuda para los que culti-
van los estudios biblicos. La impresién es elegante y perfecta, cosa que facilita su
lectura. Esperamos con interés la impresién del volumen que falta para abarcar
el Nuevo Testamento completo.

Ciencias Teolégico-Dogmaticas

GaBoriAU, F. L., Interview sur la mort avec K. Rahner, Edit. P. Lethielleux,
Paris 1967, 21 x 14, 128 p.

La reflexién teolégica de Karl Rahner sobre la muerte estd condicionada
eminentemente por una filosofia. Una filosofia que generalmente es admitida
por los cristianos, pero sin someterla a critica alguna. Esta misma filosofia les
separa a los cristianos de otros muchos hombres. La muerte —mal supremo—
ha de ser convertida en un bien bienhechor. ;Hace esto en realidad el cristiano?
+Quién le dispensa de hacerlo? La filosofia, partiendo de lo real observable y del
hombre concreto, nos hace ver la muerte como una destruccién, una desnatura-
cién, la anulacién de nuestra unidad sustancial. Esta es la tesis expuesta en
varios capitulos: la muerte deducida o la muerte observada, la muerte tomada
en serio, la muerte radical, la muerte y el cristiano. Pero esta muerte, para el
cristiano ha de convertirse en un fogonazo luminoso, ya que el hombre sigue
siendo el mismo aun después de esa destrucciéon innegable, el hombre se abre con
la muerte a una luz nueva, cuyo contenido es necesario deducir de las fuentes de la
revelacién.—A. GARRIDO.
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MARTELET, G., Lais ideas fundamentales del Vaticano II, Edit. Herder, Barcelona
1968, 22 x 14, 268 p.

Entre tanta bibliografia conciliar, entre tanto comentario a los decretos de
la sagrada Asamblea, nos llega ahora un libro que, aunque parece ser uno mds,
se sale de lo ordinario. La obra de Martelet cumple con su propésito inicial:
una vision de conjunto de la tarea conciliar, una iniciaciéon al esplrltu del Con-
cilio, un resumen doctrinal del Vaticano II induciendo a captar su méas plofundo
sentido. El mismo autor nos lo dice en la introduccién. No encontramos aqui ni
el equivalente a una crénica, ni un trabajo cientifico sobre esta o aquella Consti-
tucién. El libro no ahorrari al estudioso ningin trabajo histérico, eseriturario
o canénico sobre el Concilio, labores propias del cientifico.

Las ideas fundamentales expuestas abarcan tres apartados perfectamente
definidos: renovacién de las fuentes (escritura, Padres, Colegialidad, Presencia
del Espiritu Santo); unién paradégica de los contrarios (Dios-hombre, Iglesia
“sancta simul et semper purificanda”, Iglesia-sacramento, catolicidad-ecumenis-
mo); renovacién espiritual de los signos (libertad religiosa, amor al hombre y a
su mundo, Cristo recapitulador). Termina el libro con un capitulo dedicado al
estudio del “misterio de los eristianos”, exponiendo con rasgos precisos la teolo-
gia del laicado, su funcién en el misterio eclesial y las relaciones sacerdocio-
laicado dentro del Pueblo de Dios.

En resumen: un libro donde las ideas maestras, la fuerza del misterio y su
grandeza espiritual sobresalen por encima de la estructuraciéon. Escrito con clari-
dad meridiana, puntuando lo esencial y desentendiéndose de cuestiones marginales,
no dudamos en recomendarlo principalmente a los clérigos y al eristiano medio un
poco preparado religiosamente.—A. GARRIDO.

GONZALEZ Ruiz, J. M., Creer es comprometerse, Edit. Fontanella, Barcelona 1968,
18 x 13, 137 p.

La fe compromete al hombre. En estas breves piginas Gonzalez Ruiz quiere
reflexionar en voz alta sobre las consecuencias de la fe evangélica, consecuencias
drasticas dentro del orden social. La pregunta del Sefior en la Biblia ;dénde esta
tu hermano? sigue resonando en nuestra generaciéon y con una urgencia mgs
viva quizas que en cualquier otra etapa de la historia. El autor se mantiene firme
en las ideas claves expuestas en otras publicaciones. La fe no puede ser una
pregunta del hombre a Dios, sino al contrario es una pregunta que Dios le hace
al hombre. De c6mo sea la respuesta del hombre a este interrogante divino habra
que deducir Ia clase de fe del cristiano, de ese hombre que se profesa “evangé-
lico”. Hace ver cémo los textos conciliares, nacidos al calor de la revelacion,
denuncian con claridad meridiana las lacras y esclavitudes a que se ve sometido
el hombre de hoy en algunas estructuras socio-econémicas. Y esto como exigen-
cia primaria de una mistica evangélica sobre la redencién total del hombre.
Denunciar estas lacras, con el miximo respeto y con la méaxima eficacia, serd
un deber de conciencia del cristiano de hoy. Llevar la teologia y el evangelio a
la vida ha de ser la labor del seguidor de Cristo. La fe implica hacerse cargo del
hermano. Por eso la Iglesia debe mantenerse libre, sin someterse jamas a la ten-
tacién del poder alienador.——A. GARRIDO.

Bisuopr, J., Les théologiens de “la. mort de Diew”, Edit. du Cerf, Paris 1967,
17 x 11, 220 p.

El movimiento de la secularizacién, juntamente con la teologia de la muerte
de Dios, ha sacudido y est4 sacudiendo las conciencias de muchos pensadores,
prlnclpalmente dentro del campo protestante norteamericano. Estos profetas de
la “muerte de Dios” no son ateos como los que han existido tiempos atris. Son
pastores protestantes, teélogos de oficio, profesores de facultades universitarias
de teologia. Merecen por tanto ser escuchados, aunque no comulguemos con sus
orientaciones.
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Segun Bishop, se trata de un movimiento de busqueda, inspirado en las fuen-
tes fundamentales del cristiano: la autenticidad de su fe, su presencia y compro-
miso en la sociedad nueva que estd apareciendo, la actualidad de la fe cristiana
y su capacidad para interpretar al hombre de hoy. Sus autores estdn empeifiados
en proponer una fe que sirva al mundo de hoy, que comprometa la vida. No hay
que olvidar que, aunque Bonhoeffer fue el detonante que ha motivado esta explo-
sion teologica radical, ha sido precisamente en los Estados Unidos de América
donde este movimiento ha germinado y donde tiene mayor fuerza. Y es que la
religiosidad norteamericana, acentuada de manera intensa después de la segunda
guerra mundial, tenia un caracter mas social que evangélico. Por eso se pregun-
tan muchos de estos tedlogos radicales ;este renacimiento religioso no habra pri-
vado en parte al cristianismo americano de su verdadero contenido evangélico?

Bishop no se cifie estrictamente a los autores de la teologia de la muerte de
Dios. Los autores por él comprendidos podrian denominarse de una manera gené-
rica con el nombre de “radicales”: Bonhoeffer, Vahanian, Robinson, P. van
Buren, Hamilton, Altizer, H. Cox. Inclusive también dos tedlogos catélicos radi-
cales: Brian Wicker y Leslie Dewart.

En resumen: una vista de conjunto de las corrientes més avanzadas en el
pensamiento cristiano occidental. ;En qué parard todo ello? Da la impresién que
tanta critica como estamos viendo no va dirigida directamente a Dios ni a Cristo,
sino mé4s bien a la Iglesia y a las estructuras eclesiales. Es de esperar que una
presentacién mds limpia del mensaje evangélico ayude a depurar estas ideas.—
A. GARRIDO.

VILLAIN, M., Introduction a l'oecuménisme, Edit. Casterman, Paris 1964, 21 x 15,
444 p.

Presentamos a nuestros lectores la cuarta edicién de la ya célebre obra del
P. Villain. Edicién cuidadosamente revisada y en buena parte aumentada. Mas
aue una introduccién al Ecumenismo, mejor seria denominarla “tratado comple-
to de Ecumenismo”, dramitica epopeya que el cristianismo de nuestro siglo
esta llevando a cabo para lograr la unidad. Los nombres de F. Portal, D. Lambert
Beauduin, del Abate Couturier, del P. Congar... jalonan esta bella historia reco-
gida por el autor. El Ecumenismo ha dejado de ser, gracias a Dios, un asunto
de grandes conferencias mundiales 0 un campo reservado a algunos pocos espe-
cialistas. Sigue siendo verdad que el Espiritu sopla donde quiere y que en todos
%os lugares de la cristiandad se deja oir el grito que clama por la necesidad de
a unidad.

El P. Villain, especialista en la materia, nos da una exposicién del problema,
describiéndonos las etapas de su desarrollo y la situacién presente (origenes del
movimiento, consejo ecuménico de las iglesias, conferencia de Lund, asamblea de
Evanston, de New-Delhi, conferencia de Montreal...). Todo ello dentro de un am-
biente realista. .

Publicada la primera edicién en 1958, ha sido necesario ir afiadiendo en edi-
ciones sucesivas las realizaciones ecuménicas llevadas a cabo en los tltimos afnos.
No obstante esto, el autor no ha creido necesario modificar las lineas maestras
del original: su angulo de visién sobre los hermanos separados de la comunién
catélica, su doctrina espiritual y su método de investigacién para llegar a un
didlogo fructifero. A esta primera parte le sigue un estudio en el que presenta
los medios de acercamiento espiritual con el protestantismo, anglicanismo y orto-
doxia, tratando de penetrar en las mentalidades y acentuando los puntos de con-
tacto doctrinal.—A. GARRIDO.

BouiLLARD, H., Connaissance de Dieu. Foi chrétienne et théologie naturelle de
Dieu, Edit. Aubier-Montaigne, Paris 1967, 18 x 11, 188 p.

i Es posible llegar a un cierto conocimiento de Dios mediante una filosofia lla-
mada “natural”? ;Qué relacién existe entre el conocimiento de Dios adquirido por
la fe cristiana y el conocimiento natural de Dios propio de religiones no cristia-
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ras? El autor se enfrenta directamente con esta problematica estimulado por |
pensamiento del gran teélogo protestante Karl Barth. La primera parte del libri-
to estd dedicada a exponer el pensamiento de Barth, analizando después la pos-
tura catélica partiendo de las ensefianzas del Vaticano I y del testimonio de la
Revelaciéon (Epistola a los Romanos y discurso del Aredpago). La segunda parte
estd dedicada al analisis y valoracién de la prueba anselmiana sobre la existencia
de Dios. Concluye el libro con un amplio trabajo sobre la concepcién catélica y
barthiana de la “analogia”, concepciones ambas tan dispares entre si a pesar
de la buena voluntad que demuestra tener Bouillard con sus precisas matizacio-
nes. Es verdad que el pensamiento de Barth sobre la analogia es complejo. Boui-
llard quiere hacer ver cémo Barth no ha entendido plenamente €l concepto caté-
lico y por eso exagera llegando a denominar la analogia “le dogme cardinal du
catholicisme romain”. No obstante, tras las discusiones de varios tedlogos caté-
licos con Barth, principalmente Urs von Balthasar y G. Séhngen, sobre la “ana-
logia fidei” como punto de partida para definir la relacién entre naturaleza y
gracia, las ideas van aclarindose con la esperanza de aunar fronteras en este
terreno de tanta importancia para la reflexién teolégica.—A. GARRIDO.

THILS, G., L’Eglise et les Eglises. Perspectives nouvelles en oecuménisme, Edit.
Desclée de Brouwer, 1967, 20 x 13, 166 p.

El autor de este librito, Gustavo Thils, profesor de Lovaina y perito conci-
liar, es de sobra conocido en el mundo de la teologia y del ecume¢nismo. Sus obras
estan centradas en los problemas ecuménicos y en los puntos de contacto con las
diversas ramas cristianas. En este dltimo libro trata de resumir los avances
llevados a cabo en estos afios, principalmente con ocasién del Concilio, sobre el
misterio de la Iglesia catélica y sus intimas relaciones con las otras iglesias cris-
tianas. La primera parte del libro estd dedicada al estudio de la Iglesia y Cristo,
las Iglesias cristianas, la comunién eclesiastica, Iglesias y comunidades eclesiales,
Se basa en el andlisis y exégesis de los tdltimos nimeros del capitulo II de la
Lumen Gentium y en el decreto sobre el Ecumenismo que abre panoramas hasta
ahora poco desarrollados en nuestros manuales cldsicos de teclogia. Todo ello con
amplia —aunque no recargada— erudicién, muy propia de un hombre de catedra
qus sigue los problemas dia a dia. E] alecance ecuménico_de estas paginas es muy
sabroso.

La ultima parte, “El Cuerpo mistico y la Iglesia catdlica-romana” contiene
una sintesis del desenvolvimiento histérico de esta cuestién, centrada principal-
mente en la Mystici Corporis de Pio XII. Toca, aunque un poco de pasada, el
sentido preciso de la expresién paulina “Cuerpo de Cristo”. Y bien nos hubiera
gustado que el Profesor Thils hubiera profundizado en esto, dindonos una visién
completa de la teologia paulina sobre el cuerpo y sobre la Iglesia a base del rea-
lismo salvifico, haciéndonos ver la fntima relacién entre la soteriologia y la ecle-
siologia. Aunque ha rehuido el problema, queda, no obstante, esbozado en algu-
nas frases. En conjunto: un librito interesante, con amplias perspectivas ecumé-
nicas. Son conclusiones a las que se llega por la fe, sin necesidad de echar mano
de un irenismo comprometido para sostener el ecumenismo auténtico y profundo
que él propugna.—A. GARRIDO.

MARCEL, G., Foi et réalité, Edit. Aubier-Montaigne, Paris 1967, 18 x 11, 217 p.

Recoge Marcel en este pequefio libro diez conferencias pronunciadas en la
Universidad de Aberdeen, en mayo de 1951. El tema central de las mismas gira
en torno al misterio del ser, punto céntrico también de la vida y de la filosofia
del autor.

Las meditaciones sobre la existencia y el ser, sobre la opinién y la fe, sobre la
oracién y la humildad, sobre la libertad y la gracia, sobre el testimonio, la muer-
te y la esperanza, nos hacen penetrar en el sentido profundo de lo que se dice y
se piensa, de lo que se hace y lo que se deja por hacer. Nos permiten ver aquello
que es Dios y aquello que no es ni puede ser. Plantea la distincién, desde el prin-
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cipio, entre misterio y problema, sin caer ni mucho menos en un escepticismo es-
penceriano, al cual combate Marcel en todas sus obras, Son unas reflexiones
auténticamente cristianas, influenciadas por las filosofias de Heidegger y Blondel,
que quieren contribuir, lo confiesa el mismo autor, al nuevo renacer de la ciencia
teolégica frente a los interrogantes del mundo en devenir.—A. GARRIDO.

VaR108, Constitucién dogmdtica sobre la Iglesia, por los Profesores de la Facul-
tad de Teologia de Granada, Edit. Apostolado de la Prensa, Madrid 1967,
18 x 11, 425 p.

Un comentario mas a la Lumen Gentium. Esta vez debido a los profesores de
la Facultad de Granada. Después de unas breves piginas sobre la cualificacion
teolégica del documento conciliar y una introduccién acerca de la historia del
texto y visién de conjunto, debido a la pluma del P. Cindido Pozo, se pasa a la
exégesis de los distintos nimeros de la Constitucion.

Los dos primeros capitulos son comentados por el P. Collantes, siguiendo
nimero por numero el texto del Vaticano II. Amplia el panorama conciliar, tra-
tando de hacer ver —en ocasiones— cémo se llegdé a la redaccién definitiva. Se
mantiene en una linea de sobriedad, sobriedad que a veces nos parece excesiva.
Queda un poco pobre el comentario al Cuerpo Mistico (n. 7). Hubiéramos prefe-
rido ver una teologia paulina del “cuerpo” en todos los sentidos, con un poco
mas de profundidad que lo expuesto. Lo mismo podemos decir del tema de la
pobreza en Cristo y en la Iglesia, la “Ecclesia semper purificanda”... El P. Pozo
acomete el comentario al capitulo tercero. Aunque con cierta concisién, expone
perfectamente ¢l panorama doctrinal del Concilio sobre estos puntos tan debatidos
en el aula. Sin duda alguna, es lo mds logrado del volumen. Los restantes capi-
tulos son comentados por los PP. Melero y Aldama.

Una obra buena en conjunto, sin grandes pretensiones, destinada a un am-
plio puablico, con mas intencién vulgarizadora que profundidad teolégica.—
A. GARRIDO.

VARI0S, Diskussion iiber die Theologie der Hoffnung, Edit. Chr. Kaiser, Miin-
chen 1967, 21 X% 13, 240 p.

En el otofio del 1964 se publicé la “Teologia de la Esperanza”, de Jiirgen
Moltmann y desde entonces el libro no ha perdido actualidad. Significaba para
la teologia algo nuevo. En este volumen que presentamos a nuestros lectores, se
ofrece una informacién sobre las incesantes discusiones, se recogen recensiones
y articules y se da al final una nota bibliografica de los principales comentarios

- al libro. Se trata pues de una coleccién de estudios en torno al libro famoso.
Quizd la parte mas interesante sea la réplica del mismo Moltmann a los eriti-
cos de su libro, después de tres afios de discusiones. Puesto que los criticos eran
los mejores tedlogos que hoy tiene el mundo, la réplica es ardua, inteligente y
tan sugestiva como el mismo libro discutido. Dado ese caricter, casi todos los
grandes problemas de la Biblia y de la Teologia han de ser constantemente mane-
jados. Este librito se hace pues casi necesario para quien haya leido el famoso
libro de Moltmann y quiera intervenir de algtin modo en la discusién incesante.
El libro viene presentado por una hermosa y fina Introduccién de Wolf Dieter
Marsch. La presentacién tipografica es excelente.—P. OCHoA.

Protestanyische Texte, aus dem Jahre 1967. Dokument-Bericht-Kommentar, Edit.
Kreuz, Stuttgart-Berlin 1968, 19 x 12, 202 p.

La pretensiéon de que la Iglesia y el mundo marchen juntos ha originado
esta serie de publicaciones, en las que afio por afio se recoge el testimonio de la
iglesia protestante frente a los acontecimientos mundiales. Los temas son pues
muy variados, pero todos van presididos por una preocupacién religiosa e incluso
teolégica de profundidad. De ese modo la Iglesia da testimonio, pero al mismo
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tiempo plantea al mundo siempre un punto de vista. singular, una perspectiva,
que llamariamos trascendente. Las firmas son escogidas no sélo por el valor
intrinseco, sino también por el valor representativo de los autores, de manera
que puede decirse que tenemos aqui la voz autorizada de una Iglesia. El libro
se divide en tres secciones: Ecumenismo, La Iglesia en Alemania, Politica-Socie-
dad. En la segunda se reflejan las preocupaciones actuales en torno a la misma
fe europea, sacudida por el vendaval del escepticismo y de la ecritica. Se da
ademdas un registro o indice de nombres, seguido de una bibliografia selccta para
el afio 1967 y de una breve crénica de los principales acontecimientos eclesidsti-
cos en ese afio. El libro refleja pues muy bien el pensamiento general y oficial
de esa Iglesia. La presentacién del libro es nitida.—P. OCHoOA.

Merz, J. B., Zur T};eologie der Welt, Edit. M. Griinewald- Chr. Kaiser, Mainz-
Miinchen 1968, 22 x 14, 148 p.

El mundo actual ha perdido su antiguo sentido unilateral y su caracter siste-
mético mediante un proceso de secularizaciéon, de ilustracién y de racionalizacién
tecnolégica. Por eso los tedlogos actuales tienen que ocuparse de esas ideologias
que han presidido dicho proceso. La teologia estudia la mundanidad del mundo
para considerar el futuro de la fe en un mundo que no sélo es humanista, sino
que se mantiene en la ilustracion y cambia sin cesar. En un mundo asi la teolo-
gia vuelve a considerar el aspecto escatolégico de la fe y de la esperanza para
contemplar el mundo a una luz teolégica. J. B. Metz, uno de los fundadores de
Concilium y miembro de redaccién de la Revista Neues Forum se viene distin-
guiendo por sus publicaciones y por su actividad en los conflictos tedricos y prae-
ticos de la Iglesia de nuestros dias y est4d muy capacitado para enfrentarse con
este problema de la correlacién entre lo permanente y lo efimero. Lleva bien su
exposicion en el sentido de que este tema del mundo influye sobre la misma teolo-
gia, aunque sea la teologia la que inicia el estudio de la mundanidad. Aparece
asi una teologia critica que es “politica” en su sentido etimolégico puro. Esta
teologia tiene que explicar la fuerza critica y social de la fe y la definicién de
la Iglesia como institucién de la libertad social y eritica en nuestro actual mundo.
El libro comprende tres capitulos, a saber: Mundo, Iglesia-Mundo en el horizonte
escatolégico, y finalmente Iglesia-Mundo a la luz de una teologia “politica”. Se
ofrecen ademés b excursus complementarios y una breve y sustanciosa indica-
cién de las fuentes utilizadas. Tratidndose de temas tan actuales, el libro se lee
con el mayor gusto por su orden y claridad. La presentacién es todavia mayor
encanto.—P. OCHOA.

BREUNING, W., Jesus Christus der Erloser, Edit. M. Griinewald, Mainz 1968,
20 x 18, 148 p.

Este librito se nos presenta como contribuciéon al esclarecimiento de la Cris-
tologia, la cual segiin las tendencias madernas, implica la Soteriologia y el trata-
do sobre la gracia. Se recogen las discusiones de los tedlogos para presentar
una suerte de teologia para seglares, dentro de un tipo de exposicién que hoy
cunde mucho. Dirfamos pues que, al parecer, se nos da en el conjunto de los
cinco voliimenes que comprende la coleccién una “teologia para seglares”. Su
extensién es menor que los textos que suelen utilizarse para los estudios teolé-
gicos en los seminarios, pero el estilo movido y directo del autor ofrece una cierta
facilidad para entender problemas oscuros. En la primera parte se dan la Resu-
rreccién y Pentecostés como claves de la Cristologia; en la segunda se enuncia
la tesis fundamental “Jests es el Cristo”; en la tercera se presenta a Cristo
como Hijo. Y como Cristo entra en la historia de la humanidad, crea una nueva
historia, la historia de la salvacién. Jests recibe en la historia a sus hermanos
y Jests da en la historia a sus hermanos la salvacién. La Biblia entera ha de ser
entendida en esa perspectiva. Se abre asi el eon de la fe-esperanza-caridad, que
va reuniendo a Cristo con los hombres. Este tiempo que llamamos Iglesia, im-
plica que segin la voluntad del Padre, todos se retinan en el Hijo, y con el Hijo
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vivan para el Padre. En unas breves notas finales se recogen las anotaciones
bibliograficas, histéricas y citas biblicas. La impresién es muy limpia.—P. OCHOA.

WALKER, R., Die Heilsgeschichte im ersten Evangelium, Edit. Vandenhoeck und
Rupprecht, Gottingen 1967, 23 X 16, 162 p.

;Hasta qué punto la teologia previa de cada evangelista ha influido en la
redaccidon de su correspondiente Evangelio? Desde hace afios la investigacién eri-
tica continia apurando los puntos de vista, especialmente acerca del Evangelio
de San Mateo. Este libro pertenece a esa investigacién. El autor, discipulo de
Ernesto Kédsemann, presenta su libro como decisivo para precisar el sentido de
la teologia de Mateo. No cree que Mateo haya escrito su libro en pugna con los
judios, sino que estima que lleva la misma intencién que Lucas: la historia de
la salvacién desde los dias de Cristo hasta los dias de la admisién de los gentiles
en la Iglesia. No se trataria pues de polémica o de apologética, sino de “historia”.
Sobre la base de un agudo analisis del Evangelio de Mateo, llega a la conclusién
de que éste se presenta como un fino intérprete de la historia y un predicador
de gran altura. Tras un breve planteamiento del problema se analizan los con-
ceptos de “Israel”, los “gentiles” y la “historia de la salvacién” en el primer
Evangelio, para llegar a la conclusién de que la “forma” de ese Evangelio no
es polémica ni apologética, sino kerigmatica e histérica. El anuncio consiste en
sefialar que la entrada de los gentiles en la Iglesia sefiala una nueva historia de
la salvacién. Por eso el cardcter polémico o apologético son sélo ingredientes del
mensaje fundamental. Toda investigaciéon es llevada con sentido critico magistral.
Una abundante bibliografia completa el volumen. La presentacién es rica y lim-
pia.—P. OcHoOA.

FRrIK, H., Religionsunterricht im Dialog mit Theologie und Psicologie, Edit. Cal-
wer, Stuttgart 1968, 22 x 14, 242 p.

La ensefianza de la religién, el levar a los jévenes el mensaje biblico es
tarea dificil. Mientras se expone el texto biblico, hay que comprender al joven.
Sin el conocimiento conjunto de la Teologia y de la Psicologia no se lograra esa
correlacién entre el testigo de la revelacién y la situacién histérica actual (P. Til-
lich). El autor se apoya en la “Correlacién” de Tillich para delinear una teoria y
practica de la ensefianza de la religién. Para ello nos ofrece los principales pro-
blemas actuales sobre la interpretacién de la Biblia, enfrentdndose asi con la
interpretacién existencial. En la segunda parte pasa el autor al terreno psico-
légico. Distingue dos periodos en la juventud, uno de inmadurez y otro de madu-
rez. Nos ofrece asi las investigaciones psicolégicas precisas para el adolescente
y para el joven. En la tercera parte, dedicada a la préctica, se aducen ejemplos
y modelos, que permiten aplicar las teorias propuestas a la ensefianza de cada
dia, De ese modo el libro se convierte en introduccién que permite a los jévenes
tomar parte en los problemas modernos de la teologia, y en medio auxiliar para
todos aquellos que tienen que exponer ante el pueblo, de palabra o por escrito los
textos biblicos y religioses. En el fondo, se trata de una disertacién doctoral, que
el autor habfa presentado a la Facultad de Tubinga con el titulo “Interpretacién
existeneial e instruccién cristiana”. La presentacién de Calwer es esmerada.—
P. OcHOA.

SzABG, F., Le Christ créateur chez saint Ambroise, Edit. Studium Theologicum
Augustinianum, Roma 1968, VI-166 p.

El autor nos ayuda a introducirnos en la obra, adelantandonos que “el fondo
de este trabajo esta constituido por una tesis de doctorado en teologia, defendida
el afio pasado en el Instituto Catélico de Paris, Para la presente publicacién
—afiade— hemos omitido, en el capitulo preliminar, la exégesis escrituristica
que figuraba en él. Hemos aportado al conjunto algunas correlaciones que tienen
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en cuenta las anotaciones del jurado (avant-propos). Con esta precaucién puede
entrarse con placer en estas sabrosas péginas, conscientes de que si en alguna
ocasién falta claridad, se debe a que las paginas analiticas y exegéticas no han
sido publicadas.

El P. Szab6 entiende su tema y sabe de qué trata. Sus capitulos se escalo--
nan asi: La situacién de la obra ambrosiana, el papel del Hijo de la creacién,
Cristo y las dos creaciones, Cristo y el mundo. El autor maneja los textos de
Ambrosio con maestria y ha buscado sus fuentes en ocasiones, llegando a la con-
clusién de que son Filén y Origenes quienes mds han influido en su doctrina sobre
el Logos en su relacién con la creacion. El campo de investigacién se abre y si
Ambrosio no es filésofo tiene la ventaja de ser un buen trasmisor del pensamiento
griego precedente y esto le da un aire de novedad en Occidente, que recogers
Agustin, casi inconscientemente en momentos de su procedencia.

La tesis viene enriquecida por unos indices que hacen de uso facilisimo la
obra y una bibliografia selecta y bien empleada. Felicitamos de corazén al
P. S. Zsab6 y esperamos que continide sus estudios ambrosianos.—J. MORAN.

HEISLBETZ, J., Theologische Griinde der michichristlichen Religionen, Edit. Her-
der, Freiburg-Basel-Wien 1967, 231 p.

El Concilio Vaticano II ha suscitado una conciencia més clara de unos pro-
blemas que si siempre habian existido hoy se sentian con una acuidad mayor.
Es verdad que una cierta teologia de las religiones no cristianas habia existido
siempre, aunque no explicitada ni organizada. M4s atin, no seria posible reali-
zarla hoy si en precedencia no tuviéramos ya elementos aprovechables para esa
construecién, ;Por qué no se habia realizado? Diriamos que se estaba elaborando,
porque la: teologia hecha pasa a ser historia, pero no es ya teologia, porque la
teologia es un quehacer continuado, es un buscar para encontrar y un encontrar
para seguir buscando y tan pronto como ceja en su bisqueda se destruye a si
misma. i .

Se venia sintiendo esta necesidad, y ya se habia iniciado un essai d'une
théologie du paganisme (Paris, 1965), escrito por Henri Maurer, con prefacio de
J. Danielou. Unos fundamentos reales y cientificos englobaban aqui un gran
argumento que espera mayor desarrollo todavia. Ahora es Heislbetz quien trata
de investigar los fundamentos teolégicos de las religiones no cristianas. Para
ello-iniciard con temas como estos: “la voluntad salvifica universal de Dios y los

“paganos”, “religiosidad” y “religién”, “voluntad sobrenatural de salvacién
y religiones no cristianas”, “pecados y formas de depravacién religiosa”, “religio-
nes legitimas con elementos ilegitimos”, “religiones no cristianas en la era

cristiana de salvacién”. Los problemas que plantean estos temas son de enverga-
dura y el autor arriesga sus soluciones a cada uno de ellos, fundamentando
sus tesis en escritores conocidos, tanto de la antigiiedad cristiana, como de la
teologia posterior y especialmente de nuestros dias. La bibliografia final garan-
tiza, ya que se ve usada en el cuerpo de la obra, la solidez del conjunto.

Sin duda alguna, con manos maestras como las que dirigen a nuestro autor,
esta teologia, atin sin acabar, recibird un complemento necesario. A todos nos
debe tocar colaborar un poco a la formacién y expansién de estos elementos
nuevos de teologia para profundizar cada dia mas las riquezas del Dios que se
esconde y que trabaja en todos de “modos ocultos y maravillosos”, como dirfa
Agustin de Hipona.—J. M. FERNANDEZ.

OSCULATI, R., Fenomenologia e grazia, Edit, Studium Christi, Roma 1968, 15x 21,
244 p.

Cuando hemos tomado conciencia de la relacién y distincién entre imagina-
cién religiosa y fe, entre ideologia y religién, de propio intento se han comenzado
una serie de estudios para colocar el mensaje cristiano en una clave inteligible
al hombre de hoy, de modo que cualquier tema de la teologia catélica venga a ser
una interpelacién divina a este hombre concreto. Este libro es un estudio dentro
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de una coleccién mds amplia, dirigida por Z. Alszeghy. Con una obra clave de
Hegel, Fenomenologia del Espiritu, se ha tratado de introducir en lo cristiano
la teoria de la alienacién partiendo de que ya San Pablo usé este concepto para
designar el estado del hombre no injertado en Cristo.

El autor avanza en su estudio, comenzando por situar a Hegel y la Fengmeno-
logia del Espiritu en su vida y pensamiento. Luego establece la relacién y afinidad
de pensamiento entre la concepcién cristiana y la hegeliana en torno al pecado,
ia conversion, la amistad con Dios y otros temas como la unificacién subjetiva,
Ja intersubjetividad humana, el absoluto, etc., de modo que si el hegelianismo
ka sido el desarrollo de una pagina del Evangelio mal leida, R. Osculati vuelve
a sus cauces primitivos las aportaciones de la reflexién hegeliana.

La obra estd dotada de una bibliografia abundante y cientifica, siendo un
ejemplo de unificacién entre antropologia y teologia.—D. NATAL.

VAR10S, El Bautismo de los mifios en ambientes descristianizados, Edit. Marova,
Madrid 1968, 21 X 13,5, 243 p.

Los autores abordan en este libro el espinoso problema del bautismo de los
nifios, sobre todo cuando por las circunstancias ambientales o de cualguiera otra
clase que pueda haber, es preferible una educacion no cristiana. Tratan este
tema con valentia y procuran dar una aclaracién, o mejor dicho, una solucién
que satisfaga a todos los cristianos, sobre todo a los pastores y parrocos que
pueden encontrarse en tales circunstancias; por eso este libro que edita la
colecgion “Christus Pastor”, serd muy ttil para estos pastores de almas.

Nos presenta a la Iglesia en esas circunstancias de descristianizaciéon y la
hacen responsable de €lla. Enfocan la cuestién desde los problemas pastorales
como puede ser el Catecismo y sobre todo el matrimonio, es decir, su formacién
respecto a los hijos y a si mismos. Estudian también el problema desde el punto
de vista social. En suma, es un libro valiente y claro, magnificamente estudiados
los temas que en él se exponen, al que se puede consultar con la seguridad de
hallar en él respuesta a muchos de los problemas de esta indole, Un libro
zencillo, util y muy manejable, aconsejable, por otra parte, a todos los sacerdo-
tes.—P. ORDAS.

VARIOS, Bautizar en la fe de la Iglesia, Edit. Marova, Madrid 1968, 21 x 13,5,
195 p.

Sin valerse de lo ampuloso, pero con estilo elegante, conciso y claro, tanto
en su fondo como en su forma, nos hace ver las dificultades por que atraviesa
la fe y la religién de nuestra nacién. En una sociedad de tradiccién cristiana
como la nuestra, corre el peligro de que nuestra fe y nuestra religién se des-
personalicen.

La presente obra, ademds, nos hace ver cémo la Iglesia debe movilizarse
con acierto para que, desde los mifios hasta los ancianos, reciban todos una
adecuada educacién cristiana, y nos abre los caminos hacia una renovacién que
nos prepara para el nuevo rito del bautismo y para una vivencia més profunda
—y no tan rutinaria— de este sacramento.—T. MARTINEZ.

D&PFNER, Card. JULIUS, In dieser Stunde der Kirche, Edit. Don Bosco, Miinchen
1967, 21 % 15, 439 p.

El1 Cardenal Dépfner, moderador del Concilio, nos ofrece unas reflexiones
sobre el acontecimiento del Concilio Vaticano IT y la Iglesia actual. En este
libro, el Cardenal Dépfner pretende proclamar la realizacién del Vaticano 1I
la renovacién del pueblo de Dios como Iglesia y comunidad vital en estos mo-
mentos actuales y concretos, y el excitante tema pastoral de los obispos. Esta
es la perspectiva general que envuelve a estos didlogos, charlas y sermones
del Cardenal, abiertos y ordenados a consumar la renovacién personal en la
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vivencia de la fe. Son significativos los titulos que encabezan los respectivos
capitulos, v. gr.: “el Concilio ha terminado-comienza el Concilio”, en que
disefia el camino que debe seguir la Iglesia postconciliar; y asi con los demds.
La mayoria de las pdginas estdn dedicadas a reproducir el contenido y carac-
teristicas mas pronunciadas de los respectivos decretos conciliares, remitiendo,
al final de cada capitulo, a los lugares paralelos de otros documentos, para
ahorrar el repetir comentarios del mismo tema ya resefiados en otro lugar.
A través del libro estd latente la idea general del Concilio de un pleno servicio
y fidelidad a la palabra de Dios insertado en la predicacién y anuncio de esa
palabra de Dios; y todo ello comprendido en la misién salvifica de la Iglesia.

Esta obra ofrece ingente ayuda para la comprensién de la tematica conciliar,
para la “apropiacién” pastoral y realizacién de las urgencias encomendadas por
el Concilio. Constituye una estupenda informacién sobre el Concilio Vaticano II,
del que el autor es eminente conocedor. y el material aqui expuesto garantiza
e) cumplimiento de su doctrina. No faltan los correspondientes indices. La
edicién es pulera y lujosa.—I. RAMOS.

SeiNeTOLI, H., Maria en la Biblia, Edit, Larraiza, Pamplona 1966, 20 x 11, 247 p.

Desde hace algunos afios estamos asistiendo a una renovacién de la mario-
logia biblica, desarrollada exclusivamente entre los grupos de alta investigacién;
el P. Hortensio ha tratado de sacarla de este grupo reducido de especialistas
v hacerla méas accesible al publico, m4s humana. Esa criatura que nacié y vivié
entre los hombres, se distingue de ellos por parte de su personal gloria y santi-
dad que adquiere con la Maternidad divina y Madre de la gracia. Junto a esta
grandeza de Maria existe otro rasgo que el autor ha logrado plasmar en su obra:
la humildad de Marfa. La continua exégesis hace gue no sea una obra de divulga-
cién popular, tampoco de alta investigacién por las facetas humanas aue enella
se encuentran. Queddndose en su punto medio, entre la erudicién y el ambiente
popular, ha logrado con un estilo agil y sereno que su obra sirva de magnifica
direccién para aquellos que de verdad quieran conocer y ensefiar los aspectos
divinos y humanos de Maria.—LICESI0O MERINO SANTOS.

ALVAREZ, F. M., La Madre del Sumo y Eterno Sacerdote, Edit. Herder, Barcelona
1968, 18 x 11,5, 395 p.

Todos aquellos que se hayan dedicado a profundizar en la doctrina sacerdotal
mariana se habrdn dado cuenta que esta gran novedad est4 muy arraigada en
la Biblia y en la tradicién. Estas son las dos fuentes esenciales del P. Alvarez;
a ellas se acerca con vasta erudicién teolégica sin entorpecer la fluidez de su
estilo fino, sencillo, claro y descriptivo como muestra del fin aue dirige toda su
obra: Marfa “tipo y ejemplar de la Iglesia. modelo de virtudes”. Creemos que su
autor ha conseguido, sobradamente, el eauilibrio entre el sacerdocio sacramental
v jerarquico y el “sacerdocio regio” de Maria y de todos los cristianos, auienes
juntamente con los sacerdotes pueden encontrar una formacién espiritual
cristolégico-mariana sélida y eficaz con la lectura de esta vida de Maria histérica
vy doctrinal ddndose cuenta de la transcendencia de su misién en la Iglesia y en
las almas, de la dignidad singular de Maria. sublime pero imitable, de aue Ella
debe iluminar la vida y el pensamiento humano evitando exageraciones y disipan-
do temores desde el verdadero lugar que deben ocupar los privilegios marianos
en la historia de la salvacién. E1 Misterio de Cristo v el Misterio de Maria,
en el que pudiéramos resumir el libro, hacen que el lector busque su intimidad con
Dios dentro de la comunidad como una gran misa cuyo memorial perenne es la
Eucaristia.—LICESI0 MERINO SANTOS.

CooPER, J. CH., The roots of the radical theology, Edit. Westminster Press Phila-
delphia, Pennsylvania (U. S. A)), 21 x 13, 172 p.

El autor de este libro es un tedlogo luterano. profesor de Filosofia en el
Newberry College, South Carolina, Estudié e hizo su tesis doctoral bajo la direc-
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cién de Paul Tillich. Tuvo también contacto intimo con Mircea Eliade, autor
preferido de buena parte de los tedlogos radicales de Estados Unidos. Afronta
las cuestiones mds serias que inquietan a los pensadores protestantes de hoy:
cuestiéon del Jesis histérico, el movimiento desmitologizador, el cristianismo sin
religién, los derechos civiles, la teologia de la muerte de Dios. Y es interesante
ver cémo enfoca cada uno de estos problemas en conexién intima con las
influencias histoéricas que les ocasionan.

En el examen que hace de la obra de Altizer, Hamilton, van Buren y Cox,
Cooper discute el auténtico significado de la frase “Dios ha muerto”, criticando
seriamente las posiciones de Hamilton y Altizer y poniendo en claro las rela-
ciones de su maestro Tillich con la teologia radical. “El elemento esencial en la
cultura de la muerte de Dios —mnos dice— es el sentimiento de la pérdida de la
conviecién de la esperanza de Dios para la autotranscendencia humana”. Hace
una llamada de urgencia a la teologia para que responda positiva y construc-
tivamente al movimiento de la “muerte de Dios”, concluyendo que la presente
situacién teolégica es tal que solamente tendri algin éxito un esfuerzo radical
para encontrar de nuevo el sentido de lo sagrado.—A. GARRIDO.

CAsANOVAS, M. - BRia, L., Holanda ;riesgo initil? Reportaje sobre una experien-
cia. Prélogo de José M. Gonzilez, Edit. Terra Nova, Barcelona 1968,
19 x 18, 245 p.

Los autores de este libro son dos de los cuatro sacerdotes leridanos que
publicaron en 1966 j;Concilio o rebeldia?, acerca de los latifundios clericales de
Lérida. Ahora nos presentan a modo de reportaje la aventura cristiana del cato-
licismo holandés postconeciliar, un catolicismo en impresionante ebullicién, bus-
cando nuevos caminos, nuevas expresiones y corriendo a la vez un riesgo.

Ante todo hemos de confesar que se trata de un tema del que no se puede
hacer todavia un juicio definitivo. Hay valores eminentemente positivos, hay
una reaccién a escala comunitaria, didlogo abierto y casi siempre serenc entre
los pastores y los laicos, sentido auténtico de renovacién postconciliar. Junto a
esto oimos voces que se levantan casi anatematizdndolo, gueriendo encontrar
herejias formales en simples cambios de expresién o en simples posturas estruc-
turales, Guardar el equilibrio en esta situacién es francamente dificil.

Los autores intentan buscar una explica¢ién a este movimiento actual holan-
dés, aunque no lo consiguen del todo. Hay que pensar en el elevado nivel cultu-
ral del pueblo, en el roce continuo con los protestantes, en el abandono desde
hace tiempo de la estructura filoséfica escoldstica, en la influencia del existen-
cialismo, en el sano afidn de una acomodacién pastoral a las nuevas exigencias
y situaciones, en el impresionante nimero de jovenes dentro de la Iglesia como
consecuencia de familias numerosas de catélicos, en la vitalidad de una cris-
tiandad que ha llegado a la mayoria de edad dentro de la nacién merced al
tesén y al esfuerzo de sus componentes... Todo ello nos lleva a afirmar que es
posible tener esperanza en el catolicismo holandés y que el riesgo que estdn
corriendo conducird a buen término. No obstante, es légico que en medio de la
crisis surjan posturas extremas. En el libro aparecen los temas més interesan-
tes: liturgia, catecismo, seminarios, sacerdotes, episcopado, esfuerzo ecuménico.
La obra, desde su titulo hasta la ultima de sus péginas, se mantiene en inte-
rrogante, aunque con un cierto tono de optimismo. Cada cual podri juzgarla
como le parezca, pero no nos parece sensato ese clamor de apocalipsis con que
se han rasg‘ado sus vestiduras algunas publicaciones espafiolas ante las p4ginas
de estos sinceros sacerdotes de Lérida.—A. GARRIDO.

4

Dios-Ateismo. III Semana de Teologia de la Universidad de Deusto, Edit. Men-
sajero, Bilbao 1968, 22 x 16, 540 p.

Al hojear pausadamente el volumen de la Semana de Teologia de Deusto
del afio 1967, uno no puede por menos de quedar ampliamente complacido. Bien
puede catalogarse como el mejor intento llevado a eabo en Espafia para enfren-
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tarse con la nueva realidad que el mundo de hoy nos presenta. El titulo Dios-
Ateismo, con todo el sentido que le queramos dar, refleja fielmente lo tratado en
.2 Semana. Cualquier mentalidad medianamente cultivada y con inguietud sin-
cera ha de confesar que el ateismo es hoy dia un fenémeno social que ha de
enmarcarse en la categoria de los “hechos”. Y a la vez el ateismo se nos pre-
senta como una teoria, un afin, una ilusién de justificar el cosmos y la exis-
tencia humana desligada de toda idea trascendente.

La Semana constituyé también un hecho social. 1.400 oyentes a las confe-
rencias significa algo foera de lo ordinario en nuestra vida cultural. Unas con-
ferencias de auténtico nivel cientifico, respaldadas por firmas de alta solven-
cia como pueden ser: Aguirre, Marzal, Juan Bautista Metz, Jiménez de Parga,
Alvarez Bolado, Castafié, Gonzilez Ruiz, Scheifler, Caffarena, etc... Alli se
estudiaron las causas del ateismo partiendo del hombre, de la conciencia prac-
tica, las causas del ateismo partiendo de las ideologias: marxismo, existencia-
lismo, psicologia profunda, movimiento de desmitologizacién, teologia ameri-
cana de la “muerte de Dios”. En un tercer apartado se estudié el encuentro
positivo con Dios, la vida de la razén y la afirmacién de Dios. Y se concluyd
con un estudio sobre el Dios de la fe biblica.

Seria prolijo recorrer las ideas claves de todos los autores. Pero lo que si
ha quedado muy acentuado es que el Concilio hay que tomarlo en serio y no
conformarse con unas ligeras reformas liturgicas o cosa por el estilo, sino
buscar cémo esta Iglesia del Verbo encarnado ha de dar respuesta a este
mundo y abrir a este hombre del siglo XX con su civilizacién y sus problemas
al Dios grande de la Biblia y a la redencién de Jesucristo. Es decir: buscar
una Iglesia encarnada en un tiempo y en un espacio concreto. La tarea es enor-
me y exige trabajo, estudio, sacrificio y ansias sinceras de escuchar los signos
de los tiempos y la Palabra del Dios que sigue habldndonos.

Nuestra felicitacién a los organizadores y nuestra enhorabuena a la Edito-
rial “Mensajero” por habernos proporcionado este rico venero en un volumen
bien presentado y de ficil lectura.—A. GARRIDO.

ARIMON, G., La pobreza en el umbral de la teologia, Edit. Estela, Barcelona
1967, 19 x 13, 115 p.

Con la mejor de las intenciones, el autor recoge la probleméatica existente
en la actualidad en torno a este tema apasionante. Una aventura interesante,
aunque dificil de ser solucionada por completo. Examina ligeramente la teolo-
gia de la pobreza en algunos tedlogos y en el Concilio Vaticano II, pasando des-
pués a cxponer también brevemente las derivaciones teoldgicas de la misma,
haciendo hincapié en los condicionamientos histéricos, de lugar y tiempo, en la
dimensién social del problema. Las tdltimas paginas afrontan la pobreza comn
misterio, guidndose en el ejemplo de Cristo, donde aparece una vez mis la dia-
léctica evangélica: pobreza-riqueza, pobreza-redencién, transcendencia sobre-
natural de la pobreza inmanente...

En resumen: abre una panordmica muy iitil, despertando interés por =l
tema, aunque la brevedad de sus paginas no le permiten redondearla plena-
mente.—A. GARRIDO.

Ciencias Morales
KROTKE, W., Das Problem “Gesetz und Evangelium” bei W, Elert und P. Alt-
haus, Bdit. EVZ, Zurich 1965, 22 x 16, 57 p.

Kritke estudia un problema antiguo, pero todavia actual y muy discutido
dentro del pensamiento protestante. El autor se limita al estudio de dos pensa-
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dores: Elert y Althaus. Sea para Elert que para Althaus, el punto central del
problema se encuentra en la persona de Cristo. Segin Elert se da oposicién
entre la ley y el Evangelio, de forma que la ley carece absolutamente de valor
con la muerte de Cristo. La ley es una fatalidad ante la cual sélo cabe la deses-
peracién. Por lo tanto hay que esperarlo todo tnica y exclusivamente de la
gracia y creencia de Cristo. La oposicién entre ley, evangelio o gracia es radi-
cal. También desaparece el valor de la ley como regla de vida. Para Althaus,
por el contrario, no existe esta oposicién radical. La ley conserva atin su valor
como una forma en la cual se muestra el amor de Dios, a través de la ira.
La ley es una forma del primitivo amor. La voz de Dios se deja escuchar tam-
bién a través de la ira y de la ley. El evangelio es la gracia que supera a la
ley, sin destruirla. Es la forma plena del amor. Con la muerte de Cristo no se
destruye, sino que se debilita tan sélo la ley. Todo tiene sentido a partir del
primitivo amor, anterior al mismo pecado.

Krotke sefiala también las diferencias entre el pensamiento de Althaus y Jo
K. Barth. Barth dice que el evangelio es la primera palabra de Dios y que la
ley es s6lo la forma de dicha palabra. La diferencia est4d en el hecho de que la
ley no es amor, ni una época o economia de salvacidén, ni tiene valor para la
conducta humana. Finalmente, el autor sefiala el hecho de la oposicién y uni-
dad de la ley-evangelio a partir del mismo Evangelio. De esta forma también
muestra su pensamiento.—C. GARCfA.

REINERS, H., Grundintention und Sittliches Tun, Edit. Herder, Freiburg i Br.
1966, 212 p.

Tres partes fundamentales contiene el presente libro, que gira, fundamen-
talmente, sobre el problema de la opcién e intencién fundamental. En la primera
parte, el autor analiza y acepta la distinecién entre la opcién e intencién funda-
mental. La intencién fundamental seria la que manifiesta la decisién u opcién
fundamental de la persona. Se trata de ver. en qué medida —evitando la ética
extrema de situacién, pero aceptando lo positivo que posee— la intencién entra
4 formar parte del acto humano o del acto moral. Para ver dicho problema se
analiza y considera la formacién del primer acto moral humano. Problema que
va ligado, intrinsecamente, al hecho del conocimiento y, por lo tanto. de la liber-
tad personal. ;Cémo puede el hombre unirse a Dios o romper con E1? Este es el
problema de fondo que existe en las primeras consideraciones del autor. Aoui,
juntamente, con el problema de la intencién aparece el del conocimiento valora-
tivo de las acciones morales. Pricticamente se admite la necesidad de un conoci-
miento valorativo-personal-apreciativo para aue se pueda llegar a la ruptura y
unién con Dios. Entonces, el problema se transforma en el siguiente: ;hasta qué
punto se da un conocimiento personal de Dios a través de un conocimiento no
explicito? Se analizan las posiciones de Maritain, y otros pensadores de su estilo,
aue luego vienen, en segundo lugar, consideradas como abstractas por otra serie
de autores. Asi, segin Labourdette. J. Nicolas, ete., se habria de hablar de un
conocimiento dindmico del mismo Dios. Estos autores insisten mas en el hecho
Jde un conocimiento intuitivo del mismo Dios. Se trataria de una inclinacién natu-
ral hacia el bien, pero no suficientemente poseida intelectualmente. Esta inclina-
cién, segin Robidoux y otros. no seria suficiente para un conocimiento y una
ruptura con Dios. Una vez expuestos estos conceptos y las diversas posturas de
los tedlogos, se analiza el hecho de la intencién fundamental y cémo influye en
todos los demés actos humanos. Igualmente, se analizan més coneretamente las
ideas sobre la opcién fundamental y su unién y dependencia de toda la persona
humana.

En la segunda parte, el autor aplica la doctrina de la intencién y opcién
fundamental a algunos problemas coneretos: la gracia, la salvacién, la distincién
entre los diversos pecados..., ete. Asi ;en qué medida se puede hablar de pecados
motrtales, leves, graves, de debilidad?, ;hasta qué punto los pecados de debilidad
son o no graves subjetivamente? En toda esta doctrina aparece continuamente
la diversa postura, estitica o dindmica, de Jos tedlogos sobre la consideracién de
la persona humana,
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Finalmente, el autor, en una tercera parte, considera brevemente las causas
que han influido en el concepto de la opcién fundamental. Causas filoséficas, como
el existencialismo y personalismo, y psicolégicas, como el subconsciente y la idea
de la libertad..., etec.

Debemos decir que se trata de un intento de sistematizacion de la doetrina
sobre la intencién y opcién fundamental con relacién a los actos humanos. Un
intento noble de estructurar la intencién a la luz de las nuevas consideraciones
antropolégicas y de recoger los elementos sanos de la ética de situacién para
integrarlos en un existencialismo cristiano. El mérito principal del autor,
creemos que se encuentra en el hecho de haber expuesto el problema tal como
se encuentra en la actualidad. Se trata, ya hemos dicho, de un intento bastante
conseguido. Aun serd necesario un estudio més detallado y, sobre todo, mas
unitario de dicho problema tratando de dar nuevas perspectivas y soluciones,
y no conformandose con.la simple exposicién del problema tal como se encuentra
hoy dia. Este es un trabajo previo, pero que requiere ser complementado con
un estudio posterior con soluciones mas concretas y e¢n la perspectiva de una
moral de tendencias.—C. GARCIA.

Lips, A. C. M., Mariage, épanuissement humain, Edit. Salvator, Mulhouse 1967,
18 x 14, 325 p.

El matrimonio sin amor no puede tener larga vida. Por ello el tema del
amor ocupa la primera parte del libro. Pero dicho amor se encarna en dos seres
de distinto sexo, y asume el cuerpo como medio de expresién, lo cual le lleva
3 estudiar cuidadosa y delicadamente todo lo relacionado con la vida sexual
matrimonial en la segunda parte. Pueden encontrarse orientaciones precisas
tanto sobre la vida normal como sobre los casos anormales, como la esterilidad,
{rigidez, impotencia, en cuyo apartado hace orientadoras indicaciones en cuanto
a las causas psicolégicas de la misma. Declara la guerra a la ignorancia,
considerada como uno de los obsticulos méas frecuentes por el que los esposos no
llegan a una plena unidad arménica de toda su vida matrimonial. Finalmente
dedica su ultima parte a la valoracién del contenido moral de los diversos
métodos de frenar la ovulacién o de regular los nacimientos, Se manifiesta
partidario de cuantos admiten la licitud de las pildoras, y no excluye que en
determinados casos sea licito también el uso del condom y otros instrumentos.
En esta parte, sobre todo, no se le puede exigir demasiada precisién de termino-
logia y pensamiento puesto que no es un tedlogo. Efectivamente, se nota un
como olvido de todo lo que se llama obligacion de formar la conciencia en
funcién de una moralidad que es expresiéon de la obra del Creador y del Redentor.
Este capitulo tltimo debe ser leido con algunas precauciones.—Z. HERRERO.

CHARBONEAU, P. E., Noviazgo y felicidad, Edit. Herder, Barcelona 1967, 20 x 12,
263 p.

El noviazgo no puede identificarse con una realidad biolégica, socioldgica
o psicolégica. Es algo distinto que para conocerlo, necesita ser vivido. Y para
vivirlo conscientemente exige una preparacién. Estas paginas intentan ser esa
preparacién necesaria de la vivencia consciente del noviazgo. Quisiera grabar
en la mente de los jévenes algunas de las ideas aue considera fundamentalez.
Una de ellas es que el noviazgo es una realidad que se resiste a encerrarse
en el presente y que necesariamente busca una apertura hacia el futuro. Esta
apertura hacia el futuro es el enmarque general de todos los temas tratados,
pero sobre todo de algunos que exigen mayor reflexién de parte de los jovenes
que los viven: sentido del amor, convivencia, sexualidad, comprensién mutun
a través del conocimiento de la respectiva psicologia que nunca debe conducir
a la supresién de las diferencias, sino a la integraciéon de las distintas condicio-
nes psicolégicas que acompaifian al hombre y a la mujer. No es fruto de la
reflexién desencarnada de la vida, sino de la experiencia guiada por la reflexién
reposada.—Z. HERRERO.
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SERVEL, J., Il y a promesse de mariage, Edit. Chalet, 21 x 13, 47 p.

Es un folleto que expone lo minimo que se exige para celebrar validamente
¢l sacramento del matrimonio, indicindoles muy sucintamente algunas de las
normas morales. Su valor estd en exponer la reaccién que experimentan los
novios al enfrentarse con los cuestionarios de ley antes de contraer el matrimo-
nio e indicar la forma méis apta para despertar la menor antipatia y sacar el
mayor fruto de dichos cuestionarios.—Z. HERREROQ.

Vari0s, Ist die katholische Soziallehre auntikapitalistisch?, Edit. Bachem, Koln
1968, 19 x 11, 195 p.

Varios autores, conocidos todos ellos en el campo de las ciencias sociales,
nos ofrecen sus comentarios a la Popu]orum Progressio. Sin rehuir los problemas
tratan de responder a las preguntas m4s dificiles que se hacen cuantos leen
detenidamete la enciclica. El punto central estd constituido por la pregunta.
ila visién cristiana de las realidades sociales est4d en tal oposicién con el capi-
talismo liberal que se excluyan mutuamente sin dar lugar a una composicién
de compromiso? A la pregunta, en una comparacién del partido politico aleman
CDU, responden hombres tan distinguidos como Goetz Briefs, Heinz Budde,
Erwin Hiuksler, Hanno Helbling, Johannes Messner, Oswald von Nell-Breuning,
Anton Rauscher y Wilhelm Weber. Ellos proporcionan una serie de datos y de
reflexiones que hardn tomar parte activa al lector, terminando por formar su
propia conviecién.—Z. HERRERO.

WALLRAFF, H. J., Eigetumspolitik, Arbeit und Mitbestinunung, Edit. Bachem,
Kéln 1968, 19 x 11, 195 p.

Los interrogantes sobre la politica que rige la posesiéon privada, la posibi-
Jidad de adquirirla por parte de los trabajadores, su intervencién en la direccién
de empresas, etc., ocupan un amplio campo de las discusiones actuales y los
pensadores se dividen de multiples maneras al pronunciar sus opiniones. Ello
ha movido a la prestigiosa editora Bachem a recoger en un solo volumen la
exposicién cue en diversas ocasiones ha hecho el profesor Wallraff sobre la
nurva orvientacién de la doctrina social de la Iglesia. El profesor, empledndos2
a fondo, trata de concretizar de forma inteligible las reformas que seria
conveniente hacer a las posiciones tradicionales en los puntos mas decisivos de
la doctrina social catélica: una mayor dignificacién del trabajo, y del concepto
de propiedad, y una fundamentacién racionalmente inteligible sobre las exigen-
cias que actualmente se presentan en las discusiones existentes entre las diversas
partes aue contribuyen al desarrollo industrial. Por eso mismo hemos de afirmac
que se trata de un libro sumamente actual, sobre todo para cuantos se interesan
en el estudio de la orientacién que toma hoy dia la doctrina social en el d4mbito
de influjo de la cultura alemana.—Z. HERRERO.

CosTA. V., Psicologia pastoral de la castidad, Edit. Marfil, Alcoy 1968, 21 x 15,
262 p.

No es necesario hablar de la importancia del tema. La experiencia sacer-
dotal y las encuestas de Kinsey nos dicen bastante sobre la urgencia de un tra.
tado plenamente pastoral del mismo. Y a la importancia del tema se unen la
seriedad y estilo sencillo y préctico logrado en esta tesis de doctorado que le
ha conquistado merecidamente un puesto dentro de una coleccién de divulga-
cién. Indica las diversas actitudes que se pueden tomar ante el problema sexual,
v rechaza las actitudes negativas para precisar, lo mis concretamente posible,
las positivas. Merece especial elogio por su esfuerzo en buscar una solucién
integral que gire en torno a la totalidad de la persona. Una actitud pastoral.
dominada por esta mentalidad, sabe tener en cuenta los valores objetivos mo-
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rales, pero sin olvidar las circunstancias concretas subjetivas. Sabe deducir con
valentia las conclusiones practicas, como la que hace e¢n la pagina 53: “Nos
parece conforme con las condiciones psicofisiolégicas y con las afirmaciones de
Pfo XII, la posicién de aquellos autores catélicos que defienden que el pecado
solitario de los adolescentes “no raramente” no llega a ser culpa grave sub-
jetiva”.

Se trata, por consiguiente de un libro que se ha de leer con mucha aten-
cién, que aportard datos muy estimables a quienes se dedican a la cura de al-
mas y que al mismo tiempo exige una gran prudencia en su aplicacién. Tam-
poco deben olvidar quienes lo lean que el autor no da méas que la aportaciéon
positiva de las ciencias humanas, sin tener en cuenta otros elementos de sana’
teologia, que seguramente avalarian sus tesis, como los de una conversiéon pro-
gresiva y las soluciones y razonamientos dados por tedlogos moralistas de la
talla de Hiring a este caso concreto de la masturbacién.

El libro se cierra con una excelente bibliografia. La editorial hace una
presentacién esmerada del volumen.—Z. HERRERO.

MONDEN, L., Siinde, Freiheit und Gewissen, Edit. Otto Miiller, Salzbur 1968,
21 x 13, 163 p.

Un libro de vanguardia en la mayor parte de las ideas que defiende. Creo
que sea uno de los primeros esfuerzos realizados por los moralistas, para dar
entrada en unidad compacta a las aportaciones de las ciencias psicolégicas y so-
ciolégicas en la exposicién de los tratados sobre la libertad, la ley tanto positi-
va como natural, la conciencia, una ética de situacién que pudiéramos calificar de
critiana identificAndola con el tratado sobre los impedimentos del acto huma-
no, el pecado, etc., y sus repercusiones en lo referente a la pastoral de la confe-
sion, Puede ayudar mucho a los moralistas a reflexionar y sacar sus conclusio-
nes personales. Los seglares verin en bastantes paginas reflejado su pensamien-
to en varios de los temas aludidos, por ello lo leeran con satisfaceién.

Sin embargo, dentro de su ilimitada sinceridad parece, a veces, un poco
atrevido. Se habia hablado ya bastante sobre la opcién fundamental y su influ-
jo en el enjuiciar los actos concretos y calificarlos de graves o leves; también
se habia escrito acentuando el aspecto subjetivo del pecado; igualmente no hace
mucho se comenzé a hablar de una triple divisién del pecado: pecado mortal,
pecado grave y pecado venial... Pero todas estas ideas se lanzaban mis bien en
el plano de la sugerencia y timidamente, sin atreverse a hacer afirmaciones,
algunos autores parecian acudir a los escrituristas rogindoles que estudiaran
estos temas a la luz de la Sagrada Escritura. Monden, en cambio, nos presenta
estas ideas no como sugerencias, sino como afirmaciones, como tesis que se pue-
den aceptar. Tiene ideas que ayudarian mucho al moralista, sobre todo en el te-
rreno de la pastoral, pero impresionan algunas de sus afirmaciones en los pun-
tos citados, como también algunas referentes a la integridad de la confesi6n.
Preocupacién que quedaria a salvo desde el momento en que el libro se pro-
curara poner exclusivamente en las manos de los especialistas y de personas
que, con un criterio formado, no se vayan detras de la novedad, sino después de
una reflexién reposada.—Z. HERRERO.

VAR108, La penitencia cs una celebracion, Edit. Marova, Madrid 1966, 21 x 15,
6 p.

Este pequefio volumen se compone de varios articulos, sobre el tema indi-
cado en el titulo, aparecidos durante los afios 1962-1963 en la revista “Paroisse
et Liturgie”. Trata de llevar a la conviccién de que algunas de las exigencias
del sacramento de la penitencia no son respetadas por la liturgia actual del
mismo: aspecto comunitario, insercién dentro del misterio del Sefior resuci-
tado, ete. Especial atencién merecen las piginas en las que trata de comunicar
al lector la conviceién de que las consideraciones de tipo psicolégico jamés deben
ocupar el primer plano en la celebracién de la Penitencia, que es fundamental-
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mente el acto mediante el cual la Iglesia convoca a los suyos a la Euecaristia.
Th. Maertens resume los origenes liturgico-histéoricos de las actuales formas
de celebracién, haciendo resaltar, ante todo, la especial relacién existente entre
la confesién de los pecados y el dia del Sefior. Su observacién puede ser una
realidad desafortunadamente: las actuales formas de celebracién del sacramento
de la penitencia concretan excesivamente al pecador sobre si mismo, en lugar
de abrirlo a la presencia misericordiosa de Dios.—Z. HERRERO.

GAGERN, F. von, Nouvel aspect du mariage, Edit. Salvator, Mulhouse 1968,
19 x 13, 94 p.

Este libro estd concebido dentro de la tan maltratada idea de la mayorfa
de edad ya obtenida por el laicado catélico. El autor, médico catélico y padre
de familia, opina que los principios dados y el papel asignado por el Concilio
Vaticano II a los laicos le autorizan para exponer el estado de cuestién tal como
él la ve. Efectivamente se trata de una visién particular del problema matrimo-
nial, obtenido no ciertamente partiendo de las ciencias eclesiasticas, sino de los
datos que posee y presta la ciencia moderna. Es una visiéon éptima, pero no por
eso menos parcial. Lo mismo que el moralista, si quiere hablar al hombre de hoy,
ha de tener en cuenta los datos aportados por las ciencias humanas, asi el cienti-
fico, si quiere influir eficazmente en el hombre cristiano, no puede olvidar los
datos contcnidos en la moral cristiana. El autor ha creido tan personal su visién
que no pocas opiniones defendidas ya hace algin tiempo por los moralistas
parecen estar presentadas como aportacién propia personal. Quizds lo que
necesariamente hemos de advertir a los lectores de este libro es que da valor
de norma que se puede seguir en la practica a ciertas tendencias, existentes
en el campo moral, que los moralistas responsables de sus afirmaciones proponen
simplemente como puntos de discusién. Siendo un libro orientado a destruir
tabds, no da la visién completa del pensamiento de la Iglesia. Se inclina prefe-
rentemente al lado practico-psicolégico. No obstante encuadra magnificamente
los problemas.—Z. HERRERO.

MARTELET, Amour conjugal et renouveau conciliaire, Edit. X. Mappus, Lyon
1967, 19 x 12, 47 p.

Es el texto, profundamente corregido, de una conferencia tenida por el
autor el 24 de mayo de 1967 en el “Foyer Européen de Culture”. Ha sabido
concentrar en escaso nimero de paginas las ideas fundamentales dadas por ¢l
Concilio en lo referente a los temas matrimoniales tratados: dignidad humana
de los esposos, misién de la pareja en cuanto a la vida, el sacramento. En la
segunda parte precisa perfectamente los puntos que actualmente se mantienen
en discusién: relacién existente entre la moralidad y la naturaleza; relacién
entre el acto concreto y la proereacién tratando de precisar el sentido de las
frases que después del Concilio haya pronunciado Pablo VI en sus discursos
en relacién con el tema tratado.—Z. HERRERO.

CHAUCHARD, P., Aprender a amar, Edit. Casal i Vall, Andorra 1967, 20 X 13,
243 p.

Desde el comicnzo, Chauchard se declara enemigo, como es comin en sus
obras, de lo que él llama “reparacién técnica” en la regulacién de los naci-
mientos. Igualmente se manifiesta contrario a todos aquellos que, siguiendo las
encuestas de Kinsey, consideran normal cuanto por precisarnos que lo normal
viene definido por el qué son los hombres, considerado como unidad tan fuerte
que se opone a la escisién en dos: de alma y cuerpo. Pone alerta contra quienes
asemejan demasiado la sexualidad humana a la animal por no prestar la atencién
necesaria al cerebro como unién entre lo erético y lo espiritual. El didlogo que
estan manteniendo las diversas concepciones, parcialistas siempre, de la sexuali-
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dad, es un didlogo de sordos, que exige la reconsideracién totalitaria de la con-
cepcién sexual. Una revisién que solamente sera conducida decorosamente cuando
se conozeca y se tenga en cuenta la filosofia del cerebro. Este es su punto de
partida, y subraya él mismo que no parte de concepciones dogmdticas, para
indicarnos el sentido de la sexualidad humanha y sus exigencias morales. Es su
mayor valor: llegar a la mismas conclusiones que la moral catélica. Con deci-
sién defiende que la Iglesia no puede cambiar segin su capricho, cosa que no
todos los catélicos comprenden. Los datos fundamentales de la solucién de este
problema han de aportarlos los bidlogos. El problema de la regulacién, repite
insistentemente, no puede encontrar la solucién aceptable al nivel del sentido de
las naturales téenicas mecdnicas, sino del sentido de la naturaleza y de la liber-
tad humanas. La solucién, lo mismo que el problema, desborda ampliamente la
técnica para desembocar en la armonia conyugal y en el equilibro familiar.
Nadie busque en este libro recetas supletorias del esfuerzo humano. No existe
truco facil para ser hombre de verdad.—Z. HERRERO.

CARMELO, N., Psico-igiene dell’unione coniugale, Edit, Oari, 17 x 11, 186 p.

Se trata de un estudio practico de los problemas matrimoniales escrito por
un médico que, siendo cientifico, vive cristianamente su ciencia con el afian de
poder ayudar a sus semejantes. La exposicién rezuma una mentalidad netamente
cristiana al igual que sus colaboraciones en la revista “Anime e Corpi”. Quisie-
ra, como fin, ayudar a todos los esposos a la busqueda, a veces en la oscuridad,
de la armonia interior e interpersonal a que aspiran. Trata de conseguirlo
asumiendo el papel no de simple informador, sino también de formador, dentro
de una destacable fidelidad cientifica y moral. Dicha armonia interpersonal no
puede conseguirse con una simplista higiene fisiolégica, sino mediante la encar-
nacién de la persona en todos aquellos actos en los que convive y se da a
conocer afectuosamente a la comparte y a los hijos, fruto del amor. Con sencillez
nos indica que su libro es fruto de una larga y profunda experiencia médica,
unida a la reflexion sobre los datos que estas le han ofrecido. Cierra el pequefio
volumen con una bibliografia sobre los temas tratados.—Z. HERRERo.

GiLpo, B. P., Introduzione all'igiene sessuale, Edit. Oari, 17 x 11, 122 + L p.

El autor es ampliamente conocido y experimentado en Italia por sus colabo
raciones en “Anime e Corpi”, “La Domenica del Corriere”, “Anima”, “Il
Corriere dei Piccoli”, “L'Italia”, “Il Turing”. Con prosa agil y sencilla describe
los elementos m4s delicados de la estructura humana, la conducta normal y natu-
ral igualmente qua la del enfermizo, tanto desde el punto de vista médico y
psicolégico como del moral. Quisiera prestar sus conocimientos a todos aquellos
que, teniendo una responsabilidad social eurativa, formativa o educativa, no
pueden prepararse ya por falta de tiempo. Y lo consigue por la sencillez de
exposiciéon y mediante el glosario de términos médicos, con lo que se hace mas
inteligible a cuantos no estemos versados en terminologia cientifico-médica.—
Z. HERRERO.

GIAMBATTISTA, G., Inseminazione artificiale umana, Edit. Oari, 17 x 11, 145 p.

Es otro de los temas de actualidad que atin no ha encontrado una solucién
univoca por parte de cuantos se paran a reflexionar sobre el mismo. El autor
se mueve dentro de una seriedad cientifica y moral. Informa, clara y concisa-
mente, sobre el desarrollo histérico de la inseminacién artificial a cuya luz cree
poder delinear la marcha que seguird en el futuro, Examina cuidadosamente
las indicaciones y contraindicaciones de la inseminacién artificial. Finalmente,
nos ayuda a enjuiciarla tanto desde el punto de vista juridico, social, psicolégico,
como candnico y moral. El final de cada capitulo va acompafiado de una biblio-
grafia selecta.—Z. HERRERO.
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TEICHWEIER, J., Relaciones conyugales en la hora actual, Edit. Guadalupe, Buenos
Aires 1965, 22 X 16, 124 p.

Es un libro de pocas pero densisimas pédginas. El realismo y el juicio
equilibrado con que se enfrenta a los problemas hace que este libro no pueda
perderse en el montén de libros innominados que versan sobre el tema. Estj
escrito antes del Concilio y, sin embargo, con toda justicia hemos de afirmar
que estd plenamente de acuerdo con las decisiones y enfoque conciliares. El
autor estaba, ya antes del Concilio, enrolado entre los que seriamente pensaban
jos problemas matrimoniales, en un contacto directo con la realidad. Es densi-
simo de pensamiento y son muy pocas las paginas que permiten una lectura
superficial sin forzar al lector a adentrarse en el problema. Merecen especial
atenciéon las afirmaciones y orientaciones pastorales sobre cada uno de los
problemas matrimoniales. M4s que buscar la solucién de casos concretos, trata
de crear una mentalidad. Intenta una visién integral y positiva del matrimonio
recalcando sobre todo la idea de vocacién.—Z. HERRERO,

RENARD, A. C., Mariage, amour, enfants dans Ueniseignement du Concile, Edit.
Salvator, Mulhouse 1967, 18 x 12, 54 p.

Partiendo de que los problemas matrimoniales juntamente con los de la
paz y la guerra ocupan el primer rango de la preocupacién mundial, trata de
precisar exactamente, seglin su entender, la doctrina oficial defendida por la
Iglesia en el Concilio liberindola de las més variadas opiniones defendidas por
algunos padres conciliares como opiniones suyas personales. Por ello trata de
interpretar, teniendo en cuenta todo el contexto, la Gaudium et Spes en lo que
dice referente al matrimonio. Hemos de partir, indica en los comienzos, de que el
Concilio no ha querido agotar el tema matrimonial. El Concilio acentia la san-
tidad matrimonial tanto partiendo del plan del Creador como del plan del Sal-
vador. Sefiala las exigencias del verdadero amor conyugal que con tanto esmero
tLa subrayado el Concilio. Precisa también las relaciones que han de existir
entre amor conyugal y fecundidad, completando este capitulo con las alusiones
al tema que Pablo VI ha hecho en diferentes discursos.—Z. HERRERO.

GELLER, 8., Initiation a la. méthode des températures, Edit. Salvator, Mulhouse
1967, 19 x 14, 55 p.

Se trata de un folleto que expone concisamente cuanto es necesario conocer
para utilizar el test de la temperatura con miras a la regulacién de los naci-
mientos. Se limita intencionadamente a resefiar los datos utiles para la regula-
cién de los nacimientos, ya que las aportaciones positivas que el conocimiento
del ciclo femenino ofrece para la buena marcha general de la personalidad
femenina, los ha expuesto con anterioridad en una obra més amplia editada
por Julliard. El presente folleto es un resumen de la citada obra para respon-
der a la necesidad de coneisién y sencillez que esperan en estos temas los no
versados en los mismos. Los graficos a colores, que acompafian la exposicion,
lo hacen sumamente instructivo e inteligible, El autor lo ve también como una
aportacién a la elevacién humana, ya que estd convencido de que el tener en
cuenta el método de la temperatura obliga a las compartes a tenerse mutua-
mente en cuenta, a preocuparse el uno del otro, o lo que es igual: a vivir la
vida matrimonial a un nivel humano, lejos del nivel instintivo, y a tomar sus
responsabilidades frente a la prole—Z. HERRERO.

VARIOS, Matrimonio y celibato, Edit. Estela, Barcelona 1967, 18 x 10, 241 p.

El libro es fruto del Congreso habido en Toulouse del 10 al 16 de julio de
1963 y organizado por la Asociacién Catélica Internacional de Estudios Médico-
psicolégicos. Todos estos estudios son el esfuerzo comiGn de moralistas y cien-
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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, 0 anormal en
su hacerse conscientemente cuanto ya posee en si ontolégicamente. Todos los
estudios presentados en este congreso estin 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 precisar, 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. Lépez Ibor, J. M. Sutter y Y. Pellicer las conductas neurédticas e¢n el matri-
monio; A. Hustinx, R. Blomme, R. Cavanagh, M. Oraison y T. Kammercer la
preparacién para el matrimonio en distintos casos; P. Locht y F. Monnoyer la
soledad; A. Plé, P, D’Arcy, H. Duchese, P. Bailly-Salin, F, Marchand el discer-
nimiento de las vocaciones.—Z. HERRERQ.

Ciencias Histdricas

STIERNON, D., Constantinople 1V, Edit. de 1’Oronte, Paris 1967, 19 x 14, 325 p.

En otros nimeros de nuestra Revista hemos tenido la oportunidad de re-
censionar diversos voliimenes de esta coleccién de la historia de los Concilios
ecuménicos, sefialando su interés y oportunidad para esta época actual, uno de
cuyos signos caracteristicos es la aspiracién ecuménica que conmueve a las
almas. Hoy presentamos a los lectores el volumen 5 de dicha coleccién y que
versa sobre el tan discutido Concilio cuarto de Constantinopla y octavo ecumé-
nico. El hecho mismo de que el Concilio fuese convocado para solucionar el pro-
blema del patriarcado de Constantinopla de Focio nos indica ya al interés del
Concilio y por tanto también el interés de esta historia del Concilio para situar-
nos en un camino mas propio que nos lleve a satisfacer mejor esa aspiracién
ecuménica. Porque el camino més propio es la verdad en si misma y en ella
entra de modo particular la verdad histérica de los sucesos que llevaron a la
separacién de Oriente y Occidente, formandose dos iglesias distintas y cnemi-
gds entre si durante siglos.

El autor nos advierte ya en la misma introduceidén que se trata de un Con—
cilio muy particular. En primer lugar es el dltimo de los concilios ecuménicos
celebrados en Oriente, mientras que, por otra parte, es el primero cuya ecume-
nicidad no es reconocida por la ortodoxia greco-eslava, llamada Iglesia de los
siete concilios. Asimismo esta ecumenicidad es puesta en duda, e incluso recha-
zada, por algunos historiadores catélicos. Problema este que -se trata en el
capitulo VIII de esta obra y en la conclusién final de la misma, poniendo las
bases, sobre todo histéricas, para una solucién justa del problema. En los
capitulos anteriores descrlbe los sucesos que anteceden y sitdan al concilio y
luego los aconteceres del mismo concilio. Al final nos da una seleccién de textos
qua ayudan mejor a comprender toda la historia de este concilio.—E. GUTIERREZ.

ORIGENES, Contra Celso, traduccion de Ruiz Bueno, Edit. BAC, Madrid 1967,
20 x 13, 634 p.

No es preciso presentar en esta recensién al gran maestro alejandrino ni
su ingente obra literaria, tan apasionadamente discutido y discutida a poco de
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su muerte. Unicamente interesa referirnos aqui, y de modo concreto, a esta
apologia Contra Celso que nos presenta la BAC en ]a traduccién de Ruiz Bueno.
Antes de nada diremos que es esta la primera traduccién en lengua espa-
fiola que se ha hecho de una obra de Origenes. También diremos que esta
apologia Contra Celso ha llegado integra hasta nosotros en su texto griego.
Lo cual prueba el mérito indiscutible de esta obra, ya que casi todas las demas
sufrieron graves mutilaciones a causa de la discucién origenista prolongada
durante siglos con gran apasionamiento, como indicdbamos al principio. Y es
que esta obra no sélo tiene el interés de darnos a conocer el pensamiento paga-
no acerca del cristianismo —Origenes refuta punto por punto los argumentos
esgrimidos por Celso en su Logos Alethes, que evidentemente recoge el sentir y
pensar paganos sobre el cristianismo—, sino que adem4s expresa su propia per-
shiasién de que el cristianismo no es una mera creencia sin fundamento, sino una
profunda filosofia. El lector, pues, puede encontrar en esta apologia de Orige-
nes tanto el sentir pagano acerca del cristianismo como el pensar cristiano,
més intelectual, de estos primeros siglos de la Iglesia.—E. GUTIERREZ. :

IserLOH, E.- JeDIN, H. - GLAZICK, J., Handbuch der Kirchengeschichte, Band 1V :
Reformation, katholische Reform wund Gegenreformetivn, Edit. Herder,
Freiburg-Basel-Wien 1967, 24 x 16, XXXI-723 p.

M4as gue un sencillo manual de Historia de la Iglesia, podemos decir que
este tomo IV es una obra, si no exhaustiva, si muy completa, de investigacién
sobre el tema de la escisién y Reforma de la Iglesia en el siglo xvI. Si bien en
la composicién de la obra han colaborado tres Profesores distintos, correspon-
diendo a cada uno una parte, segin la divisién de la misma, no podemos decir
que el conjunto carezca de la unidad debida que tan dificil es lograr en estos’
€asos.

La obra estd dividida en dos grandes partes, las cuales, a su vez, se sub-
dividen en diversos apartados o secciones y capitulos, Asi la primera parte,
“la Reforma protestante”, consta de cuatro secciones y 31 capitulos; eserita
toda ella por Erwin Iserloh, Profesor de la Universidad de Miinster. Los titulos
correspondientes a estas cuatro secciones son los siguientes: 1, “Lutero y el
punto de partida de la Reforma (1517-1525)”; 2, La lucha en torno a la com-
prensién de la libertad del cristiano”; 3, “La reforma alemana de los pI‘IDCI-
pes”; 4, “Europa bajo el signo del plurahsmo de las Confesiones”.

La segunda parte, “Reforma catélica y Contrarreforma”, consta de cinco
secciones y 19 capitulos (del 32 al 50). Las tres primeras secciones de esta
segunda parte estin escritas por el conocido historiador del Concilio de Trento
y Profesor de la Universidad de Bonn, H. Jedin, bajo los s1guiente‘s titulos:

“Orlg‘en y aparicién de la reforma catélica hasta 1563"; “El Papado y
la ejecucién del Concilio de Trento (1565 a 1605)”; “Impulso religioso y ri-
queza espiritual de la renovacién catélica”. Las dos secc1ones restantes, escritas
por J. Glazick, Profesor de la Universidad de Miinster, responden a los temas:
4, “Albores misionales a principios de la Edad nueva”; 5, “Contrarreforma
europea y absolutismo confesional”.

S6lo queda afiadir que, ademds de las fuentes y bibliografia general ampli-
simas que recoge de un modo conjunto en las primeras piginas, selecciona tam-.
bién la bibliografia concreta para cada uno de los capitulos, al comienzo de
los mismos.—E. GUTIERREZ.

ALoNSo, C., Los mandeos y lus misiones catélicas en la primera mitad del siglo
XVII, “Pontificium Institutum orientalium studiorum”, Roma 1967, 24
x 17, XX-263 p.

El presente estudio es la tesis que el autor presenté en la Universidad
Gregoriana para obtencién del titulo de doctor en Historia.

Quienes hemos convivido con el P. Carlos hemos podido apreciar el entu-
siasmo fervoroso con que, en todo momento, se dedicaba a investigar cuanto
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pudiese hacer relacién a la labor misionera de los agustinos en Persia. Precisa-
mente de este contacto con los papeles que hablaban de esta labor misionera
agustiniana, se dio cuenta del interés que podia representar, no sélo para la
historin de la propia Orden, sino también para la de los carmelitas descalzos
y para la historia oriental de las religiones, un estudio concreto sobre las misio-
nes catodlicas entre la secta de los mandeos. Efectivamente, en la historiografia
de la Orden agustiniana no existia absolutamente nada acerca de este punto,
bhabiendo sido ella la primera en llegar hasta estos gnésticos para su conver-
sion. Tampoco los carmelitas descalzos, llegados pocos afios después, podian
contar con un estudio completo y claro de esta labor misionera de los suyos
entre los mandeos, aun cuando tuviesen ya muchos elementos recogidos en una
obra anénima, publicada en Londres el afio 1939, bajo el titulo A Chronicle
of the Carmelites in Persia. Y, si bien es cierto que, en Europa, muchos estu-
diosos de la historia de las religiones han dedicado gran atencién e interés al
estudio de esta secta peculiar, sobre todo en los ultimos 50 afios, hasta el punto
de que en 1930 se designd este interés con la expresion de “fiebre mandea”,
hay que admitir, sin embargo, que a pesar de este interés y de las importantes
publicaciones que han hecho de la abundante literatura de esta secta, cuando
se refieren, por ejemplo, al descubrimiento de los mandeos “hacen agua” mu-
chas veces por repetir conceptos que no responden a la realidad histérica. Por
eso el autor ha querido, ante todo, llenar esas lagunas en la historiografia de
las misiones catdlicas entre los mandeos y servir, al mismo tiempo, de orienta-
cién a los estudiosos europeos del mandeismo. De ahi el evidente interés univer-
sal que presenta esta tesis doctoral del P. C. Alonso, calificada, por otra parte,
con la nota méaxima de la Universidad Gregoriana.

Consta de ocho capitulos, subdivididos en diversos paragrafos. 1: Primer
contacto misional con los mandeos por obra de los .agustinos de Goa (1609).
II: Establecimiento de una misién carmelita en Bassora y primeras actividades
(1623-1626). III: Propaganda Fide y las misiones carmelitas entre los man-
deos (1626-1636). IV: La misién agustiniana desde 1623 hasta 1633. V: Una
contienda juridica entre Agustinos y Carmelitas. VI: La misién earmelita desde
1636 hasta 1641. VII: La misién agustiniana desde 1633 hasta el final. VIII:
Laﬁ misién carmelita en tiempo del P. Ignacio de Jesis (1641-1652).—E. Gu-
TIERREZ.

Loomi8, S., Paris bajo el terror. Junio 1793-Julio 1794, Edit. Juventud, Barce-
lona 1967, 22 x 15, 430 p.

En la presente obra, el autor nos describe con toda serie de detalles los
sucesos y acontecimientos que vivié Francia y principalmente Paris en aquellos
dias dolorosos del terror. Con todo, no se trata de una descripeiéon fria de los
hechos, como si fuese una lista puramente cronolégica en la que recogiese todos
los sucesos pasados, uno después de otro. Se trata de una descripcién histérico-
critica ciertamente, pero a la vez, vivida, y hasta apasionante, de los hechos
pensados o realizados por personas concretas, con sus virtudes y sus vicios, con
sus ilusiones y sus tormentos, con sus aspiraciones y sus derrotas, con sus ac-
tuaciones frente a la sociedad y en su vida intima y privada. Estos personajes
quizas sean demasiado poco conocidos en toda la riqueza, tanto positiva como
negativa, de su vida y sin embargo en ellos y a través de ellos podemos no sélo
apreciar el papel que cada uno de ellos jugd en esta revolucién del terror, sino
incluso comprender, gracias al estudio de Loomis, esa misma revolucién en toda
su complejidad y horror.

La primera parte de la obra es un estudio interesantisimo, histérica y .
sicolégicamente, de la joven Charlotte Corday que, llevada del idealismo, bebido
en los cldsicos latinos y en los més recientes a ella como Corneille y Rouseau,
decidié matar al espantoso y terrible Marat para salvar a Francia de los horro-
res de este hombre y asi conseguir para ella el verdadero sentido de la Revolu-
cién iniciada en 1789 y que la joven idealista habia saludado como una autén-
tica libertad para el pueblo francés. Alma pura, noble, generosa y valiente no
duddé en cometer el crimen que creia salvar a su pueblo ni experimenté la me-
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noa debilidad, después, ante los tribunales ni ante la guillotina que corté su
cabeza.

En la segunda parte son figuras centrales de la misma dos personajes
curiosos: la dominante y ambiciosa Madame Roland y el genial Danton, aun
cuando sus propios errores le llevasen a la guillotina.

La tercera y ultima parte es el relato de los cuatro meses en que Robes-
pierre, dueiio absoluto del poder, y Saint Just —el Angel de la Muerte— sem-
braron con asombrosa frialdad el dolor, la desolacién y la sangre en toda Fran-
cia.—E. GUTIERREZ.

HAYEK, M., Charbel Makhluf, monje de Oriente (El camino del desierto), Edit.
Coculsa, Madrid 1968, 22 x 14, 135 p.

Nos encontramos ante una biografia, premiada por la Academia Francesa,
sobre un eremita silencioso del Libano, P. Charbel, beatificado por Pablo VI
el afio 1965.

Para el buen entendimiento de estas paginas y su provecho, es preciso que
el lector se deje guiar por el autor libanés, quien le conducird a otro mundo,
el Libano. Geograficamente nos lleva a un pais evocador, cuna de civilizaciones,
mosaico de razas, de culturas y de creencias, y lazo de unién entre Oriente y
Occidente. Espiritualmente se penetra en el mundo misterioso de los solitarios,
cuyas siluetas, desde el fondo de los primeros siglos del cristianismo, vienen a
fundirse en este eremita de finales del siglo xIx.

Su simple lectura es una invitacién a buscar un poquito de soledad, de
silencio, donde se fraguan las cosas grandes y santas, donde Dios habla sin
palabras estridentes, en contraposicién al continuo y machacén ajetreo que
nos rodea hasta tal punto que olvidamos la primacia de la oracién, del desasi-
miento total, de la pobreza. Es la hora de razonar menos y de creer mas.—-
J. FREY.

BARRIOS, A., Mujer audaz, Edit. Coculsa, Madrid 1968, 24 x 18, 682 p.

Gran ejemplo de seriedad cientifica y de rigurosa hagiografia la que nos
garantiza el autor en esta magnifica obra bibliogrifica sobre Santa Micaela del
Santisimo Sacramento. En ella nos traza el P. Alberto Barrios una fisonomia
completa siguiendo al detalle su vida y oscilaciones en los diversos climas y
ambientes politicos en que desplegé su actividad, sus inquietudes vocacionales y
fundaciones caritativas que dirigié con acierto y rara valentia frente a varios
atropellos cometidos contra sus empresas benéficas.

Constituye una biografia singularmente critica, imparcial e histéricamente
documentadisima, agotando cualquier minudsculo escrito y carta para encua-
drarlos en el instante histérico que marca un grado en la vida de la vizcon-
desa Micaela Desmaisiéres. Mujer que en medio de frivolidades mundanas y
vaivenes politicos, familiares y econémicos, dio pruebas de gran audacia y sere-
nidad. El autor sitiia en su punto exacto el espiritu de Micaela, con las forza-
das limitaciones, haciendo resaltar la accién de la gracia en medio de la rela-
tiva mundanidad y ambiente de etiqueta en que se desarrollé parte de su vida.
No se omite ningin detalle, se analizan sus momentos con minuciosa escrupulo-
sidad y profusién exhaustiva de documentos y relaciones, y es actualisima la
preocupacion eclesial que sintié la santa y el deseo de revitalizaciéon, |

Como colofén de esta preciosa biografia no podemos menos de secundar los
anhelos que el prologuista, P. T. Ibarreche, detalla al final del prélogo. La
edicion estd muy cuidada.—I. R.
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Ciencias Pastorales y Espiritualidad

THRULAR, K. V., La hora de los laicos. La santidad de los laicos en la Const. dog-
matica sobre la Iglesia del Cone. Vaticano 1I, Edit. Razén y Fe, Madrid
1966, 17 x 11, 192 p.

La pluma fécil y calida del P. Thrular nos ofrece ahora un comentario
sobre la teologla del lalco, siguiendo de cerca el texto conc111ar Su intencién es
demostrar cémo ¢l laico no estd en la periferia de la Iglesia, sino incluido plena-
mente, junto con los demds miembros, en la profundidad del misterio de Cristo.
De ahi su vocacién a la santidad evangélica, participando del misterio real de
Cristo, dentro de su propio ambiente, en medio de las estructuras humanas en
que desarrolla su existencia de cada dia. En breves paginas, el autor abre un
bello panorama a los laicos, haciéndoles ver cémo han de vivir el misterio
eclesial de una manera comprometida, conscientes de su hora, de su tiempo.—
A. GARRIDO.

VERHEUL, A., Introduccion a la Liturgia. (Trad. del aleman por Alejandro Este-
ban), Edit. Herder, Barcelona 1967, 20 x 12, 385 p. .

La orientacién de nuestros manuales de Liturgia va cambiando poco a
boco, sobre todo después del Concilio. Esta Introduccién a la Liturgia que es
un servicio_a la teologia del culto, ya estd alcanzada por este decidido deseo
de renovacién y resulta ya mas cercano a nosotros.

La obra que es justamente una introduccién al estudio teoléglco de la Li-
turgia, se divide claramente y légicamente en dos partes: una teologia de la
Liturgia en su ser interno, trinitario y eclesial, y una segunda parte dedlcada
a la piedad o espiritualidad hturglca

La primera aproximacién a la realidad interna que define la Liturgia es
la deseripeién de la Liturgia como encuentro con Dios. Es el aspecto teocéntrico
de la naturaleza de la Liturgia. Con ello se deshace cualquier tentacién de con-
siderar la Liturgia en su formalismo estético o juridico. “No es la estética el
criteri)o primario de la Liturgia sino el encuentro entre Dios y su Iglesia”
(p. 39).

Después de esto viene la posicién de Cristo en la Liturgia. Porque el en-
cuentro del hombre con Dios se realiza en Cristo. Cristo es la encarnacién per-
sonal del misterio litdrgico que se prolonga hoy en la Iglesia. Cristo es el que
realiza la Liturgia en si mismo y en nosotros.

Con la posicién de Cristo en la Liturgia a veces se olvida al Espiritu
Santo. Por ello estd muy acertado dedicar un capitulo a la relacién entre Espi-
ritu Santo y Liturgia antes de pasar a la Iglesia como espacio actual de la
Liturgia en su doble situacién terrena y escatolégica. La Iglesia es una comu-
nidad cultual. Viene luego el estudio de la Liturgia en su ser visible de signos
y sus motivaciones teolégicas con una valoracién de la corporeidad de la
Liturgia.

En la segunda parte se trata el desarrollo histérico y teolégico de las rela-
ciones entre Liturgia y espiritualidad y sus relaciones con las devociones popu-
lares y la misma piedad biblica de la que €s continuacién. Un capitulo de mayor
novedad e interés es el dedicado a la relacién entre Liturgia y ecumenismo que
no es normal encontrarlo en los cldsicos textos.

Los formadores de la conciencia litirgica en la Iglesia actual tienen en esta-
obra del profesor Verheul todo lo necesario para una sintesis pedagégica de
las dltimas reflexiones sobre la teologia del culto y el misterio de Cristo tal
como se act@ia en la Liturgia.—P. J. FERNANDEZ, O, S. A,
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VAR10S, Buscando la Iglesia Conciliar, Edit. Fontanella-Nova Terra, Barcelona
1968, 13,6 X 18,5, 361 p.

VAR105; La Carta del P. Arrupe: requiem por el coustantinismo, Edit. Nova
Terra, Barcelona 1968, 13,5 x 18,5, 289 p.

El proceso dialéctico postconciliar estd en plena efervescencia. En nuestro
pais, la reflexidon provocada por el Concilio ha adquirido rasgos peculiares, ten-
siones caracteristicas. En todos los campos del pensamiento y, sobre todo, en
los de la accién pastoral y politica el impulso renovador esta exigiendo —con
tonos cada vez mds agresivos— un cauce urgente de realizaciones.

En este horizonte se sitian abiertamente las dos obras que presentamos a
los lectores, escritas ambas bajo el signo de la “denuncia profética” y por un
equipo de escritores —sacerdotes y seglares— “comprometidos”: J. M.* Gonza-
lez Ruiz, A. C. Comin, J. Garcia Nieto y algunos mas.

Buscando la Iglesia conciliar apunta y quiere ser ya una renovacién histé-
rica dentro de la Iglesia espafiola, Joaquin Ruiz-Jiménez —que prologa la obra
y se confiesa en sintonia con sus inquietudes, anhelos y metas— dice que “éste
es un libro escrito con dolor y que sélo con dolor es pos1b1e leerlo y entenderlo”.
Efectivamente, no es libro para ser leido con cdlculo ni filologia —las palabraq
traicionan constantemente— sino para ser comprendido empaticamente.

El nicleo de la obra lo constituyen los comentarios y criticas que el equipo
de redactores de la Revista “Aun” presenté en sus dos iltimos nimeros apare-
cidos a la “Declaracién de la comisién permanente de la Conferencia Episcopal
"Espafiold”, también llamada “Instruccién pastoral de urgencia”. Consignaré
los principales reproches formulados: el hecho de que fuese publicada por la
comigién permanente pocos dias antes de reunirse en asamblea plenaria la Con-
ferencia Episcopal Espafiola; la interpretacién minimalista y restrictiva de la
doctrina conciliar, sobre todo en lo que se refiere a las libertades sociales y
politicas; la torpe conexién del documento con otras instrucciones pastorales de
los afios tremta, la primacia concedida a la autoridad politica frente a la
libertad de conciencia y, especialmente, la defensa del corporativismo y el poner
limitaciones a la doctrina pontificia sobre el derecho y libertad de asociacién
sindical, asi como la ausenma de denuncia profética de las injusticias manteni-
das por el actual régimen politico. También se incluyen algunos trabajos sobre
la crisis religiosa espafiola, y la pobreza eclesial, especialmente el clima anti-
pastoral de la diécesis de Lérida.

De Requiem por el constantmzsmo es calificada la famosa carta que el
P. Arrupe dirigié a los superiores de América Latina, acompafiada del Estatuto
de las C. I. A. S.; otra dirigida a los jesuitas que trabajaban en dichos Centros
y, finalmente, la destinada a la asistencia de América del Norte sobre los pro-
blemas raciales.

La obra ha sido dispuesta en cuatro partes. La primera es una ambienta-
cién de las cartas; la segunda incluye la publicacién integra de los citados
documentos, la tercera recoge una serie de comentarios propios y ajenos den-
tro de su misma linea; y la cuarta presenta el reverso de la medalla: una serie
de documentos ecleSIastlcos en contraste u oposicién manifiesta; asi la “Decla-
racién de la comisién permanente de la conferencia episcopal espanola “Decla-
racion colectiva de la comisién episcopal francesa de accién social y caridad "y
las “Reflexiones” de la misma comisién sobre la situacién socioeconémica en
Francia. La polémica sigue abierta.—J. Rusro.

Mc KENZIE, J., La autoridad en la Iglesia, Edit, Mensajero, Bilbao 1968, 215 p.

Una causa de la crisis actual de la autoridad en la Iglesia hay que bus-
carla en el desconocimiento de su naturaleza teolégica. Este libro del P. Mec
Kenzie sobre la autoridad en la Iglesia intenta un esclarecimiento de lo que el
Nuevo Testamento dice en torno a la autorldad

La concepeién y por tanto el ejercicio de la autoridad eclesidstica ha ve-
nido entendiéndose, muchas veces, en relacién y en comparacién con la autoridad
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en el dmbito civil. Sin embargo el P. Mc Kenzie piensa que la autoridad en la
Iglesia recibe su ser y su inteligibilidad de Cristo que es su orlgen y su destino.
No se niega con ello, que la evolucién histérica en la concepcién y en la ima-
gen de la autoridad civil influya en la comprensién de la autoridad en la Iglesia.
Pero hay algo que les distingue radicalmente.

Para mostrar todo esto, el autor, conocedor profundo de las situaciones
biblicas, analiza una serie de textos neotestamentarios, para ver cuil es la
misién del Jefe de la Iglesia (Cristo); de Pedro y de los Doce; lo que es el mi-
nisterio apostélico en la primitiva comunidad de los creyentes. De todo ello pa-
rece desprenderse ese “estilo evangélico” de la autoridad a la que ha vuelto
el Concilio.

La segunda parte son ya reflexiones, ttiles en definitiva, sobre puntos mis
cercanos a nosotros. Se alude a la sicologia del liderato, al prestigio de la auto-
ridad analizando sus causas; a los valores de la autoridad en nuestro mundo;
a la organizacién y tensién entre autoridad y libertad. Son reflexiones que se
mueven en el plano de lo préctico.

En definitiva el ‘libro constituye una buena aportacién y un buen servicio
a la autoridad y a la obediencia en la Iglesia que necesitan ser mas conocidas
en su naturaleza y en sus relaciones para ser mas apreciadas.—P. J. FERNANDEZ,

0.8. A

LE LEANNEC, A. M., La vocacién religiosa femenina. Psicopatologia y admisién,
Edit. Fax, Madrid 1967, 20 x 14, 206 p.

Ya pasé afortunadamente el tiempo de desconfianza en recurrir a la sico-
logla para esclarecer los procesos inconscientes pero reales de una vocacién
religiosa. Se temia por una desvalorizacién de lo que ella tiene de gracia. Y sin
embargo hoy todos saben que, manteniendo la debida distancia, es 1util todo lo
que venga de la sicologia.

" 'El libro de la Doctora Anne Marie, presentado como tesis doctoral en la
Facultad de Medicina de Paris, va dmg'ldo a proporcionar los datos necesa-
rios para un examen sicolégico de la vocacién femenina a la vida religiosa, con
su historia y prehistoria.

Comienza con las cuestiones, ya importantes, del método. De ahi parte todo
del método empleado para afrontar el examen sicolégico. En pédginas siguien-
tes se estudian los datos clinicos que hay que tener en cuenta para una mayor
eficacia, como saon, los antecedentes hereditarios y personales del sujeto. Viene
luego el examen ya propiamente dicho, en orden a la determinacién de la per-
sonalidad del candidato y su dlagnéstlco preciso. A partir de este momento se
tratan ya los problemas creados por los resultados y su clasificacién para el
descubrimiento de la madurez afectiva en que se produce la opcién vocacional.
El capfitulo IV va dedicado a las manifestaciones patologlcas o contraindica-
ciones y a los signos de su existencia. El libro se cierra con un capitulo sobre
el examen sicolégico sistematico y sobre la funcién del siquiatra en el discerni-
miento de las aptitudes para la vida religiosa.

El aspecto més positivo de este estudio sobre la vocacién religiosa feme-
nina es el despertar un interés y convencimiento més profundo de la necesidad
de lo sicolégico para la comprensién total de lo teolégico en una vocacién reli-
giosa.—P. J. FERNANDEZ, O. S. A.

GOLLWITZER, H., Athéisme marxiste et foi chrétienne, Edit. Casterman, Paris
1965, 13,6 x 19, 207 p.

La obra de Gollwitzer, que nos llega en su versién francesa, se céntra sobre
un tema tan debatido dltimamente como el didlogo entre cristianos y marxistas.
Pero no creo que venga a ofrecernos nueva luz. Bastaria decir que el libro ha
sido elaborado con anterioridad al elima conciliar para comprender su postura
rigorista. Por ello, el valor del libro radica en la recopllacwn de Jos textos de
Engels-Marx relativos a la religién. Pero ignora casi totalmente que existe un
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neo-marxismo, con el que precisamente se pretende dialogar. Es sintomatico que
no cite nunca a R. Garaudy y apenas a E. Bloch.—J. RuBio.

VARIOS, Des Chretiens interrogent UAthéisme. T. 1: L’Athéisme dans la vie
et la culture contemporaines, Edit. Desclée, Paris 1967-1968, 2 vols., 15
X 21, 500 y 486 p.

Presentamos a nuestros lectores el primer tomo en dos volimenes de la
obra en colaboracién (que aparecerd en tres tomos) sobre el ateismo bajo el
punto de vista cristiano. Bajo la direccién de J. Girardi y J. F. Six, un equipo
internacional de especialistas catélicos en ateismo han conjuntado sus esfuerzos
para lograr una visién casi exhaustiva del fendémeno ateo. La obra se publica
simultdneamente en cuatro lenguas: inglés, francés, aleman e italiano. La ini-
ciativa se debe a la universidad salesiana de Roma y tiene un cariacter mar-
cadamente enciclopédico, aunque adopte la forma de tratado. Dos preocupacio-
nes resultan centrales: la de comprender el ateismo, “aguijéon de la cristian-
dad” en frase feliz del Cardenal Konig, y la de afrontar los problemas que
plantea por medio del examen cristiano de las soluciones que ofrece. En el
ultimo tomo se acentuara el aspecto dialégico, tan necesario para la verdadera
fecundidad del intento. Porque la obra se dirige tanto a los cristianos como a
los ateos.

El primer tomo es un analisis amplio del fenémeno ateo en la perspectiva
cultural contemporinea. El segundo tomo versari sobre el ateismo en la filo-
sofia, campo primordial de su planteamiento. El tercero se titulara “Le Chris-
tianisme face 4 'Athéisme”.

"Centrdndonos ya en este primer tomo, llama la atencién el que se haya con-
cedido tanta importancia al aspecto psicolégico del ateismo, que ocupa las tres
quintas partes del primer volumen. El resto se dedica al aspecto sociolégico.
Tras una extensa introduccién de J. Girardi (importancia del tema, precisiones
terminolégicas, didlogo catélico-ateo), siguen dos estudios sociolégicos: el fené-
meno de la incredulidad en Francia (J. Potel) y otro muy notable de E. D, Vogt:
las mterpretaclones soc1016g1cas del fenémeno religioso en el ateismo contem-
poraneo. La segunda seccidon versa sobre los aspectos psicolégicos del fenémeno
ateo. Comprende nada menos que siete estudios: andlisis psicolégico del fené-
meno ateo (A. Vergote), psicoanélisis y atefsmo (L. Beirnaert), crecimiento psi-
colégico y tentaciéon de ateismo (A. Godin), el ateismo de los jévenes (G. Mila-
nesi), el ateismo de los creyentes (R. O. Johann), conversiones cristianas al
ateismo (G. Hourdin) e interpretaciones psicolégicas del fenémeno religioso en
el ateismo (A. Vergote). El valor de los trabajos es desigual, pero siempre den-
tro de una calidad aceptable.

El segundo volumen tiene cinco secciones, dedicadas respectivamente a las
ciencias de la naturaleza, la historia de las religiones, el arte, el ateismo mili-
tante y la pedagogia del ateismo. Resulta incomprensible que se haya conce-
dido tan escasa importancia a la primera( dos trabajos muy breves de J. Ruffino
y P. Chauchard). En cambio es muy notable la dedicada al ateismo en el arte,
con estudios de Ch. Moeller (aspectos del ateismo en la literatura), P. Modesto
(el ateismo en la literatura soviética), E. Balducei (en la italiana) y A. Ayfre
(en el cine). También se concede la debida atencién al ateismo militante, aun-
que el trabajo sobre Checoslovaquia ha quedado ripidamente desfasado. La pe-
dagogia del ateismo es estudiada en el marxismo (W. Nastainezyk) y en J. De-
wey (G. Corallo).

Algunos trabajos siguen una metodologia muy técnica. Pero la mayoria se
desenvuelven a nivel de vulgarizaciéon culta. La inmensa mayoria tiene un ca-
riacter meramente expositivo, no critico. De todos modos, no es preciso subrayar
el valor de conjunto de la obra.—J. RuBIO.

[ ]

PASTEU, A., La volonté de Dieu, Devoir et bonheur, Paris 1967, 18 x 13, 208 p.

Lo voluntad de Dios es un libro que estudia los mandamientos de la Ley
como cauces o expresiones del querer divino, Aunque pudiera parecerlo a pri-
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mera vista, no se trata de un estudio moral sobre los mandamientos. El autor
busca raices mas profundas. Se mueve en una linea teolégica. Arranca de la
aspiracién comin a los hombres de todos los txempos y de todos los continentes
acerca de la felicidad. El hombre, sin excepcién, quiere ser feliz. Para conseguir
una auténtica felicidad, durable, inalterable, inalienable, el autor, con toda
verdad, no encuentra mis camino que el cumplimiento de la voluntad de Dios.
“Sélo, dice, la conformidad a esta ley natural procura la paz y una buena con-
ciencia”.

Tales son las ideas principales que tejen la contextura de esta obra.

El tema, se puede apreciar bien es interesante. Hoy como siempre el hom-
bre necesita enraizarse en Dios si quiere conseguir la verdadera felicidad.—
B. DoMINGUEZ.

LEFEBVRE, G., La unidad misterio de vida, Edit. Coculsa, Madrid 1968, 21 x 13,
95 p.

Estamos ante un libro de paginas muy reducidas, lanzado por Editorial Co-
culsa con el ndmero 20 dentro de la Coleccién “La vida en Cristo”. El autor,
Dom Lefebvre, aborda en él un tema de actualidad, ciertamente, pero delicado
y espinoso: la desunién que existe dentro del cristianismo. Hecho escandaloso
en el que el autor quiere ver una culpabilidad de todos.

Efectivamente, nada més opuesto al mensaje y al espiritu de Cristo que la
desunién de sus discipulos. Todo lo que se trabaje por la unidad estari siempre
en la linea de la voluntad de Dios.

A conseguir, pues, un trabajo eficaz en la conquista de la unidad estdn orien-
tadas estas paginas. “Querriamos ayudar a los cristianos, dice el autor, en la
profundidad de la fe, a encontrar los puntos de contacto con sus hermanos, a
ser conscientes de lo que nos une y nos permite gozar del comin amor a Cristo,
nuestro unico Salvador”.

El ecumenismo es uno de los grandes fendémenos de la vida actual de la
Iglesia y uno de los campos en donde méds se aprecia la vitalidad interna de
la misma. Todos tenemos que ser conscientes de esa realidad y trabajar, en la
medida de nuestras fuerzas, por la unidad. Este libro contribuira indiscutib]e-
mente a conseguir posturas internas indispensables para una viveneia del men-
saje esencial del cristianismo: la unidad.~—B. DoMiNGUEZ.

GUARDINI, R., Pridre et vérité. Méditations sur le “Notre Pére”, Edit. du Cerf,
Paris 1966, 19 x 12, 234 p.

El subtitulo de la obra reduce y conereta el campo en donde van a unirse
plegaria y verdad. Este libro, pequefio si se quiere, en las pdginas, denso y
profundo en las ideas, contiene unas meditaciones sobre el Padrenuestro, la ple-
garia que Cristo ensefié a peticién de los Apédstoles. Estas meditaciones estin
intimamente relacionadas con la célebre obra de Guardini El Sefior. En realidad
vienen a ser una ampliacién de las consideraciones del Padrenuestro contenidas
en dicha obra.

La competencia y la piedad del autor son una garantia. Meditar el Padre-
nuestro bajo la guia luminosa de Guardini constituye una verdadera delicia.

Por eso Guardini ha escogido el tftulo de estas meditaciones con sumo
acierto. Dicho titulo, segtin su confesién, “significa que la plegaria no debe
nunca discurrir por los cauces del sentimiento, variables e imprevisibles, sino
a la luz de la verdad y al calor del corazén”

Las meditaciones se desarrollan en un cllma estrictamente biblico. Por lo
que su frescor y tonalidad religiosos adquieren mayor relieve. Las peticiones
del Padrenuestro se suceden sin extorsiones dejando al descubierto su rico
contenido. De esta forma cualquiera puede aprovecharse de esa oracién, la méis
sublime.—B. DoMINGUEZ.
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CARVALHO, M. J., Dieu et liberté, Edit. Téqui, Paris 1967, 19 x 14, 286 p.

M. Joaquim de Carvalho es un filésofo brasilefio. Con ello se expresa ya la
naturaleza del estudio de este libro. Se trata de un trabajo filoséfico sobre un
tema tan apasmnante como el que encarnan estas palabras: Dios y Libertad.
A través de la nocién de libertad Carvalho nos conduce a la nocion de Dios.
Y con toda razén., ;Cémo comprender la libertad del hombre en toda su amplitud
sin llegar hasta Dios?

El libro consta de dos partes principales. La primera trata de la libertad
del hombre y de Dios. Demuestra que la 11be1tad es real, que viene de Dios y
que conduce a Dios. La segunda, que titula “metafisica de la libertad”, analiza
sutilmente las relaciones de la libertad con el tiempo y el espacio. Inmediata-
mente aclara el sentido de libertad para terminar en un estudio de la concien-
cia de la libertad y la libertad de conciencia.

Un libro con temitica muy interesante tratado con la competencia que exige
un tema tan complejo.—B. DoMINGUEZ.

RAHNER, K., Oyente de la palabra, Edit. Herder, Barcelona 1967, 22 x . 14,
239 p.

Oyente de la palabra es el titulo a un esbozo de filosofia de la religién pu-
blicado por K. Rahner ya en el aifio 1941, La obra presente se debe al resultado
de una buena refundicién que J. B. Metz logré a base de reflexiones, a veces
un poco persona]es, que facilitan la comprensién de ideas y de términos. A pe-
sar de ello, sigue siendo una obra profunda, casi exclusiva para ﬁlosofos y
tedlogos.

El problema que originariamente plantea el autor es el de la postura: que
el hombre debe adoptar frente a la palabra de Dios pronunciada y revelada his-
téricamente, Como palabra de Dios, no puede quedar indiferente para el cono-
cimiento de por si receptivo del hombre. El mismo hombre tiene la exigencia a
cimentar y exp]lcar su existencia sobre esa palabra revelada, y llberarse del
escepticismo y la incomprensién.—J. F. .

LEBRET, L. J.- SUAEVET, Th., Examen de conciencia para nuestro tiémpo, Edit.
Estela, Barcelona 1965, 3.2 ed., 20 x 14, 167 p.

Todo este libro, como su mismo titulo pone de relieve, es una llamada a la
conciencia del hombre de nuestro tiempo, sea cualauiera la situacién que ocupe
dentro de la gran méquina aue constituye el mundo. Son sugerencias, llamadas
de atencién, mensajes, aldabonazos que se dejan sentir cargados de inauietud en
lo més profundo del alma, en busea de un despertar de la comodidad, de la
falta de espiritu de responsabilidad y de solidaridad. Se pasa revista a todos
los estratos de la vida humana: la vida personal y familiar, la vida profesional,
la vida social, la vida religiosa. Para cada uno de ellos hay palabras cortantes,
descarnadas, realistas: palabras que sefialan problemas, aue acusan desviacio-
nes, que proponen metas. Bl cristiano, si estd preocupado por construir un
mundo mejor donde reine una mayor justicia e imperen unas relaciones socia-
les méds dignas y humanas, debe empezar por examinar su propia actuacién
con sinceridad y valentia. La labor es de todos. Por ello, este libro puede ser
6til a cualquiera que lo hojee, desde el patrono y los empleados de una empresa,
hasta el enfermo que yace inmévil en su lecho, pasando por el sacerdote que se
sienta también responsable en la edificacién de un mundo que, para que sea méas
divino, ha de ser también mais humano.—A. S,

Buzy, D. y BruNoOT, A., Santos y santas del Evangelio, Edit. Sal Terrae, San-
tander 1967, 21,6 x 15,5, 235 p.

Colocéndose en el sentido genuino de la imitacién de Cristo, al mismo Cristo
no podemos aislarle de la situacién ambiental y de los personajes que le rodearon,
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quienes, de algin modo, han reflejado en sus vidas los ejemplares y las ensefian-
zas del Maestro. Resulta interesantisimo, por lo tanto, un estudio hagiografico
de cada uno de esos seguidores o favorecidos de Crlsto que componen la trama
secundaria de su obra, con el fin de contemplarla por separado “como se con-
templa y admira en un museo los cuadros del maestro”.

Se ofrece este libro perfectamente a la meditacién evangélica. Es lastima
que sean a veces desestimados estos libros por las personas cultas, sencillamente
porque les suenan a prosaico, antes de haber bebido de su profunda y auténtica
espiritualidad—E. SARDA.

NEWLAND, M. R., La Biblia y la Faemilia, Edit. Sal Terrae, Santander 1968,
21,56 x 16,6, 280 p.

Libro indispensable-a toda familia con hijos o hijas que emplea algin rato
en familia dedicado a la lectura de las Divinas Escrituras. Tras exponer la
grave necesidad que tienen muchas f‘lmll]"ls de entender el Antlguo Testamen-
to y de resolver las dificultades de los nifios, pasa la autora misma a resolverlas.
Se detiene principalmente en el Antiguo Testamento, ya que es la parte menos
comentada hasta ahora en los sermones, homilias, ete., y debido a esto, plantea
problemas que resuelven satisfactoriamente, orlentados de un modo especial
para los nifios.

Este hermoso libro tiene puesta su finalidad principalmente en relacionar
el Antiguo Testamento, lo cual consigue de un modo ameno y sencillo. Al Nuevo
s6lo dedica exphcltamente un apéndice al final.—OLEA.

URRUTIA, J. L. de, Algo sobre Dios, Edit. Mensajero, Bilbao 1968, 19 x 12, 172 p.

"El subtitulo de este libro “Teologia para el hombre culto” viene a expresar
las caracteristicas de su contenido. Los tratados y textos teolégicos son dema-
siado prolijos y técnicos para el gran publico. Y los resiimenes del catecismo
se quedan pequefios y su formulacién simple es insuficiente para una inteligen-
cia desarrollada.

Por otra parte, es ineludible para todo hombre tener un conocimiento sobre
Dios adecuado a su nivel cultural. El intento del autor ha sido, pues, hacer
una exposicién teolégica clara, no demasiado extensa, y con proyeccién espiri-
tual para nuestro cristianismo cotidiano; que sea manantial de vida interior.

Asf de sencillo, sin méis pretensiones, responde satisfactoriamente a nues-
tros interrogantes sobre Dios, su naturaleza y nuestras relaciones con El Mo-
delo de claridad, muy de hoy en su mentalidad y en linea de servicio hacia el
hombre de la calle, como todos los de dicha editorial.—IL. GARAVER.

VAR08, Por una formacién religiosa pare nuestro tiempo, Edit. Marova, Madrid
1967, 19 x 14, 225 p.

La tradicién pastoral y catequistica de la Iglesia es un continuo testimonio
de su esfuerzo por anunciar la Buena Nueva del Sefior a todos los hombres. Esta
accién salvadora la Iglesia nunca ha querido realizarla de modo atemporal, sino
contando con la mentalidad y situacién cultural de cada época.

Nuestra época actual lleva consigo nuevas exigencias de ese continuo testi-
monio de la Buena Nueva. Captar esas exigencias es lo que ha pretendido el
Secretariado Nacional de Catequesis en las Actas de la I Jornadas Nacionales
de Estudios Catequisticos, reunidas en el pequefio libro que aqui recensionamos:
Por una formacion religiosa para nuestro tiempo. En el libro puede encontrar el
lector articulos de autores tan competentes en métodos catequético-pastorales
como Audinet, Blajot, Echarren, Estepa Llaurens, Jubany, Lépez Ortiz, Rodri-
guez Medina, Ubieta y Yanes.

Todas estas reflexiones recogidas aqui sobre la “Accién Catequética de la
Iglesia a la luz del Concilio Vaticano II”, ponen nuevamente de manifiesto que
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la luz segura para guiar los pasos renovadores de quienes andan los caminos
del mundo actual se encuentra en el Concilio Vaticano II. Los cortos articulos
reunidos en el libro nos hacen apreciar la accién catequética de la Iglesia como
un mensaje salvador que busca al hombre ajustando a su érbita vital y espiri-
tual todo condicionamiento sociolégico y pedagégico. También hacen una llamada
seria a los responsables e instituciones de la accién catequética: familia, escue-
la, parroquia.—F. PEREZ.

PEREIRA, C. - HAuN, F., Mi Juventud y Dios, Edit. Sal Terrae, Santander 1968,
17 x 12, 186 p.

Es bien conocida por nuestro mundo la inquietud de tantos directores espi-
rituales —sacerdotes, religiosos, seglares— por presentar la religién catdlica
a la juventud como tabla de salvacién. Las grandes obras sobre este tema (juven-
tud-Dios) se multiplican. Los padres Pereira y Hahn han auerido aportar su
colaboracion en esta gran empresa. En un lenguaje sencillo y comprometido
van presentando los problemas de los jévenes; obligando a éstos a hacerse las
preguntas del por qué de su existencia, del por qué de su cristianismo. de su
Dios, de su confesién, misa y comunién, de su reflexién, de su yo en rebeldia, de
su vocacién en la Iglesia... .

El libro, nunca se queda en un indiferentismo, en una mediocridad. Siem-
pre pide y quiere juventud auténticamente comprometida a través de sus idea-
les mirados en Dios. Es la reflexién la que le llevarad a esa autenticidad. Auten-
ticidad que es entrega, que es sinceridad, que es misterio y oscuridad. En esta
misma linea vamos a encontrarnos con el joven que ademés de su relacién con
Dios, vive la relacién con los hombres: la amistad. el servicio, el alcance del
propio yo luchando con otros no-yo, la vivencia de la propia vocacién sabiendo
que los demds también tienen que dar una respuesta a una llamada... En fin, un
libro de propaganda bien hecho y bien pensado, puesto al servicio de la inquie-
tud juvenil—D. SANLOPE.

VAR08, Vocation (Dossier), Edit. du Chalet, Lyon 1967, 22 x 17, 106 p.

Un “dossier” de este estilo (folletos sobre un tema no encuadernados mas
aue por una envuelta titulada) podria parecer inferior a un libro sobre vocacién
v, sin embargo, por poseer las caracteristicas de unidad y separacién de temas,
creo le supera. Pero mds que su forma externa, prictica por el estilo de sepa-
ratas. en el caso presente resulta dificil de superar el contenido. Posee ante
todo la gracia del enfoque existencial: teologia, antropologia. pedagogia. psico-
logia y catequesis, todo ello en una perspectiva de maduracién, hacen destello
de una claridad de ideas. que siempre debieran tenerse en este tema, para no
pecar de ingenuo y de determinista.

La introduccién general, como fundamentacién teérica, bastaria para hacer
al trabajo digno de todo encomio. Después de cada folleto catequético (son 11)
estudia los aspectos imprescindibles y necesarios. no sélo para el orientador sino
también para el joven. El hecho de plantearles auténticamente los problemas,
pone en camino de la acertada solucién, oue por otra parte no es obra del orien-
tador profesional ni del “dossier” sobre la vocacién.—M. ACEVEDO.

IMBERDIS, P., Points de vue des Jeunes, Edit. du Chalet, Lyon 1967, 22 x 17,
25 temas.

Es esta obra una coleccién de encuestas sobre problemas y temas de la
adolescencia y juventud, hechas con la colaboracién de un eacuipo de educado-
res y de un grupo de jévenes. Quiere ser un instrumento de trabajo al servicio
de educadores y catequistas de adolescentes. Su objeto es ayudar al educador
a conocer el modo de pensar del educando para poder después ejercer su tarea
con mayor perfeccién; también tiene como fin suscitar la reflexién y la discu--
sién en equipo. .
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Han sido realizados estos cuestionarios ante el interds constatado entre
muchos educadores de un nuevo tipo de cuestionario capaz de llevar a la refle-
xién y al didlogo sobre algunos problemas juveniles que se presentan hoy. En-
cuestas sobre la felitidad, la libertad, la fe, la Iglesia, el matrimonio se hallan
en estos cuestionarios, Cada tema esta tratado distintamente segin la edad
(14-16; 16-18 afios). Son cuestionarios en los que se halla “sistematizado” el
trabajo que todo educador debe realizar para conocer a sus educandos y trabajar
con ellos. Cuestionarios .que en esta labor educativa pueden evitar muchos sub-
jetivismos. Es una obra sencilla, sin pretensiones de profundidad, una obra de
“ayuda” al educador de adolescentes que ciertamente llevard al fin que su autor
se propuso.—F. MARTINEZ.

QUINTANA, J. M.* de, Seis rosas de caridad, Edit. EGS, Barcelona 1967, 23 X 16,
157 p.

La presente obra es el titulo del segundo nimero de selecciones de “Labor
Hospitalaria”, revista de informaciéon de los Hermanos de San Juan de Dios.
Su autor, un beneficiado de la caridad de estos hermanos, admirado de su cons-
tante y callada labor, les dedica con todo carifio y amor la primera obra de sus
“tiempos de luz”. Las cartas del santo selladas con el testimonio vivo de sus
hijos obraron una conversién de su vida. Un compafiero suyo, el P, Teéfilo Apa-
ricio, nos da un croquis de esta vida completamente apostélica en el prélogo.
Con un estilo sencillo el P. Quintana nos pinta los paisajes de todo género que
rodean la obra de San Juan de Dios. Luego nos exponhe sus seis cartas con un
breve comentario. Seguidamente hace un estudio sobre los escritos del santo
apéstol. Nos presenta al santo como era, con sus preocupaciones y sus virtu-
des. Toda la vida del santo es caridad. Pero para amar hay que ser humildes.
San Juan de Dios se hace esclavo de los esclavos de Cristo. La hospitalidad .es
misién constante y abierta. El mundo lleno de heridas necesita de la caridad.
El autor quiere actualizar las cartas del apéstol de la caridad, buscando dar un
sentido a los vaivenes espirituales de nuestro tiempo. No duda en afirmar que
en dichas cartas habla la gracia eterna e inmutable del Espiritu Santo. Por
eso sus escritos hoy, como ayer, son plenamente actuales.—T. VILLALOBOS.

FoLLETOS, “Coleccion Teologia pora todos”, Edit, Sal Terrae, Santander 1967,
15 % 10, 40 p.

La Editorial “Sal Terrae” en estos folletitos trata los temas mais funda-
mentales de nuestro cristianismo: Dios, Iglesia, Sacramentos, Liturgia, Vida
Cristiana, Virgen Maria. Hasta el presente lleva publicados 40 nmimeros, todos
ellos muy interesantes para nuestro hombre del postconcilio. Interesante y tam-
bién provechoso porque ha sabido presentar llana y sencillamente un contenido
fundamentalmente teolégico apto para cualquier clase de publico.

Algunos de los titulos que han llegado a nuestra redacciéon son los siguien-
tes: La Vida después de lo. Muerte, Catolicismo de Rito Oriental, Judaismo y
Cristianismo, La Madre de Cristo, Sagradas Ordenes, Vida en Cristo y Semana
Santa y theno Pascual.

El laico puede encontrar aqui tema para sus meditaciones, lecturas espi-
‘rituales e incluso instruccién suficiente del cristianismo que profesa. Ademéas
para que la eficacia y provecho sea mayor y al mismo tiempo el lector sienta
la inquietud de interesarse por nuevas cuestiones, todos los nimeros presentan
al final un breve cuestionario y temas de estudio.—A. PINTO.

Loew, J., Perfil del apdstol de hoy, Edit. Verbo Divino, Estella 1966, 12 x 18,
242 p.

El hecho del apostolado es actualmente incomprensible y a ciertos ojos
absurdo. ;Cémo es posible que un hombre se comprometa en un testimonio de
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lo invisible? ;Cémo puede ofrecer nuestro apostolado una transparencia del
Oculto? Estas son las dos preguntas mas graves del autor. Loew nos hace ver
que hacer apostolado consiste en ser apdstol, y ser apéstol es vivir la comunién
de un envio de parte de Alguien. Combina este escrito lo basico con lo actual,
de tal forma que en una época donde ya son insuficientes algunas ideas gene-
rales con un poco de buena voluntad, creemos indicar bien el valor de la obra
si decimos sencillamente que el autor no es un simplista mas.—D. NATAL.

HOFINGER, J. - STONE, Th. C., Catequesis pastoral, Edit. Herder, Barcelona 1967,
13 x 19, 296 p.

Esta obra ofrece los conocimientos y experiencias de un grupo de colabora-
dores especialistas en torno a la catequética actual. En una primera parte se
trata de la fuerza de los signos biblicos, litirgicos, el testimonio y la teologia
para una revelaciéon de Dios al hombre de nuestros dias.

En la segunda se intenta un analisis de la fe viva como respuesta nece-
saria a la catequesis pastoral. Finalmente se aborda el valor de las estructuras
psicologicas, sociolégicas y eclesiales de hoy como transmisoras del mensaje
evangélico: su opacidad y su valor revelador; juntamente con la debida forma-
cién catequética de los sacerdotes, los religiosos y los laicos. La experiencia
y categoria de los autores manifiesta de por si el valor de este libro.—D. NATAL.

RAHNER, K., Une foi qui aime le monde, Edit. Salvator, Mulhouse 1968, 13 x 18,
206 p.

En este libro se nos ofrecen una serie de meditaciones para la vida cotidiana
mediante una perfecta conjuncién de la alta teologia y la vida existencial diaria,
El cristiano no puede tener menos esperanzas sobre este mundo que otro hombre
cualquiera, por eso el autor nos dota de un verdadero realismo al presentarnos
un cristianismo vivo, capaz de transformarnos a nosotros mismos y de mejorar
el mundo actual, poniéndonos humildemente al servicio del Dios que se dirige
en Cristo al hombre de hoy. No hace falta insistir en la reflexién profunda de
K. Rahner, capaz de hacernos retornar a lo mds profundo del hombre: Dios
mismo en su Cristo que nos esfuerza a trabajar para ser més y ofrecer un
personalismo trascendental a un mundo sin suelo.

Las meditaciones estan colocadas en fechas y puntos claves del cristianismo,
que son una llamada para todo hombre concreto.—D. NATAL,

CONGAR, Y. M., Los caminos del Dios vivo, Edit. Estela, Barcelona 1967, 13 X 20,
466 p.

Presentamos la segunda edicién de esta obra. Ya es bien conocido el autor
en Espafia. El P, Congar atina erudicién con mencién, por eso llega con tanta
claridad a los lectores de toda condicién. En este libro nos cuenta el autor la
historia de salvacién que viene hacia la Iglesia y se continta en ella, digase lo
que se diga y pase lo que pase. Nuestro Dios es un Dios vivo, Cristo vive aiin
hoy, este fue el gran descubrimiento de San Pablo y lo que todo hombre necesita
concienciar. Congar nos muestra en diversas figuras como los hombres han sjdo
contemporaneos de Cristo en diversas épocas y cémo puede encontrar y convivir
con el Dios vivo el hombre actual.—D. NATAL.

MARTIN-ACHARD, R., De la muerte a la resurreccion, Edit. Marova, Madrid 1967,
15 X 22, 245 p.

Para entender exactamente esta obra debemos fijarnos que se trata de un
estudio sobre la muerte y la resurreccién en el Antiguo Testamento, ni mas ni
menos.
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El apartado sobre las influencias extranjeras en los c¢onceptos de Israel
es un estudio complementario. Por lo dem4s, Robert Martin ha sabido atenerse
exactamente a la Biblia, avaldndose en su investigacién con la obra de otros
exégetas y especialistas bien reconocidos, y en abundante documentacién.

" Creemos que con este libro podemos hacernos una idea exacta del tema
tratado y apreciar asi la evolucién de los libros sagrados hacia el Nuevo Testa-
mento y la novedad aportada por éste~—D. NATAL.

CARRE, A. M., Las Bienaventuranzas, Hoy, Edit. Estela, Barcelona 1967,
18,6 x 13, 260 p.

Lag Bienaventuranzas, Hoy, trae a nuestra consideracién una serie de te-
mas actuales tratados con la mayor sencillez, claridad y profundidad que requie-
ren: la justicia, la libertad, el amor y todo el aspecto social en general es, pues,
su contenido. Sitda a cada ser ocupando el puesto auténtico sefialado por el plan
divino; y por lo mismo, con la mayor naturalidad, reflexiona el autor sobre las
ralabras evangélicas sin necesidad de llegar a plantearse seriamente la inter-
pretaciéon de ese mensaje que aparece en ocasiones como imposible o hiperbélico.
Tampoco se queda en un sentido puramente literal porque piensa en el hombre
de hoy para quien el Sermén de Cristo en la Montafia es también actual, y de
acuerdo con los signos de los tiempos quizis mas escuchado que nunca.

Este libro abre ante los hombres a lo largo de los siglos los caminos de esa
libertad que Cristo nos vino a traer y a favor de la cual San Pablo luché deno-
dadamente en sus principales epistolas. Resulta interesante, repito, por los temas
gue trata y sobre todo por el conjunto de notas que recoge tanto biblicas como
de personas autorizadas.—NICOLAS VARA.

JiméNez, H. E, y ALoNSo, G. A., El Libro de la primera comunion, Edit. “La
Muralla”, Madrid 1968, 185 x 12,5, 168 p.

Durante los tGltimos afios se han escrito muchos libros con la misma preocu-
pacién de hacer tomar conciencia y de ayudar en la preparacién de los nifios
para su primera confesién y comunién. Todos ellos divulgan mé4s o menos las
mismas ideas fundamentales que es necesario hacer influir frente a muchas
posturas defectuosas. Las catequesis de preparacién inmediata, la colaboracién
de los padres, la fiesta de Primera Comunién, son algunos de los puntos mas
importantes que no escapan a la consideraciéon de los autores modernos.

No le falta, sin embargo, originalidad al libro que presentamos, sobre todo
en el estilo de las orientaciones previas y subsiguientes a la Comunién (lo mismo
que en la seleccién y desarrrollo de los temas de preparacién). Todo estd visto
con un nuevo sentido litirgico y con una penetracién méas profunda en el mis-
terio de la Eucaristia. Resulta, por lo tanto, una guia inapreciable en esta
iniciacién cristiana ante los nifios y sus padres.—E. SARDA.

MORAGAS, J. de, El hombre y los demds, Edit. Juventud, Barcelona 1966,
18,6 x 12,6, 183 p.

En el presente libro expone el autor su pensamiento sobre la “incégnita del
hombre”. Analiza al hombre e¢n todas sus tendencias vitales: el hombre como
persona, el hombre y el otro, motivos de las relaciones humanas, las formas
de las relaciones, el hombre y él mismo, el hombre y la comunidad, el hombre
creador, el amor del hombre y el amor de Dios. Estudia todas las estructuras
internas del hombre y los vinculos que le unen a los demas. El hombre se realiza
en sus relaciones consigo mismo, con las cosas naturales y artificiales, con su
préjimo, eon la comunidad y con Dios. El an4lisis de este misterioso microcosmos
que es el hombre y de su proyeccién hacia los demés lo realiza desde una atalaya
cristiana. Estd escrito con buen gusto, con frases cortas a la par que profundas
y de riqueza de contenido que contrasta enormemente con su sencillez. Es obra
de madurez y por tanto de plenitud.—E. SANCHEZ P.
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QUADFLIEG, J., Manual del primer libro de vida oristigne, Edit. Herder, Barcelona
1967, 24 x 14, 177 p.

En cuanto al contenido del libro de este autor aleman, voy a copiar su
propia autorecensiéon por considerarla la mejor, puesto que nadie mejor que el
propio autor conoce lo que quiere su obra y el interés de su contenido.

El primer Libro de la vida cristiane no ha sido compuesto segun el orden
cronolégico de la Biblia, Antiguo y Nuevo Testamento, sino segin el litdrgico
que sigue la Iglesia; va de Pascua a Pascua. Asi los nifios no aprenden a tener
su fe “histéricamente” sino a vivirla con la Iglesia. Esto tendria sus dificuitades,
puesto que el catequista tendria que suponer conocimientos sin haberlos explica-
do, pero esto es natural.

El contenido del libro es la doctrina, sobre las verdades fundamentales,
conocimientos bdsicos sobre las mismas que todo cristiano debe conocer y creer:
gue hay un solo Dios y tres Personas, nocién de alma y sus potencias, Jesucristo
v su Redencidn, la gracia y el Juicio Fma]

Igualmente se ha propuesto el libro dar a entender al nifio las peticiones
del Padrenuestro como oracién fundamental.

Finalmente quiere encaminar el libro a los pequefios hacia los sacramentos
de la confirmacién, penitencia y del altar. Se puede con fundamento pensar que
este triple grupo de temas es suficiente para encaminar a los nifios hac1a los
sacramentos de la confirmacién, penitencia y eucaristia.

Ojald llegue a cobrar realidad el deseo que manifiesta el autor de que su
“Manual” convierta en gozo la ensefianza de la religién, tanto para el catequista
como para el nifio.—J. DOYAGUE.

BLAzZQUEZ, F., Cuaderno de los hijos, Edit, “La Muralla”, Avila 1967, 18 x 12,
126 p.

Precioso librito brotado de la vida misma, de una visién clara, cristiana,
seria y profunda de las realidades matrimoniales. Breviario de hermosas oracio-
nes, florilegio de poesia, libro de catequesis en manos de los padres, una preciosa
ayuda, en fin, para los que comienzan la maravillosa aventura del matrimonio.
Bellamente ilustrado con bonitas fotografias bien seleccionadas, es un librito que
deleita y ensefia, instruye y orienta, sugiere y convence.—F. M.* ToSTON.

El libro del domingo, Edit. “La Muralla”, Avila 1967, 17 x 11,5, 95 p.

Sencillo y practico misal de bolsillo para los domingos y dias de fiesta. Un
medio al alecance de cualquier cristiano para participar mds plenamente en la
asamblea dominical, teniendo a mano el texto del ordinario y propio de las
misas. Con una serie de cantos, ademds, para una mas completa incorporacién
a la oracién eucaristica del domingo.—F. M* TOSTON.

HuM, J.-M. y CNEUDE, P., Guide pastoral de cantiques et psaumes, coedicién de
varias editoriales francesas, Paris 1961, 19 x 14, 494 p.

Magnifica y completisima guia de cantos litargicos en lengua francesa.
Contiene orientaciones generales sobre el canto litirgico, catequesis biblico-
litdrgica sobre cada canto, normas para su ejecucién, temas teolégicos de cada
canto, oportunidad. autor y datos técnicos sobre cada composicién, ete.

Al final se coloca una tabla con indices para la utilizacién de los cantos
segiin su tema, motivo, inspiracién biblica, relaciones litirgicas, referencias al
catecismo nacional francés, a las distintas grabaciones discograficas, etec.

Libro de gran utilidad que deseariamos encontrara una adecuada réplica
en castellano.—F. M.* TosSTON. .
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BABIN, J. y otros, Eglise et monde d'oujourdhui (Dossier-Jeunes), Edit. du
Chalet, Lyon, 22 x 17, 192 p.

Se trata de una serie de cuadernillos —12 4 3 en fasciculo anexo— sobre
temas profundos, candentes y vitales sobre la fe, la Iglesia especialmente, y el
hombre de hoy con sus interrogantes, precauciones y esciandalos,

Por su forma esquemdtica y a base de encuestas son muy ttiles para reunio-
nes de equipos, revisién de vida, cursillos, encuestas, ete.

Su presentacién es sugestiva y moderna, con una serie de datos y testimonios
que pueden prestar un excelente servicio en orden a una concienciacién m4s
auténtica.—F. M.*> ToSTON.

CALDERON, DON PEDRO, Tan largo me lo fidis, Edit. Revista “Estudios”, Madrid
1967, 23,7 X 16,5, 231 p.

Se recoge en este libro una cuidada versién del conocido tema escénico
de D. Juan creado por Tirso de Molina, el ilustre dramaturgo mercedario de
nuestro siglo de oro del teatro. La presente obra parece reconocer como autor
a D. Pedro Calderén. Probablemente no coincide con el gran creador de Autos
Sacramentales sino que a la sombra de tan ilustre nombre, publicé un Don Pe-
dro Calderén esta versién cuyo origen y publicacién primera constituyen un
tema largamente debatido entre los estudiosos.

E] autor de este trabajo, con gran acopio de aparato critico, pretende
acercarse a lo que é! llama la esfinge del Tan largo me lo fidis. Xavier A. Fer-
néndez dice en la introduccién: “A los cotejos minuciosos a que fueron sometidos
los textos de las dos versiones sobre el D. Juan se afiade un esfuerzo méis,
enderezado exclusivamente a tratar de resolver el enigma del Tan largo. Algu-
nos hechos a los que se alude en este trabajo son ya conocidos. Otros han pasado
al parecer inadvertidos a los investigadores anteriores. El enfoque es nuevo y la
intencién es sana, a saber, tratar de esclarecer uno de los temas mias dificiles
de critica textual”.—F. M.* TosTON.

BaABIN, P. y otros, Eglise et monde d'aujourd hui (Dossier-Educateur), Edit.l du
Chalet, Lyon 1968, 21 x 16,5, 128 p.

Con el titulo y los autores (Babin, Bagot y Chanpeaux) queda bien definido
este librito. Una obra mas dirigida por P. Babin y dedicada a la juventud con
un objetivo dificil, pero a la vez de urgente necesidad: que la Iglesia comprenda
a la juventud actual y que la juventud de hoy comprenda y se integre en la
Iglesia de siempre.

La problemitica que se plantea con profundidad es, pues, muy delicada.
El concepto que la juventud tiene de la Iglesia no es nada halagiiefio. La Iglesia
es signo, es sacramento, y el joven se manifiesta tremendamente realista; no
entiende de signos ni de cosas abstractas. Por eso muchos se preguntan si serad
posible una catequesis de la Iglesia con los jévenes de 16-18 afios. En este libro
se responde positivamente y se apuntan soluciones nuevas, programando tal
catequesis desde las experiencias fundamentales de los jovenes de hoy, educin-
dolos para la eleccién e integracién en la Iglesia.

Al final, una gufa prictica para el educador en la utilizacién de “Dossier-
Jeunes” (del mismo autor y titulo) material complementario, recensionado en
este mismo nimero.—B. MATEOS.

EscueLa Pfa DE CATALUNA, Escuela y pastoral, Edit. Estela, Barcelona 1968,
18,56 x 12,5, 238 p.

El Concilio Vaticano II ha dado gran impulso al ya notable desarrollo de la
pastoral en los ultimos tiempos. . ) )
Escuela y Pastoral, titulo un tanto equivoco ha sido concebido con miras
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a los centros de segunda ensefianza. Es, como indica el autor, una recopilacién
de material pastoral. Bien logrados, sin embargo, su objetivo orientador y la
suficiente unidad en torno al afio litargico, dirigido todo hacia las celebraciones
litargicas, eucaristicas principalmente. Es el fruto de los esfuerzos y experien-
cias del Centro Escolapio de Pastoral de Catalufia.

Tiene la ventaja de ser practico (sin ser un libro de recetas: orientaciones
abiertas a cualquier clase de pastoral juvenil). Contiene principios, directrices
y material doctrinal préectico.

Una obra excelente, dedicada al “Director de Pastoral” de Colegios, cono-
cedor ya de la teologia, liturgia particularmente, y de la pedagogia. Esto lo
supone el libro. Por ello en la introduccién se reconoce incompleto, en espera
de otro que serd su segunda parte y que ya tiene en perspectiva el mismo Centro
de Pastoral.—B. MATEOS.

Leo J. TRESE, Un paso me basta, Edit. Sal Terrae, Santander 1968, 17 x 12,
246 p.

Es un libro mds del conocido Leo J. Trese. Traducido del inglés por la
editorial Sal Terrae y encuadrado en la coleccion Mas Arriba,

Se trata de un pequefio libro (246 p.) con 61 capitulos, en los que se va
exponiendo de modo sencillo pero claro y original los fundamentos y prineipios
de la vida cristiana.

El tema de la fe, de la gracia y asi todos los temas m&s centrales de la
vida cristiana van pasando por todos los capitulos de este precioso libro. Pero
a4 través de todas sus lineas, una cosa resalta pronto, y es que Trese es un
profundo conocedor de la psicologia humana; por eso cuando estudia estos
temas nos recuerda que en el fondo toda la vida cristiana sélo es posible sobre
una base humana bien fundamentada.

Al final, después del amplio repertorio que nos ha dado, donde ha quedado
resaltada toda la vida teolégica del cristiano, nos unifica toda ella en un ultimo
capitulo que titula: “Una Gltima palabra”. Una ultima palabra que natural-
mente es la caridad, dnica capaz de unificar y dirigir la vida del eristiano,
porque... “;cudl podrd ser la palabra de despedida?, de todo lo que he escrito
;qué es lo mds importante?

Naturalmente Jesis ya respondié a esta pregunta: ama a Dios —nos
dijo— y a tu préjimo como a ti mismo.

Esto en definitiva es lo m4s importante y abarca todo lo demas. Toda la
Teologia nace de ella y toda la ensefianza y exhortacién religiosa converge
en ella...” —P. PANIAGUA.

BOMlvllER, J., Esencia y sentido del amor, Edit. Herder, Barcelona 1966, 18 x 11,
08 p.

Este libro es el fruto de cuatro conferencias en torno al amor. Es un
trabajo mas bien sintético y no con muchos alardes de profundidad, como el
mismo autor confiesa. No obstante cumple con su cometido de informacién
primaria en los titulos que siguen: A saber: La esencia del amor; amor y
sexualidad; amor y matrimonio; amor y virginidad. Su sencillez y claridad
pueden ser muy tutiles a gran nimero de lectores.—F. SANCHEZ.

LINARES, A., Mujer, el amor te llama, Edit. Atenas, Madrid 1968, 18 x 10,
165 p.

En boca de la autora, “este libro es vuestro, mujeres”. Lo componen las
vidas y experiencias de muchas de vosotras, delicadamente recopiladas y ofre-
“cidas en sincero y abierto didlogo, “sin pretensiones”, con sencillez. Lejos del
reportaje pornogréifico bastante comidn en esta clase de literatura, la presente
obra constituye un estimulo eminentemente cristiano y programa alentador
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y sugerente ante tus problemas afectivos de novia, esposa y madre. Lo reco-
mendamos.—F. SANCHEZ.

ALEXANDRE, B., Guia prdctica del espectador de cine y T'V. Edit. Nova Terra,
Barcelona 1967, 12 x 17, 74 p.

Cada ser tiene sus determinadas preferencias, su apegos. ;Quiere decirse
que todo lo deméas carezca de interés...? A librarnos de estos prejuicios subjetivos
se orienta este folletito, sintético a la vez que sugerente en lo que al cine toca.
Cémo ver, escoger, a quién recurrir, eémo predisponerse, técnicas, géneros, ete.,
no pueden desatenderse al dar la opinién sobre determinada pelicula. Y como
eso no es facil, aqui tienes una ayuda.—F. SANCHEZ.

MARGEIRE, B. de, Le Coeur de Marie coeur de U'Eglise, Edit. P. Lethielleux,
Paris 1967, 14 x 19, 88 p.

En un intento por hacer llegar el significado maternal de Maria a todos
los cristianos, el P. de Margerie esclarece esta Figura, apoyado en la autoridad
y enfoque doctrinales de uno de los tedlogos mas relevantes del siglo x1x:
Mathias J. Scheeben.

Urgen estas orientaciones doctrinales e histéricas que aporta nuestro autor,
por el interés que han despertado en ambientes acatélicos e incluso no cristianos,
los altimos acontecimientos marianos, cuales son: la proclamacién de “Maria,
madre de la Iglesia”, y la peregrinacién de Pablo VI a Fétima.

Asi pues, a tono con las necesidades humanas y la méis genuina interpreta-
cién del dogma, en este libro se tocan las prerrogativas del Corazén de Maria,
sentido de Maria en la Iglesia rusa, etc., y avances y ventajas de dicho titulo
dentro del campo litirgico-pastoral—F. SANCHEZ.

DANNEELS y MAERTENS, La oracién Ewucaristica, Edit. Marova, Madrid 1968,
21 x 13, 114 p.

Aqui se dan cita, con afanes de descubrir la auténtica faz de la Iglesia,
un grupo de especialistas litdrgico-pastorales, que en mesa redonda examinan
y sientan las bases y directrices de la nueva reforma.

Es, pues, el suyo, un trabajo de colaboracién, centrado en la critica cientifica
de los diversos sistemas y experiencias que se han preocupado de hacer sensible
la oracién eucaristica en nuestros dias.

La Liturgia de Taizé, el patrimonio multisecular de la Iglesia, las recien-
tes experiencias holandesas compiten en la estructuracion del Nuevo Canon
de la Misa.

El libro lo componen dos partes distintas. La primera, la de colaboracién,
estudia la cuestién histérica de la oracién eucaristica. La segunda es una
conclusién de tipo teolégico que Danneels hace teniendo en cuenta las perspecti-
vas histéricas de la parte primera.—F. SANCHEZ.

VAR108, Manual del Catecismo Catélico, IV, Edit. Herder, Barcelona 1968, 21,5
X 14, 415 p.

Dentro de 1la obra completa, este cuarto tomo del “Catecismo Catélico” pone
al alcance de todos la doctrina catdlica sobre la Iglesia y los Sacramentos. Una
serie de temas (del 69 al 90), de los cuales resulta una admirable exposicién
teolégica al mismo tiempo que en cada uno de ellos se ordenan suficientemente
las consideraciones u orientaciones pedagégicas al estilo propio de esta obra.

Merece especial elogio la Editorial Herder por este esfuerzo y por este
empefio de llevar adelante la traduccién y la publicacién de esta obra grandiosa
en la que han colaborado teélogos eminentes y que ha prestado servicios inapre-
ciables a la Pastoral—E. SARDA,
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MARCHAND, J. P., ;Sacerdote masiana...?, Edit. Atenas, Madrid 1967, 10,5 x 19,
180 p.

Este sencillo pero interesante libro, intenta que todo joven se plantee a si
mismo un problema de gran discusién hoy dia: el problema del sacerdocio.
Para ello, no nos da sentencias a seguir, sino, como nos dice el mismo autor
en el prélogo “intenta una invitacidn a la reflexién”. Presenta los problemas
para que cada uno, por su interiorizacién, tome decisiones convenientes.

Podemos sefialar dos partes:

La primera, a modo de introduccién, no es mas que una exposicién del
Plan Salvador de Dios, en donde guarda gran fidelidad con los textos bibli-
cos en los que presenta a modelos a seguir como Abrahin, Moisés, Maria, Pablo.
Cada cual, ha de seguir el camino que Dios le ha trazado, a fin de continuar la
inmensa cadena de la humanidad redimida. Al final de esta introduccién, nos
habla un obispo sobre la necesidad que el mundo tiene de sacerdotes. Nos dice:
“...No deberia haber j6évenes cristianos gue traten de llegar a la edad adulta
en la fe sin haberse propuesto esta cuestion, ofrecida por la Iglesia”.

En la segunda parte, se mete de lleno a darnos una visién de lo que es el
sacerdote, de sus necesidades, sus problemas, sus exigencias, en conformidad
con los textos conciliares de los que usa con frecuencia. Nos invita seriamente
a tomar conciencia con estos problemas.—M. SEVERIANO.

HavLsras, H., Fundamentalkatechetik (Sprache und Erfahrung in Religionsun-
terricht), Edit. Calwer, Stuttgart 1968, 22 x 14,5, 385 p.

Esta es una obra méas de las muchas que ha publicado el tedlogo catélico
Halbfas. La lectura de este nuevo libro que presentamos se ofrece sugestiva e
interesante no solamente porque lo son ya en si mismos los capitulos que trata,
sino también porque el espiritu de investigador que refleja el autor neos sugiere
nuevas aportaciones que de continuo amplian nuestros horizontes. Con una
actitud abierta, no tiene reparos en opinar sobre temas tan importantes como
lo son todos los que nos hablan de lo transcendente. Trata de penetrar en la
esencia de la religién y se preocupa de manera especial de no olvidar su rela-
cién con la realidad de nuestras vidas; asi a través de toda la obra se observa
ai pedagogo que nunca descuida la situacién existencial y piensa siempre en
unas “personas” que precisan vivir en medio de las dificultades unas verdades
muy profundas que requieren de ordinario algo mis de atencién y menos de
simpleza. En general, es una obra de intensa experimentacién pedagégica,

Ponderamos la presentacién de la obra, perfectamente atendida en todos
sus aspectos. No le falta tampoco abundante bibliografia e indices diversos que
facilitan su servicio.—E. SARDA. )

FIsCcHER, H., Introduccion a los libros de vida ecristiana, Edit. Herder, Barce-
lona 1967, 21,5 x 14, 145 p.

Dentro del tema candente sobre catequética este libro muestra y acentila
el orden de exposicién en la ensefianza religiosa.

Trabajo interesante en cuanto que es visiéon completa y en su conjunto
de los libros de la vida cristiana, sefialando origen, funcién, tarea, divisién, uso,
contenido, ete., de los mismos.

En los libros de vida cristiana aparece en primer término el interés pro-
piamente biblico: los nifios deben encontrar cuanto antes acceso a la palabra
de Dios y aprender a vivir segin ella. ;Acaso no es la Biblia el libro de vida
cristiana propiamente dicha?

El objetivo de los libros de vida cristiana no es conducir al Catecismo o a
la Biblia escolar, sino a la fe de la Iglesia.—J. L. DE LA FUENTE.
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GLUTH, B., La direccidn espiritual en las escuelas superiores, Edit. Studium,
Madrid 1967, 16 x 11, 64 p.

La juventud y su formacién es un tema de palpitante y constante actuali-
dad. Y es que la Humanidad futura se halla en germen en la juventud presente.
Por otra parte, la pubertad y adolescencia se presentan siempre con un caric-
ter de intensa lucha interior debida al nacimiento de la intimidad, al descubri-
miento del “yo”, al derrumbamiento del mundo infantil cuando aiin no se tiene
otro, etc. Ademéis la direccién espiritual en este periodo es de capital impor-
tancia.

Gluth en este libro no nos presenta un estudio exhaustivo y detallado de
los problemas que en cuanto a la direccién espiritual en las Escuelas superiores
se refiere; pero si nos da una visién general y global del asunto, cosa muy pro-
vechosa, sobre todo para los no iniciados o incipientes en estos temas.

Junto a un conocimiento claro y profundo de la sicologia del hombre en
su desarrollo evolutivo, el autor nos brinda sus ensefianzas pedagégicas referi-
das, sobre todo, al campo de lo religioso.

Su lectura sera particularmente atil para el profesor de religién, ya que a
él se dirige principalmente.—M. PINTO.

VANDENBROUCKE, F., Moines: Pourquoi?, Edit. Duculot, Gembloux 1967, 18 x 13,
252 p.

El libro se mueve dentro del cauce comiin: la renovacién. Se impone reno-
varse. El autor aue ya tenia muy adelantado su escrito al promulgarse, el 21 de
noviembre de 1964, la constitucién dogmdtica Lumen Gentium. encuentra en éste
y en otros documentos conciliares una confirmacién de su ideologia. Evidente-
mente toda institucién como forma peculiar de vida estd sometida a las varia-
ciones e influencias de los tiempos. No reconocer esto es desconocer la intima
esencia de las cosas.

Vivir es renovarse, No asusta, pues, antes impresiona muy positivamente,
contemplar actitudes de renovacién. Lo que asusta es el inmovilismo. ;Qué pue-
de aportarnos?

Lo dificil en toda tarea de renovacién es encontrar la férmula equilibrada,
teérica y préactica. El P. Vandenbroucke se sitia preferentemente en lo pri-
mero. Estudia desde el plano teérico las lineas fundamentales del monaaquismo.
Lo que ha sido y lo que debe ser. Los capitulos se van sucediendo con titulos a
cual més sugestivos.

El monaquismo se aborda desde todos los puntos posibles. Desde el hecho
y su modalidad antigua hasta su existencia actual y las modalidades que debe
revestir.

Por eso, con muy buen acierto, termina el libro con un capitulo dedicado
al monaquismo en el mundo moderno.

No se puede dudar gue nos encontramos ante un estudio muy interesante,
provechoso para todos los que profesan la vida religiosa.—B. DOMINGUEZ.

GALOT, J., Porteurs du souffle de U'esprit, Edit. Duculot, Gembloux 1967, 19 x 13,
157 p.

El P. Galot estd dedicando sus esfuerzos y trabajos al estudio de la vida
religiosa postconciliar. Por eso al titulo primero del libro afiade un subtitulo:
“Nouvelle optique de la vie consacrée”. Piensa que “el Concilio impone la tarea
de repensar la vida religiosa” (Introduccién, 5). Y quiere aportar su granito
de arena.

La tarea no puede ser mas legitima y plausible. Las formas de vida, preci-
samente por serlo, se embarcan en la variabilidad de la vida. No hay concepto
més opuesto a “vida” que el que entrafia la palabra “inmovilismo”. )

:Con qué principios basarid el P. Galot esta manera éptica de la vida reli-
giosa? “Las lineas conciliares de la doctrina enunciada o sugerida por las pers-
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pectivas conciliares nos han parecido poder definirse como sigue: la naturaleza
carismatica de la vida consagrada, el retorno a Cristo, el fondo mistico de la
consagracion, el espiritu comunitario, la dimensién eclesial, la apertura al mun-
do” (Introduccién, 5).

No se puede dudar: Se presentan cargados de contenido. La lectura del
libro contribuird al mejor conocimiento del valor de la vida religiosa y a con-
seguir una vivencia més plena y profunda de sus posturas.—B. DOMINGUEZ.

LAPLACE, J., El didlogo espiritual. La direccién de la conciencia, Edit. Hechos y
Dichos, Zaragoza 1967, 18 x 13, 187 p.

Aborda el autor un tema apasionante y siempre actual de la vida del espi-
ritu. A nadie se le oculta la importancia de la direccién en el desarrollo de la
vida espiritual y, al mismo tiempo, la dificultad y complejidad que entrafia.

Aunque la: direccién espiritual tiene un marcado y casi exclusivo cariz sobre-
natural, no se puede olvidar que, en definitiva, es el hombre con quien se trabaja.
For tanto habri que tener en cuenta también los modernos adelantos de la psico-
ogia.

En este campo no se puede universalizar. Cada hombre, hasta cierto punto,
supone un mundo distinto e irrepetible.

Atendidas estas razones, y otras del momento actual, el P. Laplace prefiere
para su libro el titulo de didlogo espiritual. Se salen al paso asi de las posibles
distancias que pueden entorpecer las relaciones en la orientacién espiritual.

Aporta el P. Laplace a su estudio, ademas de su ciencia, su experiencia.
“El P, Laplace ha dedicado mas de 15 afios de su vida a los retiros y ejercicios
espirituales. El lector se dara cuenta de que el valor de estas paginas estd pre-
cisamente en la experiencia del P. Laplace”.

Con toda verdad que nos encontramos ante un libro que encarna un mensaje.
Todos aquellos a quienes el Espiritu Santo, tinico y supremo director, encauce
por el dificil camino de ayudar a los hombres en la conquista de la santidad,
encontrarin en la lectura de este libro luces abundantes y orientaciones atinadas.
-—B. DoM{NGUEZ.

MARCEL, W., Dienw Pére, Edit. du Cerf, Paris 1966, 19 x 14, 142'p.

El presente volumen, 7 de la Coleccién “Lire la Bible”, traducido del ale-
mén, ofrece una lectura de verdad grata y provechosa, por lo atractivo del tema
v por el método serio y a la vez sencillo que preside y realza toda la exposicién.
Es cierto que la piedad cristiana contempordnea necesita ahondar en el conte-
nido teolégico y biblico de Dios y de su paternidad. Nuestro autor estudia amo-
rosamente el concepto de Dios Padre en tres apartados complementarios. El pri-
mero estd consagrado a ofrecernos una sintesis del concepto de Dios Padre en
las religiones paganas, en el Antiguo Testamento y en el judaismo palestinense.
En el segundo analiza los textos evangélicos que se refieren a este tema, con
sobriedad, sin alardes eruditos, ni bibliogrificos, pero de manera objetiva v con
arreglo a las conclusiones cientificas y exegéticas del momento presente. En el
tercero se fija preferentemente en los pasajes paulinos y en los del Evangelio
de San Juan. La exposicién doctrinal le lleva a saludables y légicas derivacio-
nes al terreno préctico, sobre todo en lo tocante a la oracién del cristiano que
no ha de limitarse a orar a Dios llamé4ndole Padre, sino que debe ofrecer en su
vida un testimonio vivo que puede sintetizarse en tres consecuencias derivadas del
reconocimiento de la paternidad divina: a) el cristiano, como hijo de Dios, le
debe obediencia, confianza, gratitud y amor; b) el deber sagrado de la frater-
nidad entre todos los hijos de Dios que es nuestro comin Padre; c) Asi como
Jesucristo revelé a su Padre, la Iglesia tiene la misién de revelar el Padre al
mundo y todos los cristianos gue somos Iglesia, tenemos la obligacién de cola-
borar en tal empresa. Frente al mundo actual, deshumanizado y cruel, la idea
acariciada y vivida de un Dios paternal, abre horizontes dilatadns y gratos,
para entender en sus verdaderas dimensiones y vivir con plenitud el mensaje
del Nuevo Testamento.—DICTINIO R. BRAVoO.
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Ruslio, L., El misterio de Cristo en la historia. de la salvacién, Edit. Sigueme,
Salamanca 1967, 21 x 14, 470 p.

Es el volumen 26 de la coleccion Nueva Alianza, de Ediciones Sigueme y su
temario responde de lleno al titulo. El desarrollo del mismo sobresale por sus
dotes expositivas y por el buen criterio que preside toda la obra, ya que ha logra-
do su autor un estudio profundo y transparente, arropado por un estilo suelto
y apropiado cuyo repaso constituye un auténtico deleite literario y contagioso,
sin menoscabo de la seriedad y del empaque que presiden todas sus paginas. No
es, ni pretende serlo, un manual o compendio que se entretenga en definiciones,
clasificaciones o coleccién de ideas pequefias, sino una exposicién libre, airosa,
movida y palpitante que gana el animo del lector y le empuja suavemente a
adentrarse en los temas y a prodigar su esfuerzo personal con alegria e interés.
El dispositivo de la obra es necesariamente el clasico en libros de esta natura-
leza, por imponerlo asi la misma materia. Tras una breve introduccién sobre
iniciacién a la lectura de la Biblia, abarca estos tres puntos: a) Salvaciones pre-
paratorias (creaciéon del mundo y del hombre, pecado, diluvio, los Patriarcas, los
Profetas, el destierro y la restauracién). b) La realizacién de la salvacién (Cristo
en los Evangelios: su vida, su obra, hasta la salvacién definitiva). ¢) Aplicacion
de la salvacion en el tiempo de la Iglesia. La materia es amplia, se ofrece infor-
macién en cada caso de los textos biblicos correspondientes, se analizan con eri-
terio moderno, conocimiento de los problemas criticos, textuales, literarios, etc., ¥
su autor se muestra seguro y perspicaz en la bisqueda de los sentidos, asi
como en el conocimiento de las corrientes exegéticas antiguas y modernas. Lleva
al lector con mano firme por campos cientificos que antes parecian reservados
a los especialistas y que él pone al alcance de las personas cultas y avidas de
ensanchar los horizontes de su formacién intelectual y biblica. Sirve de broche
de oro al libro tan pensado, denso y meritorio un grupo de apéndices sobre las
fuentes del Pentateuco, las dinastias asmonea y herodiana y un breve léxico
con explicacién concisa y clara de algunos términos biblicos o teolégicos, Sigue
una bibliografia breve y selecta, clasificada en varios apartados ideolégicos. No
dudamos en recomendarla vivamente, por estimar que lo merece y estd llamada
a hacer mucho bien como exposicién y divulgacién de una materia sustancial
para profesores, seminaristas e incluso una gran masa de fieles, interesada por
estos temas.—DICTINIO R. BRAVO.

Suray, P., Las grandes etapas del misterio de la salvacién, Edit. Nova Terra,
Barcelona 1967, 20 x 14, 233 p.

El subtitulo de esta obra, refleja con precision la naturaleza de 1a misma e
incluso su contenido: “Una visién de conjunto de la Biblia”. Su autor buseca
simultdneamente dos objetivos: preparar a los creyentes para la lectura pro-
vechosa de la Biblia y evitar el escollo de una lectura fragmentaria de libros o
de pasajes, con detrimento de la idea unitaria que preside y vivifica los libros
santos, por lo que nos ofrece una visién panoramica de toda la Sagrada Escritu-
ra, con el fin de hallar el sentido profundo de su insercién en la historia humana
y el compromiso de todo cristiano en la superacién del mundo. Su tematica, como
es 16gico, se centra en consideraciones en torno a la creacién y el pecado, los
patriarcas, los profetas, la literatura sapiencial, Cristo y su Iglesia. Como quiera
que la obra estd redactada con intencién marcadamente pastoral, adopta un mé-
todo sencillo y diadfano, a base de textos selectos de la Biblia que son comentados
de manera breve y asequible, pero con cabal conocimiento de las modernas co-
rrientes exegéticas. Al fin de cada capitulo se recomiendan determinadas lectu-
ras biblicas, relacionadas con el tema expuesto, con intencién de que no sélo cons-
tituya la obra una preparacién para el conocimiento de la Sagrada Escritura,
sino que, ésta sea leida asiduamente, como medio practico para conocerla de
cerca, con mas extensién y profundidad. Abundan los mapas ilustrativos y los
cuadros sinépticos y sintéticos, histéricos, geograificos, ete., muy dutiles para los
no demasiado familiarizados con los estudios biblicos. En resumen, un precioso
volumen de la Editorial Nova Terra de presentacién nitida y exquisita, cuya
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séptima edicién es el mejor contraste de la excelente acogida que la ha dispensado
el publico, tal como lo merece por sus méritos intrinsecos y por su lograda aco-
modacién a toda clase de lectores.—DICTINIO R. BRAvo.

VaLLaboLID, J. M., La educacién de la fe segun el Concilio Vaticano 11, Edit. Si-
gueme, Salamanca 1967, 18 x 10, 309 p.

E1l Concilio ha hablado de la educacién de la fe, pues aunque no ha elabora-
do ningun esquema ni documento especialmente dedicado al tema, no obstante le
ha otorgado la atencién que se merece, porque en todos sus documentos ha hecho
las referencias necesarias a tan importante rama de la pastoral de la Iglesia.
A lo largo de los 16 documentos se elabora un auténtico tratado de principios
catequisticos, de caricter pastoral y se exponen las normas y directrices mas
actuales para desempefiar eficazmente hoy, en el mundo actual, la actividad que
educa la fe. Esto es lo que pretende el autor en este libro: recoger el pensa-
miento de los textos conciliares sobre la educacién de la fe, sondear el pensa-
miento conciliar, recopilarlo y ordenarlo adecuadamente para su mejor estudio.

El libro agrupa en seis secciones su contenido. La primera, introductoria,
expone el designio de Dios de salvar al mundo. Las cinco restantes versan sobre
la actividad catequistica, el catequista, el catequizado, el mensaje y los princi-
pios practicos de adaptacion al mundo de hoy.

Creemos que el autor ha logrado su propésito, al igual que la editorial por
su buena presentacién, y lo aconsejamos a cuantos trabajan en el apostolado,
pues les servird de norma y de aliento en su sagrado ministerio.—A. FERNANDEZ.

UBeDA, G. T., Catequesis y Escuela (Cuadernos de Pastoral, num. 2), Editorial
C. E. P., Valencia 1967, 21 x 20,5, 68 p.

Conocida de todos es ya la utilidad y servicio que estdn prestando los cua-
dernos de pastoral a pdrrocos y operarios activos del apostolado.

Hoy presentamos el Cuaderno niumero 2 en su segunda edicién, cuyo titulo
puede sugerir un contenido distinto del real. “Catequesis y Escuela” estudia en
la parte quinta el contacto o relaciones que debe haber entre la catequesis parro-
quial y la escuela; pero, con mucha brevedad.

El autor, que ha colaborado también en el Cuaderno “Pastoral de las Prime-
ras Comuniones”, sefiala este titulo para indicarnos que trata solamente de la
catequesis de iniciacién a la vida cristiana, de la catequesis de nifios en edad es-
colar, o sea, hasta los 14 afios. Quede, pues, bien claro —nos dice el mismo
autor— el objetivo que persigue este cuaderno: sugerir a los parrocos un modo
de orientar de una manera equilibrada y eficaz la catequesis de nifios y adolescen-
tes en el ambito parroquial...

La exposicién es, necesariamente, de una problematica demasiado general
que, sin embargo, se resuelve aqui con brevedad, con claridad y de un modo emi-
nentemente practico, de acuerdo con la finalidad y orientacién de estos cuadernos
de Pastoral—B. Matreos C.

ScHENK, J. E.- UBepA, G. T., Pastoral de las Primeras Comuniones (Cuadernos
de Pastoral, nim, 6), Edit. C. E. P,, Valencia 1967, 21 x 20,5, 88 p.

Este libro es el producto de la colaboracién de dos grandes pedagogos cate-
quisticos. v

El método de esta “Pastoral de las Primeras Comuniones”, estd basado en
una experiencia y préactica pastoral; no es, por tanto, el fruto inmaduro de una
mera teoria. .

Su temdtica ha side concebida en pleno acuerdo con los exigencias de la
nueva pastoral, destacando el contacto y mutua colaboracién que debe haber
entre péarrocos, catequistas, maestros y padres de los primo-comulgantes. Otro
dato revelador es que sefiala la estrecha relacién entre Eucaristia y Bautismo.
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Trata los temas con una precisién y claridad excelentes. Tal vez peque por
lo demasiado concreto, cualidad que ha sido buscada intencionalmente para una
mayor efectividad.

Aunque directamente dedicado a los parrocos, este libro puede ser de mucho
provecho a los catequistas y a todos los que deben intervenir en disponer a los
nifios para la Primera Comunién.—P. ORDAS.

N

FATTINGER, J., Términoe y camino (Platicas Catequisticas segin el “Calecismo

Catélico”), Edit. Herder, Barcelona 1965, 21,6 X 14, 384 p.

Como ya lo indica el subtitulo, esta obra contiene una serie de platicas cate-
quéticas segiin el “Catecismo Catélico”, remitiendo cada una de ellas a un tema,
que se indica, de dicho Catecismo.

En su estructura consta de tres partes dedicadas a cada una de las perso-
nas de la Santisima Trinidad: 1.» Creador y Creacién; 2.* Redentor y Reden-
cién; 3.2 El Espiritu Santo y la santificacién. Cada apartado retine una serie de
platicas, que comienzan con un fragmento biblico del cual se destacan varios
puntos que a continuacién se explican con gran claridad y a la vez lo confirman
con ejemplos vividos, Al final de cada tema se nos muestra un guién bien redac-
tado y de utilidad, puesto que puede servir al sacerdote como esquema para de-
sarrollo ante los adultos.

El autor ha sabido presentdrnoslas conforme a los modernos métodos de la
pedagogia infantil, segin la cual el nifio de hoy es sumamente sensible a la ima-
gen; prueba de lo dicho es la explicacién de los temas con narraciones; pero a
la vez tiene la cualidad de ser abierto, de manera que mientras escribe en su
totalidad para dirigirse a nifios, sefiala unos puntos, que desarrollados en otra
pauta pueden ser expuestos para adultos.

En conjunto, en cuanto a su contenido doctrinal, es claro y fiel al desarrollo
de una idea en cada tema. Muestra dominio de la Biblia.

Util para sacerdotes, maestros y catequistas, pues aparte del valor de su
exposicién, ahorra tiempo a los formadores.—A. CALLEJA.

BEETZ, B., Buenos dias, cristiano, Edit. Sal Terrae, Santander 1967, 21,5 x 15,5,
126 p.

Es un libro actual por su lenguaje, por su estilo y por su contenido, que,
mas que doctrina, ofrece puntos de meditacién para fugaces momentos de refle-
xién al cristiano de hoy.

Cuarenta y siete capitulos breves y claros que expresan pensamientos hon-
dos y decisivos, con la misma vida que Benito Reetz le daba al pronunciarlos
cada maifiana a través de la radio. Son la transcripcién de sus mejores plati-
cas matinales, con una cierta acomodacién al Afio Litdrgico. Recordemos la
frase que animaba al autor. “Una palabra alegre en la madrugada alegra el
corazon el dia entero”, pensamiento que debe estimular al cristiano a tomar este
libro en sus manos cada mafiana.—B. MATE0S.

BAGoT, J. P., Signal (Pédagogie religieuse 12-14 afios), Edit. Maison Mame, Tours
1965, 21 x 16,5, 96 p.

Muy nuevo por su contenido “Signal” lo es también por su presentacién. Co-
laboran J. P. Bagot (textos), A. Vailly (tlpografxa) y R. Migniot (ilustraciones).
Es un libro extrafio y de dificil comprensién por su contraste con las formas y
procedimientos a que estamos acostumbrados en Espafia. Ofrece inicamente prin-
cipios y directrices muy generales, pero fundamentales; desarrolla sobre todo las
posibilidades de la pedagogia activa en la educacién religiosa. Tal vez no llegue
a gustar al catequista o educador comin; es, con toda certeza, un instrumento
muy dtil a los directores y responsables de la educacién.—B. MATEOS.
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Ciencias Filosdficas

Mvuzio, G., Dal Tomismo essenziale al Tomismo rosminiano (Note e discussioni di
autori vari), Quaderni “Sodalitas Thomistica”, Roma 1967, 24,5 x 17, 79 p.

Este pequefio volumen hace ya el nimero 11 de la coleccién “Sodalitas Tho-
mistica”. El propdsito iniciado en 1960 se va cumpliendo poco a poco: volver a
Santo Tomds, a un Santo Tomds menos aristotélico, mas agustiniano, m4s bona-
venturiano y al que responda un poco més el mds también de hoy, Rosmini. Para
los que sospechen uha especie de conjura contra Santo Tomés se nos vuelve a
recordar que no se intenta barrer o sustituir a Santo Tomds, sino mas bien en-
{rentar al verdadero tomismo con los tomismos aristotélicos que se encuentran en
trance de crisis. Ya era hora de que sonasen frases como esta: “Non e vero che
i residui platonico-agostiniani del De Veritate sono cancellati nella Somma”. Es
evidente; lo contrario supondria una evoluciéon doctrinal muy extrafia en un genio
como el de Tomés. Toda la intencidén de este Quaderno ha sido insistir sobre el
acuerdo sustancial entre las principales corrientes filoséficas del pensamiento pla-
ténico-agustiniano y aristotélico tomista, pero a base de un tomismo esencial libre
de un camuflaje aristotélico que oscurezca el aspecto agustiniano; de este tomis-
mo esencial seria un testimonio el tomismo de Rosmini. Asi, el primer apartado
estd dedicado a mostrar la “tesis concordista”, afiadiendo unas notas y textos de
Santo Tom4s acerca de puntos salientes de la ontologia y psicologia, que corro-
bora sus afirmaciones sobre lo que él denomina “tomismo esencial”. Hacemos
notar, de paso, que dichos textos son un eco fiel de aquellos textos de Agustin
que han suscitado modernamente la doctrina llamada “Memoria Dei” en la gno-
seologia agustiniana. En lo que podriamos considerar como segundo capitulo, con
muy buen acierto, Muzio nos ofrece el parecer de estudiosos de la filosofia que
le han demostrado su consentimiento sin reservas ni divergencias notables (Boffil,
Mufioz Alonso, Alcorta, R. Jolivet, Sciacca, La Via, Brunello, Contri, Espésito,
cteétera), asi como también algunos otros que, aun concordando, se permiten,
sin embargo, notables reservas (Del Degan, Giannini, Fignoloni, Piemontese, etc.).
Finalmente, en el apartado tercero, contesta a las dificultades a base de expo-
sicién de puntos doctrinales de Rosmini.

Es evidente que el empefio de D. Giuseppe Muzio y de los que han seguido
con interés su idea de darnos a conocer el pensamiento auténtico del Doctor
Angélico, se merece todo el apoyo y el aplauso de quienes desean que la prefe-
rencia, no exclusiva, dada por la Iglesia a Santo Tomds no quede desvirtuada
por falsas interpretaciones y exposiciones ad menten y no segin la realidad de
su doctrina.—F. CAsADo.

FRIES, J., El Nihilismo, Edit. Herder, Barcelona 1967, 11 x 18, 168 p.

Hace mas de medio siglo escribia Nieztsche: “Describo lo que va a venir, lo
que no puede suceder de otro modo: el advenimiento del nihilismo”. Y cierta-
mente el fenémeno del nihilismo comenzaba a cernirse sobre nuestra época.
Si Dios habia muerto, era necesario plantearse de nuevo el problema del sentido
de la vida. Era necesario fundar un humanismo. Pero su solucién es contun-
dente, arrasadora: la vida, el mundo, no tienen ningin sentido. Su sentido es
el sinsentido. Sélo nos apoyamos en una cosa: en la nada,

Ante este panorama, el hombre tiene que surgir y lanzarse a su salvacién
por si mismo: existe una fe en el hombre, pero esa fe —afiladamos— es una fe
muerta. El hombre no ha perdido la esperanza, pero esti desesperado. Y, deses-
perado, esperar, jes soluciéon alguna?

El autor analiza el fenémeno del nihilismo y busea una solucién en el men-
saje cristiano. Clertamente ahi estd. Pero, ;cémo hay que descifrarla? Creo que
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el autor se fija demasiado en una perspectiva que el nihilista rechazari de ante-
mano. El Dios inaccesible, si; pero también el Dios que calienta el mundo en sus
fibras mas materiales y mas humanas. La humanidad sufre una crisis de aleja-
miento de Dios, pero ;no puede suceder que sea para encontrarlo mas cerca
de si?

La obra estd dividida en tres partes, dedicadas a los tres aspectos del
nihilismo: del espiritu, del corazén y de la persona. La primera parte parece la
més lograda. En la segunda, su postura la creemos verdadera sélo en parte.
No podemos tratar de’ alejar al hombre de la conquista, pues —queramos o no—
seguira conquistando. ‘Lo que hay que hacer es orientar esa conquista, abrirse
con ella al mundo del espiritu. Eso nos parece a nosotros.—I. FERRERO.

GENTILE, G., La vita e il pensiero (Due giornate di studio sul pensiero di Giova-
nni Gentile), Edit. Sansoni, Firenze 1967, 25 x 18, 123 p.

Este librito nos ofrece los resultados de un par de jornadas de estudio teni-
das en Génova los dias 29-30 de marzo de 1964 y dedicadas a la vida y pensa-
miento de Giovanni Gentile, Su importancia salta a la vista si se piensa en la
personalidad de este filésofo desaparecido no hace muchos afios con el régimen
fascista. Los profesores que han intervenido con sus ponencias han intentado
aquilatar el pensamiento del filésofo italiano de mds renombre —junto con
Croce— en la primera mitad del siglo XX y que tanto ha influido en la mentali-
dad filoséfica italiana. Alma de la organizacién ha sido Federico Sciacea el cual
nos advierte que “discutir” sobre el pensamiento de Gentile no significa hacerle
una apologia ni tampoco ha de constituir una denigracién de su pensamiento;
la finalidad de las reuniones ha sido un intercambio de ideas con plena libertad
de expresién y de critica constructiva. Los participantes han sido filésofos de
talla, algunos de ellos discipulos o amigos de Gentile.

El primer dia tuvo la ponencia Alberto Caracciolo hablando sobre el pensa-
miento religioso de Gentile, pensamiento idealistico que resuelve la religién en
filosofia, aunque con una posible evolucién a mejor interpretacién. En la discu-
sién posterior intervienen, el asunto no era para menos, A. Guzzo, U. Spirito,
R. Crippa, A. Bellezza, A. Plebe (comunista), D. Faucei, A. Negri, D. Pesce v
G. Giacomini. En general se ha notado en las intervenciones la pretensién de
hacerle un poco mas religioso y hasta catélico de lo que pudiera permitir su
sistema filoséfico. Caraceciolo contestard reafirmando de nuevo su postura acerca
de un Gentile que no satisface dentro de un plano religioso tradicional.

En la jornada siguiente Plebe diserté sobre la inactualidad del arte en Gen-
tile; Guzzo, sobre algunos rasgos de su personalidad; Chiavacei sobre algunas
relaciones concretas entre pensamiento pensante y pensado en Gentile; U. Spirito
sobre su pensamiento politico. Las sesiones de estudio fueron clausuradas con
unas palabras finales de Chiavaceci y de Sciacea.—F. CASADO.

VANNI RoviGHI, S., L’antropologia filosofica di San Tommaso d'Aquino, Edit. Vita
e Pensiero, Milano 1965, 24 x 17, 174 p.

En este pequefio volumen, Soffa Vanni Rovighi nos presenta una antropo-
logia filoséfica tomista al completo. Al final del libro, en Apéndice (desde la pa-
gina 84 hasta el final), nos transeribe los capitulos II, IIT y IV de la parte V
del De Anima de Avicenna, y a continuacién los textos varios de diversas obras
de Santo Tomés con las que confirma la parte doctrinal de la obra.

Esta parte doctrinal se divide en cinco capitulos: el mundo espiritual, la
espiritualidad del alma, la unién del alma con el cuerno, la. unidad y unicidad del
alma. como forma sustanciel y la actividad humana. Frente al aristotelismo tra-
dicional y al neoplatonismo, Vanni Rovighi hace resaltar la afirmacién de Santo
Tor.nés de una forma sustancial; era una tesis muy comprometida, oue a un
Egidio Romano le habia de costar la continuacién en la catedra si no se retracta-
ba de dicha tesis. Por lo demé4s, aparte la claridad y profundidad con que esté
hecha la exposicién doctrinal, en general el contenido es conocido por los enten-
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didos en filosofia escoldstica. Place sefialar el punto que Vanni Rovighi considera
como “novitd della tesi tomistica” (pags. 60-61); en efecto, sostener esto como
pensamiento aristotélico hubiera sido muy comprometido, siendo novedad tam-
bién, como consecuencia, la interpretaciéon o consagracién definitiva del entendi-
miento agente como potencia en el alma, distinta del posible, supuesto ser éste
el pensamiento de Santo Tomas. Sinceramente creemos que Soffa V. R. ha al-
canzado la meta que se propuso en la exposicién de una antropologia tomista,
puesta al alcance de todos y con pleno conocimiento de causa.—F, CASADO.

Pozzo, G. M., Il problema della storia nel positivismo, Edit. Dott. Antonio Milani,
Padova 1967, 22 x 15, 167 p.

Muy a propésito para los tiempos que corremos es este estudio sobre el pro-
blema que plantea el positivismo para la filosofia de la historia, Nos pone de-
lante de los ojos una corriente de pensamiento dominante en el siglo xIX, conti-
nuadora de las directrices antitradicionalistas originadas en el iluminismo. Los
principios y motivos histéricos y los aspectos sociolégicos de la filosofia positi-
vista constituyen el objeto de esta obra.

Una amplia introduccién, que examina la situacién general de la mentalidad
positivista, nos presenta a ésta como desarrollando de una manera orgéinica la
tematica del asi llamado siglo de las luces y dominando una buena parte de la
investigacién filoséfica contemporsnea.

El punto de partida es Saint-Simon, expresién primitiva del positivismo, en
el que la filosofia, respecto de los fenémenos de la vida y del conocimiento indi-
viduales, y la historia, que se ocupa de los fenémenos de la colectividad humana,
estdn caracterizadas por un rigido determinismo causal y meecédnico, con exclu-
sién de toda pretensién metafisica no garantizada por la experiencia. La edad
orgénica de los griegos, continuada con la edad critica, ha dejado paso libre a
la edad positivista, que iniciarid la edad de oro que “no nos ha precedido, sino
que sobrevendrd”, constituyendo la meta ideal de la historia (cap. I).

El pensamiento de Saint-Simon, sometido a revisién critica que confirma el
desarrollo progresivo de signo positivista de la historia, es a la vez presentado
orgénicamente por Augusto Comte. Intencién de su Cours de philosophie positive
es la construcciéon de una filosofia positiva de la historia. Las tres famosas eras
o edades de la humanidad desembocaran en una sociocracia como unidad final
de la historia, donde reinarid el amor reciproco entre los hombres, con un pre-
dominante altruismo; todo dentro del marco de una sociedad organizada positi-
visticamente (cap. II).

En Francia el positivismo hace buen impacto en los representantes de la
“Filosofia del progreso”. Proudhon reclama para la filosofia el terreno de lo
prictico dando de lado a la especulacién; su teoria de la historia continuard la
de Saint-Simon, segin un progreso auténtico ideal de justicia. Littré sigue los
pasos del anterior, y afirma que sélo las hipétesis cientificas y positivas son
aceptables. Pierre Laffitte, con buenas intenciones de evitar el materialismo, se
queda no obstante en la linea positivista. Fourier, que afiade el concepto de so-
ciedad organizada a base de los famosos falansterios, va insinuando una con-
cepcién comunista. Y Leroux sigue en la linea del progreso a base positivista
(cap. IIT).

El capftulo IV esti dedicado al positivismo italiano con Carlo Cattaneo y
Giuseppe Ferrari; quizds hubiera tenido sus méritos como reaccién frente al
idealismo, pero no como aversién a toda especulacién tedrica y a todo saber
metafisico.

Spencer ocupa la parte IV al tratar del progreso universal en relacién con
el evolucionismo. Finalmente un IV apartado acentia el determinismo histérico
como algo que valora en su totalidad el progreso cientifico; Taine y Renan son
los autores aqui considerados. .

Tenemos que reconocer que esta exposicién panordmica del positivismo del
siglo X1X, presentada con claridad de expresién conceptual, nos hace comprender
ese humanismo cientifico de hoy, sustancialmente ateo y en abierta c9ntrad1c-
cién con un humanismo auténtica que, para ser tal, no puede prescindir de las
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circunstancias humanas mas legitimas ni de los valores sobrenaturales.—F. Ca-
SADO.

DEGL’INNOCENTI, U., Il problema della persona nel pensiero di S. Tommaso, Edito-
rial Pont. Univ. Lateranense, Roma 1967, 24 x 17, 249 p.

Cuando un autor como el P. Degl’Innocenti puede afirmarnos que lleva trein-
ta afios meditando y escribiendo sobre un argumento determinado, puede garan-
tizarse easi a priori que el trabajo que resuma y sintetice todo ese conjunto
doctrinal mereceréd la pena de ser leido y tenido muy en cuenta. Y esto es la
obra que ofrecemos al lector.

Va precedida de una presentacién vigorosa de Santo Tomés, aludiendo a
su presencia perenne en el campo de la filosofia cristiana. Y a la verdad, juz-
gando sobre la actualidad o menos de Santo Tomés, se ha procedido, sobre todo
en los ultimos afios, con una ligereza enorme, cogiendo, como suele decirse, los
rabanos por las hojas, es decir, juzgindole mis por lo que le han hecho decir
que por el anilisis y estudio personal que se haya llevado a cabo de su pen-
samiento.

El asunto con que se enfrenta el P. Degl’Innocenti es nada menos que el de
la persona en el pensamiento de Santo Tomds de Aquino, tema de tan intima
relacién con el dogma en misterios tan profundos como la Trinidad y la Euca-
ristia. Casi podriamos decir que es un estudio exhaustivo del tema. No importa
el hecho de que los diecisiete capitulos de que consta tengan una cierta inde-
pendencia en cuanto al tiempo de la composicién; no obstante, todos enlazan
perfectamente porque el tema de la persona es visto en Santo Tomds y en las
opiniones contrastadas de aquellos que han pretendido ser sus intérpretes auto-
rizados dentro del tomismo (Capreolo, Cayetano, el Ferrariense, Gredt, etc.) y,
fuera del tomismo, en Suirez.

Con sumo gusto hemos visto que el autor toma partido por la opinién ca-
preolana que sefiala el “esse actualis existentiae” como el constitutivo de la
persona, resolviendo al mismo tiempo objeciones que se derivan de algunos tex-
tos menos claros del de Aquino.

Y no hay por qué decir mas; invitamos a leer esta obra densa de contenido
¥, a la vez, clara de expresién para quienes no estén infectados de esa ignoran-
cia que se va haciendo bastante general de la escoldstica. A aquellos que tengan
que relacionarse con el tema, les evitard mucha pérdida de tiempo en la con-
sulta de otras obras.—F. CASADO.

ABELLAN, J. L., Filosofia espaiola. en América (1936-1966), Edit. Guadarrama,
Madrid 1967, 21,6 x 14, 325 p.

Si prescindimos de que el pensamiento de los filésofos que son presentados
en este libro pertenece a hombres que, por desacuerdo con el revés dado en
1936 a la politica republicana, se exiliaron a la Ameérica, podriamos decir que
en realidad es un capitulo de la filosofia espafiola que todavia no se habia es-
crito. Claro estd que su estancia fuera de la patria, que no fue favorable a sus
actividades e ideologia politicas, contribuyé sin duda al cultivo y desarrollo de
su pensamiento; por eso podemos considerar a estos filésofos como representan-
tes también de una filosofia hispano-americana.

La obra se divide en cuatro partes. Estudia la primera a tres filésofos cata-
lanes: J. Xirau (punto de partida y el eje de su filosofia sera el tema del
amor); E. Nicol (cuyo sentido de lo social, atencién a lo comunitario y a la
solidaridad, junto con una preocupacién pragmaitica por lo ev1dente, se estudian
con preferencxa en este libro); y José Ferrater Mora (el de més evidente per-
sonalidad filoséfica dificilmente apresable, con una preocupacién especial por
los temas existenciales, principalmente en la primera etapa de su itinerario inte-
lectual). La segunda parte comprende un grupo de discipulos de Ortega y Gasset:
José Gaos, L. Recasens Siches, Manuel Granell, Francisco Ayala y Maria Zam-
brano. Lia tercera retine a dos filé6sofos lndependlentes Garcia Bacca (de quien
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el autor dice que es “una de las primeras figuras de la filosofia en lengua espa-
fiola de todos los tiempos”; nos presenta una metafisica y ontologia como “acon-
tecimientos”, que refleja, mds bien que algo de caricter interpretativo de ia
naturaleza, algo de caracter transformador), y Eugenio Imaz (con su gran orde-
nacion de las obras de Dilthey, cuya traduccién al espanol ha sido la primera
completa que se ha hecho a ningin idioma). Finalmente la cuarta parte nos pre-
senta toda una constelacion de intelectuales ~—hasta unos treinta y seis— espar-
cidos por toda la geografia americana (Argentina, Costa Rica, Chile, EE. UU.,
México, Panam4, Puerto Rico y Venezuela). Imposible es dar una idea del pensa-
miento de tantos autores que, por otra parte, militan en diversas tendencias filo-
soficas. Al estudio por separado de los filésofos de las dos primeras partes, acom-
pafia una nota bio-bibliografica de cada uno de ellos.

José Luis Abellan, autor de Ortega y Gasset en la filosofia espaiiola, ha sido
un entregado al estudio de la filosofia contemporanea, que ha completado con
este estudio sobre la filosofia espafiola en el exilio—F. CAsapo.

VUILLEMIN, J., De la logique d la théologie. (Cing études sur Aristote), Editorial
Flammarion, Paris 1967, 21 x 15, 235 p.

Ante todo la obra nada tiene que ver con la teologia revelada; se trata sola-
mente de la teologia natural de Aristételes y, mas en concreto, de sus demostra-
ciones de la existencia de Dios. Con frecuencia se suele pensar en un Aristételes
como objeto de museo, y esto no es justo. El autor se propone precisamente pre-
sentar en lenguaje moderno ideas fundamentales del pensamiento aristotélico,
procurando su adaptacion pero sin desnaturalizarlas. La obra se compone de
cinco estudios sobre Aristételes en los que toca los puntos siguientes: la analo-
gia, las categorias, el regreso al infinito y la demostracion de la existencia de
Dios. Aunque son estudios independientes, sin embargo, constituyen un material
adecuado para una comprension objetiva de las pruebas aristotélicas de la exis-
tencia de Dios. Respecto del valor de dichas pruebas, el autor se guarda muy
bien de esa facilidad con que algunos las han juzgado como aptas solamente para
encontrar con ellas un puro motor fisico que nada tendria que ver con un Dios
trascendente, en lo que cabe, en quien ignora la creacién; no es éste su modo de
pensar. En el estudio quinto que, como queda dicho, est4d dedicado al examen de
las pruebas, analiza el autor la que Aristételes propone en la Metafisica, la del
libro VII de la Fisica y la del libro VIII. Reconociendo que la del libro VII no
tiene la amplitud y la precision de las otras dos y que se desarrolla en un
plano hipotético, hace hincapié en la prueba metafisica y en la del libro VIII
de la Fisica; en una tabla comparativa de las dos, l1a conclusién conjunta es la
existencia de un primer motor inmévil y la existencia de un primer motor in-
material. Sinceramente creemos que es una obra digna de tenerse en cuenta a la
hora de enjuiciar un problema tan importante como seria el de un posible mate-
rialismo en Aristételes respecto del primer motor inmévil del universo.—F. Ca-
SADO.

NEBEL, G., Die Geburt der Philosophie, Edit. Ernst Klett, Stuttgart 1967, 21
x 13, 327 p.

A una primera mirada aparece este libro como una historia de los preso-
craticos, concretamente de los filésofos Tales, Anaximandro, Anaximenes, Pité-
goras, Heraclito, Parménides, Jendéfanes, Zenén de Melisos, Empédocles, Ana-
xagoras y Demécrito. Pero en realidad se trata de algo mas profundo e intere-
sante. Bl nacimiento histérico de la Filosofia llega a aparecer como el naci-
miento de siempre, y en todo tiempo, del filosofar. Mas que exposicién histérica,
que de hecho también lo es, lo que el libro nos ofrece es una exégesis de los es-
critos’ de estos pensadores primitivos, originarios, originales y originadores del
pensar filoséfico occidental.

Es imprescindible para ir orientado en su lectura, detenerse reposadamente
en el préologo en el que se nos ponen los presupuestos sobre los que descansan
esas exégesis y que vienen, de hecho, ellas mismas a confirmar.
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Entre esos presupuestos estd el de que la Filosofia, al tener su origen en el
desplazamiento del pensar mitico por el reflexivo, inflije o supone un cambio de
actitud humana y vital que es la posicién originaria de todo filosofar. Antes del
advenimiento de ese pensamiento y actitud, todos los d4mbitos de la vida estaban
ligados al culto y determinados por la fe en los dioses. Los presocriticos realizan
el cambio de direcciéon de los dioses al ser, a los fenémenos de la Naturaleza,
para descubrir el origen (Ursprung) de todo lo que es. En ello descubrimos las
huellas primigenias del esclarecimiento racional de la naturaleza y del inicio del
dominio téenico del mundo. Sin embargo, el desprendimiento y desconexién con
lo divino es sélo en ciertos niveles. Es un desligarse y a la vez un descubrir de
nuevo la religacién.

El anilisis del fendémeno poético, de los presocriticos y de los que, como
poetas, los posibilitaron, arroja una extraiia luz. En relacion a él, la Filosofia
aparece como el testimonio de una pérdida, el fatigado esfuerzo de una sustitu-
cién (Im Vergleich dozu ist die Philosophie die Anzeige eines Verlustes, sie ist
die Miihe eines Ersatzes, p. 8). Por eso se cita bien a modo la famosa frase de
Holderlin: “Pero lo que permanece, lo fundan los poetas” (Was bleibt aber,
stiften die Dichter). De ello pasa el autor a distinguir diversos planos o estruc-
turas de inteligibilidad: fe filoséfica, razén y entendimiento. Ello nos hace ver
las condiciones de reaparicién y mantenimiento de contacto con lo divino (El,
Ello). Al aleanzar el sentido del ser se connota a Dios de alguna manera (Gott
und Sinn sind identisch, p. 9).

Hemos de ver como leccién de los presocraticos la confianza (Vertraen) en
el ser. Y a pesar de vivir en un mundo distinto, abiertos a nuevos espacios y
dimensiones, es posible y deseable una abertura y un encuentro con aquellos pen-
sadores primitivos que, en lo esencial, deben seguir siendo el paradigma (Vorbild)
de todo pensar filoséfico.

El iniciado en estos problemas, conocedor al menos de los anilisis de Heide-
gger, también sobre los presocriticos y sobre la poesia de Holderlin, podrd apre-
ciar en este libro la dependencia del contexto actual de interpretacién de los
primeros filésofos; pero a la vez un nuevo paso de claridad y de seguridad en
la abertura de los caminos por los que podemos acercarnos a ellos nos acerecan,
a su vezba la conciencia y tarea de nuestro mismo quehacer filoséfico de siempre.
—R. FLOREZ.

MABNKE, D., Der Aufbau des philosophischen Wissens mach Descartes. (Epime-
meleia. Beitridge zur Philosophie, 8), Edit. Anton Pustet, Miinchen 1967,
22 x 15, 165 p.

En los estudios sobre Descartes lo ordinario ha sido hacerlos partiendo del
andlisis del Método y hacer ver céomo del mismo va surgiendo la construccién del
saber filoséfico. Es decir, se partia del Descartes del “Discurso del Método™ para
llegar al del “sistema”. El1 Método es lo que en este libro se llama “ordre de
matiéres” o bien “Ordnung der Dinge” y el sistema “ordre des raisons” o
“Ordnung der Griinde”. A partir de la aparicién de la obra de Gueroult “Des-
cartes selon 'ordre des raisons” (2 vol.,, 1953), se ha introducido un nuevo aspec-
to en la visién e interpretacion de la Literatura sobre Descartes.

El fin del estudio que aqui resefiamos —La construccion del saber filoséfico
segun Descartes— es el de mostrar cémo es posible alcanzar el descubrimiento
u origen de ese concepto de “ordre des raisons” a través precisamente de las
“Regulae”, Con ello se hace ver la unidad y entrave indiscutible entre ambos
caminos, el desarrollo global de todo el pensamiento y a su vez su “construc-
cién” como saber filoséfico. Ya en la introduccién nos pone el autor la frase
bien significativa y reveladora de Descartes: “Analysis veram viam ostendit per
quam res methodice et tanquam a priori inventa est, adeo ut, si lector illam
sequi velit atque ad omnia satis attendere, rem non minus perfecte intelliget
suamque reddet, quam si ipsemet ipsam invenisset” (VII, 155, p. 13). El autor
logra asi articular su “Aufbau” partiendo de la diferencia de esos dos 6rdenes
y de sus referencias mutuas e implicaciones y mostrar con ello la unidad de
toda la tematica cartesiana: método, reglas, “res simplices”, el cogito, el tema
de Dios, el mundo, las cualidades y hasta las mateméticas.
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Un libro discreto, metodolégicamente muy bien construido, y que sirvira
en todo caso para ver el modo y la expresién, gestacién y formulacién, de un
aen;arglento que tanto y tan decisivamente ha influido en la posteridad.—

. FLOREZ.

HorMANN, R., Logisches und metaphysisches Rechtsverstindnis. Zum Rechtsbe-
griff Hans Kelsens. (Epimeleia. Beitridge zur Philosophie, 6), Edit. Anton
Pustet, Miinchen 1967, 22 x 15, 134 p.

En consciente separacion de los libros dedicados hoy, en casi su totalidad, a
la ciencia del Derecho, el autor consagra su sentido a la cuestién previa y fun-
damental de “el concepto de Derecho”. Ciertamente, al acercarnos hoy a la mul-
titud de estudios que existen sobre el Derecho, recibimos, en primer lugar —como
muy bien sefiala el autor— una desilusién, Se nos introduce inmediatamente en
los temas y distinciones entre derecho publico y derecho privado, derecho: obje-
tivo y subjetivo, “orden de derecho”, etc. Y se nos deja en ayunas sobre qué
es el derecho en si, sobre su nocién primordial y esencial. Cuando tratamos de
algo méas profundo que de la simple aplicacién utilitaria de las normas, del haber-
nos con el Derecho como pura técnica, el desasosiego que nos invade es perfecto.

Hay, pues, laguna grave que llenar en la constitucién del Derecho como
ciencia y, lo que es mis grave aln, es que no parece que las tendencias y acti-
tudes actuales de los que al tema se dedican estén en capacidad y disposicién su-
ficientes como para poder atacar el problema. La ciencia del derecho se mueve
hoy todavia por los viejos carriles del derecho positivista o positivismo del De-
recho. Sigue siendo, como decia ya en 1917 Leonhard Nelson una “Ciencia del
Derecho sin Derecho”, como antafio se nos decia de una “psicologia sin alma”.
Porque la caracteristica esencial del Positivismo del Derecho es precisamente la
negaciéon de la existencia y posibilidad de un concepto general y esencialmente
valido del Dcrecho mismo. Lo que cuenta son los datos positivos, y la clasificacién
de los mismos, no segin un orden de conceptos sino por simple catalogacién.
Dichos datcs son solamente los sucesos reales de la vida, la voluntad del legis-
lador, las leyes concretas, las prescripciones, ete.

Es, pues, a llenar esa laguna, a contribuir a llenarla, a lo que viene a dedi-
carse esta investigacién sobre “el conocimiento légico y metafisico del Derecho”
El autor lo hace siguiendo y cifiéndose a la linea de roturacién y estudios del
eminente jurista Hans Kelsen que figura como “el descubridor de la doctrina
del derecho puro y el fundador de una de las escuelas juristas mds influyentes en
la actualidad” (p. 15). El desarrollo que se sigue en el libro es histérico y for-
mal a la vez. Entre las doctrinas de los autores examinados, el concepto filoséfi-
co de derecho en Hegel ocupa un lugar bien destacado.

El valor, asi como también la limitacién, del libro, ante tan vasto tema, estri-
ban precisamente en ese ceflirse a Hans Kelsen, que con ser gran figura, pide,
con todo, ser completada por las nuevas perspectivas que otras ciencias afines o
marginales han abierto al Derecho y a lo que hoy debemos entender por él nueva
problemética de actualidad—R. FLOREZ,

MARCEL, G., En busca de la verdad y de la justicia, Edit. Herder, Barcelona
1967, 12 x 20, 166 p.

Como el subtitulo del libro lo indica se trata de una serie de conferencias
que resumen toda su labor filoséfica y a la vez nos dan la clave para la inter-
pretacion del pensamiento filoséfico del ya conocido por todos Gabriel Marecel,
prototipo del existencialismo eristiano. La ventaja de que se nos presente su
pensamiento no en una obra sistematica, sino en una serie de conferencias es
patente: nos hace confidencias —asi es y él mismo lo manifiesta— que de nin-
gin otro modo nos haria. Ademis se sitia como un amigo a nuestro lado y, en
una especie de didlogo que salta las barreras de los credos filoséficos y religio-
sos, va sugiriendo en el d4mbito religioso que se convierte en humano y, por



&2 LiBROS 444

tanto, universal: su filosofia, sin ser teologia, se transforma asi en una meta-
fisica de la fe, esperanza y caridad.

A través de estas conferencias dadas entre los afios 1962-63 (algunas antes)
a los universitarios unas veces alemanes y otras franceses, el lector tendri la
gran satisfacciéon de “participar” de la inquietud y bisqueda fiel de la verdad,
que caracteriza y define el pensamiento y obra de Gabriel Marcel. Maxime para
aquellas personas angustiadas. Precisamente para éstas es para las que escribe
de un modo especial: “desde que me converti al catolicismo (1929), he dicho muy
a menudo que he llegado a considerarme a mi mismo y a comportarme como
filésofo del umbral. Un filésofo que mas bien se dirige a aquellas personas que
buscan a tientas y a menudo con gran angustia, que no a aquellas que han reci-
bido una fe infalible y que, en el fondo, ya no me necesitan”. Sin embargo, todos
necesitamos de su sinceridad.—NATALIO.

MENCHACA, J. A., S. J., Diccionario bio-bibliogrdfico de filésofos, Fase. 1.° A,
Edit. El Mensajero, Bilbao 1965, 26 x 17,3, 330 p.

Trescientas treinta paginas bien apretadas de bibliografia filoséfica represen-
tan un valiosisimo mstrumento de trabajo. Es el primer fasciculo de una obra
que promete ser de lo mas interesante por lo préctica. Presenta a los filésofos

“més notables”, nos dice el autor en el prélogo; pero, en realidad, nos da noti-
cias de muchisimos otros que podrian pasar por no tan notables y que, a veces,
ni siquiera son nombrados en las historias de la filosofia. Es decir, la obra es
més completa de lo que parece. En este fasciculo se nos dan los filésofos cuyo
nombre comienza por la letra A. Precede una nota biografica en la que se sefiala
también su orientacién filoséfica asi como también el influjo que haya podido
recibir de otros. La parte bibliografica comprende: bibliografia general, obras
del filésofo, traducciones de las mismas y estudios sobre él. Es de manejo facili-
simo, ya que obras y estudios estdn dispuestos por orden cronolégico y, dentro
de éste, por orden alfabético. Basta un vistazo, aunque superficial, sobre Agustin
y Aristételes, por ejemplo, para darse perfecta cuenta de la amplitud y de la
utilidad del trabajo realizado. El autor nos dice también que ha procurado ser
lo m4s completo en la bibliografia de los afios 1957-1964; en realidad hay que
notar que la anterior a dichas fechas es también abundantisima. Muy de veras
felicitamos al P. Menchaca, rogindole la pronta aparicién de los fasciculos que
nos promete, que, por cierto, esperamos se extiendan a los afios posteriores a
1964. ;Seria mucho, o fuera de lugar, pedirle la continuacién, en apéndice por
ejemplo, de la bibliografia posterior a 1964 para los filésofos més notables apa-
recidos en este fasciculo: Agustin, Aristételes, ete.?—F. CAsADoO.

Joutr, J. Y., Comprendre Uhomme (I. Introduction & une anthropologie philo-
sophique), Fdit. du Cerf, Paris 1967, 21,3 x 13,3, 302 p.

La antropologia es uno de esos conceptos-realidad con los que no es fécil
entenderse de buenas a primeras. La historia nos la presenta como refiriéndose a
la filosofia, a las ciencias, al alma del hombre, a su cuerpo, con una variedad de
sentidos que obligan a la prudencia en el momento de fijar el contenido. Pero,
asi como la antropologia no puede limitarse a lo que haya podido ser denominado
parte estitica del hombre, por lo mismo ha de atender a lo humano en el plano
del devenir; tampoco podra la antropologia referirse a un aspecto puramente
cientifico. Por consiguiente, habra que buscar el mutuo complemento. La antropo-
logfia filoséfica tiene que enunciar lo que el hombre es, pero teniendo en.cuenta
su gran complicacién a causa de sus exigencias internas.

El autor se ocupa en esta obra de las distintas categorias que constituyen,
desde el punto de vista filoséfico, la antropologia; categorias de totalidad, alte-
ridad, diferenciacién, dialéctica y metafisica. La totalidad, como categoria del
hombre no le define en concreto, sino que le presenta con apertura al infinito, le
proyecta hacia un horizonte siempre en realizacién. Pero, por lo mismo que el
hombre es una proyeccién constante, la categoria de alteridad le define también.
Asimismo es evidente que la alteridad no serd comprensible sin la categorfa de
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diferenciacién, mediante la cual, superandose constantemente, el hombre va ca-
mino de su totalidad. Luego, como algo que concretiza el proceso “Si mismo-
alteridad” dentro de esa totalidad, tenemos la dialéctica, otra de las categorias
de la antropologia. Mediante ella se esta verificando la objetivacién constante
de un proceso siempre indefinido, pero que estd comprendido dentro de la totali-
zacion. Finalmente, la metafisica humana representa la exigencia mas intima de
superacion de todo contenido en el proceso dialéctico. Si la metafisica no se
diese, supondria la negaciéon y la muerte de la dialéctica.

No cabe duda que el autor ha sabido presentar una versién de la antropo-
logia clasica revestida de una luz nueva, al concebir al hombre en su esencial
proyeceiéon hacia la meta final.—F. CASADo.

\

HaYEN, A., San Tommaso d'Aquino e la vita della Chiesa oggi, Edit. Vita e
Pensiero, Milano, 19,3 x 13,3, 151 p.

De trabajo “agudo y luminoso” ha sido calificada por el P. Chenu esta obrita
de F. Hayen. Cuando en la actualidad se habla en pro y en contra de la validez
del tomismo, es necesario enfrentarse con lo que en realidad significa ser tomista.
Para el autor ser tomista no es copiar a Santo Tomés, ni simplemente traducir
en lengua moderna expresiones medievales, ni se trata de decir lo que Santo
Tom4as deberia haber dicho —lo que expone a arbitrariedades—, ni expresar lo
que Santo Tomas hubiera expresado si viviera en la actualidad —Santo Tomas
es un hombre de su tiempo y no de hoy—; ser tomista es ser continuador de
Santo Tomas bajo una responsabilidad propia y a base de reflexién personal;
es ser y decir lo que entonces Santo Tomis ni podia decir ni ser. Santo Tomés
tiene que seguir hablando hoy pero con palabras de otros. Es decir, la integra-
cion filoséfico-teolégica tomista seguird siendo verdadera solamente si es algo
vital con la vitalidad de la iglesia de hoy, y vivencial en el tomista que la pro-
ponga. Habrd que decir de los tomistas de hoy lo que el P. Chenu ha dicho de
Santo Tomés: “Fuera de su vida contemplativa, la teologia de Santo Tomais
no seria sino un manojo de paja”. El autor intenta solamente sefialarnos cuil
es la corriente de vida intelectual en la que ha de insertarse el tomismo, y cé6mo
Santo Tomés puede ser hoy el Doctor Communis porque supo continuar el pen-
sumiento de Agustin insertdndose en la misma corriente de vida procedente del
unico maestro, Cristo.—F. Casapo.

JURITSCH, M., Der Vater in Familie und Welt, Edit. Schoningh, Paderborn 1966,
14,6 x 22, 253 p,

El tema central del libro es el poder de irradiacién que el padre tiene en la
familia y en el mundo. El autor no se ha aislado en su gabinete de estudio para
confeccionar este hermoso tema, util y hasta necesario para una sociedad que
parece haber degenerado en “despaternalizada”, sino que lo ha elaborado fun-
dindose en las experiencias que el trato con familias jévenes le ha proporcionado
en sus tareas catequético-pastorales. En cuanto al método, el tema viene tratado
desde un punto de vista antropolégico, basado en el supuesto de que una apro-
ximacién de la antropologia cientifico-natural a las ciencias del espiritu posibilite
una comprensiéon del material cientifico-experimental y estadisticamente reunido
sobre el sentido del hombre. .

El contenido y distribucién de la tematica aqui estudiada es, a grandes
rasgos, como sigue: primeramente, el estudio del hombre como esencia dialogal,
en su aspecto orgédnico, en la primacia del mundo del préjimo y en la tendencia
primigenia y personal del hombre, Luego dedica unas paginas al dmbito origi-
nario del didlogo del nifio: la familia como condicionadora de los futuros fallos
y valores del nifio; estructura de la familia, etc.; las relaciones personales en el
didlogo y estudios sobre las caracteristicas peculiares del hombre y la mujer
ocupan otra seccién, en que se contraponen las vivencias y propios modos de
ver el mundo, y del respectivo mundo vivencial en el hombre y la mujer, com-
pletado por una parte dedicada a las influencias mutuas entre padre-madre-
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nifio. Desarrolla después la evolucién del nifio, su consciencia, y todas las demés
caracteristicas. Y en el Gltimo apartado dirige el autor su consideracién a la
figura del padre como distensiéon de la realidad: intimidad madre-hijo a través
del padre, el encuentro del nifo con su forma de ser hombre, la primera vivencia
de ser hombre o mujer, la aparicién del mundo material y de los valores a tra-
vés del padre, la revelacién del mundo religioso por medio del mismo padre, ima-
gen biblica y terrena del padre, etc., son temas tratados con rigor y competen-
cia. Al fin, el tema “imagen de Dios en el didlogo padre-hijo” culmina con unos
ejemplos de tipo histérico: Kierkegaard como tipo de didlogo desfigurado; Kafka,
modelo de didlogo equivocado; y Teresa de Lisieux, personificacién del didlogo
plenamente realizado. Un buen libro, elaborado con solvencia —el autor dedica
gran actividad a los movimientos de familias catélicas y a la antropologia de
la familia— y sin ningtn descuido en la presentacién.—I. RaMos.

VAR10S, L’Existence de Dieu, Edit. Casterman, Tournai 1963, 21 x 14, 386 p.

Cuando actualmente han sucedido tantas cosas, una de ellas muy sorpren-
dente, al decir de Merleau-Ponty, es que la filosofia teista ya no se atreva a
enfrentarse con las pruebas de la existencia de Dios como en otros tiempos lo
hicieron los grandes filésofos Tomds, Anselmo, Descartes, ete. Pero esto no tiene
nada de extrafio si pensamos que un escientismo antimetafisico que, a pesar de
todo el progreso de las ciencias positivas, parece marcar un periodo de decaden-
cia de los valores transcendentales, ha invadido el mundo materialista que se
respira. No obstante este repliegue de la filosofia, que parecia dejar paso a un
ateismo en marcha, el pensamiento humano vendra a encontrarse tarde o tem-
prano, aqui o alld, con el problema de Dios que no puede quedar al margen de
la existencia del hombre., El libro que presentamos no es una exposicién - siste-
matica de una demostracién de la existencia de Dios; se trata mas bien de
tomar el pulso al pensamiento de filésofos que han colaborado en la discusién
sobre un tema que ha dado como resultado el poder afirmar que el problema de
Dios es algo que hay que tomar en serio cuando el hombre se pone a reflexio-
nar. Se comienza (Jean-Yves Jolif) con una exposicion breve de la significacién
filoséfica del ateismo en el marxismo, llegando a la conclusién de que el marxis-
mo es la moral de la accién de un naturalismo total; en él, el hombre rechaza
todo don de Dios; la alienacién del hombre con la consiguiente divinizacién
{Georges Cottier) es su afirmacién fundamental. A continuacién se describen
inquietudes filoséficas respecto de Dios en Kierkegaard, Heidegger, Jaspers
(Fabro, Birault, Tilliette); con recurso a la fe en la teologia protestante (Bou-
illard) y a la conciencia moral y experiencia de los valores (Walgrave). Se toma
conciencia de la critica, dentro del ateismo actual, de las pruebas clasicas de
la existencia de Dios en Bergson, Le Roy, Blondel, Gabriel Marcel (Colin),
mientras otros apuntan a la necesidad de insistir sobre la experiencia prefilo-
sbfica y sobre las condiciones antropolégicas que harian que las pruebas meta-
fisicas de la existencia de Dios no corran el peligro de quedarse en una dialéc-
tica sin soporte experimental (Dondeyne). Supuesto el caricter esencialmente
metafisico de toda prueba auténtica de la existencia de Dios (Petter) que, a su
vez, tiene que ser exigida como coronamiento natural de una metafisica autén-
tica, Charlier expone a continuacién las cinco vias de Santo Tom4as, examinadas
en su estructura metafisica, haciendo notar su inaccesibilidad para todos aque-
llos que no hayan calado en la metafisica tomista. Las criticas que de una o de
otra parte han caido sobre las pruebas tradicionales han llevado a la reconside-
racién de otras partiendo de la relacién entre la libertad ereada y la libertad
creadora (de Finance); a base también del fracaso de la actuacién humana en
la consecucién del objeto adecuado que responda a dicha actuacién y a la supre-
ma infalibilidad de Dios (Capitte), y, también, de la necesidad de que el acto
filoséfico que histéricamente se fracciona en un sinnimero de filosofias, encuen-
tre en Dios una unidad que todas ellas buscan con ansiedad. Hay que tener en
cuenta asimismo la postura de aquellos que ven una especie de rivalidad entre
las pruebas de la existencia de Dios y el Dios de la fe, en cuya aceptacién se
refugia el existencialismo si es cristiano (Breton). Robert ensaya una demostra-
¢ién de Dios como fundamento tltimo de la verdad cientifica; tenemos también
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una alusién al pensamiento filoséfico-teolégico sobre Dios en la India; para
terminar con el apartado Conocimiento e ignorancia de Dios a nivel de la razin
de H. Robert, con referencias a lo que pudiera haber de cierto acerca de un
conocimiento prefiloséfico de tipo matural o imstintivo que pudiera indicar un
acercamiento primordial a Dios en cuanto a su existencia y respecto de lo no
mucho que podamos conocer de su esencia.

En resumen, la obra L'Existence de Iieuw presenta una panoramica bastante
universal de los esfuerzos que la filosofia ha hecho y est4 haciendo para enfren-
tarse con un ateismo que sera siempre incapaz de demostrar que Dios no existe,
pero que, aliado con un materialismo siempre creciente en la vida humana,
oscurece cada vez més los horizontes del espiritu hacia los que necesariamente
ha de volverse el hombre en toda demostracién de la existencia de Dios.—-
F. Casapo.

Kwant, R. C., La critica hace al hombre, Edil. Carlos Lohle, Buenos Aires 1968,
19 x 10,5, 192 p.

Se trata de un anilisis metafisico de la critica que hacen los hombres y
que, bien hecha, forma a los hombres que la hacen. Del autor se dijo, en la
defensa de su tesis para el doctorado, que poseia un temperamento metafisico y,
realmente, lo estd demostrando. Pero la primera advertencia que hemos de hacer
sobre esta obra es que, no por ser un trabajo filosofico, es ininteligible, ni, por
lo mismo, menos interesante. El autor ha sabido evitar el primer escollo des-
cendiendo en toda la exposicion al terreno de la prictico, siendo esto lo que,
aparte del tema, le hace interesante. Es precisamente hoy cuando, de una ma-
nera especial, la critica domina y se ensefiorea de todos los campos: personas
e instituciones le estdn sometidas sin contemplaciones. En estas circunstancias
el peligro de una critica destructiva es evidente; de ahi la oportunidad de una
critica auténtica como la que se analiza en el libro de Kwant. La “esencia de la
critica, sus caracteres y propiedades e imperativos a que debe someterse el pro-
pio critico”, todo esto constituye el tema en desarrollo. Es objeto de la critica
el como deben ser las cosas, seglin qué normas, valorando lo factico a la luz de
lo absoluto en cuanto sea posible. Interesantes son las reflexiones sobre la cri-
tica que podriamos llamar en accién y la critica verbalizada, asi como acerca de
la auténtica dependencia entre ambas. La critica como ligada al progreso y al
poder, a nuevas formas de existencia, etc., da lugar a otros tantos apartados.
El hombre, como misterio que va desarrollandose poco a poco, se hace é] mismo
centro de la critica sin que llegue a una solucién definitiva de sus problemas
existenciales. Por lo mismo se verd obligado a veces a revisar hasta las normas
mismas que le han servido en otras ocasiones para la critica porque, en el
fondo, no eran otra cosa que facticidad sancionada como norma. De aqui nacen
las aplicaciones practicas de la funcién critica de las que el autor aduce unos
ejemplos en el capitulo V: critica de la educacién, de la democracia, de la Igle-
gia. Tampoco escapa al autor lo dificil que es hacer una critica auténtica en el
terreno de lo practico. No me resisto a transcribir unas lineas que rebosan sen-
tido comiin sobre lo que seria una critica mal entendida: “Guardémonos de
llamar ecritica a lo que no lo es. Manifestaciones emotivas de descontento, expre-
siones de gentes que por su desarreglo psiquico no pueden aceptar el orden
de vida normal, la mera oposicién contra los cuadros existentes, todo esto no
llega a ser critica. Se da a veces el nombre de critica a fendmenos que no
merecen ser asi llamados. La critica es un nobilisimo quehacer de suyo muy
exigente. El critico tiene que saber, como primera providencia, cuil es la situa-
cién sobre la que ha de emitir un juicio, y todas las circunstancias importantes
susceptibles de influir en los resultados de la critica. Hay que disponer también
de las normas adecuadas para juzgar. Y hay que saber qué es lo que deberia
ser (o cémo) lo enjuiciado ya antes del juicio. Sélo después de todo esto se estd
en condiciones de ejercer una verdadera critica. Nadie puede ejercer una critica
sin antes haber reconocido su propia competencia o incompetencia. Hay que
saber tomar las distancias también, y poder reflexionar con serenidad y calma.
Hay que saber tener a raya las pasiones, afectos y emociones que puedan arras-
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tiarnos a ciegas por impulsos del momento. La critica puede y hasta debe ser
apasionada, pero siempre bajo el signo de una pasién domefiada. En una pala-
bra, no se puede hacer verdadera critica si no se sabe o no se puede hacer con
prudencia”. Pero lo lamentable es que, a pesar de ser estas palabras que hemos
citado a la letra algo que rebosa sentido comin, sin embargo, a la hora de la
verdad, sea lo menos comun en un buen numero de aquellos que se creen con
plena suficiencia para criticarlo todo.—F. Casapo.

SwmitH, J. E., Religion and Empiricism, Edit. Marquette University Press,
Milwaukee 1967, 18,56 X 12, 70 p.

Apelar a la experiencia ha sido algo caracteristico del pensamiento filoséfico
de los ultimos siglos. Y ha sido tanta su aplicacién que parece haberse llegado
a pensar que el arbitraje de la experiencia pudiera constituir un elemento esen-
cial, una piedra de toque para la determinacién del factor existencial de las
cosas. Pero entonces podriamos preguntarnos qué complicaciones podrian origi-
narse quizas en el caso de la religién, tan intimamente conexa con la naturaleza
humana. El autor se refiere al problema de Dios en el empirismo clasico, en el
empirismo lingiiistico y en el empirismo radical. Con Locke, a pesar del dogma
empirista segin el cual la inteligibilidad equivale a necesidad y lo necesario
no compagina con lo existencial, tenemos una excepciéon en el caso de Dios.
Segin el autor, en el mismo Hume, més radical y escéptico que sus antecesores,
la existencia de Dios, como objeto de una creencia, habria resistido a los ataqucs
del sistema. En el campo del empirismo lingiiistico o positivista las cosas se
presentan con més dificultad: mientras que segin algunos, por ser el empi-
rismo lingiiistico el portavoz de la filosofia, la expresién “Dios habla” es una
expresién sin significado, no habiendo, por lo mismo, cuestién acerca de su
existencia; por otros, en cambio, se intentarfa rehabilitar el argumento onto-
légico. Finalmente, la tercera postura, la del empirismo pragmatista, tiene en
su favor el haber tomado posiciones nuevas respecto del Ambito de la experiéncia.
Esta ya no seria una simple y exclusiva representacién del mundo ambiental
sino uno de los medios de aproximacién a ese mundo. La experiencia no sers
ya equivalente a contenido sensible y habrid que pensar en una trascendencia
de Dios como algo no ajeno a su inmanencia en el mundo. Precisamente, si el
hombre moderno ha perdido a Dios es porgue no ha sabido encontrarle aqui
abajo; por esto, mis que una asercién de Dios, hay que presentar al hombre
un problema de Dios en el mundo, al cual le lleva la misma problemitica de la
vida; serd precisamente el problema de Dios el que ofrecerd una integracién
de los multiples problemas existentes en ella. Dios serd una exigencia de, y una
respuesta a los problemas de la vida de la humanidad. Siempre habri tiempo
después para la reflexién teolégica y dialéctica sobre la Divinidad.—F. CAsapo.

LONERGAN, B., S. J., The Subject, Edit. Marquette University Press, Milwaukee
1968, 18,6 % 12, 86 p.

Otro folletito semejante al anterior en tamafio, procedencia y circunstancias.
Se trata en é1 del sujeto que se enfrenta con la realidad. En la filosofia contem-
poranea se ha hecho mucho hincapié en la actuacién del sujeto en su relacionarse
con la realidad (Hegel, Kierkegaard, Nietzsche, Heidegger, Buber, etc.), y no
cabe duda que ese mundo que tenemos delante, respecto de cada uno de los que
lo contemplan, estd definido por las condiciones del sujeto. De hecho, en la
filosofia anterior ha habido una especie de olvido del sujeto, debido, sin duda,
a la objetividad de la verdad, a la intima relacién entre premisas y conclusién
en la demostracién y, finalmente, a que nos habifamos contentado con un cono-
cimiento de un sujeto a través de la simple relacién objeto-acto-potencia-sujeto.
Pero resulta que, atin segin los antiguos, la verdad est4 formalmente en el
juicio, madura en el drbol del sujeto. De ahi la importancia de considerarlo como
¢s debido para no caer en un conceptualismo o en un inmanentismo de tipo
subjetivo-idealista. El autor ve claro que en el orden del conocimiento intelec-
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tual el sujeto tiene un gran quehacer en la captacién del mundo que le rodea,
aparte la conciencia de sf mismo, aunque, para una explicacién completa y total
de la actuacién del sujeto, se desearia la presencia del innatismo nocional
agustiniano, Es claro también que el sujeto existencial no puede ser pasado
por alto, pues es él y no otro el autor de su propia vida humana y moral. Un
sujeto truncado, alienado en el factor existencial, puede llegar a donde ha
llegado un teatro, una literatura, una filosofia del absurdo hasta la proclamacién
de la muerte de Dios.—F. CAsADO.

VAR10S, El hombre cristiano y el hombre marxista, Edit. Estela, Barcelona 1967,
14 % 20, 250 p.

El hombre es un ser dialégico. Lo ha ido comprendiendo poco a poco; pero
ha sido dltimamente cuando ha llegado a darse cuenta con bastante plenitud de
‘a necesidad del didlogo. Y entre las perspectivas que se han ido abriendo en el
didlogo tenemos una verdaderamente importante y comprometedora: el didlogo
de los Humanismos. Es un hecho que se nos impone, sobre todo entre cristianos
y marxistas. Esto ya lo comprendieron y defendieron muchos Padres en el
aula conciliar,

Esto es necesario indicarlo para hablar de este libro o tomarlo como lector.
Su contenido son una serie de conferencias y discusiones habidas entre marxistas
y cristianos, unas en Lyon y Montpellier y otra en Paris. Sus temas son: mate-
rialismo y transcendencia; praxis y moral; y sentido humano o sentido cris-
tiano de la Reforma. Para comprender mejor al hombre, para ver el sentido de
la humanidad y captar su dinamismo en la historia, para caminar hacia la unifi-
cacién y un planteamiento comin de la salvacién del hombre, nos es hoy
necesario este didlogo. Dificil empresa al dar cada uno respuestas tan distintas;
pero, ;no hay algo de subterrineo en lo que quizd coincidamos cristianos y
marxistas? Esto es lo primero que necesitamos comprender y ver.—L. FERRERO.

CHAUCHARD, P., El pensamiento cientifico de Teilhard de Chardin, Edit. Peninsula,
Barcelona 1967, 13 x 21, 262 p.

La personalidad del doctor Paidl Chauchard en el campo cientifico es inter-
nacionalmente conocida. Destaca por sus numerosas obras publicadas, en las
que suele, a la par de elaborar su estudio en el campo de la ciencia, hacernos
ver sus concordancias con el mundo de nuestra fe. En este volumen quiere ana-
lizar, hacer ver el verdadero sentido del pensamiento del P. Teilhard. que
precisamente seria un gran luchador por la sintesis entre la ciencia y la fe.

Son muchos los juicios que se han dado sobre el P. Teilhard y muchas las
interpretaciones de su pensamiento, marchindose algunos hacia un exagerado
teilhardismo y otros hacia un abominable anti-teilhardismo, siendo causa de ello
la incomprensién de las intenciones de Teilhard a veces, y la confusién de
planos, otras. A Teilhard hay que leerle desde donde él escribe y como él
escribe; no hay que hacerle decir lo que nunca quiso decir, no hacer dogmas de lo
que es una simple perspectiva de busqueda, ni reprocharle de innovador en
aquello que es mas esencial a nuestro cristianismo. Ademés Teilhard nos abre
un camino, nos muestra un aspecto de la realidad. Su sistema, como él mismo
dijo, es un sistema abierto. La Biisqueda se nos impone como un compromiso.
Poco més o menos es esto lo que viene a decirnos en este volumen.—L. FERRERD.

SCALTRITI, J., Teilhard de Chardin, imito o herejia?, Edit. OPE, Pamplona 1966,
20,5 % 15, 219 p.

Este libro probablemente no merece una sola linea de presentacién. Unica-
mente movidos por nuestro deseo de orientar al lector le dedicamos alguna
atencion. Se trata de un panfleto oue se propone “abatir la construccién artifi-
cial de Teilhard de Chardin” (p. 47) a partir de un filisteismo cultural increible.
No es simple cuestién de posturas o puntos de vista. Es un brote tardio —ojala
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sea el ultimo— del subdesarrollo intelectual de todo un sector eclesiastico. Por-
que resulta ya alarmante que este folletén se incluya en una coleccién de
“Cuadeérnos de orientacién doctrinal”. Y que se traduzca en Espafia con la
misma finalidad lamentable.—J. RUBIO.

BUBER, M., Der utopische Sozialismus, Edit. J. Hegner, Koln 1967, 17 x 10, 272 p.

BAKUNIN, M., Philosophie der Tat. Auswahl aus seinem Werk, Edit. J. Hegner,
Kdln 1968, 17 x 10, 384 p.

FEuERBACH, L., Das Wesen der Religion. Ausgewihlte Texte zur Religions-
philosophie, Edit. J. Hegner, Kéln 1967, 17 x 10, 256 p.

Presentamos en comin las tres obras, porque es uno mismo el empeiio del
editor y la columna Hegner-Biicherei tiene un valor especial por su generosidad
para con el piablico. Uno de los fenémenos de nuestro tiempo es precisamente
el acercamiento de la cultura a las grandes masas y es preciso crearles la
conciencia en todos los aspectos, para que puedan decidir por propia cuenta de
su propio destino. Teledirigir la opinién piblica puede ser peligroso y por eso
es necesario ofrecerles el alimento intelectual suficiente para que se capaciten
por los medios personales que cada cual tiene a su alcance.

A este fin vuelve la nueva edicién rehecha del libro de Martin Buber
Pfade in Utopia. Aquélla era una breve presentacién, ahora se amplia y se
investigan con profundidad los hombres y los motivos de las ideas socialistas
y marxistas. Casi se dirfa como una introduceiéon, —no se sabria decir si positiva
o negativa— esta obrita sirve para justificar las otras dos que presentamos.
Son textos selectos de Bakunin sobre la filosofia de la accién, y de Feuerbach
sobre la esencia de la religion.

Felicitamos una vez méis a su editor y esperamos que para bien de todos
la coleccién se prosiga en este tono subido y en esa presentacién de facil uso.—
J. M. FERNANDEZ.

PLATON, Sdmtliche Werke, 1 Band, Edit. J. Hegner, Kéln und Olten 1967, 908 p.;
II Band, K6Iln und Olten 1967, 870 p.; III Band, Koéln un Olten 1967, 905 p.,
19 x 11, .

Presentar una obra de este tipo a los lectores de habla espafiola es ofrecerles
quizd una dificultad més en el tan intrincado problema de la interpretacién de
los escritos de Platén. No obstante, no hay mucho que decir, porque la tarea
nos la tienen facilitada los editores mismos. Una versién de las obras completas
de Platén en impecable presentacién para los lectores de habla alemana puede
servir también al especialista en otros idiomas. Quizd la nitidez en la traduccién
pueda ayudar a otros a una fidelidad mayor a los escritos de Platén o a una
versién més fiel en la lengua original. Sin embargo, no es factible presentar la
competencia o menos de los traductores, porque solamente con un gran conoci-
miento de la lengua pueden captarse los matices.

Una cosa es plausible y es la colaboracién de los editores al conocimiento
de los grandes filésofos, poniéndolos a la mano de todos. Ya es un gran servicio
a la humanidad. Y en una edicién, que, ademis de econémica, es manejable
y nitida. jAdmirable leccién de servicio que todos tenemos que agradecer!—
J. M. FERNANDEZ.

VERNEAUX, R., Epistemologia general o Critica del conocimiento (Curso de
Filosofia Tomista), Edit. Herder, Barcelona 1967, 21,6 x 14, 249 p.

El tema de la critica en la filosofia es un tema del pensamiento contem-
poraneo, aunque con hondas rafces en la historia. Las relaciones entre el ser y el
conocer son tan antiguas como la filosofia, y las consecuencias de una solucion
equivocada han desembocado nada menos que en el panteismo espiritualista de
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los ultimos tiempos. De ahi la necesidad de tener ideas claras sobre el tema para
que los errores que se oponen al realismo del conocimiento puedan pasar pronto
al mundo de los recuerdos; no es, pues, el libro que presentamos un libro sobre
temas arcaicos.

Como dice el autor muy bien, la Critica, como problema del conocimiento
objetivo, no es la biisqueda de la primera verdad, ni plantea sin mas la cuestién
del mundo exterior, ni es el problema del origen de las ideas, ni se ocupa de
si la metafisica es posible como ciencia, ni si son posibles los juicios sintéticos
a priori; ha de presentarse mds bien como una valoracién del conocimiento
que se nos ofrece con unas caracteristicas de inmanencia y trascendencia. En Ia
introduecién se recuerdan las tendencias opinantes sobre el tema dentro del
tomismo: Mercier-Noél-Roland Gosselin-Marechal, Gilson, Geny-Maritain; todos
ellos dentro de la linea tomista. El cuerpo de la obra consta de tres partes.
En la primera, que es polémica, son sometidos a revisién el escepticismo, el
empirismo, el racionalismo y el idealismo, siendo rechazados como soluciones
erréneas del problema del conocimiento en su relacién sujeto-objeto. En la
segunda parte, que el autor llama descriptiva, se nos da cuenta del sentido de
las nociones de conocimiento, verdad, certeza, evidencia, error, etc., diferen-
cidndolas bien de las de homénima terminologia pero distinto sentido, usadas,
sobre todo, por el idealismo kantiano. Finalmente, en la tercera Mrata ya en
concreto de los casos en que el espiritu, que no esti encerrado en si mismo,
como cree el autor haber dejado bien sentado sobre todo en los apartados
Idealismo-Realismo, se pone en contacto con lo que le trasciende y se encuentra
realmente fuera de él. El anilisis de la sensacién, de la reflexiéon, de la abstrac-
cién, de la afirmacién y de la induccién verificaran esa realidad concreta.

Quien haya estado un poco al tanto de la manera de enfocar el problema
critico se habri convencido de que no es féacil una unanimidad de enfoque
y solucién. Verneaux refleja objetivamente la situacién; pero hubiéramos deseado
una alusién siquiera a la solucién también tomista del P, Toccafondi, quien, en su
Ricerca critica de la realtd, nos pavece haber llegado al fondo del problema en el
analisis eritico que hace del acto cognoscitivo, Rogariamos también al autor nos
permitiese disentir de la interpretacién tomistica de Agustin (p. 87-89) que no nos
parece tan definitiva; hoy ya no se puede silenciar la teoria de la Memoria Dei
agustiniana, ni se puede hacer caso omiso del movimiento del filésofo Muzio
en Sodalitas Thomistica en que se plantea la tesis de un acercamiento entre
Tomés-Buenaventura-Agustin-Rosmini que nos darfia una interpretacién de
Santo Tom4s menos aristotélica que la tradicional.

Por lo demds, la exposicién sobresale por su claridad, profundidad y objeti-
vidad, y esperamos que el Curso de Filosofia del que esta obra parte, llegue
a completarse.—F. CASADO.

Ciencias Psicoldgicas y Sociales

PLATTEL, M. G., Filosofia social (vers. esp.), Edit. Sigueme, Salamanca 1967,
13,56 x 21,5, 360 p.

“Vivir es coexistir, relacionarse, dialogar”. Es el “ser-con” puesto en
evidencia por la filosofia existencial y el espiritualismo cristiano. El hombre
actual ha desarrollado una exquisita sensibilidad social que constituye su
atmésfera vital. Incluso puede decirse que la patria del hombre actual no es
tanto el medio geograifico como el medio convivencial. Y es que hoy —mas que
nunca— ha tomado conciencia de su radical “ser funcién de otro”. La pregunta
antropolégica se desplaza cada vez mas del “puesto del hombre en el cosmos”
a la relacién intersubjetiva con el préjimo.

Sobre este nuevo clima se asienta la obra de Plattel, fruto de varios afios
de profesorado en la Escuela Superior de Ciencias Econémicas de Tilburg
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(Holanda). La preocupacién fundamental del libro se concreta en desarrollar
y completar las deficiencias del “solidarismo” o filosofia social tradicional.
A este fin dedica la primera parte del libro, bajo el titulo “El hombre y la
projimidad”, en la que el aspecto coexistencial del hombre se estudia en pro-
fundidad. La segunda parte, “El hombre en sociedad”, expone ya una serie
de cuestiones socio-institucionales, como el derecho, el trabajo, la propiedad,
el estado, etc., pero siempre bajo la nueva y mis profunda 6ptica coexistencial.

El libro conserva las caracteristicas fundamentales de manual, con notables
méritos diddcticos en l4 motivacion y exposicién de los temas, por lo que puede
rendir un servicio excelente en nuestros medios, excesivamente dominados aun
por la visién individualista del hombre.—J. RUBIO,

FLOREZ, C., Dialéctica, historia y progreso. Introduccién al estudio de C. Marx,
Edit. Sigueme, Salamanca 1968, 13 x 21, 293 p.

La tesis de Cirilo . Flérez, apadrinada por el conocido profesor M. Cruz
Hernandez, viene a llenar un lamentable hueco dentro de la ya escasa produc-
cién original espafiola sobre temas de filosofia. Tanto méis lamentable cuanto
que el pensamiento de Marx, por multiples razones, domina nuestra coyuntura
intelectual.

El tema de la tesis se centra sobre “la idea de progreso en Marx™ y bajo
esta Optica va a enfocar la compleja sistemdtica marxista. Claro estd que el
autor hace constar que el radical “hegelianismo marxista” no obsta al analisis
empirico eficaz de la realidad socioecondmica sobre el que Marx asienla sus tesis
sobre el progrese como tarea humana, Como tampoco ha olvidado la carga
afectiva obrerista. )

A la hora de los resultados el balance de la obra es netamente positivo,
a pesar de las lagunas e “indigencias” que se observan, pero que en realidad
hacen objecién a la escasez de medios mas que a la madurez del autor. Particu-
larmente acertado me parece su exigencia de iniciar el estudio por el andlisis
directo del método dialéctico, como condicién previa ineludible para acometer
la “desmitificacién” del pensamiento marxista. Me parece un camino mas viable
que las explicaciones socioeconémicas o sociohistéricas, seguidas preferentemente
por los criticos no marxistas.—J. RUBIO.

REIK, Th., L’impulso o confessare, Edit, Feltrinelli, Milan 1967, 14 x 22, 406 p.

Theodor Reik es una personalidad del psicoanalisis cliasico sobradamente
conocido como para necesitar presentacién. Resefiamos tnicamente la versién
italiana de uno de los libros que mas contribuyé a hacerle famoso y que merecié
de Freud un elogio entusiasta: revela en su autor “un pensamiento extraordina-
riamente genial y robusto”.

El volumen comprende una serie de apuntes en torno al tema anunciado
por el epigrafe, elaborados entre 1926 y 1928, reeditados en Estados Unidos
en 1945, donde el autor austriaco encontré6 su segunda patria. En una nota
postuma, datada en 1958, recuerda el autor las circunstancias mas notorias que
rodearon su investigacién, asi como las sucesivas correcciones realizadas.

Tres partes complementarias recogen los diversos estudios del autor en
torno al tema central: psicoandlisis del asesino en relacién con el impulso
a. confesar. Estudios que encontraron inmediato eco en el campo criminolégico
v judicial. La primera investiga el inconsciente del asesino, con andlisis demos-
trativos en algunos casos célebres. La segunda se centra sobre la complicada
dindmica interna que impulsa al criminal a confesar su delito, apremiado por
la coaccién externa y, especialmente —aqui radica la novedad— por la interna.
La tercera recoge diversas investigaciones sobre los aspectos especificos de la
confesiéon: ansiedad, sentimiento de culpabilidad, impulso de autopunicién, senti-
mientos ambiguos, etc. El autor se mueve con originalidad, pero siguiendo
fielmente las pautas mercadas por Freud en su Totem y tabit y su breve ensayo
Criminalidad del sentimiento de culpa.—J. CARRACEDO.
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BA(.ItZT,gM., Medico, Paziente ¢ Malattie, Edit. Feltrinelli, Milan 1961, 14 x 22,
03 p.

El problema de las relaciones médico-enfermo ha adquirido progresivamente
un puesto central en las investigaciones, tanto desde el punto de vista diagnéstico
como, sobre todo, el terapéutico, y se extiende ya a todos los campos de la
medicina. Estudios sucesivos han venido a confirmar la importancia de la uni-
dad psicosomética y de los efectos transaccionales que operan en dicha relacién.

La obra que presentamos en su versién italiana contribuyé notablemente
4 estos descubrimientos. El autor, un psiquiatra hingaro enmarcado en las filas
del psicoandlisis, pero muy independiente en su mentalidad, trabaja desde hace
mucho tiempo en Inglaterra. Alli ha realizado esta investigacién experimental
en la Tavistock Clinic de Londres, en colaboracién con un notable equipo de
auxiliares,

Segun el autor, los resultados obtenidos se deben a la estrecha colaboracién
entre psiquiatras y médicos, lo que marcé una via de investigaciéon que ha sido
posteriormente muy frecuentada. El autor utiliza un lenguaje muy sencillo y

accesible a los no especialistas, lo que contribuyé indudablemente a su éxito.—
J. CARRACEDO.

Cox, H., La ciudad secular. Secularizacién y urbanizacién en una perspectiva
teolégica. Vers. cast.,, Edit. Peninsula, Barcelona 1968, 13 x 19,5, 302 p.

i Paradéjicos tiempos los que vivimos! Tiempos de irreligiosidad creciente
en los que libros sobre religién alcanzan la condicién de best-sellers. Tras la
Biblia y los Documentos del Vaticano II y el conocido libro de J. A. Robinson,
la obra que presentamos ha lanzado ya dos ediciones en tres meses. Y es que lo
religioso sigue interesando mds que nunca, aunque sea bajo la forma de la
“teologia de la muerte de Dios”. Por cierto que la obra de Cox se ha confundido
con este movimiento, cuando en vealidad se encuentra mucho mas cerca de
Robinson y de la llamada “Segunda Reforma protestante”.

La versién castellana de Edit. Peninsula ha sido cuidada y resulta satis-
factoria en general, aunque con un pero: no acerté a encontrar un subtitulo
acertado, a pesar de proponer dos: el que consta arriba y el otro mas publici-
tario que figura en la portada: “Cémo una teologia comprometida llega a
convertirse en politica”. El méis exacto seria. indudablemente, el original, aun
en su version literal: A celebration of its liberties and an invitation to its
discipline. En efecto, este subtitulo recoge el nervio del libro, cuyo objetivo
primordial radica en el andlisis optimista del movimiento de secularismo,
cnmarcado en una disciplina para evitar que degenere en secularizacién.

Lo que ha sido un gran acierto es el prélogo de E. Colomer, que hace las
veces de resumen y orientacién en poco espacio y de manera magistral. Sin
este prélogo, el libro desconcertaria a la mayoria de los lectores.

La obra de H. Cox, joven y brillante teflogo bantista de Harvard. es funda-
mentalmente renovadora y polémica, casi en el mismo sentido que lo ha sido
1an de Robinson. Un tedlogo catélico. D. Callahan, ha editado ya un volumen
con el titulo The Secular City Debate, en el aue recoge una serie de opiniones
v criticas procedentes de un gruvo selecto de pensadores y tedlogos de las
diversas comunidades de América. Este debate habrd de continuarse en Espaiia,
pues el libro merece una atencién excepcional, Es el futuro de la Iglesia-en-el-
mundo lo que se previene. Y es la autenticidad del mensaje cristiano. a la par aue
su eficacia pastoral la gran cuestién planteada con radicalidad.-—J. CARRACEDO.

T)UOCASTELLA - MARCOS - MozaAz, Andlisis sociolégico del catolicismo espatiol, Edit.
Nova Terra, Barcelona 1967, 15,6 x 21,5, 161 p.

Este libro recoge cuatro estudios sociolégicos de gran interés para la
sociologia religiosa espafiola, en los que se abordan algunos aspectos primor-
diales de la realidad catélica de Espafia. A R. Duocastella se deben los dos
primeros y mejor elaborados, que versan respectivamente sobre la “practica
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religiosa espafiola” y sobre “sociologia religiosa de la juventud espafiola”. Ambos
aportan datos valiosisimos y perfectamente analizados desde el punto de vista
técnico. El tercero, de J. A. Marcos-Alonso, es un intento de sintesis sociolégica
“hacia una tipologia psicosocial de la identificacién religiosa en el catolicismo
espafiol”. El cuarto es un estudio estadistico sobre *“las vocaciones en Espafa”,
muy blen documentado. Finalmente, el libro se cierra con un estudio sobre “la
situacién actual de la sociologia religiosa en Espafia™, con sintesis introduc-
toria y bibliografica casi exhaustiva”.—J. CARRACEDO.

Roum, E., Manual del psicodiagndstico de Rorschach, Edit. Morata, 2.*, Madrid
1968, 17 x 24, 5569 p.

He aqui un texto -de particular importancia teérica y préactica para el
psicélogo clinico hispano sobre uno de los tests mas ampliamente difundidos
y valorados como es la técnica perceptivo-analitica de Rorschach. El ilustre pro-
fesor Germain, que presenta la obra, aconsejé su traduccién eligiéndola entre
una abigarrada bibliografia sobre el famoso psicodiagnéstico. Y lo eligié6 por
sus especiales condiciones practicas y orientadoras, ya que mas que un punto
de vista personal, el manual de E. Bohm refleja una posicién de conjunto, en
la que se engloban —tras una exigente critica valorativa— las principales
corrientes interpretativas, codificando la valoracién y manejo prictico de los
protocolos en la forma m4s definida posible. La raigambre alemana y la tradicién
suiza, las innovaciones de la escuela americana y la aportacién escandinava
se encuentran fundidas en arménica conjuncién.

Pero es que, ademas, Ewald Bohm posee particulares condiciones didéctico-
pedagiégicas para quienes intentan iniciarse en una téenica que exige ya un
elevado grado de especializacién, Y este es un punto de vista de gran importan-
cia para nuestro pais, donde existe actualmente un fuerte movimiento elinico.
Germain afirma que la parte administrativa del test es la méas completa de
cuantas conoce.

La obra sigue un plan arquitecténico ya clisico en este tipo de obras. Una
breve introduccién sitda el psicodiagnédstico en sus antecedentes y posibilidades.
E inmediatamente comienza la parte técnica del manual: obtencién del protocolo,
su notacién y computo, asi como los fendmenos especiales y modificaciones tée-
nicas. A continuacién se dedica la tercera parte a la valoracién de la prueba:
ps1cog'rama inteligencia, afectividad, tipos constitucionales, neurosis, psicopatias
y psicosis, para concluir con un estudlo especifico para la aphcaclon del test
a nifios y jévenes, tanto normales como deficientes. La conclusién expone los
fundamentos tedricos de Rorschach. Y una tltima parte se dedica a los ejemplos
practicos (unas cien paginas). El manual viene acompafiado por 1dminas auxilia-
res de localizacion.—J. Rusro.

VARI108, Actitudes y capacidades. Método pedagégico de las escuelas téenicas de
la Camara de Comercio de Parfs, Edit. Aguilar, Madrid 1967, 14‘3 X 20,5,
124 p.

Esta obra, fruto de la colaboracién de un equipo de investigadores en
orientacién profesional al servicio de la Cidmara de Comercio de Paris, intenta
abrir nuevos caminos en la seleccién y formacién profesional. Lastima que nos
llegue con algiin retraso, ya que el original francés estd editado en 1960.

Se trata, ciertamente, de una investigaciéon original, cuya principal contri-
bucién radica en la importancia concedida a la época de “pre-formacién”
profesional, muy descuidada hasta el presente. De este modo los candidatos
Tlegaran al aprendizaje profesional en condiciones éptimas de ademanes, percep-
cién y representacién mental. Es decir, una disciplina sensomotriz, que permite
incluso la reeducacién y recuperacién de los retrasados o inadaptados. Como
puede apreciarse, el intento es de gran interés por el ahorro de tiempo y los
excelentes resultados conseguidos.—J. RuBIo.
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BissoNNIER, H., Education religieuse et troubles de la persomnalité, Edit. Fleu-
rus, Paris 1968, 14 x 20, 281 p.

BABIN, P., Opciones actuales para la educacion de los adolescentes en la Fe.
Vers. cast., Edit. Marova, Madrid 1967, 14,6 X 21,5, 127 p.

(Es posible todavia la catequesis en esta segunda mitad del siglo xx?
Tal es la pregunta que se hace —y no con finalidad retérica, ciertamente— un
especialista tan prestigioso como Pierre Babin, O. M. I. Y es que, efectiva-
mente, el “aggiornamento” exige en materia catequética —como en toda la pas-
toral— tal transformacién que dificilmente podri conservar su mismo nombre.
Porque se avecina una juventud que va a tomar posesién de la tierra como
nunca hasta ahora lo habia hecho. ;Cémo hablar a estos jovenes de gracia,
sacramentos y novisimos, de Cristo-Salvador, Vida-Verdad del Mundo? Sobre
todo si pretendemos que sea eficaz y tenga valor universal.

De ahi el titulo de “Opciones” con que certeramente titula su ensayo. Es
decir, no soluciones prefabricadas, sino simple exposicién de situaciones, campos
de eleccién, sugerencias orientadoras. No es posible hacer mis por el momento.
La mutacién, el acelerado cambio social es el reto que nos lanza el mundo. Pero
es también la gran oportunidad: para redescubrir y reaceptar nuestra fe per-
sonal en una visién méds kenética y pura como condicién previa a la trans-
misién kerigmitica de un mensaje realmente vivo y actual

El P. Babin traza a grandes rasgos las caracteristicas de la nueva cate-
auética: buena nueva para el hombre de hoy, una catequesis que anuncie ¢l
Reino de nuestro mundo, fiel a los valores de la plenitud humana, reveladora
de la vida. Y una categuesis que sea realmente educadora religiosa de nuestra
juventud: de la libertad en la fe, de la presencia activa en el mundo. Final-
mente se esbozan las lineas de un método nuevo: catequesis en grupo v educa-
cién fraternal. Es decir. una catequesis basada en la fidelidad a la Palabra, fide-
lidad al mundo y fidelidad a los mismos jévenes. El estilo inimitable y la riea
experiencia de Babin son una garantia.

Otro especialista en el campo de la educacién religiosa es Henri Bissonier.
Su preparacién técnica le lleva por el campo de la psicopatologia. En este libro
aborda un tema de investigacién casi inédito: la educacién religiosa de la per-
sonalidad anormal.

El libro tiene una estructura y un desarrollo muy originales. Los primeros
capitulos tienen un cardcter primordialmente informativo sobre los diversos tipos
de perturbacién: caracterépatas, neuréticos y psicéticos. Inmediatamente pasa
a trazar las lineas de una pedagogia diferencial general y en el capitulo 5 aborda
ya la problemditica. Los capitulos 6 y 7 tratan respectivamente de los prinei-
pios y dificultades fundamentales. El siguiente constituve el centro de la inves-
tigacién y ofrece sugerencias practicas a todos los niveles. E1 9 traza las gran-
des lineas de la pedagogia sacramental diferencial y el 10 estudia los aspectos
comunitarios, tanto de partida como de llegada o culminacién.—J. RusroO.

BITTER. W., Psicoterapia y experiencia religiosa. Vers. cast., Edit. Sigueme,
Salamanca 1967, 14 x 22, 315 p.

EGENTER, R. y MATUSSEK, P., Moral y Psicoterapia. Ideologia, fe y conciencia.
Vers. cast., Edit. Sigueme, Salamanca 1967, 14 x 22, 193 p.

El tema de las relaciones entre las corrientes psicoanaliticas y el cristia-
nismo catélico estd nuevamente sobre el tapete. Sabemos que fue debatido pri-
vadamente en el Vaticano II, pero las alusiones al mismo son escasas y siempre
lo suficientemente vagas. En Alemania, como en otros paises, el tema es de
especial urgencia. La posicién catélica ha evolucionado rdpidamente y ya se
habla de un “nihil obstat” bastante precipitado. Porque la cuestién exige indu-
dablemente un tratamiento méds ponderado.

Tal es el tono adoptado por las dos obras que Editorial Sigueme incorpora a
su coleccién “Psiché”, El tema es abordado de frente por la obra en colabora-
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ciéon de un moralista (R. Egenter) y un psicoanalista (P, Matussek), ambos
prestigiosos en sus respectivos campos. El germen de la misma surgié en el
curso semestral 1964-1965 dedicado a los problemas limitrofes entre moral y
psicotérapia. La obra conserva su estilo cologuial, un poco al estilo de los didlo-
gos platénicos o agustinianos. Las posturas van clarificindose progresivamente.
Por cierto que en la obra se hace un uso abusivo del término psicoterapia
—Egenter lo reconoce—, identificindola con la direccién psicoanalitica.

El libro tiene una  estructura sencilla: una primera parte de caricter in-
formative para los profanos en el tema; una segunda en la que se exponen
las objeciones de los moralistas catélicos a la psicoterapia psicoanalitica vy,
finalmente, una tercera, la central, en la que se ocupa de los problemas a que
alude el subtitulo de la versién espafiola y original del aleméan. Una obra, en
fin, muy ponderada, siempre constructiva y orientadora.

En cambio la obra que edita Wilhelm Bitter se mueve en un contexto mu-
cho mas amplio. Es fruto del congreso de 1964 de la sociedad “Médico y pastor
de almas”, por él fundada en 1949. El tema propuesto a estudio fue el de las
relaciones entre las diferentes escuelas psicolégicas y la religion, centriandose
en la investigacién psicoterapéutica correspondiente. En los trabajos colaboran
especialistas de talla internacional. Casi todas las grandes corrientes psicotera-
picas son expuestas y valoradas: freudismo, Adler y Jung, logoterapia (por el
mismo Frankl), neoanilisis de Schultz-Hencke, Szondi, el Budismo-Zen, con
un ambicioso esbozo de sinopsis terapéutica a cargo del editor. Concluye el libro
con un trabajo de O. Brachfeld sobre la postura catélica ante el psicoandlisis
y fragmentos del discurso de Pifo XII al V Congreso de Psicoterapia y Psico-
logia Clinica.—J. RuBIo.

SANDIN, C., Ciencias de la educacion. T. I: Fundamentos pedagégicos y psico-
légicos., T. II: Historia de la educacion. T. III: Téenica de la educacién,
Edit. Marfil, Alcoy 1967, 15 x 21, 203, 173 y 206 p. respectivamente.

Con estilo un tanto enhiesto y cortante, un promocionado de la nueva ola
educativa espafiola hace sus primeras armas publicistas con un proyecto ambi-
cioso y, a primera vista, desconcertante. El brevisimo prefacio —media pagi-
na— que encabeza la trilogia habla de “un proceso inicial de hibridaeién obli-
gada”, de “una serie de propésitos con intencionalidad vertida al mundo docen-
te”, para aclarar finalmente que pretende ofrecer tnicamente unos esquemas e
ideas rectoras no en sentido sistemdtico, sino sugeridor, excitante, provoca-
tivo... Se adivinan ardores juveniles, mis potentes cuando se dirige la obra
preferentemente hacia el “Magisterio Espafiol Rural”.

El primer tomo.se organiza segin la dicotomia anunciada por su epigrafe.
Los fundamentos pedagdgicos se desarrollan en unos esquemas referentes a la
pedagogia general, experimental, diferencial y proyectiva, concluyendo con un
esbozo de antinomias pedagégicas. La parte dedicada a los fundamentos psico-
l6gicos se estructura en dos capitulos: procesos generales (psicologia general)
¥ procesos especificos (psicologia evolutiva, diferencial, social, ete.).

El segundo tomo se dedica integramente a la historia de la educacién.
M4s que una sistematica, el autor ofrece las lineas rectoras y la inspiracién de
las instituciones a través de la evolucién educativa, con sintesis apretadas de
las figuras y realizaciones que considera claves, con especial atencién a las co-
nexiones y mutuas interdependencias. Dos grandes apartados: ambito general
(116 pags.) y dmbito nacional (37 pégs.).

El tercero es un alarde de sistematizacién en tres partes: didactica y
metodologia (did4ctica general y especial), organizacién escolar (nocién, aspec-
tos materiales, formales, organizativos y proyectivos) y supervisién educacional.

En conjunto se trata de un intento simpdtico, con valores orientadores y
de clarificacién, aunque con excesivas asperezas estilisticas, si bien notable por
su dinamismo y concisién. Creo que, efectivamente, puede cumplir un buen
papel en el magisterio nacional.—J. RUBIO.
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WEINTRAUB, D. J. y WALKER, E. L., Percepcion. Vers. cast., Edit. Marfil, Alcoy
1968, 13,6 x 21, 130 p.

Dos profesores de la Universidad norteamericana de Michigan dedican un
estudio monografico a un tema tan profusamente descrito desde la Gestalt como
el de la percepcién humana. M4s que un punto de vista original, se limitan a
trazar una apretada sintesis, a la que incorpora los més recientes descubri-
mientos del laboratorio y de la investigacién. Ninguno de los aspectos estruc-
turales de la misma es olvidado: profundidad, tamafio-forma, ilusiones, colores,
influencias sensoriales no visuales, plasticidad perceptual. Pero resulta extrafio
el que apenas se hayan tenido en cuenta los factores personales (subjetivos) y
culturales, que tan importante papel cumplen en la elaboracién de la sintesis
perceptiva.—J. RuBIo.

CRUCHON, G., Psychologie pédagogique. 1, Les traunsformations de UEnfance;
II, Les maturations de U'Adolescence, Edit. Salvator, Mulhouse 1966-7, 13,5
x 19, 412 y 466 p.

Este magnifico tratado del P. Cruchon aparecié ya en su versién castellana,
pero lo presentamos ahora a nuestros lectores en su edicién original. Cierta-
mente, no se trata de un manual més de psicologia evolutiva. Por cierto que
n este campo tenemos traducidas en Espafia o Hispanoamérica todas las obras
fundamentales. Pero el tratado de Cruchon tiene sus caracteristicas propias,
que lo hacen sumamente interesante.

Ante todo, por las excepcionales dotes de sintesis de su autor, ya puestas
de manifiesto en otras obras. En efecto, en estos dos volimenes se encuentra
recogido y organizado lo més depurado de medio siglo de investigacién biolé-
gica, psicolégica (en todas sus formas: psicologia del comportamiento, de las
funciones mentales, tests, psicoterapia, psicologia social y familiar, ete.) y peda-
gogica.

Especizaimente interesante me parece el tomo segundo, dedicado a las ma-
duraciones de la adolescencia. Desde hace algin tiempo se ha ido desplazando
ya el grueso de las investigaciones hacia este campo, pero todavia nos resulta
menos conocido que el infantil, En realidad, se han centrado los estudios sobre
el aspecto afectivo y biolégico. Cruchon nos ofrece un compendio excelente en
el que los diversos aspectos se equilibran, incluyendo una aportacién muy valio-
sa sobre las relaciones familiares y escolares, asi como en el aspecto moral-
religioso. Los problemas de la delincuencia y los aspectos sociales (grupos y
bandas adolescentes) son también justamente atendidos. Un manual completlo
y de gran tacto pedagégico.

Por lo demds, la organizacién de la obra se ajusta al esquema clasico. El
tomo primero comprende cuatro extensos capitulos, dedicados respectivamente
a la historia de la psicologia pedagégica, la primera infancia, la segunda y la
tercera. El segundo tomo tiene la misma estructura y sigue el desarrollo segiin
la lenta maduracién fisiolégica, el mutismo de la edad ingrata (preadolescencia),
la edad de la efervescencia (adolescencia) y la edad de las opciones y la inte-
gracién (primera juventud). Ambos tomos concluyen con una selecta bibliogra-
fia, estratificada y anotada, que recoge lo mejor publicado en las diversas len-
guas (el espafiol incluido), por lo que cumple perfectamente su finalidad orien-
tadora.—J. RuBIO.

DINMEYER, D. y DREIKURS, R., Como estimular al nifio: el proceso del estimulo.
Vers. cast., Edit. Marfil, Alcoy 1968, 14 x 21, 180 p.

Un pedagogo y un psiquiatra se han asociado para realizar una investiga-
ci6n monografica de gran interés. El significado social de la conducta es el
centro de referencia para todo el adecuado desarrollo infantil, anulando de
este modo la mayoria de las frustraciones y tortuosidades del nifio educado en
la perspectiva individualista. El primer capitulo expone las bases teéricas., En
los siguientes analiza los factores de la evolucién infantil, el fenémeno del desa-
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liento, los principios del estimulo y el ajuste social. Los ultimos exponen las
técnicas del estimulo y un notable anilisis de ejemplos practicos. Se trata, pues,
de un ensayo de gran interés y renovador en miltiples aspectos.—J. Rusio.

QUEVEDO, O. G., El rostro oculto de la mente, Edit. Sal Terrae, Santander 1967,
15,6 x 21,5, 430 p.

La Parapsicologia es una de las ciencias ganadas recientemente al campo
esotérico y se abre ya a fabulosas posibilidades. Los misterios de la telepatia,
adivinacién, comunicaciones del més alld, ete.,, van siendo abordados con crite-
rios rigurosamente cientificos.

Creemos que es la primera vez que un especialista espafiol publica una obra
de este género a la altura cientifica requerida. El P. Oscar Gonzilez Quevedo,
jesuita, se especializé desde muy joven en el terreno parapsicolégico y hoy desa-
rrolla una intensa actividad cientifica en Brasil, donde, a pesar de su juventud,
¢s considerado como uno de los mejores parapsicélogos de Hispanoamérica.

De los tres campos en que suele dividirse la Parapsicologia: efectos psiqui-
cos (telepatia, precognicién), fisicos (levitaciones, oscuridades) y psicofisicos
(faquirismo, hechizos, curanderismo), el autor aborda tnicamente la problemé&-
tica del primero, que es también el mejor conocido de los tres. Divide la obra
¢n tres partes, dedicadas respectivamente a los fenémenos “extraordinario-nor-
males” de conocimiento (hiperestesias, pantomnesia, xenoglosia), fenémenos
paranormales de conocimiento (adivinacién, psi-gamma, precognociones) y fené-
menos telepiticos (telepatias, clarividencias y diversas clases de TIE y ST).

Desde hace tiempo se entreven las fabulosas posibilidades de nuestro incons-
ciente. A ellas alude el titulo de la obra. Hasta ahora sélo algunos “anormales’
parecen poseer uno u otro poder. Pero el libro del P, Quevedo viene a demos-
trar que todo un mundo misterioso puede esclarecerse y ser incorporado al
acervo cientifico de la humanidad.—J. Rusio.

EscrivA, M., Medicina de la personalidad. E1 hombre: su diagnéstico, promoeién
y medicina, Edit. Sal Terrae, Santander 1967, 15,6 x 21,5, 480 p.

He aqui un libro un tanto desconcertante, casi imposible de clasificar ade-
cuadamente. Ni es antropologia, ni ascética, ni psicologia; sin embargo, tiene
un poco de todo. Parece fruto de un proceso de sedimentacién en ese laboratorio
que constituye toda vida humana, pero especialmente la del sacerdote pastor de
aimas.

Sin embargo, el P. Melchor Escrivd Pellicer, S. J., ha conseguido solamente
un conjunto bastante abigarrado. Su estilo humanista-ascético no ha conseguido
ahondar lo suficiente. Y en conjunto, revela una mentalidad ya muy desbordada
en multiples aspectos.

El libro ha sido dispuesto segin la estructura apuntada por el subtitulo.
1, El hombre: su diagnéstico (diagnédstico del hombre, de la gracia, de los
sexos); II, El hombre: su promocién (promocién de la lucha, del caracter, del
trabajo, de la comprensién); III, El hombre: su medicina (medicina espiritual,
medicina psicolégica).—J. RuBIo.

GLock, C. Y. y STARK, R., Religion and Society in tension, Edit. Rand Mec
Nally & Company, Chicago 1965, 22 X 14, 316 p.

Se ha dicho que el problema fundamental del apostolado hoy es el compro-
miso temporal. Esto es, sin duda, un aspecto de las implicaciones de lo reli-
gioso, como ser social. C. Glock y R. Stark de la Universidad de California pre-
sentan en este libro un anilisis de la religién y la sociedad para iluminar la
problem4tica de la tensién creciente entre lo religioso y lo arreligioso, con
vistas a determinar su influencia en la vida actual, apuntando a los dilemas que
la religién debe resolver, si ha de jugar un papel definitivo en la sociedad del
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futuro. Al examinar los origenes y la evolucién de los grupos religiosos, consi-
dera profundamente la problemética actual de lo religioso. Se explora el com-
portamiento de las gentes y de los grupos en la sociedad, se marcan las diferen-
cias religiosas tedrico-practicas, anadiendo interpretaciones tedricas de las di-
versas variables. El cometido de la religion se examina en relaciéon con la muta-
ciéon social y en contraste con las perspectivas humanisticas de las ciencias
socio-fisicas. En cuanto al método, los autores intentan sobre todo, descripcio-
nes fenomenolégicas por la observacion cuidadosa de los hechos a tin de descri-
bir la religién, sorprendiéndola entre los hombres como instituciéon y como praic-
tica. Orientaciéon temadtica:

I. Problemética inherente a la religion tratada como fendémeno social:
Una ciencia en mantillas y sin instrumentos. Analisis discriminativo general
para alcanzar una base sisteméatica de captacion objetiva de lo religioso en lo
social como fenémeno humano distinto: E. Durkheim: lo sagrado y lo profano
de significado definitivo. Paul Tillich y los concernimientos definitivos. T. Shibu-
tani y las Weltanschaungen. Kluckhonn: los valores de orientacién y las “pre-
misas existenciales”. La actividad: organizacién y diferenciacion.

Las experiencias religiosas, como religién concreta y los cambios tedrico-
practicos. Estudios precedentes de W. James, J. Leuba, E. Diller Starbruck
(p. 40). Niveles rituales, ideolégicos, éticos y de esperanza. Criterios de investi-
gacién sociolégico-religiosa. Subtipos basicos: contacto con lo sobrenatural, con-
firmacién ideolégica, sentido de lo sagrado y del milagro, la experiencia esté-
lica, la iluminacién, sentido de salvacién y de sancidn.

II. Resurgir religioso de la América contemporanea: sentido del mismo;
declinacién doectrinal (Dios, pecado, ete.); crecimiento institucional.

III. Religiéon y variacién social: unificacién ideolégica. Crisis teérica y
pastoral (estatismo y evolucién en torno a parroquia y ministerio). Interrela-
cién de lo religioso, de lo social, de lo politico y lo econémico. Actitudes socio-
légicas y educacién religiosa. Elecciones y religiosidad. Las privaciones y los
origenes de los grupos religiosos.

IV. Pcrspectivas humanisticas y perspectivas religiosas. Estadisticas sobre
comportamicntos religiosos y dedicacién cientifica: impresion fenomenolégica
sin discusién filoséfica (p. 290). Lo social ante lo natural y lo sobrenatural.

La religién no cambiars sus ideas béasicas, pero las ciencias sociales pueden
cambiar la imaginacién religiosa que sostiene la verdadera ideologia, asi como
las estructuras no fundamentales.—D. NATAL.

GARRISON, K. C., Psicologia de los adolescentes. Vers. cast., Edit. Marfil, Alcoy
1968, 156 x 21, 600 p.

Esta obra del profesor Karl C. Garrison, catedritico de Psicologia de la
Educaciéon en la Universidad de Georgia, es clasica en el mundo norteamericano
de la ensefianza. La versiéon espanola ha sido realizada sobre la sexta ediciéon
americana. En cada una de las sucesivas ediciones, el autor ha cuidado de incor-
porar a la misma las técnicas mds recientes de la psicologia, asi como el acopio
de datos aportados por las nuevas investigaciones.

El objetivo fundamental de este manual es iniciar al lector —alumno o
profesor— en los estudios experimentales en torno a la adolescencia, capaci-
tandole para una adecuada comprensién de los resultados de una investigacion
cada vez maés especializada, como es la psicolégica. A esto se afiade una docu-
mentacién estadistica de primera mano, siempre rigurosamente controlada y
analizada.

Su eje tematico central lo constituye la formacién progresiva e integral de
la personalidad, centrado en la formacién del yo, en quien convergen las fuer-
zas subjetivas y objetivas de la adolescencia. Se coloca, pues, netamente en la
éptica personalista. Pero el autor pone de relieve también el conjunto de cir-
cunstancias que van modelando al adolescente, especialmente en el estudio del
proceso de socializacién, el papel familiar en las diversas etapas y el influjo
de los grupos de que forma parte. Se trata, pues, de una panoramica compleja
del desarrollo puberal, en la que se concede la atencién precisa a la evolucién
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moral y religiosa, la transformacién de la conducta, la higiene mental y la
probleméatica de la delincuencia juvenil.

La introduccion encuadra exactamente la problemética adolescente en el
contexto socio-cultural, asi como las caracteristicas del mundo ambiente de la
pubertad. La segunda parte es un compendio ampliamente documentado sobre
todos los aspectos del desarrollo. La tercera se ocupa de la personalidad y la
adaptacién durante la adolescencia. Las fuerzas sociales en relacién con la ado-
lescencia son el objeto de la cuarta. Y, finalmente, la quinta estudia el paso
de la adolescencia a la madurez.

Dos reparos a la versién espafiola: el manual refleja excesivamente algu-
nas facetas exclusivas de la situacién norteamericana, lo que indica que no se
ha procurado una adaptacion a ‘nuestra peculiar situacién. Tampoco se ha
adaptado la amplia bibliografia del original, casi exclusivamente americana,
por lo que resulta casi inutil para el profesorado espafiol. Magnifica la pre-
sentacién y encuadernacién de la Editorial Marfil.—J. Rusro.

FARRE, L., Antropologia filoséfica. El hombre y sus problemas, Edit. Guadarra-
ma, Madrid 1968, 13,56 x 19, 460 p.

Por fin tenemos en lengua castellana original un manual aceptable sobre
antropologia filoséfica, mientras seguimos esperando la que nos promete Zubiri.
El autor es profesor de la Universidad argentina de La Plata., Su libro es
fruto de un lento proceso de sedimentacién de lecturas y reflexiones, asi como
de una actitud profundamente dialogante del profesor respecto de sus alumnos.
Esto se aprecia en cada uno de los arduos temas abordados.

El enfoque del manual me parece acertado. Ni antropologia metafisica ni
mera ciencia antropolégica, extremos entre los que se mueven la mayor parte
de los manuales que conozco. En efecto, Luis Farré proclama su intencién
primordialmente filoséfica inquiriendo los problemas centrales de la antropolo-
gia: quién soy yo y por qué existo. Pero para acercarse a su solucién tiene muy
en cuenta los datos aportados por las ciencias antropolégicas, en especial la
biologia. En cambio aprecio una laguna en la escasa participacion concedida a
la antropologia socio-cultural y a la médico-psicolégica.

El libro tiene una estructura marcadamente textual, en seis secciones:
objeto y método; origen y ser del hombre; condicién y creaciones del espiritu;
el hombre en su personalidad y relacionés; aspectos del ser humano (visién
marxista y visién cristiana del hombre); finalmente, las teorias sobre el hom-
bre y su ultimo fin. El estilo es siempre sencillo, algo reiterativo en ocasiones.
Cada capitulo va seguido de una bibliografia selecta y accesible—J. RusIo.

MANARANCHE, A., El hombre en su universo. Vers. cast., Edit. Sigueme, Sala-
manea 1967, 13,6 x 21,5, 2562 p.

BROCHER, T., El yo y los otros en la familia y en la sociedad. Vers. cast., Edit.
Sigueme, Salamanca 1967, 12 X 19, 162 p.

También en estas dos publicaciones el hombre es el objeto de investigacién.
El primero, en la visién cristiana emanada de los decretos conciliares, en espe-
cial la constitucién “Gaudium et Spes”. El libro se compone de tres partes:
a) Un Concilio para el hombre de hoy: en ella se expone la significaciéon del
concilio para el hombre actual, sus orientaciones programiticas y marca 'el,pl.an
de la obra; b) Cémo habla la Iglesia al hombre: actitud eclesial y diagnéstico
de si misma con relacién al hombre; c¢) Cémo habla la Iglesia del hombre: la
cruz, la creacién, la trinidad. El libro intenta ser un esbozo dg.antropologla
teolégica desarrollando algunos aspectos de los documentos conciliares.

El librito de Tobfas Brocher se sitiia en la linea de la moderna antropolo-
gia social, aunque casi exclusivamente dentro del psicoanalisis existencial. Se
trata de un resumen muy accesible y claro que cumple perfectamente su papel
introductorio. Lastima que su autor se haya marcado limites tan estrechos. He
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aqui algunos de los temas tratados: primeras etapas en el desarrollo del yo;
la distincién entre el yo y el no yo; transferencia, adaptacién y desarrollo so-
cial; las repercusiones del desarrollo social en el yo.—J. RuBIO.

ROBERT, M. A., Psycho. Introduction & la psychologie, Edit. Vie Ouvriére, Bru-
selas 1967, 18 x 13, 170 p.

El desarrollo de esta obra responde al titulo del libro: Introduccién a la
sicologia. Ha sido realizada por un equipo integrado por un sicélogo, un socié-
logo y un escritor. Los autores quieren presentarnos en un pequefio manual una
sintesis de sicologia, sucinta pero completa; trabajo dificil pero muy bien con-
seguido en esta sencilla obra. Naturalmente no ha de buscarse en ella una obra
de sicologia profunda: es un libro no de estudio sino mas bien de cultura, inte-
resante para tener una visién, una sintesis de esta ciencia tan llamativa que
es la sicologia experimental.

Que esta sintesis es lograda lo demuestra la divisién en que se nos pre-
senta. Cuatro partes: En la primera, siempre brevemente con una maravillosa
precisiéon en las palabras que no sobra ninguna, nos dice qué es la sicologia
y nos da un breve resumen de su historia y métodos. La segunda aborda el
tema del comportamiento humano con una légica, una sencillez y a la vez pre-
cisién extraordinarias: comienza hablando del sistema nervioso para irnos lle-
vando de la mano hacia la sensacién, percepcién y motivacion, y de aqui a las
reacciones positivas y negativas a la frustracién. No trata de otros temas con-
cretos como seria estudiar la memoria, inteligencia, ete..., pero ya dijimos que
era una obra de sintesis global, no de estudio. En una tercera parte estudia la
formacién y desarrollo de la personalidad con una mentalidad freudiana termi-
nando esta parte con un breve estudio de las tipologias més empleadas. La
cuarta parte trata algunas cuestiones de sicologia social. Termina la obra con
una coleccién de textos de obras literarias muy conocidas, eseritas por notables
figuras de la literatura como ilustraciéon de algunos de los temas tratados.

Una obra estupenda de sintesis, sencilla, escrita para todos y completa.—
F. MARTINEZ.

SARANO, J., El equilibrio humano, Edit. Marova, Madrid 1967, 19 x 14, 184 p.

La reflexién filoséfica nos ha llevado a comprender el sentido de la dialéc-
tica. Y es ante todo en la vida humana donde ha de darse ese movimiento ten-
sional para caminar hacia una nueva y siempre constante superaciéon. Creo que
esto es la base sobre la que el autor desarrolla este hermoso y difieil libro. El
equilibrio humano es una constante conquista que exige también una continua
tensién, Tenemos que comenzar aceptdndonos a nosotros mismos como somos
y también aceptar a los demds. Pero aceptar no quiere decir quedarse parados:
la dialéctica de la aceptacién-no-aceptaciéon nos ha de llevar a la transforma-
cién: “Aceptar es transformar mediante el trabajo”, actuando siempre en el
campo de la libertad.

El doctor Sarano, para desarrollar este pensamiento, hace uso de los cono-
cimientos y perspectivas de la psicologia y la sociologia, fijandose también en
la evolucion de la persona, sobre tode en el nifio y en el adolescente; pero la
psicologia sola es insuficiente. Tenemos que acudir a planos superiores, morales
y religiosos, para buscar el verdadero camino de la maduracién de la persona.
~—L. FERRERO.

FSERSTER, F. W., Etica y pedagogin sexual, Edit. Marfil, Alcoy 1965, 20 X 14,5,
244 p.

En todas las esferas de la vida humana es dificil la consecucién del equili-
brio. Tras afios de escasez vienen afios de abundancia. Hasta los comienzos de
siglo los estudios en torno al tema de la ética sexual eran escasos; desde enton-



54 1o | isd

ces hasta hoy se han multiplicado de tal manera que han ocasionado un confu-
sionismo indescifrable. Y lo peor de todo es que en estas oleadas cualquiera se
considera autorizado para lanzar una teoria, mas o menos literaria, prescin-
diendo de unos criterios perennes e inconmovibles, sin buscar la justa aprecia-
cién del alcance de su experiencia y observacién particular.

El objetivo del autor es ofrecer un estudio profundo, denso, en torno a esta
problemaética, tratando de llegar a una valoracién exacta de las cosas. Para esto
se basa en la mdas importante de todas las eriticas: la autocritica, es decir,
su ‘estudio estd construido sobre una valoracién objetiva de las causas subjeti-
vas que alteran nuestro pensamiento y nuestro juicio.

La obra esta dividida en dos partes. En la primera, que ocupa la mayor
parte del libro, nos habla de una ética sexual segiin una concepcién cristiana,
reparando sobre todo en las acusaciones modernas en contra de la monogamia
v en las deficiencias de la teoria sicoanalitica dentro de este campo. La segunda,
mucho m4is breve, estd dedicada a unas ligeras reflexiones de pedagogia sexual,
impregnadas, como toda la obra, de espiritu eritico.—B. ARIAS.

GEBHARDT, G., L’education sexuelle de 5 a 25 ans, Edit. Salvater, Paris 1967,
156 x 22, 140 p.

“8Se puede decir de la iniciacién sexual de los nifios, como de muchos otros
problemas pedagdgicos, que el asunto no es muy dificil cuando se le conoce un
poco y se sabe intervenir en el momento oportuno”. Algo de esto es lo que pre-
tende hacernos ver el doctor Gebhardt al presentarnos este ejemplar. Dejando
un poco a trasmano el campo de teorizacién cientifica que suele impregnar todas
las obras de idéntico caricter, introduce al lector en el terreno de la realidad
direcla, de la préactica, mostrandonos, a través de numerosos ejemplos el proce-
dimiento que él mismo ha seguido a lo largo de su carrera pedagégica con todos
aquellos jovenes y chicos que han recurrido a su experiencia profesional.

Claro esta que, por el mismo hecho de eludir un cientificismo riguroso, mu-
chas de sus soluciones adolecen de la profundidad necesaria que requeriria un
manual serio para uso de peritos. No obstante puede servir perfectamente a
todos aquellos padres que quieran saber a quién, por quién, cuindo y cémo han
de iniciar a sus hijos en este tema, un poco dificil y complicado, sin brusque-
dades o precipitaciones.

Son 140 amenas paginas de diilogo, de preguntas y respuestas, que esta-
mos seguros han de agradar al lector y abrirle nuevos horizontes, sino en el
contenido que los mismos problemas encierran, si en el modo de enfocarlos y
de procurar su acomodacién a Ias mentes juveniles e infantiles para las cuales
ha sido planificado.—JUAN BAUTISTA G.

BissoONIER, H., Introduccién a la Psicopatologia pastoral, Edit. Morava, Madrid
1964, 18 x 12, 186 p. :

Esta obra ha aparecido primeramente en francés con el titulo “Introduc-
tion & la Psychopathologie Pastorale”, en editions Fleurus, Paris 1960. Consta
de tres partes: En la primera el autor recoge un conjunto de notas sobre la
catequesis, predicacién pastoral, direccién espiritual, participacién del sacer-
dote en las reuniones de grupo, etc., publicadas ya anteriormente en la revista
“L’Union”.

En la segunda parte se recoge una bibliografia de los libros mas impor-
tantes en el campo de la Psicopatologia. Afiade, ademas, dos interesantes discur-
sos de Pio XII sobre el particular, concluyendo en la tercera parte con un breve
vocabulario de sicologia general que ayuda, sin duda, a entender mas perfecta-
mente el contenido del libro.

Henri Bissonier tiene ya otras dos obras tal vez mds completas y mejores
gque la habida en cuestién por concretizarse mas y estar més unificados los
temas. No obstante, como el mismo titulo lo indica, éste es una introduccién
sencilla y clara, capaz de abrirnos camino en el tema.
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Las notas del libro consideradas cuando fueron escritas poseen un gran
valor por tratarse de problemas que entonces estaban en ciernes. En parangén
con la sicologia y la sicopatologia actual, ain permanece un valor digno de
destacar en la obra de Bissonier. El introducir al lector, quien quiera que sea:
sacerdote, médico-siquiatra, religioso o enfermo de hospital siquiatrico, servi-
dor o amigo, con cualquier titulo, de los enfermos mentales, en el estudio de un
problema, incluso en la elaboracién de una ciencia que deseamos de todo cora-
zén prosiga su camino. Igualmente la actitud de respeto a que tiene derecho
todo ser siquicamente deficiente por parte de todos sus hermanos y especial-
mente del sacerdote.—F. M. GARRIDO.

Benorr, J. P., Denominations et sectes, de Uadniireble a Uinacceptable, 11,b
X 11,6, 127 p.

La historia de la Iglesia desde el siglo x1u1 y principalmente desde el xv,
se ve agitada por una serie de personas llenas de luces espirituales y conven-
cidas de sus doctrinas, a quienes muy pronto se les unen voluntariamente otros
simpatizantes, formando comunidades. El librito se limita a hacer un breve
resumen historico y doctrinal con el fin de extraer la riqueza de esas sectas y
“reconocer” a una “Persona viviente”, no como conocemos la vida de un perso-
naje histérico, por ejemplo de Sécrates, sino como conversamos con un amigo,
con un hermano mayor, con un padre. Es una obrita muy manejable y de gran
utilidad para conocer lo esencial de toda esta gama de sectas extendidas por
todos los rincones.

El autor lo divide 'en tres partes generales: 1.» Expone las comunidades
evangélicas salidas de la Reforma e inspiradas en la Biblia: Iglesias Menno-
nitas, la Metodista... En la 2.* se refiere a las Iglesias Pentecostales, Adven-
tistas... Y en la 3.2 a las sectas que no son cristianas, es decir, los Testigos de
Jehovah, Los amigos del Hombre, La ciencia cristiana, El Antonismo...—
J. FREY.

DfEz ALEGRIA, J. M.:, Actitudes cristianas ante los problemas sociales, Edit.
Estela, Barcelona 1967, 20 x 14, 299 p.

Con este mismo titulo ya habia publicado el autor en 1963 una obra que
ahora aparece en su segunda edicion notablemente enriquecida con las aporta-
ciones del Concilio Vaticano II y la enciclica “Pacem in terris”. Sobre la doc-
trina del Concilio estudia temas tan interesantes como el de la propiedad pri-
vada, la libertad sindical, el problema de la paz y la guerra. También se afia-
den otros dos trabajos sobre la tentacién del “progresismo” y sobre el “sacer-
docio y laicado en la Iglesia y el mundo”. Como apéndice figura un breve co-
mentario a enciclica “Populorum progressio”. Por lo demis, el libro mantiene
integro el texto de las tres conferencias que componian la primera edicién (fina-
lidad de los bienes econémicos, colaboracién entre cristianos y marxistas, el
deber del trabajo y el problema de la propiedad privada). De esta forma nos
presenta el autor una valiosa obra en torno a los principales problemas socia-
les de la actualidad desde una perspectiva cristiana eminentemente practica
por la inquietud y el realismo con que describe la actitud que el cristiano debe
adoptar en el mundo que le toca vivir—A. S.

.

BELLEVILLE, P., Una nueva clase obrera, Edit. Tecnos, Madrid 1967, 23 x 186,
286 p.

“Kste libro contiene un estudio de la clase obrera a través de cinco indus-
trias francesas, eludiendo las faciles perspectivas neocapitalistas, asi como los
dogmatismos. Plantea claramente los problemas sociales y los enfrentamientos
de clase existentes en las nuevas sociedades industriales, penetrando en lo que
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podriamos llamar la radiografia socio-organizativa de la empresa. Y al tiempo
que se trata de dar unas normas de accién sindical, dentro de esa misma proble-
matica, se recuerda que la estrategia de lucha obrera en las sociedades indus-
triales no puede plantearse hoy como en tiempos pasados”. Todas las ideas
expuestas por el autor a lo largo de su obra nos parecen altamente aprovecha-
bles en la situacién socio-econémica por la que atravesamos los espafioles. Los
militantes obreros, los que se preocupan por el establecimiento de un proletaria-
do mejor situado en todos los niveles, pueden encontrar, a través de este libro,
una linea a seguir basada en la experiencia de un pais vecino que ha pasado por
esta etapa que a nosotros ain nos queda por recorrer. También en Espafia se
est4d fraguando una nueva clase obrera, no sélo porque le toca vivir unas estruec-
turas econémicas que evolucionan continuamente, sino también porque cada vez
es més sensible a su participacién responsable en la vida de la empresa, a su
dignidad y a sus derechos. Este libro contribuird a desarrollar estos valores y,
sobre todo, a sefialar los métodos para conseguirlo.

PorrAup-DuLIaN, M., Amos y esclavos, hoy, Edit. Fontanella, Barcelona 1968
18,5 x 18, 221 p.

Al hablar de esclavitud en el mundo de hoy no se trata de que imaginemos:
al hombre, presa de una serie de ataduras que determinan mas o menos su liber-
tad, como podrian ser ciertos vicios, presiones de la sociedad, de la moda. No.
el autor se refiere a una verdadera esclavitud, tal como la encontramos en épo-
cas antiguas, que adin perdura en muchos rincones de este mundo que se goza
por otra parte de haber sefialado con exactitud los derechos de toda persona
humana, sea cual fuera su origen, raza y condicién. No hace ain muchos afios
Ja Organizacién de las Naciones Unidas proclamé que “la esclavitud, hasta en
sus formas mas humillantes, perdura todavia entre nosotros”. El autor, hacien-
do alarde de una extensa documentacién seria y fidedigna, pone ante nuestra
vista unos hechos concretos y significativos. reveladores de una situacién
tragica e inhumana. Nos habla de las diversas formas de esclavitud:
esclavitud individual, esclavitud estatal; las causas de la misma; los princi-
pales focos donde atin subsiste (Afrlca, Hispanoamérica...); los esfuerzos que
se llevan a cabo actualmente para que desaparezca .—A. S.

1,6PEZ MUR0zZ-GARCIA DELGADO, Crecimiento y crisis del capitalismo espaiiol,
Edit. Cuadernos para el Dislogo, Madrid 1968, 18 x 12, 222 p.

Espafia acaba de vivir una etapa planificada de su desarrollo econémico,
cuyos resultados son vivamente discutidos y generalmente precarios. Al T Plan
de Desarrollo, ya desde su estructuracién inicial, se le han venido haciendo
constantes criticas que ahora se confirma no estaban totalmente desprovistas
de fundamento. Quizds no se hayan afrontado prob]emas desde su base, que
trascienden al campo meramente economlcO' “Si se quiere un desarrollo capi-
talista moderno para el pais, serd preciso crear un marco pohtlco adecuado del
cual se supriman todos los vestigios feudales y precapitalistas” (p. 19). No se
ha tenido en cuenta, en un exceso de optimismo provocadamente adormecedor, la
verdadera sltuacmn de la economia espafiola, hasta dénde podia dar de si, aué
camino debfa seguir. Para colmo de males, la abundante critica aue se hizo
desde anegulos no oficiales no fue temda en cuenta por los tedricos y responsa-
bles del Plan. La obra de estos dos j6venes economistas se sittia en esta pers-
pectiva. Con el 4nimo de que futuras planificaciones no caigan en los mismos
errores, pretenden sefialar los focos de donde parten las fuerzas anquilosado-
1as del desarro]]o espanol “Qe intenta un examen en profundidad de la agri-
cultura, de la mineria, v de la siderurgia, se trata de captar las lineas genera-
les del crecimiento econémico espanol sefialar sus contradicciones, sus exigen-
cias, sus limitaciones. En esencia, se pretende un anglisis complejo de una rea-
lidad que también lo es”.—A. S.



462 LIBROS 78

CONGAR, Y.-M., Heilige Kirche, Edit. Schwabenverlag, Stuttgart 1966, 20 x 183,
479 p.

Ya es suficientemente conocida la obra y su autor. Previamente a esta
fundicién alemana, ya “Estela” en 1965 habia acometido la empresa de ofrecer
la versiéon castellana del original francés.

El contenido de la misma es sobradamente conocido. Someramente y a gran-
des rasgos, este tratado de Congar sobre la Iglesia viene distribuido en tres
grandes secciones: 1. Posicién de la Iglesia, en que se determina su naturaleza,
centrindose en sus propiedades cldsicas; 2. Funciones y poderes de la Iglesia,
de Orden, Magisterio y Jurisdiccién, relaciones Iglesia-Estado...; 3. En esta
tercera seccién se insertan crénicas de treinta afios de estudios eclesiolégicos,
recogiendo fragmentos de boletines ecriticos, casi ininterrumpidamente desde
1932 a 1962. La diferencia de esta versién alemana se cifra en la supresién
de esta tercera seccidon dedicada a las crénicas. La edicién es elegante y pul-
cra—I. R.

Cruz, J., Filosofia de la Estructura, Edit. Universidad de Navarra, Pamplona
1967, 14,5 % 22, 402 p.

Puede decirse que el término “estructura“ se ha puesto de moda y que es
hoy de universal aplicacién en los mas variados campos del saber. Usado con
excesiva ligereza, amenaza con suplir a la “esencia” en el pensamiento filoséfico.
Por eso se imponia la necesidad de un estudio sistematico de sus diversas acep-
ciones 0o analogias. Y esta es la tarea principal que cumple la obra que presen-
tamos, en didlogo abierto con otros pensadores de las diversas tendencias.

Pero el autor no se detiene en el anjlisis esclarecedor. Desde la estructura
va a abordar el problema mismo de la esencia. Por lo pronto para establecer las
mutuas implicaciones. El Profesor Cruz llega a una importante conclusién: el
objeto propio del entendimiento humano es precisamente la esencia entendida
como estructura. Es decir, la estructura constituye un “a priori” objetivo que
permite la captacién de la esencia por parte de nuestro intelecto. Lo que no
significa otra cosa que una explicitacién de la tesis escoldstica: las esencias abs-
traidas de las cosas corpdreas, ya que la abstraccién se realiza a través de los
datos de la sensibilidad y con la ayuda del discurso, por lo que la esencia se
nos aparece siempre como “unidad en la variedad”, como una estructura.

Con todo, la més valiosa contribucién de la obra radica en la formulacién de
un “método estructural analéctico” que el autor propone como superacién de los
métodos “atomista” y “estructural”. Llama poderosamente la atencién la deno-
minacién de “analéctica” en lugar de “dialéctica”, profundamente intencionada.
Es un esfuerzo para volver a situar la analogia en el centro del pensamiento filo-
séfico. Pero en todo caso se trata ya de una analogia dialéetica. O. lo que es lo
mismo, un esfuerzo por incorporar a la filosofia tradicional el dinamismo de la
dialéctica.

Se trata de un estudio casi exhaustivo, ampliamente documentado, elaborado
con notable madurez, con ambiciosa perspectiva. Sin embargo, una vez mis el
temperamento hispano se muestra mejor dotado para la critica que para la
construccién. En este aspecto es donde caben las reservas. Pero entonces entra-
mos ya en el terreno de las actitudes y las posiciones, temas de eterna discusién.

La obra ha sido elaborada conforme al siguiente esquema: localizaciéon episte-
molégica, légica y ontolégica de la estructura, una excelente sintesis esclarece-
dora que abarca los capitulos I-IV; una vez logrado el “estatuto noético-onto-
l6gico” pasa a examinar las tesis deformadoras de la auténtica estructura:
Scheler, Hartmann, Leibniz (cap. V); a continuacién viene el estudio de la
funcién material de los términos (eap. VI) y de su “funcién constructa” (VII),
para concluir con la discusién de lo “interior-exterior” como dimensiones estruc-
turales (cap. VIII) y, finalmente, la explicitacion de la génesis teleolégica de la
estructura (eap. IX).

Se trata, pues, de una obra seria, de grandes ambiciones, metodolégicamente
ejemplar para los estudiosos espafioles. Su contenido apretado, cargado de pro-
blemas, precisiones, criticas... se presta a un examen detenido y profunde. Tal
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vez su estilo dialégico y su afdn renovador sean lo mas destacable para la filo-
sofia tradicional. Sin que intentemos minimizar la auténtica valia de muchas de
las soluciones que apunta.—J. RuBIO.

7ZAJonc, R. B, La Psicologia Social: Estudios experimentales, 145 p.
BLuM, G. 8., Psicodindmica: la ciencia de las fuerzas inconscientes, 110 p.

Mc NeIL, E. B., El desarrollo humano. Coleccién “Temas basicos de psicologia”,
Edit. Marfil, Alcoy 1967, 13 X 20,5.

Presentamos a nuestro piblico lector los tres primeros volimenes de la
nueva Coleccion “Temas basicos de psicologia”, que la benemérita Editorial
Marfil ofrece al mundo cultural hispano. El objetivo primordial que persigue es
“brindarle un conjunto de breves volimenes que sirvan como textos de inicia-
cién en el campo de la Psicologia”. Se trata, pues de una serie de temas mono-
graficos, de cardcter introductorio, en los que cada especialista desarro-
lla un capitulo o una tendencia dentro del anchuroso campo psicolégico. Sola-
mente elogios podemos dedicar a esta nueva iniciativa, pero deseariamos que la
Editorial Marfil emprenda pronto también la publicacién de volimenes extensos
y documentados en otra colececién. Porque la labor introductoria es imprescindi-
ble, pero creo que ya estamos superando esta fase de iniciacién y precisamos
ahora de un fondo documental y de investigacién que nos posibilite el verdadero
acceso a la Psicologia.

Los tres primeros volimenes de la nueva colecciéon se deben a autores nortc-
americanos y, en concreto, del Departamento de Psicologia de Michigan. Los
editores lo justifican por razones “pricticas m4ds bien que teéricas”, por la difi-
cultad de coordinar autores dispersos geogrificamente y porque la disparidad
de opiniones dentro del citado Departamento reduce al minimo el peligro de par-
cialidad. No obstante, confiamos en que muy pronto consiga la Editorial Marfil
la contribucién de autores de otras 4reas culturales para una evitacién real del
peligro.

Y paso ya a recensionar brevemente estos primeros tomitos. La obra de
Zajonc sobre la Psicologfa Social pretende centrar la atencién sobre los proble-
mas preferidos y no solucionados. En realidad su contenido es bastante cldsico
en las obras del género, al menos las europeas. Tras una breve resefia histérico-
conceptual, dedica la primera parte al estudio de la conducta social, en su aspec-
to individual; la segunda se centra sobre la colaboracién social: comunicacién,
cooperacién, antagonismos; la tercera estudia los procesos colectivos: uniformi-
dad y diferenciacién sociales y practicas colectivas. La obrita se cierra con una
bibliografia exclusivamente norteamericana y breves indices de nombres y ma-
terias. Destaca en todo ella el predominio del método experimental advertido por
el titulo.

Gerald S. Blum nos presenta un compendio sistematizador del variado campo
de la Psicologia Dindmica. Es un tratadito muy metédico en el que todo (titulos,
extensién, ete.) ha sido medido e intencionado. La obra va estructurada en tres
capitulos. El primero se dedica al estudio de las “fuerzas mentales inconscientes”,
pasando revista expositivo-critica a las diversas corrientes y métodos: psico-
anéalisis, disidentes, neofreudianos, psicélogos del “ego”, técnicas proyectivas. El
segundo capitulo es un estudio de la ansiedad desde el punto de vista dindmico.
como estudio modelo de un tema. El tercero, muy interesante, versa sobre el
influio del inconsciente sobre percepcién, pensamiento y accién.

El tercer volumen, debido a Me¢Neil, es un resumen de Psicologia evolutiva,
en el que se tiene muy en cuenta el factor social.

Los tres compendios cumplen perfectamente su papel introductorio. Léastima
oue el traductor no se haya tomado el trabajo de adaptar la orientacién biblio-
grafica que, tal como se presenta, resulta inservible—J. RUBIO.

BABOLIN, A., Essere e alteritd in Martin Buber, Edit. Gregoriana, Padova 1966,
18 X 24,5, 275 p.

Presentamos a nuestros lectores una obra expositiva de econjunto sobre una
figura casi desconocida en nuestros medios culturales, pero cuya influencia en el
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mundo germéanico es cada vez mayor: el polifacético pensador austro-judio Mar-
tin Buber. El estudio del Profesor Babolin se centra primordialmente en el
aspecto filoséfico, especialmente en su aportacién antropolégica: el hombre como
alteridad, en su triple dimensién constitutiva: ser-Si-Mismo, ser-Con-los-otros y
ser-En-el-Otro como propio fundamento radieal.

El autor comienza su exposicién con un apretado estudio introductorio “al
problema y al tema”, trazando el cuadro de influjos y correspondencias: F. H. Ja-
cobi, Kierkegaard, K. Barth y R. Guardini. El segundo capitulo resume la feno-
menologia y la ontologia relacional buberiana, que termina con unas breves ob-
servaciones criticas. El tercero es una sintesis, perfectamente elaborada y mati-
zada de la “dialéctica del Otro Absoluto”, dialéctica del Yo y del T4, con dos
digresiones sobre la ambivalencia de H. Cohen y la reduccién psicologista de
Jung, cerrindose con un elenco de conclusiones. Siguen un excelente indice
bibligzrafico y el correspondiente de nombres,

Se trata, pues, de un estudio expositivo que logra lo que se propone: ofre-
cer una sintesis elaborada del pensamiento antropolégico de M. Buber, con lige-
ras anotaciones criticas de caricter orientador. En el aspecto did4ctico la obra
es irreprochable.—J. CARRACEDO.

Moix, C., El pensamiento de Emmanuel Mounier, Edit. Estela, Barcelona 1964,
14 x 20, 354 p.

Esta vez es un discipulo felviente —que confiesa: “Mounier ha sido y sera
el descubrimiento intelectual de mi vida”— quien nos presenta también una sin-
tesis expositiva sobre e] pensamiento del “animador” del movimiento persona-
lista francés, E. Mounier. Me apresuro, sin embargo, a corregir el matiz parti-
dista que he podido sugerir. El traba;jo es una tesis doctoral seria, bien docu-
mentada y expuesta con las tipicas virtudes del pensamiento francés. Cumple,
por ello, con holgura su papel introductor, que constituye su objetivo primordial.

Tras una sugerente semblanza biografica, aborda en sendos capitulos las
diversas facetas del personalismo mouneriano, comenzando por trazar su obje-
tivo: andlisis, critica y superacién del “desorden establecido” (el espiritu capi-
talista y burgués), estableciendo las condiciones y medios para la “revolucién
necesaria”. A continuacién viene un capitulo denso en el que intenta una sinte-
sis doctrinal del personalismo cristiano de Mounier: existencia incorporada, con
versién intima, el afrontamiento, la libertad, la dignidad, el compromiso, la per-
sona. Siguen varios estudios comparativos y esclarecedores sobre las relaciones
existencialismo-personalismo, el enfrentamiento al fascismo, la superacién del
marxismo y sobre el dlalogo con los comunistas. Finalmente, otros dos estudios
sobre los problemas del cristianismo y la dimensién histérica del hombre en la
obra mouneriana, para cerrarse la obra con unas reflexiones sobre la presencia
de E. Mounier.—J. CARRACEDO. .

CuENoT, C., Pierre Teilhard de Chardin. Las grandes etapas de su evolucién,
Edit. Taurus, Madrid 1967, 17 x 23,5, 638 p.

La prestigiosa Editorial Taurus nos presenta la mejor obra de conjunto
entre las muchas aparecidas sobre el genial jesuita francés. Por cierto que la
obra aparece con casi diez afios de retraso con respecto al original francés.
Pero también este retraso tiene sus ventajas. En efecto, esos diez afios no han
pasado en vano y el autor ha podido revisar y actualizar su obra para‘la edicién
espafiola, aue aparece asi notablemente mejorada sobre la francesa, todavia en su
primera edicién. Estas mejoras son especialmente sensibles en lo que respecta a
la famosa “Bibliografia Cuénot”, publicada en 1958, revisada en 1962 y nueva-
mente revisada para la edicién espafiola, “que anula y sustituye a las anteriores”.

La obra ha sido elaborada en seis partes, precedidas de un prélogo especial
del autor para la edicién espafiola. Sigue el patrén clisico francés de “Yhomme et
I'oeuvre”. La primera parte se refiere a los afios de aprendizaje de Teilhard,
completada por la segunda, que abarca el ultimo periodo de su formacién y su
participacién en la guerra europea. Tercera y cuarta estudian analiticamente su
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actividad en China (Tientsin y Pekin) desde 1923 a 1938. La quinta parte sigue
a Teilhard de Chardin en sus miltiples desplazamientos: perfodo franco-ameri-
cano, segundo periodo de Pekin, época norteamericana y sus dos viajes a Suda-
frica. La sexta traza lo que podriamos llamar el retrato fisico-espiritual de
Teilhard, tanto en el aspecto individual como en el interpersonal. Insisto en que
no se trata de una simple biografia, sino de una sintesis biogrifico-doctrinal, n
la que los temas del pensamiento se muestran en estrecha vinculacién con los
hechos existenciales. |

Ya he apuntado que se trata de la mejor obra en su género sobre Teilthard.
Unicamente podria reprochirsele la inhibicién con que presenta algunas fases
criticas en la vida del sabio jesuita, en especial respecto a sus relaciones con
Roma y con sus superiores religiosos. Inhibiciones, por otra parte, perfectamente
comprensibles teniendo en cuenta la época en que se redacté la obra, inmediata-
mente subsiguiente a la muerte del biografiado.—J. CARRACEDO.

DE ALEJANDRO, J. M.*] Humanismo ateo, Edit. El Mensajero, Bilbao 1967, 12
X 19, 356 p.

El tema del atefsmo ha tomado especial actualidad tras la Constitucién
“Gaudium et spes” del Vaticano II. Sin embargo, es obvio que la ténica domi-
nante en el ateismo actual es muy distinta de la tipica de la sociedad liberal
del siglo x1x. El ateismo actual ha pasado “del orden personal al orden de la
civilizacién”, se ha constituido en esquema de cultura, se presenta como huma-
nismo. La ciencia y la téecnica han dado al hombre conciencia de autonomia y
de dominio sobre su propio destino. Dios ha venido a ser un estorbo o una
hipétesis inatil. El ateismo actual se nos presenta como humanismo.

Dentro de esta perspectiva sitia el autor las diversas formas del humanismo
contemporaneo: marxismo, existencialismo, cientifismo. El libro tiene un cardc-
ter primordialmente orientador y divulgador y se dirige al amplio piblico me-
dianamente culto. Tanto el criterio como la presentacién me parecen acertados.
Tal vez hubiera sido mas completo presentar también una sintesis del humanis-
mo cristiano. Pero esto no entraba, al parecer, en los propdsitos del autor. La
obra termina con un apéndice en el que se eshoza un estudio orientador sobre los
Iimites y el papel propio de la ciencia y de la téenica.—J. CARRACEDO.

CHAMBRE, H.. El marxismo en la Unién Soviética, Edit. Tecnos, 2.*, Madrid
1966, 15,5 X 23, 516 p.

Aparece la segunda edicién espafiola de la famosa obra de H. Chambre, con
un intervalo de seis afios, 1o aue parece indicar una aceptacién notable de la mis-
ma en nuestro piblico, sobre todo si tenemos en cuenta aue se trata de un estudio
profundo, “no apto” para lectores curiosos o simnles aficionados. Menos satisfac-
torio resulta ya el que esta segunda edicién se haya limitado a ser una simple
reimpresién de la primera. Porque los libros que estudian una realidad viviente
precisan imperiosamente una constante adaptacién. Y las reediciones ofrecen la
mejor oportunidad. De este modo. la obra de Chambre sigue siendo el estudio
de la ideologia soviética hasta el final de la época de Stalin, solamente.

Por lo demais, el libro es sobradamente conocido para los especialistas. Me
limitaré a subrayar algunas caracteristicas del mismo. El autor se propone estu-
diar la evolucién de las ideologias en la Unién soviética y las relaciones que
mantienen esta evolucién con el pensamiento de K. Marx. Y, al mismo tiempo,
las relaciones de la ideologia con el régimen econémico soviético, para precisar
hasta qué medida se corresponden o estdn en contradiccién. Para su investigacién
utiliza preferentemente el método genético-critico, a fin de descubrir los resor-
tes internos del pensamiento y juzgar simultdneamente su coherencia légica v
su coherencia histérica. Chambre ha sido uno de los primeros en abandonar el
método normativo externo como inadecuado e inudtil.

Con las advertencias precedentes prevenimos al lector para que no se llame
a engafio por el contenido del indice general de la obra. El libro no es un examen
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de la praxis marxista-leninista, ni un estudio del derecho soviético ni de su eco-
nomia pohtica, aunque de todo haya un poco. Busca directamente las motivacio-
nes y juzga sobre las justificaciones filoséficas, juridicas o econémicas aducidas
por los soviéticos. Una obra, pues, de gran valor ¥ que se precisaba con urgen-
cia. Léastima que no se haya completado el estudio hasta nuestros dias aprove-
chando la reedicién.—J. CARRACEDO.

MARcuUSE, H., El marzismo soviético. Un andlisis critico, Edit. Revista de Occi-
dente, Madrid 1967, 15,6 x 22, 304 p.

He aqui un libro de planteamiento y objetivos muy similares al anterior-
mente recensionado. Herbert Marcuse, actualmente profesor en la Universidad
de San Diego (California), es un investigador polifacético que se mueve con
desenvoltura en el dmbito de la sociologia y la antropologia cultural. Se encuen-
tra, pues, con excelente preparacién para realizar adecuadamente la empresa
propuesta.

También Marcuse se dirige a puntualizar la transformacién de las ideas ger-
minales del marxismo en ideclogia del régimen soviético. Su objetivo primordial
es poner en relieve las acentuaciones —cuando no las modificaciones— de las tesis
marxistas. Pero también pone cuidado en demostrar la conexién entre las afir-
maciones ideolégicas y la realidad soviética. La ideologia es el indice discrimina-
dor de las sociedades capitalista y soviética en los aspectos comunes derivados
de ser ambas sociedades tecnolégicas.

En contraposicién al anterior, se ha cuidado la actualizacién de la obra a
base de las adiciones que el autor redacté para la versién francesa de 1963.
Afiade también, como valiosisimo anexo, la segunda parte del programa del
Partido Comunista de la U. R. S. S,, aprobado por el XII Congreso en 1961.
Este plan marca las previsiones del programa soviético total hasta 1980. La
presentacién y encuadernacién de la obra son excelentes y muy cuidadas.—J. Ca-
RRACEDO.

JASPERS, K., Psicologia de las concepciones del mundo, Edit. Gredos, Madrid 1967,
12,6 % 19,5, 623 p.

“Mejor tarde que nunca”, dice el refran. Y, efectivamente, aunque tarde v
lentamente, van apareciendo las versiones hispanas de las grandes obras del
pensamiento actual. Hasta hace poco —con honrosas, pero contadas excepciones—
teniamos oue esperarlas desde el otro lado del Atlantico. En este aspecto, la
Editorial Gredos ha tenido una importante contribucién, como puede apreciarse
al examinar el catdlogo ya nutrido de su “Biblioteca hispanica de filosofia”.

La obra de Karl Jaspers, que presentamos a nuestros lectores, fue el primer
libro del ilustre pensador, eauivalente a su tesis doctoral. En un prélogo —entre
emocionado y ligero— a la 4.2 edicién alemana, tras veinte afios de estar agota-
do, recuerda el autor la génesis v el contenido de la obra. Es el mismo Jaspers
quien resefia que ya en este “libro de juventud” se encuentra germinalmente
todo su pensamiento. Desde luego, se trata més bien de intuiciones, puesto que
entonces “no habia estudiado atn filosofia”. Demuestra, sin embargo, un conoci-
miento profundo de Hegel, Kierkegaard y Nietzsche, aue seran los padres de la
filosofia actual. Y junto a ellos, Freud y Hoche. La obra tiene. pues, un valor
inapreciable como génesis germinal y como reveladora de las fuentes del pen-
samiento jaspersiano.

El brevisimo prélogo original muestra una lucidez extraordinaria respecto al
propio cometido de la obra. Se trata de averiguar no tanto la serie de concep-
ciones del mundo cuanto las fuerzas y los méviles tiltimos que mueven al hom-
bre para llegar a una determinada cosmovisién, Pero ya declara el famoso autor
de “Fllosoffa” que “en lugar de una comunicacion..., so]amente deben darse acla~
raciones Y posibilidades como medios para la auto—reﬂexlon “medios de orien-
tacién...”. Finalmente, queda el testimonio del propio Jaspers “hoy mi actitud
frente a este libro es de invariable afirmacién a su contenido y a su tendencia”
(1954).—J. CARRACEDO,
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WINCKELMANS DE CLETY, Ch.,, The World of Persons, Edit, Burns et Oates, Lon-
dres 1967, 14 x 22, 444 p.

El autor, belga de nacimiento, pero inglés por adopcién, presenta esta obra
como descripcién de “the discovery in one’s own experience of the universe as
a system of interrelated persons progressing toward an end”. Realmente, seria
dificil resumir con tanta precisién el intento y el contenido del libro, presentado
como tesis doctoral en.la Universidad de Poona (India), a los 43 afios de su
autor. :

Se trata, ante todo, de un intento original para formular la propia expe-
riencia gnoseolégica, abandonando el “inflexible conceptualismo escolastico” para
poder acercarse a los hombres de su tiempo con un lenguaje que les resulte acce-
sible. Indudablemente, un propdsito muy razonable y... muy inglés. El conocido
profesor Copleston, que prologa el libro, advierte que podria situarse en la linea
de Wittgenstein, aunque pertenezca més bien a la tradicién fenomenolégica aue
al movimiento analitico. En algunos aspectos recuerda también a Berkeley. En
todo caso, es una auténtica tesis doctoral, fresca y atrevida, en algunos puntos
algo sorprendente, pero nunca ingenua. Sus perspectivas desbordan los limites
gnoseolégicos para alcanzar mas bien una cosmovisién que, como el mismo titulo
de la obra sefiala, concibe €l universo como un sistema de personas interrelacio-
nadas y tendiendo a un fin. También ha de tenerse en cuenta una intencién apo-
logética, sobre todo en el aspecto de presentar el mensaje cristiano a través de
una exégesis adecuada de la existencia humana, especialmente para el mundo
oriental.—J. CARRACEDO.

VAN LIER, H., La nueva edad, Edit. Marfil, Alcoy 1967, 14,5 >< 20,5, 216 p.

Se nos ha repetido con insistencia y seria preciso estar ciegos para no verlo:
asistimos al comienzo de una “nueva edad”. Ha sido demasiado profunda y ex-
tensa la revolucién cientifico-téenica para no arrastrar consigo una nueva menta-
lidad y, por ende, una nueva cosmovisién, que afecta a las mas hondas raices de
nuestra civilizacién cristiana y occidental.

Sin embargo, carecemos todavia casi totalmente de categorias para leer
—en las fuerzas nuevas que transforman nuestra existencia— su sentido global,
asi como para organizarlas culturalmente. El libro oue recensiono es un intento
—atrevido y ambicioso— de lograrlo. El profesor belga Henri Van Lier ha em-
prendido la inmensa tarea de definir las caracteristicas de la nueva revolucién
humanista y de trazar las lineas de juicio y orientacién que salvaguarden las
condiciones de “todo humanismo. de la creatividad y del equilibrio”,

La obra ha sido estructurada en cuatro partes bien diferenciadas, tras una
breve introduccién. La primera se ocupa del mundo de la técnica, el de mayor
influjo —segiin Van Lier— en la historia de la cultura: los tres rostros de la
miquina: estitica, dindmica y dialéetica, y un segundo capitulo sobre “las suges-
tiones humanistas de la maquina dialéctica”. La segunda estudia la gran revolu-
cién operada en y por la ciencia: la caida de los mitos, el nuevo concepto e ideal
de ciencia, los avances de la fisica, la matematica y la psicologia. El diagnéstico
termina centrandose en el nuevo ideal de verdad propugnado. En la tercera parte
se pasa revista a la orientacién creadora del arte actual, su contenido y su
irradiacién democratica. Finalmente, la cuarta parte —la m&s breve e insufi-
ciente— traza apresuradamente los rasgos distintivos de la nueva ética: concep-
cién del mundo y virtudes, los criterios de decisién y la nueva imagen del hombre.

Es asombrosa la informacién cientifica que el autor aporta. Pero el diagnésti-
co analitico que se consigue es lo mejor de la obra. En cuanto a los criterios y
orientaciones ya no podemos estar siempre de acuerdo. En todo caso el libro es
una aportacién valiosisima para comprender y valorar el profundo alcance de¢ ia
gran transformacién actual.—J. CARRACEDO.
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SCHEFFCZYK, L., El hombre actual ante la imagen biblica del hombre, Edit. Her-
der, Barcelona 1967, 12 x 20, 175 p.

He aqui otro apretado anglisis del hombre actual, aunque ya desde otra
perspectiva menos ambiciosa, que el titulo define. El autor, profesor de teologia
en Tubinga, declara la “dolencia de limite” como signo del hombre actual.

Para mostrarlo comienza por presentar la imagen biblica del hombre en el
Antiguo Testamento, en relacion de total dependencia divina. Lo incompleto de
esta concepcién se hace patente en el libro de Job. El hombre actual se caracte-
riza por la conciencia de sus limites. Y esta conciencia le atormenta. Scheffezyk
ve al hombre moderno como fundamentalmente desesperado y pesimista, “a
pesar del mesianismo de ciertas ideologias”.

Y como antidoto al creciente proceso de deshumanizacién presenta la ima-
gen del Hombre-Dios, tal como aparece en el Nuevo Testamento. Por cierto que
también aqui predomina la visién tipicamente protestante de la salvacién por la
ejemplaridad de vida. Claro que para su intento es lo que mis le interesa des-
tacar. Es sugestiva, aunque algo superficial, la revista que pasa el autor de
las mentalidades que le parecen més representativas del momento. También en
esto es algo unilateral. Pero en conjunto, la obra consigue sus objetivos.—
J. CARRACEDO.

Borromorg, T. B., Introduccién a la Sociologia, Edit. 62, Barcelona 1967, 13 x 20,
405 p.

La obra del investigador inglés Bottomore llega al piiblico espafiol en un
momento oportuno. En seguida me explico: la sociologia espafiola —que nunca
ha sido floreciente— se encuentra en una época de transicién de la especulacién
tedrica a la investigacién positiva. El aislamiento cultural de dos décadas largas
ha dejado a nuestros pocos especialistas en una situacién de inevitable desfase,
del gue tardaridn en reponerse.

En este sentido la obra del profesor Bottomore resulta de un valor inapre-
ciable en el aspecto informador e introductorio. La investigacién se inicié a
peticién de la seccién hindd de la Unesco que solicitaba de dicho érgano central
una introduccién a la Sociologia que “presentara los conceptos, teorias y méto-
dos de la sociologia en relacién con la cultura y las instituciones de la sociedad
india”. La investigacién efectiva ha desbordado el propésito inicial. Se trata de
una introduccién magnificamente documentada —aunque con el defecto unilate-
ral, tipico del mundo anglosajén— en la que lo especificamente hindd viene a
constituir mas bien una muestra que una monografia. Advertimos que el titulo
original es “Sociology. A Guide to Problems and Literature”.

En la obra que resefio tienen nuestros investigadores y estudiosos una ex-
celente fuente documental y metodolégica. Baste una sumaria enumeracion de!
indice: El alcance y los métodos de la sociologia; la poblacién y los grupos so-
ciales; las instituciones sociales; el control social; el cambio social; la sociolo-
gia aplicada. La obra se cierra con una abundante bibliografia selecta. estrati-
ficada y comentada, en el que el traductor ha sefialado las versiones hispanas
cuando existen. Algo es algo, auncue hubiésemos preferido una labor més com-
pleta, rccogiendo las aportaciones hispanas.—J. RuUBIO,

GoRDON CHILDE, V., La evolucién de la sociedad, Edit. Ciencia Nueva, Madrid
1966, 15,6 x 21,5, 202 p.

Un arquedlogo profesional, ya célebre, nos ofrece un nuevo intento integra-
dor de los datos arqueolégicos dentro del contexto sociocultural, segin una con-
cepcién enteramente original de la evolucién social. Las tesis de Morgan y
Engels son remozadas por el historiador australiano. En efecto, la evolucién
social vuelve a concebirse como “un proceso ordenado y racional” en el que la
invencién individual actia de motor primordial, aunque estrechamente condicio-
nado por la estructura y las instituciones.
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Pero, aparte el valor tedrico-interpretativo, siempre discutible, la obra con-
tiene la valiosa e insustituible aportacion que la arqueologia ofrece de las “series
culturales en la Barbarie”, es decir, de las épocas culturales anteriores a la apa-
ricién de la escritura (“Civilizacién”), segiin la terminologia del autor. La obra
original, aparecida en 1951, ha sido ligeramente adaptada para la cuarta edi-
cién inglesa (1963) —sobre la que se ha realizado la versién espafiola— por
S. Mortimer Wheeler.—J. RuBio.

SCHOFIELD, M., Aspectos socioldgicos de la homosexualidad (Un estudio compara-
tivo de tres tipes de homosexualidad), Edit. Fontanella, Barcelona 1967,
12 x 18, 374 p.

Al presentar esta obra a nuestros lectores, me apresuro a adelantar que
posee un valor extraordinario. En primer lugar, por el rigor metodolégico con
que ha sido realizada la investigacién. Y luego, porque Schofield acredita unos
conocimientos realmente sélidos en torno a la compleja problemética de la homo-
sexualidad, que superan ampliamente el marco de su especialidad: la psicolo-
gia social. Con esta doble garantia no puede extrafiar que la investigacién con-
siga hallazgos de novedad e importancia capitales. La homosexualidad habia sido
estudiada casi exclusivamente desde la perspectiva clinica. En adelante habra
que contar siempre con esta investigacién sociolégica.

Consigno algunas de las conclusiones de la investigacién. Entre ellas desta-
ca una que sorprenderia a numerosos psiquiatras: la ausencia del “sindrome
homosexual”; es decir, la ausencia de rasgos comunes en la personalidad del
homosexual. Schofield ha podido llegar a esta evidencia a partir de su clasifica-
cién tripartita: los delincuentes, los que buscan tratamiento clinico y los que
viven adaptados a su condicién. Estos grupos son comparados con otros parale-
los no homosexuales. Es sorprendente constatar que los homosexuales encarcela-
dos se parecen mas al comun de los delincuentes que a otros tipos de homo-
sexualidad. Podria hablarse, pues, de homosexuales delincuentes, neuréticos y
“normales”. Otra conclusién importante es la distincién clara entre homosexua-
lidad y pedofilia. Por otra parte, el autor se muestra perfectamente al corriente
de las técnicas de tratamiento, asi como del problema legal y social de la homo-
sexualidad. Respecto de las primeras tal vez se muestre excesivamente pesimista.
En cuanto al problema legal-social apunta sugerencias que pueden parecer atre-
vidas, pero que son una consecuencia légica de su investigaciéon.—J. RuBIO.

MARTY, P.- M’UzaN, P. y Davip, C., La investigacion psicosomdtica, Edit. L. Mi-
racle, Barcelona 1967, 15 x 22, 327 p.

Tres investigadores de la escuela psicoanalitica francesa nos ofrecen en este
libro una valiosa aportacién a la medicina psicosomitica. Para ello han elegido
un método tipicamente clinico, ejemplificando a través de siete casos los princi-
pios tedricos y técnicos por los que se rigen. La investigacién clinica se centra en
el estudio de la relacién médico-enfermo tal como se evidencia en la concrecién
de la entrevista. Aparte, pues, del valor de documento vivo, la obra reviste un
interés teérico especifico en la psicosomatica. Advertimos que se trata de una
obra dirigida primordialmente a los especialistas.—J. RuBIo.

BEIRNAERT, L., Experiencia cristiana y psicologia, Edit. Estela, Barcelona 1966,
14 x 19, 361 p.

Esta obra reine unos veinte articulos aparecidos en diversas revistas a par-
tir de 1950 en los que el autor —sacerdote-psicélogo-— hace referencia directa o
indirectamente a las relaciones entre la experiencia cristiana y la psicologia,
en sus miltiples aspectos: del pastor y director espiritual, del fiel y sus perple-
jidades psico-espirituales y hasta de la experiencia sacramental. La psicologia
contemporianea —en especial el psicoanilisis— puede eumplir un papel auxiliar
de incalculable valor. Esta es la tesis que los diversos articulos ilustran, con una
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doble preocupacién: integrar los descubrimientos psicolégicos a la experiencia
cristiana, a la vez que se pone en evidencia la especialidad de la misma. El valor
de los diversos articulos es desigual. Aunque su validez general permanece, el
autor aparece excesivamente cauteloso y restrictivo respecto de la situacién
actual.—J. RusIo.

SCHNEIDERS, A. A,, Psicologia de la Adolescencia, Edit. Religiéon y Cultura, Ma-
drid 1967, 14 x 21, 481 p.

El tema del desarrollo humano ha ocupado durante todo este siglo un puesto
central en la investigacion psicopedagogica, asi como en las ramas paralelas de
la medicina y la filosofia. Los esfuerzos se han ido sucediendo para conseguir
una visién més auténtica de la personalidad en formacién. Pero la obra defini-
tiva estd por hacer. Sobre todo por lo que respecta al adolescente. Y todavia mas
si la enfocamos desde la vertiente educativa. :

En esta ultima perspectiva se situa la obra que presentamos del doctor
A. Schneiders, profesor de la Universidad de Boston. Y me apresuro a afiadir
que consigue un avance real sobre las obras del género. Si tuviera que definir
el libro por una sola de sus caracteristicas, lo haria sin dudar un momento: es
una obra ante todo pedagdégica.

La version espafiola se ha realizado sobre la segunda edicién americana,
profundamente revisada y reorganizada. El mismo autor sefiala claramente los
objetivos de su trabajo: proporcionar la informacién y definir los principios y
técnicas con que puedan ser efectivamente controlados los problemas de la juven-
tud, Asimismo expone las caracteristicas del texto, en el que destaca los aspec-
tos siguientes: probleméitico, cientifico, motivacional y consejero, todos ellos
ligados por el comun denominador de orientativo. Es decir, un intento primor-
dialmente orientador para los educadores. En este sentido es una de las pocas
obras que conozco en las que la documentacién cientifico-psicolégica sirve a una
finalidad realmente educativa.

" Tras una primera parte introductoria en la que se estudia el sentido, signi-
ficacién y conceptos fundamentales de la adolescencia, sigue una documentada
exposicién de los procesos fisiolégicos de la misma. La tercera, que ocupa la
parte central del libro, desarrolla la psicologia adolescente desde una perspee-
tiva marcadamente educativa. La cuarta se ocupa del aspecto social del adoles-
cente: esta parte desentona un tanto en el nivel general. Finalmente, una quinta
parte traza el directorio para una autagogia (counseling). Los traductores afa-
den una bibliografia selecta en espaifiol a la general del autor, con lo que la
cbra se acerca al vademecum ideal de todo educador.—J. RuBIO.

GONZALVO MAINAR, G., Educacién especial. Organizacién escolar y diddetica. Nor-
mas y legislacién. Ensefianza privada, Edit. Morata, Madrid 1967, 14 x 21,5,
264 p.

El conocido traductor y adaptador G. Mainar se ha decidido a presentar una
obra personal, dentro de su meritoria linea de adaptador y en estrecha coordina-
cién con la Editorial Morata. En realidad el titulo del libro es demasiado confu-
so, al pretender sefialar especificamente la heterogeneidad de su contenido. Para
orientar a los lectores afadiré que se trata, ante todo, de un intento préctico:
poner en manos de los pedagogos terapéuticos un elenco informativo lo mas
completo posible. Principios de educacién especial y pedagogia terapéutica, regla-
mentacién oficial de las mismas, formacion del personal, ayudas, centros y nor-
mas de cardcter especial y otra informacién complementaria sobre centros esco-
lares, ensefianza privada, ensefianza primaria y procedimiento administrativo.
Termina el libro con una seleccién bibliogréfica que comprende articulos de revis-
tas, libros y tests. Repito que la obra tiene un caricter marcadamente informa-
tivo —y en especial del aspecto juridico— de la Pedagogia Terapéutica, que ha
iniciado un rapido crecimiento.—J. RUBIO.
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HurLock, E. B., Desarrollo psicolégico del nifio, Edit. del Castillo, Madrid 1967,
16 x 24, 824 p.

Entre los numerosos manuales existentes sobre la psicologia del nifio, la
obra de Elizabeth B. Hurlock ocupa un puesto de privilegio. Y es que pocas
veces se ha conseguido aunar tan armoniosamente la documentacién cientifica
més rigurosa con la exposiciéon didictica y el sentido pedagégico. Por ello se ha
convertido ya en un manual clisico (aparecié en 1942). Pero las continuas revi.
siones le permiten mantener su estructura admirable junto con la actualidad
siempre renovada de sus datos. Algo que puede decirse de muy pocas obras maes-
tras en este campo.

La versién espafiola de los profesores Morales y Gallart ha sido realizada
sobre la cuarta edicién americana, de 1964. Esta edicién americana permitié a
la autora una profunda renovacién de la obra, que afectd tanto a la disposicidn de
los capitulos —en busca de una presentacion més logica y ordenada— como al
desarrollo de los mismos, eliminando puntos de vista superados e incorporando
las investigaciones mas. recientes y logradas. Se han afiadido nuevas tablas y
graficos que porporcionan una importante informacién estadistica. La edicién
espafiola reiine, pues, excelentes condiciones.

La obra se desarrolla en quince largos capitulos que abarcan los diversos
aspectos de la personalidad infantil y, con frecuencia, la puberal. Los prinei-
pios generales del desarrollo, la vertiente fisiolégica del mismo, las particularida-
des fisicas, motéricas, lingiiisticas, emocionales, intelectuales, sociales, morales,
etcétera, asi como la descripeién de los intereses infantiles, las relaciones fami-
liares y la personalidad global, logran en esta obra una exposicién amplia, cien-
tifica y clara. Porque esta es otra de las caracteristicas del manual de Hurlock:
puede ser consultado por especialistas, estudiantes o simples aficionados con
rendimiento satisfactorio. A cada capitulo sigue una amplia seleccién biblio-
grafica, aunque casi exclusivamente americana. Es lastima que los traductores
no hayan adaptado esta seleccién a la situacién espafiola—J. Rusio.

CousiNET, R., La Escuela Nueva, Edit. L. Miracle, Barcelona 1967, 14 x 21,5,
337 p.

La prestigiosa Editorial Miracle incorpora a su coleccion “Nueva Biblioteca
Pedagégica” una seleccion de trabajos del famoso pedagogo francés Roger
Cousinet, uno de los pioneros mas conocidos de la Escuela Nueva, tema sobre el
que se centran la mayoria de los articulos recogidos. Esta obra reviste, pues,
un interés singular, ya que permite asistir al proceso genético del movimiento
pedagégico més importante de nuestro tiempo. El estilo es siempre sencillo, va-
liente y polémico. Los viejos enfoques son sometidos a una revisién rigurosa e
implacable, No importan casi la reiteracién de los temas y la radicalidad de
algunas criticas: se comprenden en el contexto.

La obra va precedida por una serie de introducciones-homenaje que los ami-
gos y discipulos de Cousinet le dedicaron con motivo de su ochenta cumpleafios,
en 1961. Entre ellos figsuran M. Debesse, Raillon, de Failly, Duffaire, etc. Los
temas abordados por Cousinet son los centrales de la pedagogia: principios edu-
cativos, papel del maestro, programas, métodos, disciplina, sanciones, socializa-
cién... Una obra, pues, de gran valor para especialistas y aficionados.—J. RUBIO.

ANASTASI, A., Psicologia diferencial, Edit. Aguilar, Madrid 1964, 17 x 24, 596 p.

Aunque con excesivo retraso, me complace poder presentar a nuestros lecto-
res uno de los textos de psicologia diferencial més conocidos y apreciados, obra
de la profesora de Fordham Anne Anastasi. Me limitaré dinicamente a trazar
algunas de sus caracteristicas e indicar la riqueza de su contenido, tal como apa-
rece la edicién espafiola.

La versiéon espafiola ha sido realizada sobre la tercera norteamericana, en la
que la autora sometié6 su obra a profunda revisién, que ha supuesto seleccién,
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asimilacién y organizacién del contenido. En concreto, ha sido abreviada la intro-
duccién histérica y notablemente condensada la exposicién de los tests psicolégi-
cos (a los que la autora ha dedicado otra obra, ofrecida al publico espafiol por
la misma Editorial Aguilar). Los estudios sobre los factores biolégicos y psico-
logicos han sido refundidos en uno solo: herencia y ambiente. También se ha
acentuado el aspecto escolar y pedagégico. Y, sobre todo, se han incorporado por
primera vez numerosos temas y complementos, ofrecidos por las recientes inves-
tigaciones. Sin embargo, el volumen de la obra, lejos de aumentarse desmesura-
damente, resulta mas abreviado incluso que en la edicién original. Un signo mas
de la inteligencia con que ha sido realizada la revisién. .

Los objetivos, sin embargo, permanecen idénticos, en busca de una compren-
sién de la conducta mas que su descripcién, Igualmente se persigue la interco-
nexién del abigarrado conjunto que abarca una psicologia diferencial. La inte-
gracién de los temas es tal que para apreciar debidamente el valor de un capitulo
es preciso leer toda la obra. Juntos a estos dos objetivos basicos, la exposicion es
primordialmente diddctica, al nivel de los estudios universitarios a los que se
destina. Todo ello dentro de un sentido critico y orientador que resultan ejem-
plares.—J. RuBIo.

LE MEN, J., El espacio figurativo y las estructuras de la personalidad (una prue-
ba clinica original: el D. 10). En 2 vols. de 256 y 78 p., Edit. Marfil, Alcoy
1967, 14 x 21.

El ilustre profesor Le Men, de la Universidad de Grenoble, nos ofrece en
esta obra una sintesis de las investigaciones de su equipo en el campo de los
tests grafo-motores. La investigacion ha cristalizado en una nueva prueba clini-
ca, el D. 10, del que se hace la primera presentacién a los especialistas. El inten-
to se justifica por la necesidad de encontrar medios de exploracién de la perso-
nalidad cada vez menos expuestos a las deformaciones expresivas que provocan,
en mayor o menor medida, la totalidad de los tests actuales. E1 D. 10 viene a
situarse en una zona intermedia entre los cuestionarios de todo tipo y las prue-
bas proyectivas, pretendiendo sintetizar las posibilidades de ambos evitando sus
riesgos. Para ello se sitiia en el campo de la grafo-motoricidad. La personalidad
va a “expresarse” en la realizacién de un paisaje integrado por los diez (de ahi
su denominacién) elementos siguientes: un hombre, una carretera, una mujer.
unas montafias, un nifio, una casa, una chica, un rio, un animal y un auto.
Junto a la realizacién material y formal del paisaje se tiene muy en cuenta la
conducta del examinado durante su ejecucion.

El valor de la prueba vendra definido por los resultados y por el juicio
de los especialistas. Ein principio me parece un intento apoyado en una teoria
muy sélida. En la prueba se salvan adecuadamente los dos escollos primordiales:
ei subjetivismo y la deformacién. Y la aplicacién del test no precisara una espe-
cializacién exigente, dada la relativa sencillez de la prueba.—J. RuBIoO.

Wyss, D., Las escuelas de psicologia profunde desde sus principios hasta lo ac-
tualidad. (Evolucién-problemas-crisis), Edit. Gredos, Madrid 1964, 16 x 24,
520 p. i :

Presentamos a nuestros lectores algunos volimenes de la excelente coleccién
que desde hace algin tiempo publica la Editorial Gredos bajo el lema “Biblioteca
de Psicologia y Psicoterapia”. Esta coleccion no va dirigida al gran publico, sino
preferentemente a los especialistas y aquellos que se mueven en un ambiente
cultural para el que el conocimiento profundo de estos temas supone franquear
una divisoria decisiva. Este propésito editorial tiene un mérito singul_ar en
Espafia, ya que la inmensa mayoria de nuestras empresas editoras se limitan a
moverse en un plano de divulgacién mas o menos elevada.

La obra que resefio persigue un empefio tan ambicioso como pretender ofre-
cer una sintesis —a la vez expositiva y valorativa— de un campo tan inrpenso
y complejo como el de las escuelas de psicologia profunda. Un empefio casi des-
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orbitgdo si no existiesen ya un buen nimero de monografias, que el autor utiliza
ampliamente, aunque siempre con un criterio muy personal. En general hay que
constatar que consigue su objetivo a plena satisfaccién. Con esta obra tienen los
estudiosos de habla hispana un documentado y orientador “diccionario” sobre
todo lo referente al tema propuesto.

Las dos primeras partes son predominantemente expositivas. La primera re-
coge “las teorias psicolégicas profundas de orientacién cientifico-natural”. Freud
ocupa, como es natural, un puesto primordial (120 p.). A continuacién sigue un
estudio més sucinto de su escuela: K. Abraham, S. Ferenczi, O. Fenichel, E. Glo-
ver, E, Jones, A. Freud, M. Klein y el grupo neoyorquino, asi como T. Reik,
P. Federn y Franz Alexander. El Neoan4lisis ocupa la segunda secciéon: Adler,
K. Horney, E. Fromm, H. S: Sullivan, Schultz-Hencke, French, Radé y Kardiner,
La segunda parte engloba el grupo de “teorias psicolégico-profundas de orienta-
cion filosofica”, con excelentes sintesis de C. G. Jung, O. Rank, el analisis perso-
nal, el analisis existencial, projimidad y transferencia y V. von Weizsiicker.
La tercera parte es una critica amplia, en la que se destacan los problemas fun-
damentales planteados en y por las diversas direcciones, con especial atencién a
S. Freud.—J. RusIo.

BaubouiN, Ch., La obra de Jung y la psicologia de los complejos, Edit. Gredos,
Madrid 1967, 16 x 24, 355 p.

La obra de Ch. Baudouin ya es suficientemente conocida en nuestros medios
especializados, ya que se ha convertido en una obra cldsica sobre el fundador de
la psicologia compleja. Y es que, en realidad, nadie en mejores condiciones que
el autor, discipulo estrechamente ligado a la vida y los proyectos de su maestro.
Su obra tiene, pues, un valor excepcionalmente esclarecedor en todo lo referente
f}l pensamiento rico y profundo —pero también un tanto enigmatico— de C. G.

ung.

El libro sigue el esquema cldsico francés de estudiar “el hombre y la obra”,
encabezado por una introdueccién cronolégica. La primera parte estudia las “ideas
directrices” del pensamiento junguiano. La segunda lleva el titulo de “discrimi-
naciones” y abarca primordialmente la concepciéon tipolégica del maestro y la
teoria de los complejos. La tercera profundiza en el significado de los arquetipos
y el proceso de individuacién. Finalmente la cuarta presenta la difusién y la
influencia del movimiento junguiano y se cierra con una conclusiéon en la que esta
blece un sugestivo balance comparativo con Freud. La versién espafiola. excelente,
permite apreciar el estilo expositivo del autor, pleno de ingenio, desenfado e
intencién.—J. RuBIO.

FRANKL, V. B., Teoria y terapia de las neurosis, Edit. Gredos, Madrid 1964, 16
X 24, 241 p.

Una nueva obra del ilustre autor de “Logoterapia”, fruto de algunos cursos
universitarios y conferencias diversas, Ellp le da al libro un cierto aire inco-
herente y deficientemente planeada, con excesivas reiteraciones. Pero es que tam-
bién es asi el estilo del famoso psiquiatra vienés. Es una de las ultimas produec-
ciones de V. Frankl, lo que significa que es también una de las ultimas revisio-
nes de sus propias teorias.

Esta vez son las neurosis las que centran su atencién, pero también las psico-
sis tienen parte en la exposicion. Para Frankl, al lado de las neurosis hay que
situar las pseudoneurosis y, sobre todo, las neo-neurosis. En aquéllas una raiz
somatica alterada se cubre con una estructura neurética. En las segundas la
dindmica perturbada es la del espiritu. Por eso su terapéutica adecuada ha de
ser la logoterapia o accién del logos.

En realidad el libro contiene un bosquejo antropolégico. El biologismo y
psicologismo son tan insuficientes como el sociologismo. El anilisis existencial
permite descubrir la estructura fundamental del hombre en su libertad. Pero este
veredicto de libertad es condicional, pues “solamente condicionado el hombre es
incondicionado”. Frank] se esfuerza en lograr un sistema coherente. Su estilo es
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el mismo a que nos tiene acostumbrado: polémico, sugerente, pleno de convic-
cién y conciencia misionaria.—J. Ruro.

BRACELAND, F. J. y ST0oCK, M., Psiquiatria moderna (manual para creyentes),
Edit. Gledos Madrld 1967 16 x 24, 281 p.

Un psiquiatra y un dominico se han asociado en un intento divulgador y
esclarecedor del papel que a la psiguiatria incumbe, como realizacién de la pos-
tulada colaboracion del médico y el sacerdote en la tarea de prevenir y curar
las enfermedades mentales. El nivel en que se mueve la obra dista tanto del tra-
tado técnico como de la divulgacién pintoresca. Y es que se dirige a ese publico
abundante de personas cultas que desean saber a qué atenerse con respecto a la
psiquiatria; pero en especial se dirige a los clérigos y a los médicos de cabe-
cera: ello explica el subtitulo un tanto desconcertante de la obra. Ello parece re-
ﬂ»e‘_';ar una situacién en Norteamérica que ya parece superada en nuestras lati-
tudes.

La presentacién concreta que se hace de la psiquiatria me parece perfecta-
mente adecuada al publico a que se dirige. La perspectiva histérica domina en
la exposiciéon: el lector ve crecer y ramificarse la ciencia psiquidtrica, dedicando
a debida atencién a Freud y sus geniales concepciones psicoanaliticas. La des-
cripeién de las diversas enfermedades mentales, incluyendo los trastornos psico-
somaticos ocupa la mayor parte del libro. La parte final explica los métodos
clinicos y psicoterdpicos, sin olvidar las drogas y las técnicas méas recientes de
rehabilitaciéon. La exposicién puede parecer simplista en ocasiones, pero hay que
tener muy en cuenta su cardcter divulgador y el especial cometido que se pro-
puso.—J. RUBIO.

BRAEUTIGAN, W., La psicoterapia en su aspecto antropolégico, Edit. Gredos, Ma-
drid 1964, 16 x 24, 228 p.

Un joven clinico de Heidelberg nos presenta una visién teérica del quehacer
psiquidtrico desde el punto de vista antropo]oglco El punto de partlda para su
reflexién serd precisamente la situacién terapéutica como “encuentro” de medl-
co y paciente. Esta situacién existencial-comunicativa desempefia un papel pri-
mordial dentro de la psicoterapia global, aspecto que hasta hace poco no se tenia
en cuenta, El lector habri adivinado ya el profundo influjo que las ideas de
V. von Weizsicker han ejercido sobre el autor., También son frecuentes las
citas de M. Buber, von Gebsattel y hasta Heidegger y Merleau-Ponty, junto a
las clasicas de Freud y Jung. También el anilisis existencial de Binswanger. Con
estos datos ya tiene el lector una base orientadora del contenido de la obra.

Los primeros capitulos tienen un cariacter metodolégico en torno a la rela-
ciéon “Yo-Tu” como objeto de investigacién cientifica. Y tras una disquisicién
sobre el papel propio de la psicoterapia dentro de la medicina, se centra sobre
el estudio de la “introvisién” concienciadora de la dimensién profunda del hom-
bre, objetivo primordial psicoteripico. A continuacién aborda ya el problema
existencial-comunicativo en la relacién médico-enfermo como factor ~lave dentro
de la psicoterapia bajo la perspectiva antropolégica. El libro se cierta con una
descripeién de diez casos clinicos, en los que el punto de vista tedrico se apoya
en la experiencia rigurosamente psicoteriapica.~—J. RUBIO.

SCHWARTZMANN, F., Teoria de la expresion, Edit. de la Universidad de Chile, Bar-
celona 1967, 17,6 %X 24,5, 483 p. y 58 ilustraciones en color.

Félix Schwartzmann es chileno y profesor de la Universidad de Chile, direc-
tor de la “Revista de Filosofia” y autor de numerosos estudios que oscilan desd:
la estética hasta la filosofia de las ciencias. Sin embargo, su especialidad favo-
rita es la antropologia filoséfica que es el centro real de sus investigaciones.

Si tuviéramos que resumir el contenido de esta obra en una férmula breve,
tal vez lo denominara psicologia antropolégica de la expresién, ya que sobre ma-
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terial psicolégico se monta la teoria antropolégica, aunque también es importante
la contribucién de material artistico en las dos ultimas partes.

El libro tiene cinco partes que suponen otros tantos accesos a la teorfa antro-
polégica de la expresién. La primera tiene caricter gnoseolégico y lingiiistico.
La segunda lleva el titulo de “la expresividad como forma de relacién con el
otro y con el mundo”, a partir de Shakespeare, la fisiognomia pseudoaristotélica
v la concepcién de Lavater. La tercera se centra sobre los resultados de la inves-
tigacion fenbmenolégica. La cuarta estudia la expresién del sentimiento existen-
cial con El Greco como fuente primordial. Finalmente la quinta se titula “el
hombre como creador de lo fantastico”, en la que los datos sometidos a elabora-
cion proceden casi exclusivamente de la pintura y la literatura. La obra se
cierra con 58 reproducciones a toda pigina de esculturas y pinturas, en general
muy aceptables. El lector puede haberse percatado de la originalidad y ambicién
del intento. No basta decir que el autor demuestra una erudicién pasmosa. Tam-
bién la elaboracién antropolégica estd plena de aciertos y sugerencias.—J. RUBIO.

CONDRAU, G., Angustia y culpa, problemas fundamentales de la psicoterapia,
Edit. Gredos, Madrid 1968, 16 x 24, 171 p.

Angustia y culpa son dos fenémenos destacados por la filosofia existencial
como fundamentales del hombre. En realidad, no seria acertado decir que la an-
gustia se ha convertido en “la enfermedad del siglo”. M4s bien se trata de un
descubriniiento y una aportacién antropolégica de una importancia decisiva,
como interrogante ontolégico por el sentido de la vida. Adem&s, porque es el
monitor constante que le advierte de la obligacién de hacer suyas todas las posi-
bilidades que le son propias y de las que tiende a desentenderse. Aqui se enraiza
el sentimiento de culpabilidad.

Se trata, por tanto, en esta obra de la culpabilidad existencial, que se le
revela al hombre en la angustia, al no haber llevado la propia existencia a aquel
desarrollo pleno y maduro al que estd llamado. Pero esta culpa existencial no
siempre se cubre con la culpa teolégica o juridica. Para el neurético obsesivo
esta interferencia de planos es fundamental en su “capacidad de poder-llegar-a-
ser-culpable”, que constituye el nicleo del sindrome neurético. De ahi la impor-
tancia para el psicoterapeuta de un conocimiento profundo de las interrelaciones
y conexiones entre ambos fenémenos.

El autor presenta también una interesante contribucién a la teoria de las
neurosis. Ve en el rechazo y represién de su culpabilidad existencial el funda-
mento de toda enfermedad neurédtica. Y afirma que en Psicoterapia no se trata
de borrar dicho sentimiento ni siquiera de liberar al hombre de la culpa, sino
de capacitarla para la aceptacién de la misma como principio de su realizacién
plena.

Como puede apreciarse la significacién de este libro supera los limites psico-
terapicos y alecanza niveles filoséficos, teologico-morales y juridicos. Permite al
psicoterapeuta una comprensién méis plena de la perturbacién neurética. Pero
también el sacerdote, el pedagogo y el jurista tienen mucho que aprender en él
Y los antropdlogos encontrarin en él una via de penetraciéon hacia las causas
primarias que explican los modos del comportamiento humano.—J. RuUBIO.

L.ACROIX, J., Timidez y adolescencia, Edit. Fontanella, Barcelona 1967, 18 x 12,3,
193 p.

El libro que ahora presentamos es una traduccién del original franeés
Timidité et adolescence, publicado en 1936; mas no por esto podremos afirmar
que se trata de algo trasnochado.

Alguien ha calificado a nuestra juventud con el apelativo de “silenciosa”.
Pues bien, esto, traducido a otros términos, vendria a ser “temerosa”. En efecto,
nuestro momento presente debe calificarse de tiempo de intimidacién: vivimos
alterados, con temor a no acertar en nuestro mundo. El tema, pues, cae muy en la
encrucijada presente, es cosa de gran actualidad. El titulo no obedece a que la
timidez sea caracteristica exclusiva de la adolescencia, sino a que la adolescencia
es la edad normal de la timidez, segin afirma Jean Lacroix,
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El autor nos brinda en su pequefio libro un cuidadoso anilisis psicolégico y
moral de la timidez sin descuidar por otro lado algunas referencias a lo fisiols-
gico y metafisico, descubriéndonos la naturaleza, causas, caracteristicas y tera-
péutica de la timidez. Fruto de ese andlisis es, aunque en esbozo, un auténtico
retrato del timido. Se pone fin a este trabajo con unas conclusiones pedagégicas
muy vivas y practicas que son el objeto esencial del libro.

Esta obra rendir4, pues, los mejores servicios no solamente a todos los edu-
cadores preocupados de su verdadera misién, sino también a los propios jovenes
y demds personas que se enfrenten con problemas de esta indole—B. ARiaS.

MORALI-DANINOS, A., Sociologia de las relaciones sexuales, Edit. Iberoamericana,
Madrid 1967, 17 x 11, 152 p.

El tema que desarrolla este libro lo creemos bastante delicado, al menos para
sacar unas conclusiones aceptables. El autor trata de hacerlo sin “falsos pudo-
res” y con un “andlisis certero”. No sé hasta qué punto podremos compartir sus
ideas, pues-ya sabemos que, si el psicoanilisis nos ha dicho mucho, no nos lo ha
dicho todo, lo mismo que la psicologia.

Dividida la obra en dos partes, el autor analiza en la primera de ellas los
diversos tipos de relaciones sexuales, estudiando bastante bien sus miltiples as-
pectos. Y en la segunda analiza el problema sociolégico o social con respecto a
la sexualidad.

En este librito se muestra bastante eclecticismo, por lo que lo creemos, mas
que una obra de orientacién, un tema de estudio, que si en algunos puntos tiene
aciertos, en otros necesita —creemos— una revision.—L. FERRERO.

ANCONA, L., El psicoandlisis, Edit. Iberoamericana, Madrid 1967, 17 x 11,
278 p.

Escribir sobre el psicoandlisis es siempre una empresa ardua y toda tenta-
tiva puede ser condenada ordinariamente por defecto y a veces por exceso, Por-
que es tal la infiltracion consciente o inconsciente del mismo en todos los puntos
del horizonte cientifico y especulativo que para conocer su influjo necesitariamos
de un verdadero psicoanalisis, permitase la expresién, de todos los campos del
conocimiento. La talla de los coloso$ que defienden su patio infunden tremulante
respeto a cuantos pintores se acercan a retratarles. L. Ancona se ha detenido
ante la persona de Freud, ante la profunda relacién de su vida con su obra
para legarnos un boceto magnifico de su psicoandlisis. Es un manual de gran
utilidad para cuantos por vez primera se acercan a sus obras y un guia para
quienes encuentren el terreno movedizo de una incomprension o de una falta de
integracién y sintesis de sus teorias. No se le pida opinién critica, amplitud en
sus explicaciones, ni otra historia que la de Freud y su psicoanilisis. Y aunque
no presenta a un Freud que influye en la antropologia y en los estudios pre-
histéricos le hemos de admirar y aplaudir en la serenidad con que hunde su escal-
pelo en tejidos tan delicados.

En nueve capitulos a un ritmo de “andante” perfila firme y metodolégica-
mente los temas: “El nacimiento del psicoanilisis”, “Las vias hacia el in-
consciente”, “La sexualidad infantil”, “La metapsicologia freudiana” y un am.
plio estudio del “Ego”.

Si, percibimos huecos, y también nos excitamos ante la indiferencia con que
toca algunos puntos de gran importancia para todo psicoanalista. Pero una sin-
tesis es una sintesis.—S. G. ORDONEZ.

BRUGAROLA, M., Sociologia y Teologia de la Técnica, Edit. BAC, Madrid 1967,
18 x 12, 616 p.

Este nuevo volumen que ofrece la BAC ha surgido de una amplia mirada de
simpatia y de comprensién para con ung de las actividades temporales del hom-
bre que en nuestros tiempos se ha desarrollado de manera extraordinaria e inva-
de con su influencia todas las esferas de la vida humana.
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Todos los aspectos y complejidad del fenémeno téenico, con todas sus varia-
das repercusiones, se describen y analizan en un conjunto organico que facilita
la serena contemplacion de este sector tan importante de la vida humana. No
conocemos otra obra que trate, como ésta, todos los problemas y aspectos que
ofrece la técnica. Porque no se contenta con el analisis sociolégico del fenémeno
téecnico y con hacer resaltar su contenido humano y social, sino que también
proyecta el saber teolégico sobre el mundo téenico, tan interesante y moderno.

La primera parte describe las diversas etapas histéricas y la amplitud de la
téenica, las causas del progreso técnico y las caracteristicas y relaciones mas
generales de este fenémeno.

La segunda parte tiene un contenido profundamente humano y social: estu-
dia las repercusiones negativas y positivas de la técnica en todos los 4mbitos
de la vida humana y social, como asimismo las profundas transformaciones que
ha obrado en el orden econémico, profesional y laboral, para acabar con la des-
cripcién de los tipos humanos surgidos en el mundo téenico.

La tercera parte proyecta los principios de la teologia natural, moral, dog-
maética, ascética y pastoral sobre el fenémeno técnico y las actividades técenicas,
¢in descuidar el analisis del espiritu técnico en su vertiente religiosa.

La selecta bibliograffa que recoge acredita y consolida el valor de la obra.—
A. FERNANDEZ.

LAURIE, P., La rebelion de la juventud, Edit. Fontanella, Barcelona 1967, 12 x 18,
255 p.

Lo bueno y lo no tan bueno suelen ir siempre muy unidos; es el tributo
humano; pero, a veces, cuando las dos cosas estan a alto nivel, resulta incémodo
por el peligro de que la suma sea cero para quien no sabe discernir,

- El presente libro, en cuanto tiene de sociolégico y psicolégico, es fruto de
investigacién, y su visién histérico-evolutiva de las generaciones posteriores a la
guerra, culminando en la presente, ayuda a ver mejor muchas cosas. También
puntualiza otros problemas sobre diferencias con los adultos, insuficiencia de la
educacién para integrar al joven a la sociedad, ete.

Con lo que no se puede estar de acuerdo es con su “nueva moralidad” en lo
referente, por ejemplo, a las relaciones sexuales prematrimoniales. Considera “ya
casi completamente eliminada” la estructura base del mandato.

Salvado lo moral, que no parece entrar en su campo de experiencia, tiene,
como decimos, aportaciones para mejor conocer a la juventud... inglesa: tam-
bién esto es importante, ya que es de ella de la que se trata exclusivamente.
Deberia haber sido recalcado en el titulo—M. ACEVEDO.

TaAMAMBS, R., Introduccion a la economia espafiole, Edit. Alianza Editorial, Ma-
drid 1967, 11 x 18, 501 p.

Quien desee tener una visién general de la situacién por la que atraviesa la
economia espaiiola encuentra muchas veces notables dificultades al no encontrar-
se sino con documentos extensos y accesibles unicamente a los especialistas en
la materia. En la presente obra, el autor, conocido profesor de la Facultad de
Ciencias Econémicas de la Universidad de Madrid, trata de poner en manos de
estudiantes, trabajadores, téenicos y profesionales, conocimientos ficilmente ase-
quibles, sintetizados y completos, pero sin abandonar al mismo tiempo la preci-
sién cientifica y los datos realmente caracteristicos de la economia espafiola.

Hace ya unos afios el autor habia escrito la obra “Estructura econémica de
Espafia”, igualmente tan valiosa para conocer el panorama espaifiol. Pero con la
presente no sdélo consigue dirigirse a un piiblico mis numeroso, sino que refleja
datos ya mds actuales y situaciones que aparecen dentro de otro contexto econé-
mico. A lo largo de la obra va exponiendo con notable claridad y precisién los
aspectos agricolas e industriales de nuestro suelo, las diferentes caracteristicas
del comercio interior y del exterior. Son también interesantes las reflexiones y
los datos que nos presenta acerca de la renta nacional y su distribucién, todo
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ello sirviéndose de la ayuda de numerosas estadisticas. No es sélo interesante
este estudio para conocer la actual situacién econémica espafiola. Nuestro pais
atraviesa por una fase de desarrollo y cualquier iniciativa que se tome en vistas
al futuro debe tener presente las realidades econémicas de nuestro suelo, los
factores que necesariamente condicionan los meecanismos de la producciéon y las
posibilidades que, de cara al porvenir, pueden hacerse realidad.—A. S.

MoRaL, J. del, Historia de las agitaciones campesinas andaluzas, Edit. Alianza,
Madrid 1967, 11 % 18, 509 p.

Las agitaciones obreras acaecidas en Espafia durante los primeros afios del
presente siglo, paralelas al gran resurgimiento de la clase trabajadora de todo
el mundo occidental, que se reponia del impacto causado afios antes por la revo-
lucién social, no estdn limitadas solamente al sector industrial. También el obre-
ro del campo se vio envuelto en todos estos movimientos que conmovian gran
parte de Europa durante estos afios. El autor, testigo presencial de muchos de
los acontecimientos que narra, hace un estudio detallado de los pormenores que
acaecieron en la provincia de Cérdoba a raiz de la aparicién de Ia Internacional
en tierras de Andalucia. Pero a pesar de reducir su informacién a este rincén de
Espafia, el interés de la obra es ciertamente general, pues “las luchas de los
campesinos cordobeses, como los del resto de Andalucia, son més que un episo-
dio de la historia del problema social espafiol y aun del mundial”. Tiene el
autor ademds especial cuidado por encuadrar estos hechos dentro de la corriente
que entonces agitaba a Europa. También nos da a conocer al principio de su
obra los antecedentes de las agitaciones obreras cordobesas, junto con una des-
cripeién geografica y socioldégica de la provincia. Todo ello es sumamente valio-
so no sélo como documentacién histérica, sino de manera especial como inestima-
ble ayuda para el buen resultado de cualquier medida que se tome con el fin de
introducir reformas agrarias o industriales en dicha provincia.—A. 8.

PLATTEL, M., Filosofia Social, Edit. Sigueme, Salamanca 1967, 14 x 22, 364 p.

Las ciencias sociales han experimentado en los ltimos afios un notable avan-
ce, fruto no sélo de una mayor profundizacién en los principios que las'rigen,
sino que también ha intervenido como factor determinante el progreso que en
este campo se ha producido desde principios de siglo para aci. El progreso de
la téenica exige que el hombre se mantenga alerta constantemente sobre si mis-
mo, so pena de correr el peligro de verse desbordado por ella. Es cierto que
muchos aspectos de nuestra Sociologia deben ser revisados a partir de las con-
secuencias que necesariamente han de sacarse de un mundo que evoluciona en
todos los sentidos, aunque permanezcan firmes ciertos postulados que son la base
de toda construccién socio-filoséfica. Al hombre de hoy se le plantean con mis
insistencia que antes, precisamente por el avance de la técnica, problemas tales
como la intersubjetividad, la relacién persona-mundo, el sentido de las cosas.
Todas estas cuestiones son las que plantea el autor con notable acierto por los
csfuerzos que hace para incorporar a la Sociologia las aportaciones que la Filo-
soffa actual ha puesto a nuestro alcance sobre todo en lo que se refiere la antro-
pologia. El libro, dividido en dos partes, trata en la primera el problema del
hombre y sus semejantes. A través de reflexiones profundas va exponiendo los
principios filoséficos que dan solidez a esta dimensién social de la persona huma-
na, fundamento de la comunidad de los hombres, que se construye como tal més
alld de las exigencias meramente circunstanciales de un trabajo organizado o
una asociacién juridica o convencional. En la seguda se tratan, también desde
el punto de vista filoséfico, algunas cuestiones que siguen preocupando a la socie-
dad actual: derecho, estado, trabajo, propiedad. Son interesantes todas estas
reflexiones, orientadas desde principios filoséficos y enriquecidas con los datos
de las ciencias humanas.—A. 8,
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GAUTHIER, P., Letires d’ouvriers aux évéques, Edit. Ouvriéres, Paris 1966, 13
X 18, 198 p.

Son numerosos los escritos de Paul Gauthier acerca de las clases humildes,
los pobres, los obreros, todas ellas cargadas de una clara preocupacién por aten-
der a las necesidades que se plantean en este sector de la sociedad y de la Igle-
sia. Ultimamente, con motivo del Concilio Vaticano II, redoblé sus esfuerzos por
presentar a los Padres Conciliares una visién realista de la situacién por la que
atraviesa el mundo obrero. Fruto de sus preocupaciones es el presente libro que
presentamos a los lectores, a través del cual quedan reflejadas perfectamente las
inquietudes y problemas que vive el proletariado, sus dificultades, su concepto
de la Iglesia, lo que espera de ella. En la primera parte se transcriben una serie
de cartas de la clase obrera, procedentes de las méas variadas profesiones y de
los més distintos lugares de la tierra. Todas ellas son un grito angustiado que
delata la opresién y la injusticia tan extendida en el mundo. En la segunda se
presentan los resultados de una encuesta realizada entre los trabajadores, los
cuales reflejan en sus respuestas la condicién de su trabajo, el puesto del obrero
en la sociedad, lo que piensan de la Iglesia, lo que esperan de ella, de su doectri-
na social. Juzgamos interesante esta obra hoy dia que la Iglesia trata de apare-
cer ante el mundo como la Iglesia de los pobres, en un esfuerzo sincero por
mostrar al mundo la verdadera faz que la caracteriza.—A. 8.

GINER, S., Historia del pensamiento social, Edit. Ariel, Barcelona 1966, 16 X 24,
20 p.

Era dificil al sociélogo encontrar sistematizada y agrupadamente la historia
del pensamiento social. Se veia uno obligado a consultar numerosas obras, aunque
fuera con el simple propésito de adquirir una visién general, pero completa,
de las ideas que en el mundo occidental han ido apareciendo sobre economia,
politica, sociologia. A la obra presente se le debe atribuir necesariamente el mé-
rito de satisfacer esta necesidad, ya que su finalidad es precisamente exponer
a los lectores las grandes lineas que, a lo largo de la historia, han marcado las
ideas sociales de occidente. Desde la época clasica hasta nuestros dias van desfi-
lando a través de las paginas de este libro los grandes pensadores que ha tenido
la humanidad: la época cldsica (primeros filésofos griegos, Platén, Aristételes,
el mundo romano), el pensamiento social cristiano y medieval, la época del Rena-
cimiento, la Reforma, la Tlustracién (Maquiavelo, los utépicos, el protestantismo,
el absolutismo, Hobbes, Montesquieu, Rousseau, la revolucién americana...), el
Liberalismo, el Socialismo (origenes, el anarquismo, Marx, Engels. expansion,
la revolucién rusa...). La tultima parte va dedicada a las tendencias actuales,
en un intento por incorporar al pensamiento social las ideas de nuestros autores
contemporaneos. Como se ve, nos encontramos ante una obra practica y completa,
a la vez que seria y concienzuda. No se trata tanto de criticas de los diversos
sistemas, como de exponer claramente y sin prejuicios las ideas de los autores
y épocas estudiadas. Para ello, el autor, a través de un contacto directo con sus
obras, va trazando ante los ojos del lector el panorama que ofrece desde sus
origenes el pensamiento social, sus vaivenes y sus tentativas por solucionar los
problemas que el hombre va viviendo.—A. S.

Acquaviva, S., L'Eclipse du Sacré dans la civilisation industrielle, Edit. Maison
Mame, Paris 1967, 22 X 14, 402 p.

El tema de la desacralizacion ha entrado en una fase cumbre de discusién
al menos como toma de conciencia llevada a cabo por los interesados en lo reli-
gioso. Esta obra intenta y consigue presentar la realidad y el significado del
proceso de secularizacién, la situacién pasada, el avance actual. Nada deja el
autor a un lado; pretende llegar a conclusiones no ligeramente sino paso a paso
y con seguridad. La bibliografia es abundante y muestra a un conocedor perfecto
de la problematica en torno a lo sacral. Orientacién temédtica: Mds alld de l.o
aparente. La profundidad religiosa, La situacién limite de la muerte y la necesi-
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dad de sobrevivirla. La dificil cuestlon, iqué es lo religioso? Filosofia y aprecia-
ciones religiosas: influencias reciprocas. Los medios de conocimiento adecuado.
Teorias sobre lo sagrado: Tylor, Sombart, Durkheim, T. Parsons, M. Weber y
Troeltsoh: Capitalismo y Calvinismo; ]as correlaciones entre sociedad y reli-
gién. Codrigton, Martin Yeinyer: variaciones rehglosas debidas a la estructura
personal; idem en los intereses po]xtlcos y econémicos. Movilidad y cambio social.
Diferencias debidas al desarrollo interno del sistema religioso. R. Otto: lo
fuminoso, lo fascinante, mysterium tremendum, humildad, zona oscura irracional.
La interaccién entre el fenémeno religioso y el fenémeno profano. Influencia dis-
gregante, desacralizacién. Mistica, rito y voluntarismo. Indices colaterales: ateis-
mo personal y militantes. Los diversos paises. Dialéctica secularizacién-sacra-
lidad. Constitucién humana e interpretacién de las culturas. El salto ontolégico
(pag. 70). Por una teoria de la sacralizacién: estructuras sicosociales-politicas
y culturales. Dindmica de grupo. La gran madre (pig. 154). Escatologia e histo-
ria social. Edad Media: T. Munzer, Csanad. Edad Moderna: proletariado indus-
trial. ;Depauperacion de lo sagrado? Caida del milenarismo. Beligerancia del
“Amour”. Valores profanos. Fenomenismo. Profanizacién de la corporeidad.
Hostilidad de los dos poderes. Las maquinas medida de todas las cosas. Lo real;
lo cualitativo es irreal. Humanismo antirreligioso. Universos mentales. Centros
antideistas en Holanda, Nimega... No estamos ante un problema nacido ayer
por la tarde. Irrehglon y dlnamlca estructural social. Vulgarizacién literaria.
Urbanizacién. Segunda revolucién industrial. Grupos frustrados. Religién y tec-
nologia. Autocontrol ante los contagios ideolégicos agresores. La objetivacién
congeladora y cosificante de la técnica. Cambio del ritmo vital, de la temporali-
dad, de mentalidad. Aceleracién sicolégica. Masificacién sicoideolégica. Factores
individuales de base y férmulas de infiltraciéon ideolégica socioambientales, Fases
de fabulacién, impulsién y abstraccién. ;Crisis de la sacralidad? Situacién actual
y su significaciéon. El mito, el rito y el simbolo sustratos indeclinables de todo
pensamiento légico (pdg. 284). Historicidad cristiana y sacralidad: M. de Mar-
tino y M. Eliade. Provincianismo humano existencial y las interpretaciones uni-
versales de la historia. Unién de la tecnologia y lo sagrado.

Apéndice: integracién de la sociologia religiosa. Interioridad y exterioridad
de la religién. Dinamicas parciales y generales. Las conclusiones en sociologia
religiosa. Termina la obra con una bibliografia selecta y abundante.—D. NATAL.

MEeLaoy, T. P., La revolucién de color, Edit, Razén y Fe, Madrid 1967, 17 x 24
260 p.

Pocos pueden abordar el tema de este libro con la autoridad y visién de
conjunto con que lo hace el doctor Melady, que tiene en su haber diversos titulos
que le acreditan como uno de los mas destacados especialistas mundiales en la
materia. Desde un punto de vista objetivo, demasiado americano en ocasiones,
estudia el fenémeno del color en sus facetas mas diversas de revolucién econé-
mica, social, politica, etc. La descolonizacién que de un tiempo a esta parte viene
siendo el signo de los pueblos de color, trae consigo una carga de problemas no
resueltos hasta el presente, y nacidos todos del gran paso hacia la igualdad
bumana que el negro ha dado al acabar con su esclavitud mis o menos velada.
Y si lo que no era méas que mero accidente de la piel, el color, sirvié para erear
un mito de suverioridad en el hombre blanco, producto de la economia y de la
politica, la lucha racial est4 hoy suvlantando a lo gue debiera ser un mutuo ser-
vicio de razas, al fruectifero complemento que todos esperamos de los demds.

El pueblo africano es un pueblo espectante; con ansias de mejoramiento,
abierto a cuanto venga hacia él con sefiales de esperanza. Pero esto trae consi-
go un peligro de mal discernimiento de valores, de soluciones faciles a problemas
aque exigen solucién inminente, para poder caminar al ritmo social y cultural
marcado en la mayor parte de los casos desde fuera. El peligro de la lucha de
razas se cierne en él con més fuerza que nunca. en su despertar a la libertad.

Todo racismo lleva consigo un desencadenamiento de agresividad mutua, del
hombre contra el hombre. En los momentos de mayor tensién puede llegar a ma-
nifestaciones poco o nada racionales: la violencia, con todas las filosofias del
odio, propugna la segregacién, el apartheit. Pero se ha de buscar otra solucién
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més humana, menos radical, que defienda los derechos del hombre: la no vio-
lencia, la tolerancia mutua, la entrega a la verdad humana, es el subtrato de
toda ﬁlosofla de esperanza. Ejemplo de este punto de vista es el del gran cien-
tifico Teilhard de Chardin, creando toda una ciencia integradora de valores y
lanzada hacia la comprensi(m y el progreso. Quizds algin dia veamos los frutos
de una armonia universal del hombre que cree en el hombre.—A. REMESAL.

FLANDERS, A., Collective Bargaining: Prescription for Change, Edit. Faber &
Faber, London 1967, 14 x 22, 80 p.

La presente obra es una versién retocada de una comunicacién que el autor
envié a la Royal Commission on Trade Unions and Employer’s Associations, bajo
el titulo Industrial Realations: What 1s wrong with the System?

El autor intenta poner en claro los inconvenientes del sistema de relaciones
industriales vigente en Inglaterra en los tiempos de la postguerra. Parece que
tal comunicacién se centraba mis —segtin confesiéon del autor— en los cambios
del sistema que en la reforma de las asociaciones, por considerar este segundo
aspecto subsidiario del primero.

En una segunda parte apunta lo que cree puede solucionar muchos conflic-
tos industriales. Bajo el titulo general de Proposals for Reform encuadra unos
apartados sobre la valoracién del prinecipio voluntario, tribunal para el recono-
cimiento y disputas procesales, legislacién para fortalecer el regateo colectivo,
el futuro de la politica de ingresos, la reconstruccién de las relaciones de los
puestos de trabajo. Todo ello con el fin de ofrecer un intento de reforma del sis-
tema inglés en las relaciones industriales. Por el tema desarrollado puede cole
girse el sector de piiblico a quien pueda interesar. La edicién es cuidada.—
I. Ramos.

HoSPERS, J., La conducta humana, Edit. Tecnos, Madrid 1964, 15,5 x 23,5, 866 p.

El profesor J. Hospers ha tenido la paciencia, el mérito y el gran acierto
de reunir en voluminoso tratado sus pensamientos sobre el comportamiento hu-
mano. En él el autor expone la casi totalidad de las acciones que integran la
vida humana, desfilan por sus paginas los principios morales de la existencia hu-
mana: democracia, placer y abnegacién, guerra y paz, justicia e injusticia, obli-
gaciones y derechos, exigencias y concepciones, la verdad y el conocimiento, valor
moral y conciencia, etc., son grandes temas cuyo anilisis y explicacién el autor
afronta. Como es légico, estudia los principios de valoracién, de bondad y mal-
dad, causas de una y otra; fundamentacién de las obligaciones para con los
demsds, especificindolas y detallando el tiempo de su verificacién. No pasa por
alto las circunstancias en que una accién pueda ser con razén alabada, censu-
rada o vituperada, y si se da libertad de accidén, eleccién o deseo.

En cada tema recorre las opiniones que a lo largo de la historia se han
dado sobre el mismo, con andlisis bastante agudos y criticas acertadas, con gran
informacién sobre la materia. Cada punto viene ilustrado con numerosos ejemplos
“con el fin de ayudar al lector a aplicar los principios a los problemas del mun-
do contemporineo, problemas de moral personal, problemas politicos y econé-
micos, problemas de guerra y paz” (Prélogo). Tampoco faltan los ejercicios al
final de cada capitulo, Siguiendo su método, el autor, en las cuestiones contro-
vertidas prefiere usar el estilo literario de “didlogo”, representado por cada una
de las principales posiciones sobre el problema en discusién.

El lenguaje es sencillo, parece que se est4d escuchando al propio profesor,
con palabras y expresiones de tipo popular y hasta castizo, ejemplos asequibles
y no se omite el detalle mis vulgar y minucioso Al mismo tiempo da en tierra
con muchos tépicos y frecuentes argucias que, si bien mconsclentemente, deter-
minan las opciones morales. En las conclusiones finales aporta sugerencias ori-
ginales sobre “teoria del observador ideal” sobre el significado de los términos
éticos; y concretiza puntos sobre el “método de la actitud cualificada”, es decir,
~que los juicios morales se forman en respuesta a impulsos de las actltudes que
se encuentran persistentes en uno mismo, descartando las no imparciales, las
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indocumentadas y las debidas a estados anormales de la mente. El “método de
la actitud cualificada” especifica log requisitos que tiene que cumplir un Obser-
vador Ideal. Luego se entretiene en si disereparfan entre si dos observadores
ideales. Estas y otras cosas, a nuestro juicio, las hubiera atajado con la justifi-
cada valoracién de un mundo axiolégica comin y bien conocido, mixime en el
ambito cristiano (como observacién, en las opiniones histéricas no alude para
nada a San Agustin, Santo Tomis...).

Y ain maés, tratindose de la metanoética, como quiere plantearlo el autor.
En una palabra, todo la doctrina estd enmarcada en un empirismo, de signo
inglés, abocado a un pleno relativismo. No creo que pruebe mas de lo que empi-
ricamente aduce. Ademds, podria haberse ahorrado varias pdginas de aclara-
ciones, discusiones y didlogos, que dan excesiva pesadez a la obra. No obstante,
por lo concreto, lo practico y diversidad de temas, puede ser util.—I. RaMos.

DE LuBac, H., La oracién de Teilhard de Chardin, Edit. Estela, Barcelona 1966
14 x 20, 226 p.

The Faith of Teilhard de Chardin, Edit. Burns et Oates, Londres 1967, 14 x 22,
203 p.

GEORGE, N., De Einstein ¢ Teilhard, Edit. Betis, Barcelona 1966, 13,6 x 19,5,
224 p.

MAGLOIRE, G. y CUYPERS, H., Presencia. de Teilhard de Chardin, Edit. Betis,
Barcelona 1967, 13,6 x 19,5, 260 p.

L’ARCHEVEQUE, P., Teilhard de Chardin. Index analytique. Les Presses de 1’Uni-
versité Laval, Québec 1967, 14 x 21,5, 175 p.

La obra del genial jesuita francés continia expandiéndose a ritmo acelerado
por el mundo. Las catedras de filosofia y teologia, los auditorios cientificos, los
seminarios eclesidsticos se ocupan cada vez mdas de Teilhard de Chardin. jCurio-
sa ironfa la de este hombre al que se le prohibié en vida todo permiso de “impri-
matur”. En Esgpafia nos conformamos todavia con tradueir. Apenas dos estudios
originales en nuestro idioma. Sin embargo son numerosas las tesis doctorales
que se preparan, Y crece también el influjo del cientifico-tedlogo, a pesar de aue
las caracteristicas actuales de nuestra cultura no le sean demasiado favorables.

La primera obra que presentamos, original del gran tedlogo Henri de Lubac,
tiene una cariz marcadamente apologético. Tal vez por este motivo le ha sido
anexionada la famosa Nota sobre la apologética teilhordiana, que ocupa las pa-
ginas 151-223. En este libro De Lubac sigue las huellas de su obra precedente
sobre el pensamiento teolégico, haciendo ahora la version ascética del mismo.
La oracién de Teilhard es la bisqueda apasionada de la “santa Presencia”, del
“Cristo césmico”. Su profundidad y su aleance quedan manifiestos.

Un cientifico francés, Nicolds George, presenta un ambicioso proyecto de
ensamblar dos obras —tal vez las mis geniales de este siglo— aparentemente
desligadas. En la obra de George relatividad y evolucién —ambas generaliza-
das— se enlazan, abarcando la totalidad del cosmos. La primera parte del libro
se ocupa de Einstein y presenta una exposiciéon muy sencilla y didéctica de su
teorfa de la Relatividad. La segunda ofrece a ritmo cinematogrifico la pelicula
de la génesis del mundo, con un estilo realmente fascinante. La tercera es un
resumen apretado del pensamiento teilhardiano. Un libro, pues, muy sugestivo
y esclarecedor para quienes dudan de la base cientifica de Teilhard.

Dos catélicos laicos nos ofrecen su visién emocionada de la presencia actual
de Teilhard de Chardin en la tercera obra que presentamos. Es un libro espe-
cialmente dirigido a los seglares, lo que debe ser tenido en cuenta por los teélo-
gos y filésofos al juzgar de algunos puntos del mismo. La primera parte estudia
al “hombre” que fue Teilhard en la experiencia de G. Magloire, que convi_vi()
con él en Pekin y Paris y que revela datos inéditos. Sigue una breve recension
de cada una de las obras publicadas. La tercera parte, debida al Dr. Cuypers
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presenta una sintesis muy aceptable del genial jesuita. Estos tres libros son pro-
logados por un especialista espafiol en Teilhard: Eusebio Colomer,

Finalmente, el cuarto libro presenta el primer “Indice analitico” de la obra
teilhardiana, que serd de gran utilidad orientadora para los investigadores.
Estd hecho sobre los nueve volimenes publicados por Ediciones du Seuil, los
“Eseritos del tiempo de la guerra” y el “Himno del Universo”. Son suficiente-
mente extensos, pero demasiado simples. De todos modos la obm ofrece un valor
indudable como prlmer intento y por las investigaciones que iniciara y facilitara.
—J. RuB10.

DEL VAL, J. A., Introduccion a la. Antropologia Pastoral, Edit. Religién y Cultu-
ra, Madrid 1967, 14,6 X 21, 770 p.

Cada dia se siente con mayor urgencia la necesidad de una preparacién
psicopedagégica de los sacerdotes. No se trata de una especializacién. Pero un
conocimiento serio de estos temas potencia considerablemente la eficacia de su
ministerio pastoral. Tal es el propésito de la obra que presentamos: proporcio-
nar al sacerdote apostélico un arsenal completo psicopedagégico. Pero no se
piense en materiales yuxtapuestos o dispersos: la obra estd transida de una
profunda unidad temdatica e intencional.

El mismo autor nos orienta sobre el origen de los datos y experiencias con-
signados en su libro: el estudio de centenares de autores, como fundamento do-
cumental; el contacto y la colaboracién frecuente con psicélogos y psiquiatras
en miltiples tratamientos mentales; y, finalmente, una larga y fecunda labor
pastoral y pedagégica. Es decir, algo muy parecido a la férmula ideal para reali-
zar una obra de las caracteristicas de la que presentamos.

El libro ha sido estructurado en dos partes, que se ocupan respectivamente
de la antropologia pastoral normal y anormal, eseritas ambas bajo el lema “para
conocer y mejorar”. La primera parte se abre con un estudio global sobre la
personalidad, para tratar a continuacién del problema hereditario y mucho més
extensamente de la psicologia constitucional y caracterolégica. Es lastima que en
esta parte no se conceda a Sheldon la importancia debida, aunque se estudia muy
ampliamente la aportacién de Kretschmer, Siguen los apartados dedicados a la
persona segin sus reflejos y su sexo, segin su nivel profundo y segiin la edad
evolutiva (agui se ofrece un amplio resumen de las psicologias infantil, adoles-
cente, juvenil, adulta y senil, perfectamente logrado). También se estudia el
influjo amblental y conc]uye esta parte con un breve compendio de las principales
técnicas expresivas mas al aleance de los no especialistas.

La obra ofrece la novedad de presentar una segunda parte con los elemen-
tos de psiquiatria y psicoterapia, a fin de proporcionar al sacerdote-pastor una
base de conocimientos que le permitan la adecuada direccién de las personas lige-
ramente perturbadas —tan abundantes por lo demas— y también para saber
cudndo debe solicitar la colaboracién del especialista psiquiatra. Bl autor ha lo-
grado un compendio muy estimable por su exhaustividad y por la claridad de
exposicién, aunque hubiese sido conveniente la inclusién de un pequefio dicciona-
vio de términos técnicos para los no iniciados.

Finalmente, una breve tercera parte cierra la obra, dedicada a “la antropo-
logia pastoral de la persona concreta”. Tiene un caricter primordialmente sinté-
tico y metodolégico, una guia practica del libro.

Creemos que con estos datos puede el lector hacerse ya una idea aproximada
de la valia real de la obra, que vivamente recomendamos.—J. CARRACEDO.

Varios

KONETZKE, R., Descubridores y conquistadores de América, Edit. Gredos, Ma-
drid 1968, 19 X 12, 259 p.

El titulo del libro puede resultar un tanto falaz ya que incluye en él mucho
méas de lo que en realidad contiene. Analiza en una primera parte el descubri-
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miento de América por Colén y su significado para la prosecucién de la empresa
iniciada, A continuacién en un denso capitulo analiza otras muchas expedicio-
nes que culminan con el descubrimiento de la Tierra Firme y, por fin, dedica
el resto del libro al descubrimiento y colonizacién del Imperio azteca (pags. 118-
241). La presente obra tiene su interés por las oportunas reflexiones que nos
ofrece sobre el primer contacto de los espafioles con las antiguas culturas de
Hispanoamérica. Describe con sobria critica los fenémenos concomitantes de la
colonizacién del Nuevo Mundo, acentuando la importancia universal, que per-
dura aun hoy dfa, de este proceso: “América se ha convertido en una nueva
Europa. Ha desarrollado la herencia de sus inmigrantes europeos en condicio-
nes ambientales diferentes, en contacto con los pueblos y culturas indios, de
una manera peculiar...”, Asi la colonizacién europea del Nuevo Mundo resulta
una ampliacién del desarrollo general de la vida y cultura occidentales y debe
entenderse como la historia de una vieja cultura en un nuevo espacio geogrifico.

Son metas felices las aqui alcanzadas; los multiusados tépicos literarios
que tanto han mancillado al honor espafiol en la aventura americana quedan
fuera de la esfera de este estudio. Esta es una de las grandes conquistas de
la moderna ciencia histérica: el haber creado unas condiciones envidiables
para un conocimiento més objetivo de la historia de la conquista espafiola en
América.—E. SANCHEZ.

PETHYBRIDGE, R. W., Historia de Rusia en la postguerra, Edit. Gredos, Madrid
1968, 19 x 12, 366 p.

La presencia de este estudio marca un nuevo periodo en los estudios sobre
la Rusia contemporinea. Hasta el presente se han hecho monografias laudables
sobre uno u otro aspecto de la Unién Soviética. Ya era llegado el momento de
emprender un estudio de conjunto oue nos librara de esas visiones parciales,
con frecuencia inexactas, y se nos diese una visién de conjunto en la que se
viese claramente la interaccién y entrecruce de la politica exterior con la inte-
rior. de las necesidades internas con lag exigencias externas. La historia no es

devenir hegeliano, no es como un rio que lleva a igual velocidad y en la
misma direceién los acontecimientos y los desnojos de los mismos. Lo oue llama-
mos historia lo constituye precisamente la diversidad v la desigualdad de las
corrientes. La narracién se inicia con un cuadro mixto de desastre y oportuni-
Asd para Rusia producide por la victoria sobre Alemania para continuar con
los ocho 1ltimos afios del régimen staliniane tanto en lo oue se vefiere a su
politica interna como externa. Tras un detenide y ldcido anglisis del interregno
producido a la muerte del dictador (1953-1956). describe Ja wolitica intevior y
exterior de Kruschev. para acabar con el XXII Congreso del Partido. El libro es
de gran utilidad tanto para personas un poco informadas sobre estos problemas
como para el ptblico en general—E. SANCHEZ.
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