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RESENAS BIBLIOGRAFICAS

BiLaN pu MoNbE. Encyclopédie Catholiqgue du Monde Chretwn vol. I (407 pidgs.).
Casterman, Paris-Tournai, 1958.

Nacida de la colaboracién de varias instituciones, esta obra sencilla y original
cumple con una misién que el desarrollo de las organizaciones internacionales hacia
cada vez mids perentoria.

Segun la idea de los directores de la Coleccién Eglise Vivante, se trataba de pre-
sentar de un modo adecuado una especie de anuario del mundo catélico. Pero
hablar de la Iglesia sin hablar del mundo es xmpomble De ahi la necesidad de con-
siderar la “presencia de la Iglesia en el mundo bajo un triple aspecto o en tres
niveles”: nivel del universo, nivel de los grupos geogréfico-culturales, nivel de cada
pais del mundo. .

Los dos primeros estin comprendidos en el primer tomo que acaba de apa-
recer, quedando reservada al segundo tomo la presentacién de cada pais.

Cada parte comprende dos secciones: estado social y cultural, y presencii de la
Iglesia. Asi es como el deseo de un anuario del mundo catblico se convirtié en una
pequena enciclopedia que, superande al anuario, tiene las ventajas de una enci-
clopedia.

La direccién de la obra fué confiada al Abbé Francois Houtart, director del
Centre de recherches socio-religieuses de Bruselas, a quien se debe atribuir el éxito
de esta iniciativa, pues gracias a sus conocimientos en el campo de las investigaciones
sociales, y al entusiasmo ilimitado que sabe comunicar a los colaboradores, se pudo
lograr el esfuerzo de una sintesis que siendo vasta y completa tiene el mérito de
no dejar de ser sintesis.

En efecto es sorprendente constatar que la obra presenta los datos mds com-
pletos sobre situacién demogréfica, econémica, educacional, politica, profesional y
religiosa en general. En lo referente a la vida pujante de la Iglesia se resefian las
Universidades y Facultades de Teologia, los Centros de Oracién, las Ordenes y Con-
gregaciones religiosas, los diferentes ritos litirgicos, la accion del laicado y de las
organizaciones internacionales catélicas, las Misiones y el movimiento ecuménico.

Hemos de seffalar ademds el sentido prdctico con que ha sido encarada la obra.
En primer lugar, la referencia a las fuentes puede servir de guia para los que de-
sean una mayor noticia del tema o instituciones de que se trata. Ademds, es posible
encontrar las direcciones y teléfonos de un sinnmumero de organizaciones interna-
cionales, casas religiosas, Universidades, Centros de Estudio, etc. Por fin, los grd
ticos y una adecuada distribucién tipografica facilitan la lectura y ayudan a encon-
trar rapidamente los puntos mds salientes.

Para terminar queremos sefialar solamente una omisién que deseamos pueda
ser reparada en futuras ediciones. Nos referimos al hecho de que los articulos apa-
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recen sin firma. Para algunos temas es muy importante saber qué autoridad atri-
buirle, lo cual no es posible sin conocer al autor. '

Aunque sea un lugar comun decir que no debiera faltar en ninguna biblioteca,
no podemos menos que repetirlo, pues estamos Seguros que para numerosas insti-

tuciones sera de una gran ayuda.
V. Pellegrini, S. L

KarL KERENYI, Die Heroen der Griechen. (478 pégs.). Rhein Verlag, Ziirich, 1958.

Conocido por sus estudios sobre la religion antigua, Die Antike Religion (1940};
sobre todo de los griegos; y por sus estudios, en colaboracién Jung, sobre la mito-
logia antigua Einfilhrung in das Wesen der Mythologie (1941-1951), Kerényi con-
tinda y completa su obra anterior, ya cldsica, Mythologie der Griechen (1951), en la
que hacia la historia de los dioses, con ésta que es una historia de los héroes.

La intencién de Kerényi es un humanismo abierto siempre a nuevos descubri-
mieritos en el futuro, precisamente porque busca, en toda la historia del hombre
—también en la que éstos hacen de los dioses y de los héroes— lo profundo del
hombre, sus arquetipos.

Otros criticos han notado que en Kerényi, ademas de la extraordinaria eru-
dicién histérica, doblemente documentada en relatos prifuitivos y en imdgenes
(véase, en esta obra, la ultima parte, con ochenta reproducciones fotograficas y su
peculiar introduccion, pp. 439-444), se nota la presencia operante de un punto de
vista, el de Jung y su teoria de los arquetipos (cfr. A. THIRY, Jung et la réligion,
NRTh, 79 (1957), pp. 248-276) , que se traduce en una cierta interpretacién parcial
de todos esos documentos de primera mano (cfr. RSPT., 86 (1952), pp. 110-111, St.
der Z., 152 (1958), p. 473, Journ. de Psych., 52 (1955), p. 417, Rev. Th., 57 (1957),
p. 752, Schol., 32 (1957), pp. 448-449) . ' '

" El método Karényi en la historia de las religiones, como ¢l mismo lo describe
en su obra Umgang it Gottlichen (Gottingen, Vandenhoech und Ruprecht,' 1955) ,
implica algo que se le escapa a un historiador de otros hechos humanos: el
sentido de su objeto, que es un algo que lo autentifica; una relacion especial —de
respeto— frente a lo divino, que no se encuentra,})or cjemplo, en el arte, a pesar
de la semejanza del rito religioso con el drama (cfr. RSPT., 41 (1957), pp. 641-644,
donde se resume este interesante estudio metodolégico de Kerényi, citindose un
estudio paralelo de K. BELLoN, Unité et pluralité des réligions, Eph. Th. Low., 33
(1957), pp. 5-33) . Interesante el lugar que, al exponer aqui Kerényi su método,
atribuye al- poeta, como complemento del historiador (véase la dedicatoria de la
obra, escrita ‘con este espiritu). En realidad, Kerényi trata aqui de fundamentar el
status cientifico de la mitologia, o sea el derecho que ésta tendria para constituirse
en ciencia del espiritu hiimano, a la par que la creencia, la filosofia y la teologia;
pero, al hacerlo tal vez separa demasiado a su objeto —lo divino— de lo que le
daria consistencia extrahumana, o sea realismo en si, como lo exige la misma nocidon
de Dios. Nuevamente en el caso de Kerényi, cuya sinceridad intelectual es innega-
ble. el hombre religioso se ha adelantado al poeta y al filésofo; y al darse cuenta
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de ello, se contenta con buscar la ayuda —precaria— del poeta, siendo asi que la
que mds necesita es la del filésofo. Tal ver se deba también a la separacién que, en
otras dos de sus obras, habia establecido ‘entre el mito y la religion (cfr. Wort und
Wahrheit, 7 (1952) , pp. 860-861).

He aqui, para terminar, una somera descripcién del libro, ocasién de nuestro
juicio: impecablemente presentado, se cierra con las genealogias de los héroes estu-
diados, con la referencia a los capitulos donde se los estudia (pp. 389-405), y la lista
de los reyes, hasta la guerra de Troya (p. 406). Siguen las fuentes, con sus siglas
(p. 411-414), y las notas al texto (pp. 415-436). Siguen las imdgenes (son ochenta, con
una introduccion especial ,para justificar su uso, complementario al de los relatos).
Por fin, el indice de nombres propios (pp. 445-458), y geograficos, tematicos y de
cosas (pp. 458-473).

Después del primer libro, dedicado a varios héroes, el segundo libro estd entera-
mente consagrado a Hércules; v el tercer libro, llega hasta el final de la guerra de
Troya. Las imdgenes, que siguen el mismo plan, son como variaciones (p. 439) sobre
los mismos temas del texto.

M. A. Fiorito, S. 1.

ERANOS-JAHRBUCH, 1955, Der Mensch und die Sympathie aller Dinge; 1956, Der Mensch
und das Schipferische; 1957, Mensch und Sinn. (518, 526 y 525 pdgs.). Rhein
Verlag, Ziirich.

El primer volumen tiene la peculiaridad de celebrar intelectualmente el octogé-
simo aniversario del nacimiento de Jung, mientras el Gltimo se caracteriza por ser el
vigésimo quinto de esta publicacién, fruto de las reuniones anuales de Ascona (Suiza):
el.prélogo de la editora Olga Frobe-Kapteyn, resume la tarea de esos veinticinco afios,
explicitando el ideal de esta obra —el humanismo—, asi como la actitud constante
—de husqueda— de sus colaboradores ordinarios.

Es indudable quc esta actitud de biusqueda constante es la unica que cuadra al
hombre que todavia no ha encontrado la fe que aporta la revelacién: ya Santo Tomds
decia que, sin revelacién, pocos, con gran dificultad, y no sin errdres, llegan a la

Di

-verdad (I, q. 1; a. 1, c.: en ‘este sitio, Santo Tomds se refiere, no a cualquier verdad,

sino a la verdad acerca de Dios; pero éste -es precisamente el caso de estos autores,
cuya inquietud peculiar, siguiendo a Jung, es evidentemente religiosa); y, por tanto,
quien no ha llegado a ella, debe seguir buscando a pesar de los errores que vaya
cometiendo (0 precisamente por ellos), superando siempre el temor de no llegar a ser
‘nunca uno de esos pocos felices poseedores de la verdad.

Olga Frobe-Kapteyn, en el mismo prélogo, pondera la libertad de espiritu que
esta actitud de vanguardia presupone: nosotros, que experimentamos una libertad
mas perfecta (servire Deo, regnare est), debemos: tolerar —en el sentido positivo de
este término, como lo explica A. HARTMANN, Toleranz und christliche Glaube,
(cfr. Ciencia y Fe, 14 .(1957,-pp.112-113), el ejercicio de esta libertad todavia imperfec-
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ta —imperfecta porque no se ejercita en la sola verdad, que es su objeto pleno, sino
en su biisqueda— porque, para estos buscadores de buena voluntad, es el tnico
camino que los puede llevar a la verdad que los hara libres del todo.

* * *

E. Neumann, interpreta tres aspectos profundos —en el sentido de Jung— del
hombre moderno: su bisqueda de la unidad primordial, por sobre las dualidades deri-
vadas (1955, pp. 11-54); su busqueda de la experiencia fundamental de unidad en
el cosmos (1956, pp. 11-58); y su situacién de no poder decir amén a si mismo,
por falta de un arquetipo, el propio del Dios de la Biblia que dijo: “Yo soy el que
soy” (1957, pp. 11-55).

H. Corbin presenia tres estudios especializados sobre la espiritualidad musulmana.
El ultimo de éstos, estudia un problema comun al judaismo, al cristianismo, y a los
musulmanes, por ser pueblos de un libro: el problema de la hermenéutica o inter-
pretaciéon de su sentido, como dependiente del problema del hombre que lo inter-
preta (1957, pp. 57-187). Para un estudio comparado de las religiones reveladas, este
escrito aporta muchos datos; a través de los cuales el autor pretende, ademds, algo
mds importante, que seria mostrar la afinidad espiritual de todas estas religiones posi-
tivas (ibidem, p. 172), y ayudar a su convivencia. Como deciamos al principio, también
aquf nosotros sabemos —por revelacién— algo mas que el autor, porque nuestra fe no
s6lo nos habla de “un solo rebafio y un solo pastor”, sino que ademds nos dice quién
es ese pastor y cudl es su verdadero rebafio. .

A. Portmann trata tres aspectos de la biologia moderna: el viviente en su ambien-
te, sobre todo el familiar y el social (1955, pp. 485-506); la vida —también la animal—
en relacién con la luz (1956, pp. 477-503); y la explicacién del sentido —tema de todo
€l tercer volumen que comentamos— como problema biolégico (1957, pp. 477-510).

E. Benz trata temas teoldgicos: el de las penas eternas del infierno, que no le
resultan simpdticas, siguiendo la linea origenista, que modernamente representaba
Berdiaeff (1955, pp. 133-197); y el del espiritu, siguiendo a Joaquin de Fiore y vincu-
lindolo con Montano y Tertuliano (1956, pp. 285-355) . Como se ve, el autor tiene, en
sus estudios histérico-criticos, mas preferencia por las herejias, que por la doctrina
oficial: tal vez, en el fondo, mds bien por cierta algrgia al caricter oficial —dogma-
tico— de ésta dltima, que por conocimiento especulativo de la misma.

G. Scholem toca el tema especulativo del judaismo: el de la metempsicosis, como
concepcién mistica (1955, pp. 55-118); el de la creacién de la nada (1956, pp. 87-119);
y el de la mistica, sobre todo en el llamado casidismo, en sus relaciones con la autori-
dad (1957, pp. 243-278); o sea, el doble aspecto —revolucionario y conservador— de
la mistica, y el apoyo que presta la autoridad. Estos dos ultimos estudios, como el ya
citado de Corbin, pueden interesar a la historia comparada del judaismo, cristianismo,
- ¢ islamismo. . b

Los estudios de otros especialistas, como Reinhhardt (sobre Prometeo y Euripides),
Massignon (sobre la compasién en la experiencia musulmana), Elliade (sobre el mito,
y sobre la experiencia de la ley interior), etc. tendrian igual derecho a ser menciona-
dos en esta rdpida resefia; pero queremos ya terminarla mencionando inicamente
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el estudio de W. R. Corti, sobre la Academia de Platén y su relacién con las univer-
sidades medievales y modernas (1957, pp. 387-413). Respecto al medioevo, y a su
representante —a nuestro juicio— mas caracteristico, que es Santo Tomis, el estudio
de Corti debiera ser integrado en otros mdas especializados sobre el platonismo de
Santo Tomds; por ejemplo, H. J. HENLE, Saint Thomas and Platonism, Nijhoff, La
Haya, 1956 (cfr. Rev. Thom., (1957), pp. 587-591). Tal vez la cita que Corti toma de
un historiador medieval (ibidem, p. 410, nota 13) no sea la ultima palabra en un
tema tan dificil como el de las relaciones del cristianismo con la filosofia: quizds
su solucién dependa de una concepcidén exacta de la verdadera libertad del espiritu
humano (de la que habla tambié¢n Corti, al fin de su trabajo, p. 413); concepcién
de la cual algo insinuamos al principio de este comentario.

" La presentacion editorial es inmejorable: Eranos-Jahrbuch ha celebrado digna-
mente sus 25 afios de trabajo cientifico en comun, en busca de una verdad que no
se entrega por entero sino a quien hace un acto de fe en quien estd mas alld de
toda busqueda meramente cientifica.

' M. A. Fiorito, S.1.

BERNHARD SCHULTZE, Wissarion G. Belinskij, (219 pags) . Pustet, Miinchen, 1958.

E! autor es conocido por sus trabajos en la citedra, y por sus publicaciones
sobre la actitud, respecto del cristianismo, de los pensadores rusos precursores de la
revolucién comunista. El titulo de su obra anterior Pensatori russi di fronte a Cristo
{(Mazza, Firenze, 1947-1949, wes volimenes) que, en parte, provenia de sus articulos
sobre el tema en Civiltd Cattélica (1944-1944), y que luego, retocada, fué publicada
en aleman, Russische Denker, ihre Stellung zu Christ, Kirche und Papstum (Herder,
Wien, 1950; cfr. Zeitsch. f. kath. Theol., 73 (1951), pp. 116-117, con un buen resumen).
manifestaba ya la intencién del autor: buscar, en las raices histéricas del actmal
comunismo ateo, sus contactos con la religién, y hasta con el cristianismo. Lo
novedoso de este estudio era que se fijaba en los pensadores rusos (25 filésofos, nove-
listas, publicistas y cientificos) y no directamente en teblogos {acerca de estos,
cfr. Zeitsch. f. kath. Theal,, 77 (1955), pp. 257-300). Y su utilidad, el ofrecer a los
especialistas un aspecto olvidado del pensamiento ruso; y, al gran puiblico, una
buena introduccién (la mejor, hasta entonces) a dicho pensamiento, aunque limitada
al tema explicito del cristianismo (acerca del tema social, cfr. Zeitsch. f. kath, Theol,,
73 (1951), pp. 385-423).

Lo interesante de ese estudio fué también el eco que encontré en la misma
Rusia: por supuesto, bajo la forma de criticas, porque el pensamiento militante
actual de Rusia no podia ver impasible que le descubrieran vinculos subterrdneos
con el espiritu religioso romano. Estas criticas se concretaron en dos formas funda-
mentales: o bien el pensador ruso que tenfa contactos innegables con el cristianismo,
no era precursor del comunismo sino aliado del occidente burgués (Berdiaef,
Bulgakov, y otros); o bien el pensador ruso oficialmente reconocido como puro en
su doctrina revolucionaria (como por ejemplo Belinskij), no tenia absolutamente
ningun matiz religioso (cfr. B. ScHurLTZE, Un saggio di critica soviética, Civ. Catt,
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107-II (1956), pp. 179-184). En ambos casos, pues, Schultze habria procedldo con
mala fe y sin espiritu cientifico (sic.).

Pues bien, la actual obra que comentamos, de Schutze, podria considerarse como
la respuesta, a la vez sincera y cientifica, a esas criticas militantes: como prueba de
la sinceridad de su busqueda, Schultze no se atreve a concluir nada, ni positiva ni
negativamente, acerca del ateismo o de la religiosidad de Belinskij; y, en cnanto al
método cientifico, ha agotado las posibilidades de un estudio serio del mencionado
autor ruso, aportando todos los datos diseminados en la vida y en las doctrinas de:

este autor.

El prefacio indica la importancia que Belinskij ocupa en el tema preferido.de
Schultze, la religiosidad del pensamiento ruso: en primer lugar, porque su nombre’
nos sale al paso de continuo en la lectura de los pensadores rusos estrictamente reli-
giosos; y, en segundo lugar, porque Belinskij es citado como la prueha de que, asi
como la religiosidad es una de las caracteristicas de otros pensamientos, la areligiosi-
dad 1o seria del pensamiento ruso. El autor nos dice, ademds, que tenia en vista un
estudio mds vasto sobre las raices (creligiosas?) del atefsmo ruso actual, y que ya
habia publicado trozos sobre Bucanin (prefacio, p. 9); pero la actualidad de
Belinskij (su jubileo acaba de ser oficialmente celebrado en Rusia, en 1948), y la
complejidad de su personalidad, lo han obligado a consagrarle esa obra especial.

Esta obra de Schultze tiene el interés humano de presentarnos la tremenda
lucha religiosa de un hombre consigo mismo, que no llega a afirmar a Dios, pero
tampoco puede negal'lo definitivamente.

Este estudio estd dividido en dos partes, que no son tanto vida y doctrina, sino
vida y problemdtica; formando ambas una unidad existencial, caracteristica en
Belinskij.

‘La introduccion nos situa a Belinskij en la corriente rusa occidentalista (distinta
de la eslavéfila, cfr. Zeitsch. f. kath. Theol,, 73 (1951), pp. 385-386). Y nos hace ver
que, aunque su jubileo fué celebrado en la Rusia oficial con una serie de estudios.
sobre sus aspectos literarios, estéticos, sociales, y hasta filoséficos, nadie —por supues-

to— estudi¢ entonces el aspecto religioso de Belinskij, siendo asi que éste radica en-

lo mas profundo de todo hombre, vy es la condicién sine qua non de un pensador
de valor (cfr. Civ. Cart., 107-I1 (1956), p. 183 ss.).\Adem;is, en el caso de Belinskij,
su religiosidad ha sido de lo mds discutida en su tiempo: quienes mejor creian
conocerlo, desde Pypin hastda Lenin, daban al respécto juicios contradictorios (intro-
duccién, pp. 12-28). Todo esto justifica el interés del actual trabajo de Belinskij).
Las fuentes de este estudio estdn indicadas al final (pp. 211-213), junte con la
:bibliografia de los estudios sobre Belinskij (pp. 213-214); sobre las limitaciones
de esas fuentes, algo nos dice el autor en su prefacio (p. 9). )
" Un indice de nombres propios, y a la vez ——muy selecto— de temas, cierra esta
obra, que forma parte de una nueva coleccibn Sammlung Wissenschaft und Gegen-
waﬁ, cuyo objetivo —puramente cientifico, y nada polémico— es el estudio de pro-
hlemas que preocupan en comtin a diversas corrientes del pensamiento actual.

M. A. Fiorito, S. L
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MAURICE NEDONCELLE, Pers une philosophie de lamour et de la personne. (212 pags.).
Aubier, Paris, 1958.

Reediciéon de una obra anterior (Aubier, Paris, 1946), integrada ahora en una
filosofia de la persona (como lo expresa el afadido al an'tiguo. titulo), en la linea
del personalismo, en un esfuerzo de sintesis personal , (cfr. Encyclopedie Frangaise,
t. 19, Le personnalisme). ‘ ‘

Un critico de esta nueva edicién replantea una pregunta hecha con ocasién de
la anterior: una filosofia tan personalista de la persona, ¢podra desembocar alguna
ver en una filosofia del ser en cuanto tal?; ¢no sucederd mds bien que, al separar
demasiado la persona humana de las cosas que la rodean, no pueda nunca llegar al
ser comin de persona y cosas? (cfr. J. DErrvEr, NRTh,, 80 (1958), pp. 1126-1127).

Otro critico cree ,que Nedoncelle, como lo confiesa en el titulo de este libr_o,
esti .todavia en camino hacia... y que va bien encaminado; porque sus andlisis
sobre el amor tendrian que desembocar en la evidencia de la realidad del ser cuyo
nombre es Amor; y porque su fe en Cristo estd insinuada en sus pdaginas, aunque
no suficientemente explicitada (cfr. A. Haven, Rev. Phil. Louv., 56 (1958), pp. 328-
332). .
Estas criticas se sitian en el mismo plano metafisico, realista, del autor; pero

" cabria todavia situarse en otro plano mas, profundo y trascendental. Es un defecto

de la historia de la filosofia moderna (sobre todo dentro.del tomismo, a partir de
L. GiLson, Etre et Essence), €]l haber acentuado la distincién entre lo dntico (meta-
fisico, existencidl) y lo Jdgico (dialéctico y esencializante), dejando lo mds importante,
que es lo ontoldgico. La consecuencia ha sido que, por alergia a lo ldgico, o se ha
desencializado lo existencial (existencialismo extremo), o se ha realizado demasiado
lo metafisico, impidiéndole el desembocar en lo ontoldgico. Porque tres serian las
tendencias fundamentales de la filosoffa: la ldgica, la dntica y la ontoldgica; y si
hasta hoy a prevalecido, sobre todo en la filosofia cristiana, la tendencia dntica (que
s necesariamente teologica), hay tales atisbos de la tendencia ontoldgica, sobre todo
entre los no escoldsticos, que no convendria dejarse encerrar exclusivamente en una
tendencia. —ni siquiera ¢n la metafisica dntica, como lo hace Nedoncelief para no
perder, del todo, contacto con las otras tendencias. Y si hubiera que optar por una
de ellas, mejor seria aceptar plenamente el punto de vista ontoldgico, que es menos
exclusivista, porque es menos extremista (cfr. S. Tnomas, De Ente et Essentia,
cap. IHl, edic. Roland-Gosselin: “Triplex est status naturae...”. Cfr. Giencia y Fe,
14 (1958), pp: 304-303). Y, en ciertos momentos de mayor profundidad fenomenolé-
gica, este punto de vista ontoldgico se nota en el mismo Nedoncelle: por ejemplo,
cuando trata de definir, en concreto, qué sea la reciprocidad de las conciencias, el
amor en cuanto tal (pp. 244- -245).

En cuanto al tema peculiar del autor, el personalismo, hay que felicitarse que
Nedoncelle lo haya abordado tan directamente (en especial, en la conclusion, pp. 235-
269), porque el personalismo necesitaba de alguien que concretara mds sus intencio-
nes fundamentales. Y Nedoncelle lo ha intentado con bastante acierto: la conclusién

estd Hena de sugerentes precisiones, como cuando explica el sentido de la prueba
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personalista de la existencia de Dios, que, comparada con la prueba tradicional cos-
molégica (pp. 251-252), resulta todavia tradicional (al menos segtin la interpretacién,
que nos parece acertada, de J. WELTE, en Foi philosophique chez Jaspers et saint
_Thomas, Desclée, Brugges, 1958, cfr. Ciencia y Fe, 14 (1958), p. 314).

Hay algo, sin embargo, que todavia no satisface en este personalismo: su espiri-
tualismo exagerado que concibe el mundo como un obsticulo, una absurdidez o una.
distraccién (pp. 254-255). Nos resulta mds equilibrado otro personalismo mas huma-
no (el llamado antropoldgico, en el sentido filoséfico del término) caracteristico del
personatismo alemdn. En el personalismo francés, echamos pues de menos una vision
mds cdsmica, que mno por eso deje de ser personalista; y mds optimista respecto de
la obra total de Dios. Tal vez los autores de esta corriente confunden demasiado’la
creacién material de Dios, con la técnica humana-del hombre: ésta puede ser una
despersonalizacién (p. 255), no aquella; porque “el hombre ha sido creado para...
servir a Dios; y todas las demds cosas... para que lo ayuden...”, como dice San
Ignacio en el Principio y Fundamento de sus Ejercicios Espirituales.

Sin embargo, no faltan en Nedoncelle atishos de esto que echamos de menos en
el personalismo francés: véase lo que dice él mismo del valor que puede tener la
naturaleza y la sociedad (p.268). Pero son sélo atisbos de esta cosmovisién humana
de toda la creacién de Dios, mientras que otros personalismos, como deciamos, ya
han - superado esas limitaciones. Como por ejemplo, VON BALTHAZAR, en Dieu ef
Phomme d’aujour’hui (Desclée, Brugges, 1958, cfr. Ciencia y Fe, 14 (1958), pp. 309-
310); asi como la obra colectiva Der Mensch in seiner Welt, Herder, Freiburg 1956
(cfr. Ciencia y Fe, 14 (1958), pp. 288-290); asi comno en teologia, toda la original obra
de K. Rahner (cfr. Theologie des Todes, Herder, Freiburg, 1958, cuando nos-habla
de la muerte como de una apertura de la persona al cosmos material).

M. A. Fiorito, S.1.

WALTER BRUNING, Los rasgos fundamentales de la antropologia filosdfica actual y sus
presuposiciones histéricas. (230 pdgs.) Universidad de Coérdoba (Argentina),
Facultad de filosofia, 1957. -~

El balance de la antropologia filosofica: actual, que presenta Briining, ha sido-
preparado por varios trabajos anteriores publicados en revistas espafiolas y alema-
nas, entre los cuales debemos recordar especialmente Los tipos fundamentales de la
antropologia filosdfica actual, Arbor, 107 (1954), Madrid; y Die Grunddimensionen
des heutigen anthropologischen philosophierens, Studium Generale (IX, 8) 1956.
Heildelberg, Alemania. Se trata, por consiguiente, de una sintesis cuya inteligencia
y, ain en buena parte su misma fundamentacién, no.siempre explicitada en este
trabajo, debe ser buscada en otros estudios anteriores. En realidad, la visién de la
antropologia filoséfica actual se halla encuadrada por el autor dentro de ciertos
tipos fundamentales, en los cuales trata de catalogar las diversas. manifestaciones, los.
diversos esquemas o concepciones del hombre en la época actual. Por supuesto, el
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autor es el primero en reconocer los escollos inevitables'en que toda clasificacién
tipolégica tropieza. Especialmente la de caer en “una esquemitica ahstracta que
no puede hacer justicia a la viva historicidad de los fendémenos tratados” (p. 5). Es
cierto que el autor trata de sortear dichos escollos, procurando seguir las manifesta-
ciones mds importantes de la antropologia filoséfica en su desarrollo histérico y
relaciondndolas sistematicamente entre si. Sin duda ninguna que tiene conciencia de
que los escollos en este punto nunca se pueden evitar, y de que no pocos de los
autores analizados en esta obra protestarian acerca de la ubicacién que se les ha
otorgado. Pero, tratando de dar un panorama de conjunto, sin duda que éste era el
método mds aconsejable, y que el autor ha procurado seguir con discrecién y obje-
tividad, en sus lineas generales. :

La clasificacién tipolégica se ha inspirado en Dilthey y Rothacker, pero el
autor la ha adaptado a sus propésitos, reduciéndola a cuatro tipos fundamentales:
el primero se halla vinculado a Ordenes objetivos, es decir, incluye todas aquellas
concepciones del hombre que se inspiran bdsicamente en un orden objetivo, ya sea
de un cardcter tradicional, éntico-teoldgico, ya sea de tipo racionalista o naturalista;
la segunda clasificacién tipolégica incluye los filésofos que se han inspirado en facto-
xes subjetivos, como los individualistas, personalistas y existencialistas; la tercera com-
prende las antropologias que niegan todo orden y toda estructura determinada, v,
por lo tanto, caen en una concepcién irracionalista; finalmente, en la cuarta se
incluyen aquellas filosofias que, sin una confesién ontolégica o racionalista deter-
minada, y sin querer tampoco admitir el irracionalismo disolvente, tratan de recons-
truir ciertas formas y oérdenes determinados, como las filosofias pragmatistas, las
trascendentalistas, y los representantes del moderno idealisme objetivo. En cada
caso tiene cuidado el autor de seiialar las presuposiciones histéricas, de manera que
para cada tipo determinado trata el plano histérico correspondiente; y de realizar un
corte longitudinal que muestre la continuaciéon histérica en las corrientes actuales.
Este método histdrico-ideolégico, tiene la ventaja de que no aparecen las doctrinas
desconectadas entre si, aunque corre también el peligro de que las conexiones puedan
responder a intereses metodolégicos del historiador. C

Para hacernos cargo del criterio que ha predominado ¢n la eleccién de los repre-
sentantes de cada tipo, serd de interés que sefialemos, aunque no sea mas que ‘a
titulo de ejemplo, los incluidos en algunas de dichas divisiones, va que resulta impo-
sible sintetizarlas todas. ' )

En el primer grupo de tipologias fundadas en valores 'objetivos se coloca ante
todo la filosofia tradicional, que inserta al hombre en un orden establecido. El
autor nota acertadamente que la filosofia griega se halla fundamentalmente en esta
situacién, y que el peligro de que lo individual se pierda en ese orden césmico es
salvado por el cristianismo, que introduce el valor de la persona, otorgindole un
velieve insustituible (p. 10). En cambio, para los tipos antropolégicos del raciona-
lismo y del naturalismo, dentro del mismo orden objetivo, los clementos personales
vuelven otra vez a quedar en segundo- plano (p. 11). Tratindose de la.imagen tra-
dicional del hombre, los presupuestos histéricos se hallan en los grandes filésofos
griegos, principalmente, Sécrates, Platén, Aristételes, Plotino y el aporte especifico
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.del cristianismo tanto de la patristica, como de la edad media. La primera gran
sintesis se debe a San Agustin, en el cual por lo demds, como el mismo autor con-
fiesa, “la fuerte acentuacién de la persona singular humana, la prirhacia del amor y
de la voluntad, el destacar el papel de la gracia divina, casi podria decirse el subra-
yar de categorias existenciales”, para mas bien relacionarlo con otra tipologia mas
.moderna (p. 30) . Duns Scoto es también citado aqui, y por cierto junto con Occam,
atribuyendo a ambos “el fundamento para la destruccién completa de la imagen
esencial del hombre en las filosofias modernas” (p. 30). (Por cierto, no nos satis-
face esta excesiva vinculacién de Duns Scoto con Occam, atribuyéndole la influencia
peyorativa o destructiva de la imagen esencial del hombre en las filosofias modernas.
Con frecuencia algunos historiadores repiten este juicio acerca de Duns Scoto, que
creemos debe ser atenuado, si no del todo revisado). Sigue Santo Tomds como espe-
‘cial representante de la concepcidn tradicional del hombre. En la ¢poca contempo-
ranea esta concepcién ha sido continuada, segin el autor, por el neo-tomismo, y se
citan conio representantes suyos a Gardeil, Rousselot, Sertillanges. Garrigou-Lagrange,
Gilson y Maritain. entre los franceses y a J. Geiser, Steinbiichel, J. B. Lotz y J. Lenz.
entre los alemanes; entre los agustinianos a J. Hessen, M. F. Sciacca y Romano
Guardini. _ ‘ . )

Dentro de la imagen tradiciona) del hombre debemos citar también, segin
Briining, a Hans Meyer, quien fuera del tomisni(), trata de darnos una concepcion
del hombre “desde Dios” (p 45); A. Dempf, que ha tratado de hacer una antropolo-
gia de tipo comprensivo, es decir procuréndo integrar los diversos elementos natura-
les, culturales, espirituales y trascendentes que constituyen la realidad del hombre;
F. J. von Rintelen, con su reaccion contra el “demonismo de la voluntad” (p. 47);
B. von Brandenstem, para (Vmen la problemdtica existencial tiene una seriedad deci-
siva, pero trasciende ia pura existencia temporal (p. 49); y H. Conrad-Martius, que
nos da una imagen esencial d¢1 hombre basada en su descendencia, pcro en lucha
con la interpretacion naturalistg;mecanici-sta del o'rigen del hombre (p. 49).

Todavia coincidentes con la imagen tradicional del hombre nos cita Briining
otros autores como A. Wenzl, que nos da una metafisica comprensiva antropoldgica;
y, finaimente, a N. Harunann, cuyo pensamiento analiza bien ¢l autor, mostrando
sus rasgos, hasta cierto punto contradicrorios, de realismo y orden escalonado, de un
reino objetivo de principios, del hombre situad® frente al mundo real como fuente
de valoracién del mismo, pero, por otra parte en un pleno actualismo del espiritu, y
en un atefsmo, qie deja a ]d voluntad libre caer nuevamente en el irracionalismo
(p- 52-56).

En un segundo capitulo agrupa Briining a los racionalistas desde Parménides
vy Pitdgorus, hasta Descartcs, Spinoza, Wolff y Voltaire. El racionalismo no tiene
representantes modernos pava Briining, aunque tal vez pudiera citar algunos, como
L. Brunswicg; ciertamente no_abundan en el siglo XX los racionalistas puros.

Finalmente, en un tercer capitulo retine el autor las concepciones naturalistas.
‘Tampoco éstas tienen representantes muy significativos, fuera de Comte y Spencer,
quienes contindan la tradicién de los materialistas del siglo XVIII y de los empiristas
ingleses. Entre los actuales se mencionan la reflexologia rusa, el behaviorismo norte
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americano (p. 73), y algunos pensadores independientes como Julian Huxley y Ber-
trand Russel (p. 74).

Hemos querido dar una vision completa de uno de los cuatro grandes grupos
tipoidgicos (el de los 6rdenes objetivos), en los que Briining divide todas las con-
cepciones del hombre, para que se aprecie mejor su método, y la elasticidad con gun
toma cada una de las caracterizaciones tipoldgicas.

Naturalmente, no se nos da un estudio de cada ‘autor, sino apenas lo suficiente
para encuadrarlo dentro del tipo que interesa. En general, las caracterizaciones las
consideramos bien fundamentadas y, en este sentido la obra resulta util, para dar
a los imiciados una idea general de las direcciones antropoldgicas actuales.

Por supuesto, como quiera que toda clasificacién corre sus peligros, seria posible
sefialar algunas discrepancias con el autor, Asi, por ejemplo, a Bergson, incluido den-
tro de las corrientes irracionalistas (p. 149), lo consideramos fuera de su ambiente,
pues la filosofia bergsoniana estd lejos del caracter tipico de disolucién, que, con
toda razoén, el autor atribuye al irracionalismo. Hubiera quedado mejor dentro de la
imagen individualista y personalista, como antecesor de Max Scheler, quien estd,

_sin duda, muy bien localizado (p. 92). Tampoco a ‘M. Blondel lo hubiéramos situade
nosotros dentro de la tipologia' irracionalista, pues el filésofo francés sin duda que

no hubiese aceptado esta ubicacién (p. 159). Blondel entra mucho mejor, en
conjunto, en el grupo de las filosofias tradicionales. Otro autor dentro del irra-
cionalismo que creemos hubiera pasado mejor al ultimo grupo del idealismo
objctivo (Cap. IX) es B. Croce, aunque ya el mismo autor reconoce que -ha tenido
dificultades para darle ese lugar (p. 157).

También N. Hartmann queda un poco fuera de foco dentro del grupo de las
filosofias tradicionales, atin cuando se lo ponga como la ultima figura dentro del
realismo y como un trdnsito al ateismo y el irracionalismo disolvente (p. 55).
pensamiento de N. Hartmann, en su conjunto, se resiste a estar colocado siquiera
sea como el 1dltimo eslabén de la filosofia tradicional, aunque signifique una vuelta
hacia el realismo metafisico. -

Pero estas son diferencias de criterio, que sin duda el autor tratard de justificar.
Por nuestra parte nos limitamos a expresar nuestro punto de vista divergente.

Menos reproches se pueden hacer en lo que se refiere a la seleccién y omisién
de nombres. Evidentemente podian haberse omitido algunos, v. gr. H. Lenz (p. 50)
quien no parece afiadir ninglin rasgo personal a la concepcién comun cristiana. Pero
en este punto creemos que el autor tiene derecho a una seleccidn representativa,
sobre todo cuando él ha hecho observar en el prélogo que la seleccién o exclusién de
“uno u otro filésofo en nuestro trabajo no significa necesariamente un juicio de
valor” (p. 6).

Consideramos, pues, en-conjunto el trabajo de Briining como un aporte inte-
resante, que retune las conclusiones de otros trabajos anteriores, y que puede ser
titil para obtener una visién de conjunto de la filosofia antropolégica actual, y un
inicito de metodologin hisiérien para tratar este tipo de analisis filosofico.

I. Quiles, S. 1.
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ALBERT GORRES, Methode und Erfahrungen der Psychoanalyse (300 pags.). Késel,
Miinchen, 1958." ’

Esta obra tiene mayor importancia de Jo que uno podria pensar sin su lectura
detenida. Es un estudio sobre Freud; pero las sugerencias y consideraciones del
autor trascienden la linea freudiana de la psicologia profunda, y tocan problemas
—o0 mejor dicho, el problema— de toda la psicologia profunda: el problema del
método psicoanalitico como método verdaderamente cientifico, distinto de toda teo-
ria aprioristica y subjetiva, que anularfa el cardcter cientifico del psicoanilisis. Albert
Gorres —profesor de psicologia en Frankfurt, y de psicoterapia en Mainz— soluciona
justamente esta cuestién tan urgente y conectada con varias dificultades.

Antes de entrar en la presentacién de esta interesante iniciativa del autor, voy
a referirme a algunos valores de toda la obra, que me parece merecen consideracion.

1. Ante todo llama la atencién la claridad de la exposicién, propiedad de mucho
valor tanto para la teoria como para la préctica, y que a veces falta en obras seme-
jantes. Esta claridad ayuda a ver el valor verdadero de la obra de Freud. No es
preciso recordar la diversidad de los intérpretes unilaterales y sus exageraciones:
Gorres, en la critica, muestra la verdad tal cual es,

2. 8in duda no era tan facil realizar esta empresa. La manera de hacer la
investigacién supera las dificultades. La posicién del autor no es polémica, tiene una
visién objetiva y sana, una critica realmente positiva. Las teorias de Freud se han
dividido en muchas particulas, pero los métodos y vesultados de su trabajo siguen
sirviendo con mucho fruto, y son casi como una fuente inagotable de conocimiento
para la psicologia profunda. La distincién importantisima del autor entre el método
y la teorfa soluciona las dificultades, hace posible encontrar”los verdaderos resulta-
dos, separdndolos de otros elementos filoséficos de su época.

8. La elaboracidn ‘sana vy cientifica, da seguridad a las afirmaciones del
autor. Usa principios filoséficos, unidos a la riqueza de su experiencia psicoanalitica.
Asi puede dar a conocer lo verdadero, separindolo de lo probable y de lo dudoso
o de lo falso. La investigacién se restringe a la obra de Freud, al método freudiano;
no trata pues las otras escuelas del psicoandlisis. Las menciona en el caso de counexiou
y sin mayores detalles. Al método lo trata comoun maestro: creo que aqui esta el
valor especial de la obra.

4. Es de mucho aprecio la actitud abierta del autor en frente de las otras ten-
dencias, bien diferentes, de la psicologia profunda. Tiene en su hibliografia mas
de 160 autores, sefial de un trabajo serio. No rechaza ni tampoco desprecia las dife-
rentes escuelas, y reconoce el valor de sus resultados. También muestra los peligros
posibles: como el peligro de la sugestién para los métodos mds activos, o como la

tentacién de la interpretacion subjetiva, influjo de concepciones filoséficas, religio-

sas, etc. Esta actitud va abriendo el camino y la posibilidad de un didlogo tan desea-
ble y provechoso para la psicologia profunda.

5. El contenido de la obra da una orientaciéon en los problemas del psicoandlisis.
Las cuestiones tratadas son las siguientes: el caracter y la dimensién del psicoanalisis,
salud y enfermedad del alma, el desarrollo psiquico y sus fendmenos, estructuras.

Para el principiante puede servir como instrumento de trabajo y como una orienta-
cién objetiva entre las distintas corrientes; y, especialmente, como una ayuda para
la valuacién objetiva de la psicologia freudiana. Para el investigador, muestra las
posibilidades de los caminos diferentes del psicoandlisis. Psicélogos, médicos, educa-
dores y sacerdotes van a encontrar en la obra una ayuda para sus trabajos respon-
sables. _ i

L

Voy a explicar un poco la problemética de la obra, sin detenerme mucho en los
detalles particulares, y sin la presentacién de toda su elaboracién.

Establecer y determinar el método psicoanalitico, va a dar dos resultados impor-
tantes: 1. Para el psicoandlisis en general, da la seguridad y la justificacién de los
resultados. Esto ayudara también a la psicoterapia en el tratamiento de las enfer-
medades psiquicas. 2. Para la linea freudiana en particular, ayudard mucho mantener
el equilibrio, la ambivalencia necesaria en el juzgar el trabajo de Freud. La necesi-
dad de esta actitud sana la muestran las palabras del mismo Freud, citadas por el
autor. “Was ich gefunden habe, ist wohl weder ein Kreuzer, noch eine Million,
sondern cin Klumpen Erz mit unbekannt viel edlen Metallen” (p. 11).

Presentaré el problema en dos pasos: en el primero, voy a aclarar qué es psico-
anilisis; en el segundo, voy a explicar el resultado del primer paso, es decir, el méto-
do psicoanalitico. ‘

¢Que es psicoandlisis? -—— EI psicoandlisis es un método de investigacién psico-
logica (método especifico), y es la suma de afirmaciones sobre los hechos psicologi-
cos y psicofisicos. De la interpretacién de estas afirmaciones resulta el sistema de la
psicologia llamada teorética (p. 17). El método psicoanalitico da la prueba de las
experiencias y fenémenos psiquicos, de sus estructuras; en general las leyes de la
vida psiquica. De alli resultan dos caracteristicas del psicoanilisis; la experiencia y
Ia teoria. .

Entonces el psicoandlisis es una experiencie, y una ‘teoria como resultado de la
experiencia. La interpretacién de la experiencia tiene sus propias dificultades. Pre-
cisamente muchas veces resulta dificil distinguir la experiencia de la interpretacion,
porque el limite no aparece claro. Ademds, muchos hechos psicolégicos pueden tener
varias significaciones, interpretaciones. Por eso es muy importante la exactitud y la
objetividad en la examinacién de la experiencia. Tenemos que explicarla filosofica-
mente, y elaborarla teoréticamente.

De esto se sigue que el psicoandlisis es también una teoria. El autor trata mas
bien el aspecto anterior (experiencia), pero sefiala también la importancia de la
teoria. “Experiencias filoséficamente no aclaradas y teoréticamente no elaboradas; no
nos hacen a nosotros cientificos, ni tampoco sabios” (p. 18).

El 2ndlisis es un instrumento; es preciso pues saber su manejo. Experiencia y teo-
rfa van complementindose mutuamente. El resultado viene del método. La relacién
entre teoria y método soluciona las dificultades. La teoria es un sistema de coordena-
das que ayuda a conocer y ordenar los hechos bajo diferentes aspectos. Asi podemos
comprenderlos. Mirando estas .particularidades no podemos olvidar la totalidad del
hombre. Si no tenemos en cuenta este aspecto importante, ficilmente resultard la
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exageracién o la falsificacién de la realidad. La teoria tiene que ayudar en la selec-
cién. de “los hechos, y servir para encontrarlos. Usando estos principios vamos 2a
encontrar“los verdaderos resultados en las obras de Freud. ;No olvidemos que,
segiin &, el' psicoanslisis es también una cosmovisién!

" Finalmente —y ante todo— el psicoandlisis es un método de tratamiento de
enfermedades psiquico-animicas. Esta intencién terapéutica puede impedir o ayudar
Ia investigacién cientifica. .

Llegamos asi al segundo paso de la explicacién. De lo anterior resulta que, de la
pureza del método psmoanahtmo depende el cardcter cientifico de las afirmaciones.
Por eso trata Gorres de purificarlo de otros elementos. El uso del método psico-
analitico (el método de la investigacién), y no la interpretacién subjetiva, dard los
verdaderos resultados. El uso del método segun sus leyes propias estd realizado en
la obra del autor. No voy a presentar aqui este trabajo tan importante. Se puede
ver por ejemplo en el capitulo donde trata de los suefios o en la investigacién de los
instintos. a

-La libre asociacién es el elemento mds importante del método (didlogo) psico-
analitico. La manifestacion espontanea hace posible descubrir lo oculto, lo inconscien-
te. y las conexiones. La cooperacién entre médico y enfermo tiene que tender hacia
Ia mayor actividad e iniciativa del enfermo, y hacia la mayor pasividad del médico.
Asi se puede evitar el peligro de la sugestion. Quedarian otros detalles y elementos
de la libre asociacién que no voy a explicar ahora.

Brevemente indicaré, para terminar, algunas referencias que podrian servir
para ulterior elaboracion de algunas ideas del autor.

El aprovechamiento de los datos de la etnologia aclara el origen de algunas
teorias de Freud v de Jung. Robert Lang explica este influjo en su articulo Die Frage
der Urreligion in der Tiefenpsychologie (Wissenschaft und Weltbild, Februar 1952,
p- 46) . Freud acepta la teorfa materialista de su época, acerca de la evolucién del
hombre. Asi comprendemos mejor la teorfa de los instintos, la de la sublimacién
de la libido. La etnologia actual rechaza las teorias etnologicas de la época de Freud
(Wilhelm Schmidt, Koppers).

La psicoterapia marxista es un ejemplo tipico de cémo pueden influir principios
filosoficos o cosmovision en la prictica y & la teoria del psicoandlisis (Cfr.
L. BEIRNAERT en su estudio Marxismus und Psychiatrie, Wort und Warheit, 1954,
p. 914, sobre los resultados y deficiencias de la psmoterapla marxista, usando la dis-
tincién método-teoria).

En Ja linea de la objetividad —que tanto hemos ponderado en Gorres— cabria
citar otra escuela: la de Szondi, y su anancologia. Este autor considera al hombre en
su totalidad y hace mis bien un andlisis del Yo y no solamente del Ello. El Yo es la
instancia més originaria y propia del hombre, tiene varias posibilidades para la
¢leccién de su destino. Tales posibilidades son los instintos, 1a herencia, el ambiente.
Estos elementos son factores de la vida real. Ahora bien, el Yo acepta o niega algu-
nas de estas posibilidades determinando —escogiendo— asi su destino personal. Quien
no ehge no tiene destino personal, porque él nace por la eleccién. El nombre no es
entonces un conglomerado de diferentes impulsos, sino un todo ongmano, el amo y
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1o el siervo de los factores reales ‘de su vida. (Cfr. L. Szono1, Mensch und Schicksai,
Wissenschaft und Weltbild, Janner-Fabruar, 1954, p. 15).

En la linea del hombre como ser espiritual y no meramente como ser biolégico,
«abria citar a V. E. Frankl, y su andlisis existencial.
. Dirfamos, para terminar, citando a Gorres, que s6lo teniendo en cuenta estos dos
aspectos, la totalidad y la espiritualidad del hombre, la psicologia profunda va a
poder “ayudar al hombre a transformarse a si mismo” (p. 276).

.] Kovacs, S. L

AnprE MaRrc, L’Etre et UEsprit. (197 pags). Desclée, Bruges, 1958.
AnprE HAYEN, La communication de Uétre d’aprés saint Thomas. (189 pags.). Des-
clée, Bruges, 1958.

’

La obra de Marc es la continuacién légica de las anteriores (cfr. Ciencia y Fe,
X (1957), p. 865), y su perfeccionamiento, porque en ellta estudia, desde un
un punto de vista mds sintéticoc —que es el de las relaciones entre el ser y el
espiritu— los mismos andlisis hechos en sus anteriores obras (introduccién, p. 15).

El titulo es la traduccién francesa —y moderna— de la palabra latina —tradi-
cional— que, en casi todas las lenguas, se traduce ontologia. Y su intencién es la
refutaciéon, la mais breve y completa posible, del idealismo (cfr. Scien. Ecc., 10
(1958), pp. 94-95, nota 18, puesta por el mismo Marc) .

Por eso, mds bien que resumir esta obra —de por si clara y equilibrada—, pre-
fiero observar de cerca esta refutacién, porque veo en ella una superacién del
idealismo que no es su mero rechazo, sino que es a la vez una especie de trascen-
dentalizacién del mismo realismo, en beneficio, no del idealismo, pero si del idea-
lista, Porque también en el idealista —y no, estrictamente hablando, en el idealismo—
hay algo de verdad (cfr, S. Thomas, In. Met., lect. 1, n? 275: “nullus homo tam
expers veritatis quin aliquid veritatis cognoscat”), que merece ser integrado en
€l realisimo, para hacer dc (sie una teoria mas humana y perenne,

Digamos por de pronto que Marc apoya su reflexién realista en el juicio (cfr.
J. Racerre, La mdthode véflexive et dialectique du P. A. Mare, Scienc. Ecc., 10
(1958), pp. 91 ss., con rotas del mismo P. Marc), porque, en el juicio, lo que hay
de intencional, implica (exige) lo real. Es importante, para entender la refutacién
que Marc hace del idealismo, entender esta concepcién del juicio como lugar pri-
vilegiado para el encuentro con -el esse (pp. 97-99, de la obra que comentamos),
porque asi se entiende el papel que el sujeto —tanto el idealista como el realista—,
o sea, el hombre que hace metafisica, desempefia en la biisqueda de su objeto, que es
el ser. ]

Las criticas que puede suscitar esta  concepcién intencional del punto de par-
tida de la metafisica (cfr. Scienc. Ecc., 7 (1955), pp. 102-103) , me parece que podrian
nacer de una concepcién demasiado realista de la metafisica tradicional. Este exce-
sivo realismo debe ser trascendido —no digo superado ni, mucho menos, rechazado—
no porque sea falso —como lo es el idealismo— sino porque no es ni perfecto ni
definitivo. Dicc muy bien Marc que el esse reale es la condicién apriori del esse
intentionale (tal cual éste se manifiestaien el juicio, como acto del espiritu que
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busca el esse); pero diria que hay una condicién apriori més trascendente, que
trasciende las diferencias de lo real y lo intencional, sin’ dejarse encerrar en nin-
guna de ellas, aunque esté contenido en ambas. El objeto definitivo de la metafisica
humana —que toma entonces el nombre de ontologia—, es este apriori summe
“trascendentale, al que se llega por convergencia de ambas tentativas, la realista y la
idealista, en lo que ambas tienen de verdaderas: o sea, el esse que esti en pero mds
alld de todo ser, sea real, sea intencional (cfr. Ciencia y Fe, XIV (1958), p. 302).

Marc ha acertado al apoyarse en el juicio, para dar el primer paso de lo
intencional a lo real (contra lo que le dice alguno de sus criticos, de que partiendo
del idealismo, no se lo puede superar; reedicién de la objeccién que Gilson hizo, en
su tiempo, al planteo critico de la metafisica de Picard, de Vries, etc.); pero ain
podria dar Marc otro paso, que vaya de lo real —dntico—, sin reincidir en lo inten-
cional —ldgico—, a lo onto-légico definitivamente tal.

Este fué el paso que Sudrez —adelantindose a su época—, di6 en la metafisica
tradicional, haciendo de ella una ontologia separada (pero no abstracta) de las
metafisicas tradicionales (sobre el sentido tomista de esta separacién, cfr. L. B.
GEIcER, Abstraction et séfaration d’aprés S. Thomas, RSPT. 31 (1947), pp. 3-40).
Y porque se adelanté a su época —excesivamente realista, cuando todavia no
existfa el idealismo verdaderamente peligroso— Sudrez no fué comprendido, no séle
por los tomistas —sus adversarios—, sino que ni siquiera por muchos de los que se
llaman ssu discipulos. Sobre este aspecto ontolégico del verdadero Suirez, recomen-
damos los estudios de J. ITurrioz, Estudios sobre la metafisica de Fco. Sudrez, Estu-
dios Onienses, Ofia, 1949, especialmente la conclusién de las pp. 159-160) . Este seria
un aspecto de Sudrez que Marc ignora,‘porque se atiene demasiado a un antiguo
estudio suyo, ya superado histéricamente, L’idée de I’étre chez saint Thomas et dans
la scolastique frostérieure, Arch. de Phil,, 10 (1933), pp. 13-20); y porque no parece
conocer ninguna de las obras de Iturrioz, el mejor conocedor de este tema. Pero
Marc no es —ni lo quiere ser— un historiador, sino un pensador personal que;
cuando cita, no afirma el valor: histérico de lo que cita, sino el valor sugestivo que
para €l tiene esa cita. De modo que, aunque podamos lamentarlo, no podemos echarle
en cara su desconocimiento del verdadero Sudrez; aunque si podemos notarlo, para
ayudar a otros a que se interesen en el tema.

Esta obra de Marc es.—como lo dijimos al“principio— clara y equilibrada. Un
indice de nombres, y otro de materias —bien escogidas— facilita su consulta. El
capitulo -central seria el que mas de propésito hemos comentado, titulado L’ontolo-
gique (pp. 97-115).

Es una obra actual, de vanguardia, del tomismo; y nos. recuerda otra, la de
B. J. LonErGAN, Insight (Longmans, Green, London, 1958, 2da. edic.). Aunque este
autor toma un punto de partida mds amplio, que es el de las ciencias, mientras
Marc .parte- de la psicologia humana; y su método —como nos lo advierte el mismo
Lonergan— es heuristico, mientras el de Marc es dialéctico (cfr. Ciencia y Fe,
13 (1957), pp. 365-366); pero el objetivo de ambos es teolégico, y tal que nos
Tecuerda otra obra tomista de actualidad, la de A. Hayen que vamos'a comentar a

continuacién.
s » o
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Esta obra de Hayen, La communication de ’etre, se ha venido preparando desde
hace mucho tiempo atras: desde su tesis doctoral L'intentionnel selon saint Thomas
(Desclée, Paris, 1942) no ha dejado de trabajar su idea en obras como Saint Thomas
et la vie de UEglise (Louvain, Inst. Sup. de Phil, Louvain, 1952), cuya traduccién
alemana (Knech, Frankfurt, 1654) importé algunos retoques, interesantes; en articu-
los de revistas (el ultimo, por ejemplo, La vocation philosophique du chrétien, Scienc.
Ecc., 10 (1958), pp. 5-22); y hasta en criticas a las obras de otros autores, ya alabando
ya criticando, segin que los otros insinuaban su propio punto de vista, o lo ex-
cluian. ) » ‘

Esta larga y lenta maduracién del pensamiento de Hayen, ha traido consigo
cierta dilatacién de su expresién escrita: tenemos en las manos s6lo una cuarta
parte de toda la obra proyectada, cuyo subtitulo es La métaphysique d'un théologien;
y va estd en prensa la segunda parte, L’ordre philosophique. de saint Thomas; a la
que seguirdn otras dos partes, mds independicntes de Santo Tomds, consagradas a
la metafisica personal de Hayen, aunquc siempre a la luz —original— de la meta-
fisica tomista (pp. 49-50).

La intencién neotomista de Hayen no teme terminar en algo que ya no serd
exclusivamente tomista: “la metafisica auténticamente tomista tanto més progresard
cuanto, haciéndose cada vez mds universalmente verdadera se haga menos exclusiva-
mente tomista porque se hard mas accesible y comprensiva para todos los pensadores
no. tomistas” (p. 45: el autor subraya el adverbio exclusivamente). Esta audacia
neotomista (cfr. cap. IV, La méthode de cet ocuvre, dondc demuestra ser radicalinen-
te tomista) ha sido respetada por los criticos, quienes se limitan solamente a criticar
algunas realizaciones concretas: o sea, cuando Hayen dice interpretar a Santo Tomais
y, en realidad, piensa ya por cuenta propia (ctr. Rev. Thom., 58 (1958), pp. 870-377).
Por mi parte, afiadiria que, por ejemplo en el comentario que hace al texto In
Boeth. de Trin., q.2,a.3, ad 5 (p. 79), se le escapa el sentido técnico —tomista—
que contiene la palabra mixtio: el mixtum siempre supone —en el sistema tomista—
la alteracién intrinseca de las dos partes que han entrado en su constitucién.

La intuicién fundamental de Hayen es revolucionaria: se trata nada menos que
de dar vuelta los términos que entran en juego en una serie de cuestiones discutidas
dentro del tomismo, y entre éste y los demds sistemas: por ejemplo, unidad y plura-
lidad de las metafisicas (o problema kaniiano), intclectualismo o voluntarismo, filo-
sofia y teologia, etc. Este viraje en redondo, este renversement de termes du probléme
(p. 54) propio del temperamento intelectual de Hayen), se venia anunciando hace
tiempo: por. ejemplo, en juicios que hacia a otros autores, sea que intentaran lo
mismo, sea que no se dieran cuenta de la necesidad de intentarlo (NRTh,, 77 (1955),
p- 318, acerca de Bettoni; ibidem, p. 319, acerca de Vancourt, p. 320, acerca de
Souriau y de Pitlot).

Supuesta esta intuicién tan revolucionaria, Hayen debiera renunciar a hacer
obra de historiador, y seguir hasta el fin su temperamento y su cardcter especulativo.
La historia que él hace s6lo lo es en un sentido muy personal: dirfamos que es una
autebiografia de sus especulaciones, donde nos cuenta qué penséd cuando estaba
leyendo un texto ajeno. Serian sus confesiones intelectuales, y no las exposiciones
critico-histéricas de las fuentes que maneja. La debilidad, pues, de este libro es
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histérica, si por historia se entiende la de un pensamiento como el de Santo Tomis,
y no meramente la personal de Hayen. En cambio, el lado fuerte de este libro —y
de los que lo seguirdn— es el esfuerzo-especulativo que representa, en la linea del
tomismo eterno, abierto a -los demds sistemas, sobre todo a los actuales y, en espe-
cial para los que dependen de Blondel (cfr. Rev. Phil. Louv., 56 (1958), pp. 107-108).

Por eso, seria de desear que Hayen redujera’al minimo sus referencias al pasado,
y explicitara al mdximo’sus propios pensamientos, pues éstos valen de por sf, y no
necesitan de tantas citas ajenas. Debiera imitar, por ejemplo, a Hengstenberg.'en su
ultima obra Sein und Urspringlichkeit (que en seguida comentaremos) quien, en
el tema de la causalidad, abandona la manera de hablar tomista —de causalidad
meramente eficiente— y recurre a la expresién moderna de causalidad creativa,
precisamente para hacernos entender mejor la concepcion tradicional (cfr. el prefacio
de Geiger, en la obra citada, pp. XI-XII).

M. A. Fiorito, S.1.

\

JEAN DANIELOU, Philon d’Alexandrie. (221 pags.). Fayard, Paris, 1958,

Estos wltimos afios la figura y la obra de Filén han adquirido un renueio de
actualidad. Numerosos ‘escritos, especialmente en América y en Alemania, han
tratado el tema. Filén, dice el autor, es una personalidad singular y rica que une
lz fe del Antiguo Testamento a la cultura helénica y ademds es un testigo del estado
del judaismo en la época en que aparece el cristianismo. Los manuscritos de Qumran
han arrojado ‘nueva luz sobre este ultimo punto.

Es curioso ver c6mo los diversos autores nos dan imdgenes opuestas. Es dificil

capiar una personalidad tan multiple y flexible. Nuestro autor, sin embargo, cree -

poder afirmar que la significacién global de su vida y de su obra ‘no puede dejar
dudas sobre sus sentimientos. Filén estuvo apasionadamente ‘consagrado a la comu-
nidad judia y a su fe. Toda su obra estd dedicada a explicar la Biblia a los judios
y a defenderla ante los paganos. Su judafsmo no tiene nada que ver con la tiesura
farisaica, ni con el fanatismo de los zelotes. Filén estd impregnado de humanismo
griego no sélo tedrico, sino también practico. Su sutil alegorismo extrae la fe de sus
padres de la bastedad semitica para revestirla_de las formas mas refinadas de la
tilosofia de su tiempo. Su empresa no deja de tener sus peligros.

Estudia el autor en el primer capitulo, La vida de Filén. La ambicién de éste
era umir la religién de Isracl, la cultura helénica y la ciudad romana. Su obra apo-
logética atestigua un universalismo religioso y un sentido misional profundos.

Fildn y su tiempo es el tema del segundo capitulo en que se investigan, basin-
dose principalmente en las obras del mismo Filén, las influendias que ejercieron
sobre ¢l el judaismo, el helenismo y la romanidad. Su judaismo tiene tres compo-
nentes: la Biblia griega y su exégesis alejandrina, el medio social de los Herodianos
y el pietismo de los Esenios. Filén interpreta la Biblia segiin las categorias de la filo-
soffa griega. El problema se suscita cuando se trata de determinar esta filosofia. EI
autor demuestra que Filén aparece cn sus obras como platénico ecléctico. Filon es
testigo de la ideologia imperial. ¥] emperador es un semi-Dios. La doctrina impe-
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rialista fue una fuente de dificultades y conflictos para los judios y mis tarde para
los cristianos. ) .

. En el capitulo tercero, La Biblia en Alejandria, estudia la principal actividad
de Filén, su interpretacion de la Biblia. A ésta acude en busca de la verdadera sabi-
duria, de la verdadera filosofia y de la verdadera politica. Filén es un testigo de
primer orden de la exégesis de la Biblia en la época del Nuevo Testamento. El
autor estudia por separado: la obra biblica de Filén, su método de interpretacién y
su lugar en la historia de Ja exégesis alejandrina. La Biblia de los LXX es el funda-
mento de la cultura religiosa judio-helenistica. En ella se encuentra la preocupacién
de adaptar la Biblia a la cultura- helénica. La exégesis -de Filén se sitia en una
tradicién que parece haber sido de una gran riqueza y variedad. El sabio judio se
opone a una interpretacién puramente literal, lo mismo que a una interpretacién
puramente alegérica ‘que no admite el sentido literal. Las interpretaciones en Filén
se pueden reducir a cuatro tipos principales: el sentido literal, la interpretacién cos-
molégica, la psicolégica y, finalmente, para los perfectos, la mistica.

El capitulo cuarto trata en detalle de La exégesis de Fildn, que es mirada con
suspicacia por la aplicacién prictica que hace de la cxégesis literal y alegérica. El
defecto fundamental de la primera estd en que Filén interpreta el texto biblico en
funcién de una cultura puramente helénica; y el de la segunda, en que carece total-
mente del sentido de la historia y que en vez de mostrar los acontecimientos del
Antiguo Testamento como la figura de los acontecimientos escatolégicos, como lo
hacfan en aquel tiempo los Apocalipses, ¢l ve el reflejo sensible de un mundo inte-
ligible intemporal. ‘

Pasa a tratar cn el capitulo quinto de l.a tcologia de Fildn, que representa una
sintesis notable. Constituye Ja primera tentativa de explicar los datos biblicos por
medio de los cuadros de la filosofia antigua de Platén, Aristoteles y los Estoicos Su
pensamiento, con todo, no es sincretista. Los diversos clementos los asimila en una
sintesis original.

El primer articuio de la filosofia biblica de Filén es la afirmacién de la tras-
cendencia divina. La esencia de Dios es incomprensible, pero se revela por su accién
en el mundo. El autor dedica especial atencién al estudio del tema tan debatido y
oscuro del Logos. Filén ha interpretado el Logos biblico bajo diversas influencias
filoséficas. E! Logos constituye una esfera intermedia entre el abismo del Ser y la
creacion propiamente dicha. Los dngeles pertenecen completamente al orden creado.
Con todo, forman un mundo aparte, dificil de determinar exactamente. El Cosmos
es también un otro mundo, cuya caracteristica es la oposicién entre lo sensible y lo
inteligible. El universo en su totalidad constituye ¢l gran Cosmos, del cual el Logos
es el Sumo Sacerdote. El hombre forma el microcosmo. No es una parte del Cosmos.
Es la imagen del Logos, como lo es el Cosmos. En la exégesis filoniana, la inter-
pretacion ‘cosmolégica y la psicolégica estdn puestas sin cesar en parangén. Filén
admite cierta connaturalidad ecntre Dios y la criatura, que no le pertenece a ésta por
su naturaleza, sino que es un puro don de Dios.

El judio alejandrino no sélo es un gran teélogo, sino que es, ante todo, de una
ardiente inspiracién mistica. El capitulo sexto, La Espiritualidad de Filén, lo pone
de relieve. Su chra es ei testimonio ‘de su propia experiencia y, al mismo tiempo,



90 —

de su especulacion que se esfuerza de dar a su experiencia una formulacién tedrica.

El interés de este aspecto de Filén es doble. En primer lugar, su espiritualidad
presenta puntos de contacto llamativos con la del Nuevo Testamento. En segundo
lugar, Filén es el primero que elaboré la espiritualidad de la theoria y de la
apatheta que Clemente de Alejandria, Evagro, Casiano trasmitieron. a la Edad Media.

En el ultimo capitulo, el séptimo, Filon y el Nuevo Testamento, el autor re-
coge algunos puntos esenciales en donde se dan contactos entre ambos y procura
precisar su alcance. Los escritos de S. Juan, los de S. Pablo y la Carta a los Hebreos
fueron escritos en griego y contienen especulaciones teoldgicas, cuya semejanza con
Ias de Filon saltan a la vista. En esto no hay nada extrafio, pues nuestros autores
han utilizado, para hacerles servir a la revelacién, los cuadros de la teologia judia.
Toda: dependencia directa aparece poco verosimil. El interés considerable de Filén
estd en que nos hace conocer el judaismo helenistico en el que se sitiian los escritos
del N. Testamento. De ahi proviene Que las semejanzas de vocabulario, concepciones,
imdgenes, sea grande. Esto vale ante todo del judaismo helenistico comtin, no de las
partes mds sistemdticas que s6lo dicen relacién a la Carta a los Hebreos. Después
Filén ejercerd un influjo directo sobre algunos Padres de la Iglesia.

Esta breve sintesis de un libro denso de contenido no refleja todo su rico y varia-
do contenido. El autor -apoya sus afirmaciones trascribiendo y analizando numerosos
textos de Filén. Tiene en cuenta los dltimos trabajos, principalmente la monumen
tal obra de Wolfson, Philo.

La contribucién de Daniélou es muy valiosa, no s6lo para los estudios filonianos,

sino también para la mejor inteligencia del Nuevo Testamento.
P. J. Sily, S.1.

v

M. VERDUN, El Peligro Psiquico. (391 pdgs.). Razén y Fe, Madrid, 1958.

Interno antiguo de los Hospitales de Paris, discipulo de L’Hermitte, Guillain,
Claude, misionero en China luego, y actualmente profesor en el Instituto Catélico de
Paris, es conocido el autor por su profunda labor en el campo de la caractereologia.

En su obra mds difundida, Le caractére et ses corrélations (Bailliere, Paris,
1950) se ocupa Verdun con notable esfuerzo analitico sintético, al que se suma un
amplio aporte de experiencia personal, de las correlaciones -entre las medidas del
cuerpo humano y los rasgos del caricter. En ella, puede apreciarse el trabajo desarro-
llado en integrar l1a escuela francesa (Sigaud, Baron, Mac Auliffe) con la de Taubin-
gue (Kretschmer), Pende y otros.

En su nueva obra, El peligro psiquico, cuya versién hispana- es presentada en
1a coleccién Psicologia-Medicina-Pastoral, subraya el autor, a la vez que las causas
psicosociales del desorden psiquico, €l peligro que entrafian sus portadores para la
sociedad y la familia. La vitalidad colectiva de ésta, su solidez, expansién y deca-
dencia, son decididas por el valor biolégico de los individuos que la componen v
dirigen. N

Rechazados los métodos inhumanos (Eutanasia, esterilizacién eugénica, etc....),
la solucién de los males; estd en la prevencién de las perturbaciones v el aporte de
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un tratamiento precoz para el sujeto afectado y de condiciones de vida mejores, a
1a vez que la sociedad aportaria para con él una mayor comprensién e indulgencia.

Para ello el examen pericial preconizado por el autor, que consta de un estudio
Psicoclinico acompafiado del Morfolégico-antropométrico, y de una fase de elabora-
cion matemdtica del que se desprenden las conclusiones.

En sintesis, una obra original de interesante bibliografia.

Cabe preguntarse sin embargo, si no se ha relegado aqui la labor de la medicina
interna’y del sacerdote. ;Puede un pronéstico, fundamentado en indices matemdticos
o en un solo examen psicoclinico, al parecer incompleto, tomarse como algo proba-
ble? Creemos que solamente una triple integracién del clinico, del psiquiatra y del
sacerdote, ha de aportar para el paciente un diagnéstico precoz y ajustado, acom-
panado de lo que el autor prevee pero deja de lado: el tratamiento eficaz.

Por ultimo, creemos que no sca quizds necesario, para comprender a los grandes
o pequefios desequilibrados de la vida mental, el conocer o no el resultado del
examen de salud bioldgica y psiquica. La experiencia diaria nos indica que la com-
prensién sélo es fruto de una madurez espiritual y psicolégica, y que no nacerd del
conocimiento o ignorancia de un diagnéstico. Mas bien probablemente fuese intere-
sante el aplicar el método, no al incomprendido, sino al intransigente e indignado

por los defectos ajenos.
Mariano N. Castex, S.J.

Juan Davip Garcia Bacca, Antropologiu Filosdfica Contempordnea (Diez confe-
rencias, 1955). (193 pdgs.). Instituto de Filosofia, Universidad Central de Vene-

aela, Caracas, 1957.

Este libro contiene la transcripcién de un cursillo de Antropologia Filosdfica,
dictado por el autor en la Universidad de Caracas. Conserva la estructura y el estilo
propio de una exposicién dirigida a un piblico heterogéneo. “Van, pues, aqui casi
tal cual se hablaron; y su autor aparece aqui como habla, no cual puede y suele
escribir” (Advertencia). Pero ello no impide que, a través de este conjunto de con-
ferencias, se manifieste un pensamiento riguroso, al cual nos tiene acostumbrados el
autor en otras obras mis técnicas, si vale la expresién, en torno al problema de la
esehcia del hombre, tal como es concebida por la filosofia céntempordnea, que es
tal como la concibe el autor.

Diez capitulos: los siete primeros son exposicién, por asi decirlo, inmediata y
directa del autor; y los tres ultimos, un comentario de las concepciones del hombre
segin Scheler, Heidegger y Sartre. )

Desde el principio aparece la idea central que el autor recoge de la antropologia
contempordnea. El hombre ya no es considerado como un “don de los dioses”, sino
como un producto natural, independiente, que tiene que arreglarselas por su cuenta.
Contraponiendo el hermoso mito del Prolidgoras de Platén con el de Asi hablaba
Zaratusira de Nietzsche, hace resaltar el autor la diferente actitud del hombre

' contempordneo ante su propia realidad y situacién en el universo, respecto del
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antiguo y medieval. Para éstos el hombre ha. recibido de los dioses o de Dios, una
naturaleza y esencia definida con las consiguientes normas y fin determinado. Para
el hombre contemporineo, que, en frase de Nietzsche, ha matado a Dios, ya no
existe ningtn lazo que lo ate, que lo defina o lo limite en sus aspiraciones, y parece
apuntar al infinito. “Para bien o para mal el hombre moderno se ha considerado
como ser perfectamente natural: que no ha recibido nada de nadie, que esta atenido
a sus propias fuerzas, y bajo su_propia responsabilidad. Y en este plan de un hom-
bre que no debe nada 2 nadie, que todo lo tiene en su poder, se ha verificado, entre
otras cosas, voy a hacer alusién a una sola, un desbocamiento hacia lo infinito sin
limite alguno” (p. 21). La tentacién tedrica de “ser como Dioses”, que reflejaban
los panteistas antiguos, para el hombre contemporineo, sobre todo después de haber
dominado Ja materia, descubriendo y dirigiendo a su capricho la energia nuclear y
transformando la materia en luz y la luz en materia, ha pasado a ser una tentacién
practica, de querer rehacerlo todo y dominarlo todo, tanto la técnica como la moral.
“En el fondo, la humanidad estd haciendo un supremo experimento: no el de ser
semejante a los dioses, que no da para gran cosa, sino ser en el fondo dioses en
persona. Experimento, no simple teorfa como hasta ahora” (p. 24) . )

Este planteo del primer capitulo, es repetido, con modalidades diversas y con-
firmado en los siguientes, en los cuales se analiza al hombre como tema y problema,
como ente y como ser, como ser en el mundo, como uno de tantos, particular indi-
viduo, singular y persona,.en cuanto esti dotado de un cuerpo, y en cuanto es
espiritu. El hombre contemporineo no es ya tema, es decir, hecho, determinado,
definido (p. 30), no es imagen de Dios ya hecha también (p. 31), ni siquiera por
su privilegio de mirar y hablar puede contentarse con ser un simple “altavoz del
universo”, un simple repetidor, en una palabra, “ no es tema; no es algo hecho,
derecho, inmutable y definitivamente catalogado, sino dichosamente, esperanzadora-
mente problema” (p. 44). Y esto no sélo en cuanto al cuerpo —vertebrado mami-
fero— (p. 43), sino también en cuanto al espiritu (p.- 44).

La misma conclusién saca el autor al distinguir en el hombre el ente y ¢l ser.
El ente es lo real, lo hecho y lo dado. El ser es posibilidad (p. 58). El hombre
contemporineo se tiene por ser y no por mero ente (p- 60) . En cuanto ser, se halla
abierto a todos los cambios posibles, dispuesto a ensayar todas las transustancia-
c.ones, no sdlo en lq corporal de su cuefpo y de la materia del mundo, sino e¢n o
moral. “La cuestién de la estructura del hombre, como ente y como ser, nos ha
conducido nada menos que a la energia atémica, y aun replanteamiento de nuestras
responsabilidades, a una nueva moral. Del tema del ser, al tema del deber” (p, 62).

El andlisis del hombre frente al mundo confirma el mismo punto de vista, es
decir, el de la total independencia y autonomfa del hombre, tanto en lo materiai
<Omo en lo'espiritual. El mundo ya no lo consideramos hecho, como los antiguos,
sino que lo hacemos, lo transformamos, El universo fisico, el universo humano y el
universo de la historia, los transformamos “a imagen, semejanza, planes y dominio
sefiorial del hombre *‘(p. 73). Antes todo era hecho por Dios y para Dios, y los
hombres éramos simples “pordioseros” (p. 75); el hombre era considerado siervo,
criado, criatura de Dios (p, 77). Ahora somos “realmente duefios y sefiores’;- el
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hombre no tiene ahora el antiguo temor ante el mundo, sino que lo “rehace a su
imagen, semejanzzi, valores, fines” (p, 77), Naturalmente, el autor \fe el prf)blema
que surge de este nuevo sefiorio del hombre sobre las fuerzas del 1.unverso, si no se
crean juntamente nuevos valores y nuevas normas; “la COHSGCU(?DCX& .seré, )" no rt?-
mota, que los hombres descendamos a una esclavitud numfa vista ni s.entx.da, mas
degradante y mds inevitable que la griega, romana y medieval —en ciencia, artte,
en politica, en religion, en filosoffa— “(p. 80). Tal vez con el a'nhfalo de apun ;r
{ma direcci()ﬁ de futuros valores, el autor en los tres capitulos sx;?rule.ntes trata' e
reforzar el valor del hombre como persona, la cual en altimo termmo'se defina
frente al Solo absoluto, retomando una expresion de Plotino .(p. 102)'..Fmaln'ael'1te,
después de un fino analisis entre cuerpo, alma, espiritu subjetivo, espiritu objetivo,

iri il ia cul-
espiritu objetivado, espiritu ahsoluto y espiritu personal, sefiala la necesaria

minacién del espiritu en los dos tipos posibles: Espiritu absolutf), iml?er.sonal,LZ
lo Hegel; y Espiritu Santo, de cardcter personal, segin la concepcntm crnstlax(lia.
interpretacién del hombre sigue siendo para Garcia' pacc?, l'a. 1msma,f.1a. e un
espiritu siempre abierto a la Infinitud, la de un espiritu mdl‘v1dua1 y finito, que
“estd desbordindose de su propia individualidad hacia un universo absolufamente
infinito y abierto. Somos, pues, termina el autor, una finitud que estd moviéndose,
viviendo y siendo en una infinidad” (p. 139), N

Esta impresién de apertura total la refleja también el autor en las exposicwnes‘
cenidas y precisas dentro de los moldes de una conferencia, sobre Sc.heler, Hexdeggc?r
y Sartre. El hombre contemporineo, por oposicién al hombre clésico, cuya esencia
se consideraba hecha, viene a resumirse en la contingencia, en la facticidad, en .la
problematicidad pura. Sintetizando el espititu del existencialismo y con resonancias
de Ortega y Gasset, repetird Garcia Bacca que toda la antropok?gia moderna, como
en Ultima afirmacién, culmina en la de que el hombre es el Gnico ser que hace de
su propia realidad problema (p. 192). A Gabriel Marcel le Lou'm famb,ién la
acentuacién del misterio ontol6gico, por el cual “el »hombrc, ja conciencia humana,
con la cual somos hombres conscientemente, no es mdas que una aventura del ser.
Aventura transitoria, puramente casual, porque si, absolutamente inexplicable”
(p. 192). Finalmente, toda la antropologia moderna se reduce, segiin Garcia Bacca,
a esta afirmacién: “El hombre es un ser y el tnico ser que es, para si mismo y en
si mismo, problema, que sabe trocar esencia en problema, existir en aventura”
(p. 193). N

Hemos tratado de dar objetivamente, en lo posible, un reflejo de la exposicion
de Garcia Bacca sobre la antropologia contemporinea. No es dificil adivinar que
aqui se transparenta la concepcién personal del autor. Tiene, sin duda, esta con-
cepcién en si misma el cardcter de una aventura, de un ensayo por llevar has.ta el
extremo las posibilidades del hombre, dejindolas mostrarse en todas su‘s Proyeccwnes
y libertad. Se apunta con frecuencia una orientacién hacia el Infinito, pero se
trata de una Infinitud que ha de ser alcanzada por el hombre, si nos atenemos a
la carrera desbocada que ha emprendido en la transformacién del mundo y.de si
mismo, sin reconocer barreras hechas. Con frecuencia maneja el autor el (?sulo ('ie
12 .pregunta, dejando mis que una afirmacién, un problema, una cuestién. Sin
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embargo, unc se pregunta, a su vez, si se puede tomar al pie de la letra la proyec-
cion hacia cambios sustanciales en la esencia del hombre, si el hombre puede em
serio proyectar hacia el futuro una transformacién total en su cuerpo y en su es-
piritu (p. 42, 44), si se podrd cambiar a la humanidad en tipo, género y espacio:
mentales en todos los dérdenes (p. 61), etc. etc. Més bien uno se interroga si en
medio de las posibilidades, nunca cerradas, de diversas maneras del ser del hombre,
no habri siempre algin denominador comin, un tipo o género o especie definido,.
sobre ¢l cual se muevan todos los cambios y el cual precisamente sea la posibilidad
misma de dichos cambios dentro de limites que el hombre como hombre no
podrd romper. Porque, a no ser que se trate de cambios como los que hasta ahora
hemos conocido entre el mundo antiguo, medieval y moderno, que siguen teniendo-
un comiin denominador perfectamente definido (y en cambios de este tipo estamos.
de acuerdo con el. autor), nos parece que la misma estructura éntica del hombre:
tiene sus propios limites, que no se ve cémo se pueden franquear. A veces el mismo
autor los indica. Cuando -habla por ejemplo del encuentro de los dos complejos:
filoséficos en la esencia del hombre, el de inferioridad por lo impotente que se
siente en algunos aspectos frente al mundo, y el de superioridad por las conquis-
tas que va rvealizando. Uno y otro son perjudiciales y exagerados. “Dando por
consecuencia general una especie de temperamento o humor ciclotimico u oscilante,
cual péndulo entre superioridad e inferioridad, oscilacién caracteristica de nuestra

¢poca. Ciclotimia ontolégica; temple dual existencial” (p. 66). Nosotros creemos..

que aqui apunta el autor a una realidad que el hombre, mientras sea hombre, no:
podrd superar. Y no es caracteristica de nuestra época, si no de las mis antiguas,
de las medias y de las modernas, y lo tendrin también las futuras, mientras exista
Ia humanidad. Pero no por tener una cierta esencia dejard sin embargo el hombre
de ser problema y aventura, y de ser animal metafisico, aunque sea animal racional
y aunque Jo sea a imagen y semejanza de Dios, pues a nosotros nos parece que pre-
cisamente esti aqui el comienzo de la gran aventura; al hombre se le da no todo
hecho, sino la posibilidad de realizar un programa y un ideal, en un ambiente de
pleno riesgo y plena responsabilidad. La aventura y la metafisica son esenciales al
hombre, porque se encuentra embarcado, por otro, en el ser.

La obra abunda en sutiles e interesantes descripciones o andlisis metafisicos,
como, por ejemplo, los que preparan la descripcién de la persona en el Capitulo V,
y la distincién entre ente y ser, para todo lo cual el autor utiliza sus excelentes
conocimientos de la filosofia clisica y de la contempordnea. La obra, en todo caso,
refleja, sin estridencias ciertamente y con la moderacién conceptual caracteristica
del autor, la actitud predominante en la antropologia contemporinea.

L. Quiles, . I.

Perer HENRICL, Hegel und Blondel. (208 pégs). Berchmanskolleg Verlag, Pullach,
1958.
La intencién del autor estd claramente expresada en las primeras paginas de
su obra. Al abordar el problema de las relaciones de la filosoffa con la teologia,
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su intencién no es apologética —en defensa de la respuesta escoldstica, que subor-
dina la filosolfia a la teologia— ni estrictamente especulativa —sistemdtica y
exhaustiva—, sino histérica: ejemplarizar la cuestion discutida en dos personajes
concretos que sean tales que de ellos se pueda sacar una conclusién que los tras-
cienda (p. 4). Por una parte, ha escogido a Hegel; y de éste, la Fenomenologia del
espiritn (a la que considera como la cumbre de su Enciclopedia, y la que se presta
mejor para descubrir Ia estructura de su pensamiento). Y por la otra, ha escogido
a Blondel, cuya 4ccidn tiene, en la obra del pensador catélico, una situacién seme-
jante a la escogida en Hegel.

La intuicién concreta del autor —el paralelismo entre Hegel y Blondel, en las
dos obras citadas— cuenta con cierta bibliografia (que Henrici cita, pp. 4-5); pero
todavia resulta interesante seguir esa intuicién, porque ese paralelismo no parece
nacexr de contacto histérico, ya que Blondel parece no haber leido a Hegel (p. 5,
nota 5); y todavia mds interesante, porque oculta una profunda divergencia, que
hace de ambas obras una discordia concors, rica en consecuencias (p. 6).

El objetivo primario del autor seria la buisqueda de las causas de esa discordia,
y su necesidad (p. 6); y luego, la estructura de las respectivas dialécticas, asi como
sus relaciones con la revelacién cristiana, o sea con el misterio, el testimonio, y la
historia que caracterizan al cristianismo (p. 7); y, finalmente, sus presupuestos, para
ver si son filoséficos —y en qué sentido— o si ya son teoldgicos (p. 8). Por eso
‘el capitulo central de esta obra seria el cuarto, Zweierlei Metaphysik (pp. 164-188),
al que sc orientan los precedentes (como se nota por las continuas referencias a los
mismos); mientras el cap. V, como lo dice el titulo Methodologische Korollar, es
una espécie de apéndice, al que siguen —como complementos de doctrina— los
excursus que tratan de sendos aspectos de la obra de Hegel y Blondel: la estruc-
tura de la dialéctica hegeliana, segin la critica moderna; el elemento dindmico en
la dialéctica blondeliana, la necesidad de lo sobrenatural segin Blondel; y el fun-
damento biblico-teolégico de la dialéctica hegeliana.

La conclusién de Henrici, acerca de la apertura del sistema hegeliano y blonde-
liano para con la revelacién como tal, (misterio, testimonio e historia) es negativa
en cuanto al primero (pp. 166-168, 172-173, 176-178), y positiva en cuanto al segundo
(pp. 169-171, 173-174, 178-179). ' :

Un indice de autores (la bibliografia, clasificada en obras y estudios, estd al
principio), y otro de términos técnicos en ambos autores estudiados, facilitan la con-

sulta de esta obra.

La obra descansa sobre una intuicién' metédica, expresada en el prefacio: la
filosofia es una reflexién sobre la realidad de los hechos, entre los cuales hay uno
—el de la revelacion— que es el prototipo de realidad; de modo que el juicio hist6-
rico de un sistema filoséfico se puede y debe hacer segiin la cabida que en ¢l tenga
ese hecho sine qua non. No se trata de comparar —como lo hacen otros historiado-
res— el contenido filoséfico de un sistema con el contenido revelado, sino que se
trata de juzgar su apertura al hecho sin mas de una revelacién. En la primera forma,
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el historiador —cristiano— de la filosofia, tendria que conocer la teologia ._cristia-
na— para poder hacer ese juicio (ademds de conocer lo que es propio de su
oficio, que es el sistema filosofico ajeno); mientras que en la segunda forma indicada
—propiciada por Henrici—, le basta conocer la estructura general de cualquier
posible revelacion —y la estructura del sistema enjuiciado—, cosas ambas que no
exceden los Iimites de su competencia propiamente histérica.

Pero, ademds, respecto del mismo sistema filoséfico enjuiciado, este segundo
método de critica histérica conduce a resultados mas definitivos: el historiador se
limita a investigar lo que un sistema puede dar de si, en absoluto —o. lo que no
puede dar, en ningtin caso— trascendiendo sus realizaciones concretas, que son
siempre dificiles de precisar de una manera definitiva.

Y, anadiriamos todavia, este segundo método tiene, respecto de Ja misma filo-

soffa perenne, la ventaja de permitirle integrar, sin desintegrarse nunca a si misma,’

los aportes de sistemas magistrales nacidos aparentemente fuera de ella -—por. reaccio-
nes extremas contra-una situacién demasiado concreta de dicha filosofia perenne—,
pero que pueden desembocar —directa o indirectamente, a través de otras reaccio-
nes ulteriores— en la misma filosofia perenne, engrosando su caudal histdrico.

Tal fué —dirfamos nosotros— el método histérico de los grandes escoldsticos,
sobre todo los del siglo XIII, que buscaban siempre la intentio auctoris: 1o que
querfan —o podfan querer— decir los filésofos anteriores, y no meramente lo que
decian. Como por ejemplo Santo Tomds, cuando dice de Anaxagoras que su opinién
es verdadera en lo que no dijo,"y falsa en lo que dijo; de modo que, si se busca lo
que quiso decir —es decir, 2 lo que tendia su pensamiento, aunque no llegara
a decirlo—, su dicho parecerd mas admirable y sutil que el de los filésofos que lo
precedieron (cfr. In Met., lect. 12, nn. 194-196). O, para decirlo con palabras de
Henrici, los grandes escoldsticos siempre buscaron, sobre todo en el adversario, no
tanto el mero contenido verbal del autor, cuando las lineas de fuerzas que estructu-
raban su _pensamiento.

Es verdad que, aun aplicando este método, Henrici ha llegado a un resultado
negativo respecto de la filosofia de Hegel, en su relacién con el cristianismo (véanse,
sin embargo, los wiltimos matices a este juicio negativo, p- 188). Pero serd siempre
un método abierto a otros juicios mas benignos, «omo, —para citar un ejemplo, que
Henrici no tiene en cuenta— lo anuncia de continuo Fessard, respecto de Hegel y

su concepcién de la historia (cfr. Ciencia y Fe, 14 (1958), p. 546).

M. A. Fiorito, S.1.

Arox GurwitscH, Théorie du champ de la conscience. (347 pags.). Desclée Bruges
1957.

‘ No se trata de un estudio sobre la fenomenologia, ni de psicologia fenomenols-
gica (que supondria atin la actitud natural, cfr. p. 819), sino de una teoria fenomeno-
ldgica del campo de la conciencia. Andlisis descriptivo por tanto, segiin el método de
Husserl, que partiendo de los datos de la psicologia moderna (no siempre tenidos
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suficientemente en cuenta, segun R. Frances, Journal de Psych. 55 (1958), p. 228),
desemboca en una “teoria estrictamente formal de la organizacién” de la conciencia,
determinando las estructuras invariables de la misma. Anilisis enfocado ante todo

“a la descripcién del “fenémeno de contexto”.

Las dos primeras partes estn escritas en una perspectiva psicologica: en ellas
se estudian los problemas generales de la organizacién de la conciencia, establecida
como elemento autdctono de la experiencia, y la psicologia de la forma. En la tercera
se hace el puente entre las perspectivas psicolégica y fenomenolégica, subraydndose
el sentido de la reduccién fenomenolégica. Es de gran interés la interpretacién
husserliana del abandono de la “hipétesis de constancia” por la Gestalitheorie, y el
cotejo entre la nocién jamesiana.de object de pensamiento (opuesta a topic), y la de
noema: tanto las intuiciones de James como las de.la teorfa de la forma alcanzan
su plena inteligibilidad en la actitud fenomenoldgica, trascendental.

La cuarta y quinta partes son los verdaderos aportes fenomenolégicos. La prime-
ra desarrolla una fenomenologia de la percepcion  (comparable a la de Merleau-
Ponty), la otra analiza el campo temdtico, su estructura y sus relaciones con el tema
y €l margen (los tres dominios de la conciencia), Para dar cuenta del fenémeno de
contexto, el autor hace uso de la nocién de relevance (término inglés que encuentra
intraducible), siendo el tema el centro de referencia de esa relevance. La unidad
de los tres dominios de la conciencia se deberia exclusivamente a la continuidad
temporal d¢ la corriente de la conciencia.

A partir del concepto de contexto, considera en la sexta parte ¢l fenémeno de
los drdenes de existencia (en sentido husserliano, de horizonte de la conciencia),
interpretando fenomenolégicamente las “finites provinces of meaning” de Schutz.
Existencia significaria esencialmente “existencia al interior de un sistema o de un
orden unificado por relacién a principios especificos de relevance”, y poseeria con
respecto a esos Ordenes, una mnidad de significacién analdgica.

En la conclusién el autor espiga las aserciones de las Giltimas partes enfoc{indolas
a la consideracién de la conciencia marginal (es decir, que posee una copresencia
con el tema, pero no una relacién de relevance como el campo temitico), y en ella
encuentra invariablemente tres ordenes de existencia: la corriente de conciencia (6
tiempo fenomenal), nuestra existencia corporal y el munda perceptivo,

¢Llegamos asi a la afirmacién de verdades que ya nos eran conocidas? (cfr. la
nota critica aparecida en Rev. Mét. Mor., 63 (1958), p. 499). Pero el valor estd en la
elucidacién, y en el caer en la cuenta de lo vivido, debido al método fenomenolégico.

Esperamos el estudio que el autor nos promete acerca de los tres érdenes de
existencia que estructuran invariablemente la conciencia marginal, ya que —segan
su afirmacién— de alli debe partir la fénomenologia para dar cuenta de la actitud
natural. Trabajo que, como el presente, no dejard de interesar a fenomendlogos,
psicélogos y filésofos, aunque no comulguen totalmente con las posiciones del autor.

. Juan Carlos Scannone, S. I
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ALBERT AUER UND BEpA THuUm, Weltbild und Metaphysik. (143 pdgs). DPustet,

Miinchen, 1958.
HaNs E. HENGSTENBERG, Sein und Urspriinglichkeit. (168 pags.). Pustet, Miinchen,
1958.

Estos libros forman una nueva coleccion, titulada Biicherei der Salbzburger
Hochschulwochen. . )

Respecto del primero de los libros mencionados, el mismo editor nos advierte
que sus dos autores son distintos en su método y en su problemdtica: el uno, mas
concreto e histdrico, y el otro, mds especulativo y abstracto.

El primero de los dos autores, A. Auer, se ocupa de la concepcién del mundo
corriente entre los filésofos (alemanes) y la clasifica en diversos tipos; y luego nos
hace ver la necesidad de buscar un fundamento Gltimo —metafisico— al mundo que
es objeto de todas esas filosofias.

El segundo autor, Beda Thum, mis pr(_)fundo, partiendo de una concepcién
orriente que la ciencia moderna se hace del mundo, trata de demostrar la necesidad
de una metafisica —o cosmologia— del mismo mundo, abierta a otro mundo —el
divino— que es el ultimo fundamento del primero. Como se ve, Beda Thum intenta
aqui una superacién de la ciencia, que la haga desembocar en una metafisica. Po-
driamos aqui recordar el trabajo, igualmente profundo, del mismo autor sobre .Ja
relatividad, y la concepcién cientifica y metafisica del tiempo (Sapientia Aquinatis,
IV Congr. Thomist, Intern., Roma, 1955-1956, pp. 181-190).

% & #

Pero pasemos ya al otro libro, que es mas importante: un estudio singular, en un
punto de la doctrina tradicional —la creacién— que forma parte de un esfuerzo
total del autor, en orden a enriquecer la escoldstica —en especial, la de Santo
Tomds— con lo mejor del pensamiento moderno, —en particular, el fenomenolo-
gico—: dirfamos que Hengstenberg, apoyado en los mejores filésofos de hoy, estd
haciendo’ con Santo Tomés lo que éste —usando a Aristételes— hizo con San Agus-
tin: Jlegar a las mismas conclusiones —las tradicionales— por otros caminos mis
actuales.

Para entender plenamente este esfuerzo, hay\que tener en cuenta las otras obras
del mismo autor (como ¢l se lo advierte a un critico a propésito de su categoria
peculiar de la constitucion: cfr. notas 11, 15, 68, etc.). Citemos dos de ellas: Philoso-
phische Antropologie (Kohlhammer, Sttugart, 1957), porque en ésta nos resume su
concepcién antropolégica fundamental (cfr. Stim. der Z., 161 (1957-1958), pp. 236-
237); y Der Leib un die letzten Dinge (Pustet, Regensburg, 1955), porque aqui expo-
ne su teoria peculiar sobre la unién del alma y el cuerpo en el hombre.

Ademis, hay que saber que el esfuerzo del autor se orienta hacia una sabiduria,
que no es una mera filosofia (deseo del saber), ni algo distinto (tertium quid) de
la filosofia y de la teologia, sino su nueva unidad (p. 121): toda ella filosofia, y toda
ella teologia; o también una filosofia iluminada por la teologia, y una teologia
expresada filoséficamente. Por tanto, todo su pensamiento no puede encontrarse
en este libro que comentamos, que es meramente filos6fico (si exceptuamos un
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tinico y breve capitulo final sobre las relaciones de -la filosofia con la teologia, y las
ocasionales referencias a ciertos temas propios de la revelacién).

_ El punto de vista del autor es mds humano (personalista) y menos mundano
(fisico) que el de la escolastica medioeval; y nos recuerda el esfuerzo de A. BRUNNER,
en Stufenbau der Welt (Herder; Freiburg, 1950, cfr, Ciencia y Fe, XII-48 (1956),
pp- 85-87). En la escala de seres reales, cuyo comienzo estd en el limite maximo del
no ser que es (la contingencia en cuanto tal), y cuya cumbre trascendente es Dios,
Hengstenberg —como el citado Brunner— comienza —diriamos— en la mitad de la
escala, o sea en el hombre; y en éste, en la experiencia de la creacién artistica, tipica
del hombre, y analogado principal de la creaciéon divina (pp. 18, 48 ss., etc; véase
el indice de materias, en la palabra. Schdpfung). Tema actual éste de la creacion
artistica, como lo demostrd el IXe. Congrés des Sociétés de Philosophie de Langue
Frangaise, en el primero de sus temas, L'activité artistique (Etud. Phil, (1957),
n. 3, pp. 5-135). Y tema que otros tomistas han abordado tltimamente: por ejemplo
De Finance, Remarques sur Uemploi des mots créer et création, Rev. Phil, 12
(1957), pp. 69-72; y sobre todo, 4mour, volonté, causalité, Giorn. di Met., 13 (1958),
pp. 1-22, donde De Finace propone un enfoque antrolégico de'la causalidad, seme-
jante al de Hengstenberg. Asi como otros autores, no tomistas, de un punto de
vista mds psicolégico y menos metafisico, como la escuela de Ascona (Suiza), par-
ticularmente en Eranos-Jahrbuch, 1956, Der Mensch und das Schépferische (Rhein
Verlag, Zurich).

El método del autor que comentamos es el fenomenolégico: por tanto, la cate-

goria que mis usa es la de la relacion: comienza por definir la creatura por su

relacion de origen respecto del creador; vy, luego, estudia la misma relacién de
causalidad de fundamentacidn (que considera insuficiente) para terminar en la rela-
cién de comunicacidn, como la mds adecuada. Véase, a este respecto, lo que dice
Geiger en el prologo, sobre el abandono de la categorfa meramente causal, pp. XI-XII;
y sobre el mismo tema de'la causalidad en Santo Tomias; véase B. WELTE, La foi
philosophique chez Jaspers et saint Thomas (Desclée, Bruges 1958, pp. 202, 207-

- 209, 211, 213-214, passim).

En realidad, nos parece que la fenomenologia es un método - auténtico; pero
que supone, no tanto légica cuanto humanamente, que el mismo que la use —si no
quiere errar o divagar— haya hecho antes la metafisica. Nuestro autor intenta una
superacién ——que no sea una negacién— de la escolastica y su metafisica, por medio
del pensamiento moderno —en especial, por la fenomenologia—, y tiene derecho a
intentarlo; pero, en realidad, si la supera, es porque se apoya en ella. Como decia
un medioeval, Bernardo de Chartres, “vemos... mds cosas que los antiguos, y cosas
mis lejanas, no por el mayor alcance de nuestra vista, ni por la elevacién de
nuestra propia talla, sino porque ellos nos elevan al subirnos nosotros sobre sus
hombros, y nos colocan atin mds alto que su gigantesca altura” (cfr. E. GILSON,
Lesprit de la philosophie médicvale, Vrin, Paris, 154, p. 462). Hoy en dia, podemos
hacer una fenomenologia de la interioridad, porque otros —que son nuestros maes-
tros— han hecho ya la metafisica de la exterioridad. Y nuestro lenguaje fenomenols-
gico es mds humano (personal) porque ha sido depurado de su mundanidad (fisica)

-por un previo y acertado uso metafisico.
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El acierto de Hengstenberg en este libro, como el de otros contemporineos; -

es el haber sabido construir sobre el pasado, sin destruirlo: su esfuerzo actual es
un nuevo ejemplo de filosofia perenne (cfr. Ciencia y Fe, XIV (1958), pp. 511-314),
que tanto se podria llamar un aporte de la fenomenologia a la filosofia cristiana
(cfr. el prélogo de Geiger, p. X), como también a la inversa, como lo hace el mismo
Hengstenberg en su articulo titulado Aportacion cristiana a la fenomenologia, Orbis
Catholicus, 2 (1958), pp. 480-511.

El libro, ademis del exacto prélogo de Geiger (pp. 11-13, traducido a continua-
cién del francés al alemdn), tiene una breve introduccion del mismo autor: prélogo
¢ introduccién sittian muy bien el pensamiento del .autor. El cagitulo primero hace
la fenomenologia de la creacién humana. El capitulo segundo. pasa, por analogia, a
la creacién divina. Y el capitulo tercero, abre la puerta a los datos revelados. Cierra
el libro un doble indice alfabético: uno de autores citados, y otros de materias (este
iltimo indice es muy util, perque son muy acertados los términos técnicos es-
cogidos).

Las notas al texto.han sido puestas, segiin la costumbre alemana, al fin del
libro. Lo lamentamos, porque la lectura de un autor como Hengstenberg, cuyo pen-
samiento no se agota en ninguna frase, necesitaria tenerlas mas cerca del libro, en

el mismo texto.
M. A. Fiorito, S.L

ANDREAS SNOECK, Beichte und Psychoanalyse, mit einem Anhang von J. M. Hollen-
bach Schuld und Neurose. (168 pdgs.). Knecht, Frankfurt, 1958,

He aqui una obra que da a conocer en concreto cémo puede la teologia apro-
vechar los verdaderos resultados del psicoandlisis para la vida sacramental. Esto es
posible si la teologia y la psicologia mantienen sus limites y usan sus propias leyes
y métodos. La objetividad —en el psicoandlisis, resultado del buen manejo del méto-
do analitico— tiene que guardar la distancia conveniente, rechazando todo intento
para mezclar las tareas propias del psicoandlisis y 1a de la teologia; asi en las elabo-
raciones cientificas, teoréticas, como en la vida pPyactica. Solamente por este camino
podran ayudarse mutuamente. La realizacién de esta actitud caracteriza la obra de
Snoeck en el caso tan ficil de la relacién entre confesién y psicoandlisis. En la vida
prictica, se cruzan las actividades del psicélogo y del sacerdote. Las tareas de ambos
son bien diferentes: la del sacerdote es de orden sobrenatural, la del psicélogo de
orden meramente humano. El resultado de la obra del autor es especialmente la
determinacién exacta, teorética y practicamente, de las dos tareas.

El autor soluciona el problema en seis capitulos: 1. Trata la confesiéon sacra-
mental. Sus descripciones psicolégicas, en la presentacién de la teologia de la confe-
sién, son muy claras. La conclusion de esta parte es la siguiente: la confesién no
solamente es un medio de la salud sobrenatural, sino también, desde el punto de
vista natural, un medio para la salud del alma humana, y para su psiquismo. 2. Tra-
ta del didlogo psicoanalitico. 3. Después de mostrar algunas identidades aparentes,
explica este capitulo, con una claridad brillante, las distinciones fundamentales. Los
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capitulos 3 y 4 tratan de las tareas propias del sacerdote y del médico, sus caracte-
risticas y la posibilidad de cooperacién. En las Wltimas pdginas, sefiala el autor el
problema del escrupulo. En el final del libro encontramos un articulo de Hollen-
bach, tratando el problema del pecado y de la neurosis. La bibliografia es una
ayuda para un estudio de las cuestiones particulares suscitadas en la obra.

* * *

En el trato del aspecto teologico de la confesién sacramental, menciona propie-
dades teoréticas y practicas actuales: por ejemplo el caricter comunitario de la peni-
tencia, y el social de la absolucién. Dejando estos datos, voy a limitarme a mencionar
las distinciones entre la confesién y el psicoandlisis.

1. ElI psicoandlisis es una forma determinada de la psicoterapia, una manera de
tratar enfermedades animicas. La confesién es un sacramento, una manera de perdo-
nar los pecados de la persona por una sefial externa, ciltica, que resulta de la obra
redentora de Cristo. La confesién trata de actos humanos, y mira la responsabilidad.
El psicoandlisis no trata, en este sentido, del pecado. El psicoandlisis es una autocu-
racidn humana, un conato para alcanzar la salud en la enfermedad, y para evitar
perturbaciones animicas. Aqui la consideracién de los actos queda fuera del cardcter
malo y bueno de los mismos (p. 72).

2. El sujeto del psicoandlisis es el enfermo, quien busca la salud; el sujeto de
la confesion es ¢l pecador, quien busca el perdén de sus pecados cometidos libre-
mente. El sujeto del tratamiento psicoanalitico no es toda la persona sino la psijé.
“El sujeto del psicoandlisis es Ja personalidad, pero no en su micleo espiritual, sino
en su plano psiquico” (p. 74).

3. Owa distincién: Ja persona del sacerdote (que perdona en el nombre de
Dios) es distinta a la del médico (que ayuda como hombre). Al médico pertenece en
este caso la enfermedad y la salud; al sacerdote, el pecado y la gracia.

4, Hay una gran distincidn estructural, segun la diferentc relacion médico-
enfermo y sacerdote-penitente. La diferencia entre estas dos relaciones reside en la
manera dél encuentro (atmoésfera de confianza) entre las dos personas. En la confe-
sion, se encuentran en el plano religioso, interviniendo la propiedad de la persona:
¢s el encuentro entre el pecador y Cristo; su caracteristica es la misericordia, la
confianza y el perdén. En’ el didlogo psicoanalitico, se encuentran dos hombres, dos
personas; y alli se manifiesta mds bien el Ello que el Yo del enfermo.

El autor trata con mucha claridad las conclusiones prdcticas de la elaboracién
teorética de la relacién confesi6n-psicoandlisis. Sacerdote y médico tienen sus propias
[areas,bpero también es precisa la cooperacién entre ellos, El médico no puede hacer
el trabajo del sacerdote, aunque en ciertos casos puede preparar el camino hacia
la direccién espiritual del enfermo. El sacerdote tiene que reconocer la enfermedad
psiquica, y distinguirla de problemas religiosos; y, a veces, aconsejar al enfermo

provechar la ayuda de la terapia psicoanalitica. '

El autor toca algunos problemas psicolégicos como la culpabilidad, la angustia,
el escripulo. En este caso la teologia pastoral no puede prescindir de los datos b4

resultados del psicoanilisis.
J. Kovacs, S8.1.
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H. Burss, Pastoral psiquidtrica. (445 pags). Razén y Fe, Madrid, 1957.

Una obra esquémétik:a, completa y concisa, es la Pastoral psiquidtrica de Bless,
fue nos presenta hoy la coleccién Psicologia-Medicina-Pastoral. No es ciertamente un
tratado exhaustivo sobre el tema, pero si un manual completo de sumo provecho
para todo sacerdote. Se ha de tomar la presente obra como una ayuda al sacerdote
en su labor de guiar las almas por el camino de la salvacién. El sacerdote-confesor,
guia de almas, no tiene como unica obligacién de su ministerio absolver los peca-
dos de su penitente. En el sentido més estricto de la palabra, es un médico que ha
de dar a su enfermo —el penitente— remedio adecuado para la curacién de su
mal. Los pecados, las imperfecciones, tienen a veces su raiz y causa en una enferme-

dad de indole fisico-psicolégica. Hasta ella ha de llegar el sacerdote para cumplir

con su musién. Es cierto, como dice Donat, que “se da por descontado que el sacerdo-
te no ha de proponerse la curacién de las enfermedades nerviosas y de ninguna otra
enfermedad, pero debe estar en condiciones de apreciar ‘sus repercusiones sobre la
vida religiosa, y de conocet la manera cémo podrd intervenir ttilmente en este te-
1reno. En casos de naturaleza. complicada, el sacerdote aporta una ayuda preciosa al
medico. Una inteligencia juiciosa que permita trabajar en su propio dominio, no
podrd menos de dar los mejores resultados”. También es cierto que la curacién
de las almas es un trabajo del orden sobrenatural donde juega un papel preponde-
rante la gracia. No son los medios naturales los que han de dar la eficacia a esta
labor, sino el mismo Dios. La preparacién natural es un medio importantisimo para
la actuacién de la misma gracia, pero no absolutamente necesario,

El método- pastoral que pone de relieve el autor se puede reducir a tres puntos:
1, resonancias psicolégicas del sacerdote en el enfermo; 2, investigacién de las causas
de las manifestaciones defectuosas; 3, la accién conjunta del sacerdote con el médico,
que es sumamente eficaz segiin lo demuestra la misma practica.

1. Para hacer bien a las almas, sobre todo a enfefmos nerviosos, ante todo hay
que ganarse su confianza. La persona que se acerca por primera vez al sacerdote
para solucionar sus problemas, llega impresionada, no sélo por la preocupacién de
su problema, sino también por la acogida que tendra.

Si el enfermo no tiene confianza en el sacerdote, no admitird su direccién. Esto
es cosa ficil en algunos, pero en otros habra que}rencer resistencias. Si el sacerdote
recibe sus confidencias con afabilidad, como si fuese suyo el problema, con preocupa-
cién real de quien quiere llevar un alma a Dios, despertard en el confidente profuh-
da y sincera confianza. Esta confianza del dirigido permitird recibir las directivas
del sacerdote a su tiempo como normas de pleno valor. Lo cual no significa con-
descender con las arbitrariedades del paciente. Solamente dar la impresién real de
ser comprendido y con pradencia ir eliminando aquellos elementos que no pertenecen
2’ la substancia de la enfermedad para aplicar oportunamente los remedios mas
eficaces. i ’

2. Ubicar la causa de los males es quizd una tarea dificil para el sacerdote; de
aqui I tentacién de dar una solucién al problema, correspondiente a la primera im-

]
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presién externa. Como es légico, ficilmente no se encuentra en conta.cto 'con la causa
originaria, sino solamente con un efecto ultimo, o ain con .una aparlenm‘a del verda-
dero problema. El sacerdote no ha de dar tanta importancia a hechos zusladosf aun-
que éstos sean pecados. El pecado es el efecto de una causa que .puede -ser varia. En
algunas personas, una actitud errénea, en otras una circunstancia pzllrncular, en r.xo
pocos una enfermedad de indole psiquica. Aqui es donde ha de aplicar e’l .remedlo,
donde ha de poner todé su atencién y enérgica accién para obtener un éxito total,
y hacer desaparecer el pecado.

3. En mas de una oportunidad, el sacerdote y el médico han de trabaja.r con-
juntamente por la doble accién que se ha de realizar en el enfffrmo: la curacién de
la enfermedad psiquica y la orientacién en el camino de la gracia. N.aturaleza y g.ra-
cia unidas en la misma finalidad de conducir al hombre a la salvacién y perfeccién
propia. Pero como muy bien anota el autor la santidad del individuo puede encor?-
wrarse dentro de la misma enfermedad, puede ser que Dios pida a un alma la santi-
dad por ese camino. .

Ante el enfermo que tiene desviaciones™ exageradas en sus expresiones de pie-
dad, o demasiados actos de rezos, o suma indiferencia, aconseja el autor llev?rlos
con paciencia 2 un justo medio de equilibrio procurando .al que reza demasiado,
hacerle ver la importancia del trabajo y al indiferepte, quitdndole Ja causa de Sl;
indiferencia. Queremos afladir algo mas a lo indicado por el aut(?r: acostumbr’ar al
enfermo a orar. No a expresiones meramente vocales sino a sentir la presencia de
Dios en todas las cosas. Para el inclinado a demasiados rezos servird para ‘bufcar ese
equilibrio en las cosas que lo rodean como expresiones de Dios. .Para el m-dlfer;nte
para adquirir el verdadero sentido de lo humano en su relacion cor.1 Dl.OS. iira
ambos servira de resorte para expresar la causa motiva de su exageraciéon indebida
y para encontrar en la misma prictica la solucién a su dificultad. ’

Un defecto que se nota en la lectura de la presente obra es c1er.ta falta de
claridad debida a la demasiada esquematizacién de las expresiones. El sujeto no ve.r-
sado en muchos aspcétos no llega a formarse una idea exacta de lo que desea decir.
Mucho aclaran los ejemplos, pero a éstos les falta la aclaracién pastoral. Se ;::resenta
el ejemplo como algo estdtico y el lector espera una orientacién en la solucién del
caso presentado.

Muy util creo es pres"entar a los lectores el indice de capitulos de la‘ presente
obra: In'troducci()n: La psiquiatria Pastoral; 10 capitulos que trata.n respectivamente:
Psicopatologia y DPsicologia; Etilogia; Responsabilidad Moral; Smtomato?ogia; I_:as
diferentes formas Psicopatolégicas; El escrupulo; Psicopatologia Sexual; Psicoterapia;
Los cuidados religiosos que hay que prestar a los enfermos nerviosos y .psicé.patas; .La
higiene mental. Remata el libro una provechosa bibliografia y un indice smtemétnco
muy detallado,

A la bibliografia del autor, quisiéramos afiadir el libro Psychologie .et Pastorale
(Nauwelaerts, Louvain), con temas de interés —y de caricter introductorio— para el
sacerdote que tiene cura de almas.

H. Salvo, S. 1.
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ErRwiN RINGEL, WENZEL VAN  LuN, La Psicologia Profunde ayuda al sacerdote.
(178 pdgs.). Fax, Madrid, 1957.

Puesta al dia por los autores, la edicién espafiola de Die Tiefenpsychologie hilft
dem Seelsorger, Wien, 1953, integra la coleccién Psicologia, Medicina-Pastoral, e
intenta una introduccién, para el sacerdote, 2 la Psicologia Profunda.

Los autores, el uno médico, tedlogo el otro, fundados ambos en una experiencia
de colaboracién y mutua complementacién en casos complicados e ingratos de Ia
vida pastoral, insisten a través de un estilo sencillo y claro en la necesidad, por
parte del pastor de almas, de conocer la psicologia profunda. Pasan luego a trazar
las actitudes que deberin asumir ante ella médico y sacerdote, para terminar pun-
tualizando los distintos papeles a desempefiar por uno y otro, frente a las almas.
“Farea esta ultima, dificil por cierto, en un campo en que abundan las divergencias
y prejuicios, y en el cual s6lo en la década actual ha comenzado a notarse un pro-
gresista entusiasmo por parte de los especialistas catélicos.

Es evidente la necesidad que tiéne el sacerdote de profundizar los cimientos
y.aspectos psicolégicos de su actividad pastoral, a fin de llegar cada vez mis a una
‘mayor comprensién de la persona humana, La psicologia profunda o dindmica,
constituye para esto un medio eficaz. Para su estudio, es necesario introducir a
través de pocas ideas que eluciden y distingan con claridad los puntos de partida,
a la vez que guien al principiante a mayores profundidades por medio de una
bibliograffa adecuada y selecta. El trabajo que nos ocupa, al querer ser de introduc-
€ién y sin tener valor de estudio cientifico, necesitaria llenar ambas condiciones,
Creemos que s6lo lo consigue parcialmente. v

Ademids sélo en parte aceptamos el que unicamenté el sacerdote formado en
psicologia de profundidad pueda colaborar con el médico, y que el no formado
deba seguir con todo rigor las-prescripciones del médico, siendo su tarea principal la
de infundir dnimo al paciente y advertirle el deber que tiene de aceptar el trata-
miento, como 1inico medio para sanar las raices hondas del pecado. No alcanza a
verse con nitidez cudl es el papel que desempefia el pastor formado, y ciertamente
no creemos que €l paciente tenga como deber y tinico medio ... la aceptacién del tra-
tamiento. Mis bien creemos, por ejemplo con Willwoll, en la necesidad de que el
pastor de almas, ademds de la teoria tenga una sabia discrecién en su manejo espi-
ritual; ya que, en ditimo término, prevalece el discernimiento, en lo que a uso de
medios se refiere.

Creemos finalmente, que ya se va cubriendo aquella laguna de 1a que nos habla
el ‘Prof. Nidermeyer en su prefacio a la edicién alemana en 1952. Desde entonces
varios autores se han ocupado de la materia, entre ellos, Nuttin, Demal, Gratton,
Gemelli, Willwoll, Caruso, etc. En ellos podrd ampliar el interesado, con solidez,
sus conocimientos acerca de este sector fundamental de la Pastoral Catélica.

Mariano Castex, S. L.
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Icor A. CaARuso, Andlisis psiquico y sintesis existencial. (272 pags). Herder,
Barcelona - Buenos Aires, 1958.

Es innegable. que los avances de la psicologia moderna se han realizado en
su mayor parte en una intima relacién con concepciones del homl.)rt? y de ia
vida opuestas a la catélica. Con todo, desde hace varios afios especialistas caté-
licos han abordado la tarea de ponerse en el mismo plano cientifico para tratar
de corregir-las desviaciones tebricas que violan auténticas conquistas en €l cono-
cimiento del hombre. )

Un primer intento, el de DALBIEZ en su obra La méthode pS)jchanalytzque
et la Idoctrine de Freud (Desclée, Paris, 2* ed., 1949) estuvo polarizado por un
evidente esfuerzo de reaccién frente a la unilateral visién freudiana formulada
en términos cientistas. Su distincién método-doctrina no parecié suficiente a mu-

" chos investigadores con inquietudes espiritualistas, quienes se lanzaron a buscar

en modificaciones profundas del mismo método soluciones mis satisfactorias de
acuerdo a una mds amplia cosmovisién. Pretenden encontrar en la raiz de la
neurosis una desintegracién del dinamismo espiritual, una apostasfa de la jerar-
quia de valores. El Psicoandlisis tendrfa, segun ellos, una misién reintegradora
en ese mismo plano espiritual. Y no faltan quienes, con el francés Dr. Nodet
(cfr. Psychanalyse et foi chrétienne, L. BEIRNAERT, Etudes, 288 (1956), pp. 21¢-
230y, teniendo por poco cientificos estos esfuerzos integradores, quieren mante-
nerse fieles al método freudiano. Procuran éstos descubrir implicaciones morales
en el mismo andlisis psiquico por medio de una reflexién sobre la misma expe-
riencia, y tratan de enfrentar al paciente con normas éticas no establecidas u
priori sino halladas empiricamente por el psicoanalista.

En la patria de Freud ha habido varios intentos por el camino de una mo-
dificacién intrinseca del método y de sus presupuestos. WILFRIED DAIM en su
obra Umuwertung der Psychoanalyse (Herold, Wien, 1951), atribuye el conflicto
neurdtico a la eleccién inconsciente de una creatura promovida al rango de
{dolo, con lo cual se desvia la tendencia natural del alma hacia el Absolul;o; el
papel "del psicoanalisis serfa apaciguar el alma restableciéndola en su orienta-
cién natural. :

No estd de mds destacar aqui, a modo de paréntesis, la discusién suscitada
en torno de este autor, Defendido por el abate Combes en una conferencia dada
en Bruselas el 23 de noviembre de 1954,' Pierre Hermand O. P. en cambio atri-
buye a la concepcién de Daim una confusién entre lo natural y lo sobrenatural,
en el articulo Psychanalyse et stiritualité 56 (Rev. Thom, (1956), pp. 139-149).
Con ocasién dé la traduccién francesa de la obra, bajo el titulo Transvaluation
de la psychanalyse (Michel, Paris, 1956) , €l debate se reanudd, esta vez apasio-
nadamente. Siempre en su defensa André Combes publicé un nuevo articulo,
Wilfried Daim et sa “Transvaluation de la psychanalyse” (Pens. Cath., 48 (1957),
pp- 7-25) donde juzga a la obra como capital en la evolucién del psicoanilisis;
dedica un apéndice del artfculo para responder a las objecione§ de los diversos

adversarios.
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Con ocasién de una recensién de L. BERNAERT, intitulada Psychothérapie
dagression el question religieuse (Etudes, 292 (1957), pp. 67-72), que pone
reservas desde el punto de vista teolégico y espiritual y critica la absorcion del
paciente por parte del terapeuta, se suscité una respuesta de Daim bajo el titulo
Psychothérapie et probléme de Diew (Etudes, 294 (1957), pp. 84-94), al final
de la cual Beirnaert agrega nuevas puntualizaciones.

Un articulo del Dr. Nodet, A propos du livre du Dr. Daim (Vie Spirit.,
Suppl. (1957), pp. 94-107), saliendo por los fueros freudianos rechaza la validez de
esta pretendida sintesis religipso-psicoanalitica, lo cual motiva una nueva réplica
del autor (Réponse a Nodet, Pens. Cath. (1957), pp. 51:61). El Ami du Clergé
(6-12-1956, pp. 745-746) , que no tercia en la disputa, juzga aceptable esta supe-
racién de las perspectivas del psicoanslisis. Y CRristiang, bajo el titulo Psychanalyse
el morale catholique, la presenta a los lectores de Ecclesia (n® 97, avril 1957,
pp. 37-42) con la mds calurosa simpatia, tal vez traspasando los limites. cien-
tificos.

Otro de los intentos de superacién del psicoanilisis por la via de una trans-
formacién intrinseca del mismo es el realizado por €l Dr. V. E. FRANKL, también
vienés, en sus obras Der Unbewusste Gott (Wien, Amandus, 1949) y Der Unbe-
dingte Mensch (Deuticke, Wien, 1949). Colocado asimismo en la via espiri-
tualista, pretende superar el freudismo con una mezcla de filosofia existencial de
tipo jasperiano y técnica neuropsiquidtrica (p. 98) . Su logoterapia es una “psico-
terapia desde el espiritu y para el espiritu” (p. 187). El Dios inconciente ocupa
en su sistemma el papel del idolo de Daim (p. 83).

* ¥ %

Puesto asi el status quaestionis, que puede resultar til al lector no iniciado,
presentamos al autor que comentamos, Igor A. Caruso, prestigiado por su seria
actividad cientifica como director del Circulo Vienés de Psicologia Profunda,
cuyos estatutos se presentan en un apéndice de la presente edicién espafiola
(p- 255).

El autor se propone hacer “un estudio critico de los presupuestos tedricos de
la Psicologia Profunda actual, as{ como de varias de sus consecuencias practicas”
(del prélogo a la edicién alemana). Y no queriemdo limitarse a una tarea nega-
tiva, quiere abrir brechas con aportes constructivos nacidos de reflexiones reali-
zadas sobre la prictica de la actividad psicoanalitica (cfr. 32 parte) .

Matizando la exposicién con abundante casufstica, y en tren de someter a
critica la sistemdtica ortodoxa de la Psicologfa Profunda, presenta en los: prime-
ros capitulos la problemdtica neurética: el aspecto negativo de la neurosis (pp-
55 ss.), falsa sintesis de la existencia, representado por 1o que da en lamar
herejia vital; y el aspecto positivo de la misma (pp. 87 ss.), un presentimiento
de lo absoluto, verdadero intento de establecer una ortodoxia vital; es decir, la
debida relacién con la escala de valores desquiciada por el conflicto. Para Caruso
“el ideal de Ia solucién psicoterapica serfa aquél que hiciera de lo positivo de la
neurosis la piedra fundamental para la curacién”. De lo cual infiere que, si la
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neurosis €s un entrar en cuentas con lo absoluto, la psicoterapia tiene que serlo
también (p. 121); se trata, no sélo de encontrar el conflicto intimo, sino de po-
nerse en el camino redentor que conduce, por el iu, hacia el Tu.

Pone en evidencia mas adelante la insuficiencia de la psicoterapia biolégica
clasica que, reduciendo al hombre a purc determinismo, lo rebaja y aniquila
(pp.'4126 ss.). Frente a tal posicién juzga la reaccién existencialista de post-guerra
—que incorpora el espiritu al programa psicolégico— como una exageracién
opuesta (pp. 133 ss.), pues al exaltar la libertad humana coloca al hombre como
criterio de la trascendencia. Colocado entre estas dos medias verdades, y sin

. dejar dc aprovechar aportes menos equilibrados, I. Caruso habla de una psico-

terapia personalistica (pp. 143 s5.) que, sin descuidar el aspecto analitico causal
tendiente a descubrir fijaciones y hacer exteriorizar afectos reprimidos, tiene
también muy en cuenta el aspecto sintético que busca una responsabilizacién
progresiva del hombre en busca de la ortodoxia vital, al mismo tiempo que pro-
cura relativizar los valores falsamente absolutizados. Ambos, armonizados, condu'
cen a una transformacién ética de la persona.

Al tratar sobre el aspecto técnico de la psicoterapia (cfr. 3% parte), el autor
no presenta —y asi se lo propone— una descripci6n sistematica acabada, sino
razona la necesidad y posibilidad del punto de vista personalistico-universal en la
Psicologia Profunda. Sale al paso de los problemas que éste trae aparejados,
especialmente el de la posibilidad de neutralidad del terapeuta (pp. 159 ss.), que
en su lucha por ayudar a alcanzar la ortodoxia vital debe a la vez respetar la
libertad del paciente.

La presente edicién espafiola incorpora al fin del libro una abundante biblio-
grafia sobre el tema y, muy oportunamente, inserta también el discurso de S. §.
Pio X1I al congreso de Psicoterapia y Psicologia clinica (13 de abril de 1953),
que pone luz sobre aspectos no tratados explicitamente en el libro.

Es evidente que Caruso no viene a decirnos la palabra definitiva acerca del
problema de conciliacién o de sintesis entre el Psicoandlisis y la Religién, aun
cuando su exposicién sea en muchos aspectos considerada como la que con mayor
energia y profundidad abre perspectivas catélicas en el plano de la Psicologia
Profunda, segun cree el P. Pedro Meseguer.

El mismo Caruso estima que estamos aun muy lejos de unpa psicoterapia
universal, pero que “hemos de hacer cuanto esté en nuestra mano para buscar
caminos por donde se pueda llegar a su realizacién”. Lo cual lo mueve a apro-
vechar con cautela, pero también con profundo agradecimiento, todo lo bueno
que se encuentra “aun en los supersticiosos sistemas de los viejos maestros” (cfr.
Del mismo autor. Influences positives de la psychanalyse sur la vie religieuse.
La vie spirit., Suppl.. n® 44 (1958), pp. 5-20).

A. L. Aguirre, 8. J.
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K. Lowirn, Nietzsche, Auswehl und Einleitung. (250 pags.). Fischer, Frankfurt, 1956.
—>Meaning in History. (257 pigs.). Univ. of Chicago Press (cuarta edic.). Chica-
go, 1957.

La actualidad filosofica que Heidegger confirié a Nietzsche, al afirmarlo como
el ultimo gran metafisico del occidente (cfr. Arch. de Phil., 21 (1958), pp. 282 ss.)
es sin duda el origen del interés que uno de sus discipulos mds personales, K. Lowith,
ha puesto en el estudio del mismo: estudio a fondo, que lo ha llevado a una inter-
pretacién distinta a la de otros especialistas como Simmel, Bertram, Klages 'y Jéspers
(cfr. Wort u. Wahrh,, 12 (1957), pp. 151-152). Su interpretacién pone el centro
d'el sistema de Nietzche —porque también éste, como todo gran filésofo, tiene
sistema— en la idea del eterno retorno de lo mismo, como interpretacién circular
’—de origen pagano— opuesta a la interpretacién cristiana lineal de la historia. Y
éste seria el segundo tema preferido de Léwith —complementario, pero no distinte
del tema de Nietzche—: el de la interpretacion universal de la historia; con la
peculiaridad de que a ésta interpretacién se afiade la afirmacién de que el interés
actl.xal por la historia —y no directamente el olvido del ser, como dirfa su maestro
Heidegger— es el error de base de todo el pensamiento filosoéfico moderno (cfr.
Arch. de Phil, 21 (1958), pp. 285-286).

A ambas' ideas originales —sistematizacién de Nietzche por una parte, y rechazo
de la historia por la otra— corresponde una serie de publicaciones de nuestro autor
de las que mencionaremos las principales: Meaning in History, que estamos comen—,
tando (trad. alemana, Weligeschichte und Heilgeschichte, Kohlhammer Stuttgart
1953; y traduccion castellana, El sentido de la historia, Aguilar, Madrid ’i956) obra,
qu(i junto con diversos articulos sueltos (como The theological implic,ation ;f the
Philosophy of History, Actas del Cong. Intern. de Mendoza-Argentina, vol. III, pp.
1700-.1705.; con trad. castellana, ibidem, pp. 1700 1705-1709), configura su actitud’ante
Ia"hlstona y sus interpretaciones; y, acerca de Nietzsche, Philosophie der ewigen
Wiederkehr des Gleichen (Kohlhammer, Stuttgart, 1956), y Vom Hegel bis Nietzsche
(Kolhammer, Stuttgart, 1950, trad. italiana, Da Hegel a Nietzsche, Einaudi, Torino
1949), que contienen Io fundamental de su interpretaéién de Nietzsche. ' '

* %k *

Meaning in History es, por de pronto, una edposicién de diversas filosofias de
]i‘i historia: exposicién regresiva, como dicen los criticos, porque parte de las filoso-
flas. actuales de la historia (Burckhart, Marx), y retrocede luego a los historiadores
antignos (Herodoto, Tucidides, Polibio), pasando por Hegel, Pr;)udhon, Lutero,
Agustin, Orosio y la misma Biblia (cfr. Rev. Aug., 1 (1955), Bull. Aug., n° 147
Pp. 282-284; sobre todo, J. DanIELOU, Philosophie ou Théologie de Uhistoire DieI;
Vivant, 19 (1951), pp. 183-136). ,

En resumen, segin Lowith se darfa una doble serie de datos en la historia:
los ungs —empiricos— en los mismos hechos, y los otros —revelados— en sus inter-
pretaciones. El cri‘stianisxyno, al oponerse al paganismo, ha intentado hacer coincidir
ambos datos. Y la filosoffa, a partir de Voltaire, ha tratado de sustituir los datos
revelados por otros puramente humanos, filoséficos; pero de modo que, al hacer
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esta sustitucién, la filosofia de la historia ha partido del mismo apriori que tenia
la teologia —cristiana— de la historia. Peor aun, la filosofia es mis aprioristica que
la teologia, porque ésta al menos tenia derecho a creer en Dios; mientras que la
filosofia, la que niega a Dios, ha perdido todo derecho a creer en algo.

Lowith discute luego el derecho que pueda tener la fe —que se basa en una
palabra divina— para interpretar los hechos humanos. Aqui cabria tal vez observar
que el punto de partida de esta discusién no es, en Léwith, suficientemente claro.
Se .suele distinguir entre historia —que narra hechos— y teologia o filosofia, que
los interpreta; pero habria todavia que distinguir, en esta misma interpretacién,
la pura interpretacion aposteriori y el apriori de toda interpretacion. O sea, no habria
que confundir interpretaciones concretas de los hechos con sus principios universales:
éstos serian el objeto unico de la filosofia o de la teologia de la historia; mientras
que las interpretaciones concretas serian posibilidades diversas de los pensadores,
te6logos (como Santo Tomds), filésofos (como Hegel), o historiadores (como Toynbee
o Butterfield, cfr. Ciencia y Fe, 14 (1958), pp. 101-107).

Lowith separa demasiado la historia profana —constatada e interpretada por
Jos hombres— de la historia sacra —revelada e interpretada por Dios—, porque no
eleva su mirada a los principios, que son el apriori de las reluciones de los hombres
entre si, y también con Dios.

Nos hemos defenido un poco en el Léwith historiador de la filosoffa de la
historia, porque asi explicarfamos la actitud que, como pensador, toma a continua-
cién frente a la misma historia: ésta, al ser tomada como objeto de la filosofia,
habria sido el origen de las desviaciones de la filosofia moderna; y, desde Hegel a
Nietzsche, la laicizacién de Ja teologia de la historia —y no el olvido del ser, como
diria nuestro Heidegger— seria el pecado capital de la filosoffa occidental.

* %k 0w

La ultima publicacién que hemos recibido de Lowith, es una seleccién de las
obras de Nietzsche. Su introduccién es un resumen, breve y claro, de sus estudios
interiores sobre el mismo (trad. franc, Rev. Met. Mor., 61 (1956), pp. 328-345).
La tltima nota de esta introduccién (p. 25) nos dice que no seleccionard nada de
Zaratusta, porque esta obra sélo se entiende leyéndola por entero. Pero ademds
—como lo insintia en el texto— puede ser que tenga otra razon: la misma de Nietzsche
cuando decia que esta obra era “para todos y para ninguno” (p. 12). Tal vez ha
frenado a Léwith la responsabilidad de quien edita una obra ajena, semejante a la
responsabilidad de su autor, de la que también nos habla en la introduccién con
estas sensatas palabras: “la responsabilidad de un pensamiento tiene dos caras:
el autor es directamente responsable, respecto de si mismo, de lo que en su escrito
ha querido comunicar; pero ademés es responsable, respecto de los otros, de las
- repercusiones que podrian tener sus pretensiones” (pp. 11-12).

El punto 4lgido de la vida intelectual de Nietzsche, nos sigue diciendo Léwith,
fué cuando, después de haber dado el paso del ti debes al yo quiero, no supo dar
el paso ulterior al yo s0y; o sea, —dirfamos— el paso a la inocencia primitiva del
mundo. En ese momento, su pensamiento, quebrado, degeneré en locura, porque
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siendo un hombre cristiano, y queriendo dejar de ser cristiano, lo que consiguié solo
fué¢ dejar de ser hombre (pp. 21-22).

Es de notar el juicio que toda la obra de Nietzche merecié a los ojos de su mejor
amigo, Overbeck, y que Lowith repite: “sus obras, a pesar de que parecieran dar
respuestas definitivas, dejaban a cada uno la libertad de abordar el problema y, por
tanto, dejaban las cosas como estaban” (p. 225).

La seleccibn que comentamos termina con una cronologia de Nietzche, con lo
esencial de su vida. Y una doble referencia bibliografica: ediciones de sus obras, y
estudios clasicos sobre el mismo autor.

M. A. Fiorito, S.1.

ARBTOTE ET §. THOMAS D’AQUIN. Journées d’études internationales (258 pags.).
Nauwelaerts, Louvain, 1957.

A dos afios de la publicacién de una serie de estudios sobre Aristételes, ofrecida
a Mons. Mansion (dutor d’dristote, Louvain, 1955), la Universidad de Lovaina nos.
ofrece las relaciones presentadas en las jornadas de estudios sobre Aristoteles y Sto. To-
mis, tenidas bajo los auspicios de Ia Cdtedra Cardenal Mercier. Otro testimonio de la:
actualidad y el interés de los estudios aristotélicos, que se evidencia también em
otros centros universitarios europeos (v. g. cfr.. Aristotele nella critica e negli studi
contemporanei, Milano, Vita e Pensiero, 1957, debida a un grupo de estudiosos de
Ia Univ. del Sdo. Corazén; y el Symposion aristotelicum tenido en Oxford del 9
al 17 de agosto 1957: cfr. el comentario de S. Mansion en Rev. Phil. de Louvain, 55
(1957) , pp. 521-525) .

Los primeros trabajos puntualizan nuestro conocimiento actual del Estagirita,
_ mientras que los restantes tratan de su influjo en Ja metafisica, psicologia y moral’
de Sto. Tomas.

P. Moraux abre la serie con una bien documentada visién del estado actual
de la cuestién acerca de la evolucion de Aristdteles. Sigue siendo Jaeger el que
abre el sendero, pero en muchas de sus afirmaciones debe ser matizado por los:
estudios posteriores. (Cfr. A. MAansion, Travaux d’endemble sur Aristote, Rev. Phil.
Louvain, 57 (1959), p. 57). La actualidad de Jaeger la prueba ademas su nueva edi--
cién apenas retocada (dristoteles, Grundlegung einer Geschichte seiner Entwicklung..
Zweite verand. Aufl, Weidmann, Berlin, 1955). Pero el Jaeger aGn viviente es el de
las intuticiones fundamentales. Moraux sefiala sobre todo dos puntos que deben:
ser retocados en su tesis: a) la- distincién neta entre el periodo platonizante y el
personal de Aristoteies, ya que éste nunca habria dejado de ser platénico en cuanto:
su filosofia procede directamente de la de Platén, y nunca lo habria sido por sus:
posiciones iniciales, ya claramente personales (sobre la fidelidad de Aristételes a
Platén cfr. también el tema de S. Mansion, p. 47, el comentario de la misma ab
Symposion de Oxford, y diversos trabajos resefiados por J. Dueois en Rev. Sc. Phil.
Theéol. 40 (1956), pp. 278 ss.); b) la distincion preconizada por Jaeger entre una
fase especulativa y una empirica en Aristételes (ya matizada por el mismo Jaeger
en carta a C. J. de Vogel).

— 11

El trabajo de Moraux nos resume los conclusiones que pueden considerarse ya
admitidas acerca del Corpus Aristotelicum, como de problemas particulares de la
evolucién aristotélica en metafisica, psicologia y moral, apartindose de todos los
extremismos y las afirmaciones demasiado ingenuas. Sin embargo sus afirmaciones
sobre Gohlke y Ziircher podrian matizarse teniendo en cuenta lo que las respectivas
problematicas nos pueden aportar como complementacién (cfr. las criticas de DUBOIS
sobre el primero, en Rev. Sc. Phil. Théol.,, vol. cit., p. 278; y de E. ]. SCHACHER,
en Salzburger Jahr. f. Phil. u. Theol.,, 1 (1957), pp. 237-238). )

Como idea-fuerza del trabajo, sobre todo en sus paginas referentes a la moral,
se desprende que el método genético no basta: es imprescindible, pero debe ser
completamentado por la reflexidn filosofica; sélo asi se podrdn resolver muchos
problemas, especialmente el de las Eticas. (Es interesante cotejar el pensamiento de
Moraux con el de P. Trupk, Der Begriff der Gerechtigkeit in der aristobelischen
Rechts und Staatsphilosophie, Berlin, De Gruyter, 1955; y el de R. A. GAUTHIER,
La morale d’Aristote, Paris, PUF, 1958).

El estudio de S. Mansion sobre Les positions maitresses de la philosophie
d’Aristote, confirma en varios puntos las afirmaciones de Moraux, asi en Jo ya
expresado sobre el platonismo de Aristételes, en cuya concepcidn platonizante de la
sustancia ve el origen de su nocidén imperfecta de Dios, como en los limites puestos
al método genético, tratando de solventar las antinomias éticas filoséficamente, sin
un facil recurso a la evolucién. La autora, preparando las jornadas siguientes, nos
muestra aquello que ain queda imperfecto en Aristételes en el terreno de la meta-
fisica, psicologia y ética, y que posteriormente serd completado por Sto. Tomds.
Sefiala ‘como la caracteristica central de Aristdteles el intelectualismo (de sentido tan
platénico), conciliado con el realismo: atn en esto prepara la filosofia intelectua-
lista del Santo Doctor.

La segunda serie de relaciones la abre D. CaLLUs con su estudio’ Les sources de
saint Thomas. Etat de la question, enfocado sobre todo-a las fuentes aristotélicas.
El autor sefiala la enorme importancia de los comentarios de Sto. Tomds al Esta-
girita, que todavia no han recibido la atencién que se merecen de los estudiosos, y
recalca la caracteristica de Sto. Tomas comentador, su indagacién de la intentio
Avistotelis, su respeto por la wverba aristotelica estudiada a la luz de sus principios
(opuestamente G. Ducoi, llevado por su método, subraya la libertad de Sto: Tomds
en 8. Thomas commentateur d’Aristote. Etude sur le commentaire thomiste du

. livre des Metaphysiques d’Aristote, Arch. de Phil, 20 (1957), pp. 78-117; 240-271;

392-445).

Como lo expresa €l subtitulo, el autor nos presenta el estado de la cuestion
en forma completa y sabiamente erndita. Sefiala ademds aquellos datos que pueden
darse ya por adquiridos: la preferencia de Sto. Tomds por los comentarios griegos
y traducciones directas, el uso de diversas traducciones, la cronologia de casi todos
los comentarios, el uso en cada comentario de una o dos fuentes principales, etc. Las
observaciones, tomadas de Mons. Mansion sobre el gran uso del Themistius para el
comentario de De Anima hacen ver la importancia de la reciente publicacion cri-
tica de G. VERBEKE: Themistius, Commentaire sur le traité de I'Ame d’Aristote.
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Traduction de G. de Moerbeke. Ed. critique et étude sur l'utilisation du Commen-
taire dans l'oeuvre de S. Thomas, Publ. Univ. de Louvain, 1957.

De gran interés son Jos caminos abiertos que el autor sefiala a los estudiosos,
tanto en lo referente a ediciones criticas de los comentarios y de las fuentes, como
al influjo ejercido en Sto. Tomds por los maestros en artes de su tiempo, la iden
tificacién de los quidam an6énimos y aun la profundizacién a través de las fuentes
literales, de las mismas fuentes doctrinales, a fin de llegar a una comprensién mas
cabal del papel que juega el aristotelismo en la sintesis tomista.

Otro tema de gran valor actual es el tratado por L. B. GEIGER sobre Saint Thomas
et la metaphysique d’Aristote, en especial en lo referente a la concepcién de la
metafisica. Testimonio de esto es la preocupacién ontolégica actual que se denota
en libios como el de W. Marx: The meaning of Aristotle’s “Ontology”, La Haye,
M. Nijhotf, 1954, que estudia al ser en cuanto ser aristotélico en una perspectiva
heideggeriana, asi como en las referencias de Moraux a las distintas opiniones so-
bre el tema (cfr. relacién cit., pp. 22; 26-29), y ain en trabajos histérico-criticos
como el de A. Mansion: Philosophie premiére, philosophie seconde et métaphysique
chez Aristote, Rev. Phil. de Louvain, 56 (1958), pp..165-221, sobre el libro K de la
Metafisica. Segiin Geiger el ser en cuanto ser aristotélico seria 'étant en tant qu’étant.
La originalidad genial de Sto. Tomas estaria e la tesis del actus essendi, la aprehen-
sién pura del ser como tal v de las propiedades trascendentales Qel ser.

Completan el estudio de las relaciones del pensamiento tomista con el aristotéli-
co, el trabajo de E. vox Ivanka: Aristotelische und tomistische Seelenlehre, que
cmﬁp]emema su anterior estudio en Autour d’Aristote, pp. 245-254 y el de A. THRY:
Saint Thomas et la morale d’Aristote, quien subraya la originalidad de la moral
tomista, a pesar de la profunda afinidad que posee con la aristotélica, y el gran influ-
jo que de ésta ha sufrido.

Juan Carlos Scannone, S. I,

JeAN-PIERRE Bacotr, Connaissance ei amour. Essai sur la philosophie de Gabriel
Marcel. (247 pigs.). Beauchesne, Paris, 1958.

En este ensayo, Bagot nos presenta la evoluciéfi™del pensamiento de G. Marcel,
y la sintesis final que ha realizado o tiende a realizar este filésofo. Porque hay dife-
rentes maneras, advierte Bagot (p. 10), de abordar la obra de un autor particular.
Una, por ejemplo, seria la de estudiar los resultados de la busqueda de un filésofo,
y sistematizar su doctrina. Otra, haciendo un analisis histérico-critico, ver la génesis,
problemas y soluciones progresivas que elaboré, y el resultado final de sus investiga-
ciones.

El primer método, es el que ha usado, a propésito de G. Marcel, P. Prin1, G.
Marcel et la méthodologie de Vinvérifiable (Desclée de Brouwer, Paris (1953) en que
n0s da una visién de conjunto de la ideologia de Marcel, recalcando la presencia de
tres temas favoritos que se desarrollan progresivamente (Cfr. RSPT (1954) p. 73).
En esta misma linea estd la obra de R. TROISFONTAINES: De [IExistence & UEtre.
(Nauwelaerts, Louvain, (1953) que es una exposicién exhaustiva de todos los temas

.
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desarrollados por Marcel hasta el momento de publicarse la obra; no escapa sin em-
bargo a ciertos reparos que nota el mismo Bagot (p. 10). (Cfr. NRTh (1954) 71-74).

Otro tipo de trabajo, no mencionado por Bagot pero que merece recordarse, €s
el estudio comparativo de dos autores de una misma escuela o tendencia. Es lo que
intent6 P. RICOEUR, Gabriel Marcel et Karl Jaspers. Philosophie du mysiére et”
Philosophie du paradoxe, (Ed.du temps présent, Paris, (1948), presentando una
visién clara de la ruta que llevé a estos autores a la afirmacién de lo trascendente.

Bagot se sitia en un estudio histérico-critico de G. Marcel. Este método, dice,
tiene ia ventaja de obligarse a revivir los titubeos, los impactos, el proceso del pensa-
miento del autor; y es medio aptisimo para provocar en nosotros la reflexion perso-
nal, que es lo que pretendemos al ponernos en contacto con los grandes maestros.
Pero Bagot no hace s6lo andlisis; a través de sus reflexiones, aventura, en base al
tema tratado, ideas y opiniones propias, tratando, como buen discipulo aprovecha-
do, de hacer progresar —ya en vida de Marcel— el pensamiento del maestro.

. . » SV

Saisir Pinfini, est-ce connaltre, est-ce aimer? (p.8). Con este interrogante solem-
ne y acertado, abre Bagot toda una temdtica, muy nueva y muy vieja (¢l mismo lo
reconoce), y que tratard de profundizar a través de la critica de Marcel.

Buscar el primado del conocimiento o del amor en el hombre es escrudifiar los
més dificiles y recénditos misterios de la metafisica, porque es descubrir la misma
naturcleza ontoldgica de ese dinamismo humano que nos impulsa hacia lo trascen-
dente. El problema es arduo: prueba de ello las frecuentes desviaciones con que
topamos en la historia del pensamiento, y nos lo confirma la reciente inclusién en
en Indi¢e de cuatro obras de M. H. Duméry; (cfr. NRTh, T 80 (1958) pp. 806-839;
y RPhL, 56 (1958) pp. 861-428); y Bagot siente la urgencia de un estudio completo
que sintetice las relaciones entre conocer y amar. Aqui late, nos advierte en la
introduccién (p. 8), todo el problema y disputa que implicita o explicitamente
pervive en toda la historia de la filosofia sobre el intelectu‘alism'o y el anti-intelectua-
lismo, Bagot lo tratard concretamente en Marcel, pero hace notar, de entrada, la
perennidad y la actualidad candente del tema. Y tiene razén: bastaria recorrer esque-
miticamente las doctrinas dominantes en las historias del pensamiento para conven-
cernos de ello. Notemos algunos casos. .

Santo Tomis, en este punto, ha sido objeto de las mas diversas y contradictoria:
interpretaciones. Podemos reducirlas, con Rousselot, en L’intellectualisme de Saint
Thomas, Paris, (1924), a dos: una, que defiende la primacia de la inteligencia; y
otra, que proclama la preemiencia del amor; y no faltan quienes propongan un:
solucién media, identificando conocimiento y-amor, como J. Maréchal (Cfr. Le¢
Point de Départ de la Métaphysique, Cah. I, 3% é&d., Bruxelles, 1944 pp. 259 ss.).

El problema del amor y sus relaciones con la inteligencia en los escoldsticos de
la Edad Media, ha sido estudiado por el mismo Rousselot, Pour PHistoire du pro-
bléme de. "Amour au Moyen Age (Paris, 1938): interesa sobre todo el apéndice II.

Entre los modernos, sigue debatiéndose el mismo problema unas veces en Teolo-
gia natural, otras en Etica. Asi, Jacques Delesalle en Cet étrange secrel: Poésie et
Philosophie & la recherche de Dieu (Desclée, Brilges, 1957), adopta una actitud plena-
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mente voluntarista (no precisamente anti-intelectualista) en el tema concreto de la exis-
tencia de Dios y su conocimiento por parte del hombre (cfr. Ciencia y Fe, XIV (1958)
pp- 314-317). M4s intelectualista, en cambio, Bernard Welte en: La foi philosophi-
que chez Jaspers et Saint Thomas d’Aquin, Desclées Bruges, 1958, cfr. Ciencia y Fe
XIV (1958) pp. 311-314). .

En el campo de la Filosofia Moral, Max Scheler en El formalismo en la Etica
¥ la Etica de los valores (Madrid, 1943), busca el fundamento constitutivo originaric
de la moral en la linea del sentir emocional, Véase, a propésito de este libro
M. A. Fiorrro Kant-Scheler y la Etica del futuro, Ciencia y Fe, XIIT (1957) pp. 168-
172). En el mismo plano ético W. Heinen, Fehlformen des Liebessirebens (Herder
Freiburg, 1954), aprovechando los aportes de la moderna psicologia, hace lo que se
ha llamado una Psicologia moral; pues bien, dentro de este método positivo, Heinen
se muestra afecto al voluntarismo, dando el primado al amor al afirmar que todas
las desviaciones de tipo moral tienen su origen en formas defectuosas del amos
(Cfr. Ciencias y Fe, XIII (1957) pp. 229-234). En cambio la obra de R. A. Gauthie:
La moral d'dristote (Paris, 1958) pertenece a otra corriente mas bien intelectualista
Segun su interpretacién de Aristételes, el valor de un acto humano dependeria de lc
que piensa la razén acerca de tal acto. En este sentido la moral aristotélica serie
una moral de la intencién, en oposicién a otro tipo de moral de sentimiento, volun-
tad, o de la sitwacion (cfr. RPhL, (1958) pp. 512-517).

* * *

Volvamos a la obra de Bagot. En una introduccién histérica, preparando el
tema que va a desarrollar, estudia las relaciones entre conocer y amar en las doctri-
nas idealistas y racionalistas. Sigue luego el cuerpo de la obra que divide en tres
fases: en una primera etapa, que llama Phase anti-intellectualisie de Ioeuvre de
G. Marcel: L’Amour négation de tout savoir, aparece el joven pensador francés lu-
chando por desprenderse de las categorias idealistas heredadas, llegando, en estz
lucha, a menospreciar el valor de la razdén que se niega a si misma, para dejar pasc
ala fe que sobrepasa y trasciende el nivel de todo juicio racional; fe dindmica que
culmina en el amor y no es mas que la relacién de nuestra libertad a otra libertad.

En la segunda etapa, notamos una transformacién de método y problematica: se
trata de una mayor reflexién sobre nuestra relacid® con el mundo, los seres y su
existencia concreta. De este modo, su idealismo deja paso a una concepcién mds
realista, todavia no explicita, pero latente en las descripciones fenomenolégicas. La
conversién le acerca a la Filosofia tomista; sin embargo su amor a lo concreto le
hace temer la reduccién de la realidad a las férmulas abstractas escoldsticas, y
orienta su estudio hacia otra forma de acercamiento al ser, hacia una ontologic
concreta. Una ontologia que se forma a partir del andlisis de las formas o modos
como los diferentes seres se nos revelan; una ontologia de los valores (en realidad
se trata de una metafisica) fundada en la fenomenologia, o mejor, en la hiperfeno-
menologia de la experiencia vivida, y que desemboca er el Valor Absoluto.

Entramos en plena tercera etapa. Aqui la reflexién, como método propugnado
por Marcel, halla amplia acogida en Bagot. Véase también el estudio de A. J.
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Nicvorr, Il meiodo della Filosofia secondo G. Marcel, Angelicum, 34 (1954)
pp. 121-158.

Es dentro de esta metafisica-ontolégica donde Bagot pretende vislumbrar la
sintesis (la reconciliacidn) del conocimiento y del amor, hacia la cual ve tender los
pasos de Marcel. De este modo, intelectualistas y voluntaristas tendrfan una solucién
a su problema en la participacién o compenetracién total del verdadero amor y del
auténtico conocimiento. Concluye Bagot con la imposibilidad de disociarlos: “il st
impossible de jamais dissocier connaissance et amour: ce sont 14 les deux aspects
inséparables d’'une seule activité concréte, et ils s’intérpenetrent totalment. Cette
intérpenetration établit le caractére dangeureux de l'erreur volontariste; mais en
méme temps elle rend manifeste I'illégimité de I'intellectualisme, tel qu’il fut compris
par trop de penseurs” (p. 230).

Esta es la opinién de Bagot. Otros autores han trabajado en esta misma linea
y con la misma inquietud, y todos coinciden en admitir la dualidad formal externa
de su unico dinamismo fundamental humano. Donde comienzan empero las diver-
gencias es al tratar de describir o explicar la estructura de esa participacién o inter-
ferencia. Marcel no ha dicho todavia la ultima palabra. Entre los otros, podemos
citar a Jacques Delesalle, Liberté et Valeur (Louvain, 1950), quien propone la
libertad como unidad o punto de unificacién de todo el hombre (Cfr. NRT, 73
(1951) pp. 540-541). Lo mismo habria que decir de Jean de Dieu de Champsecret,
en la introduccién que hace al Itineraire de I'dme en elle-méme, de S. Buenaventura
(Blois, 1956), donde, propone, como segunda tesis fundamental del Santo Doctor, la
libertad, entendida como relacién ontolégica entre el conocimiento y el amor, y
como acto pleno de todo el hombre (cfr. Ciencia y Fe, XIII (1957) pp. 873-375). De
Finance prefiere ver la expresién de la unidad dindmica humana en la accién o en
la actividad libre. Puede verse, a este respecto, Amour, Volonté, Causalité (GM, 43
(1958) pp. 122); y La Motion du Bien, (Greg. 39 (1958) pp. 5-42). En esta misma
linea, A. Gehlen, en Der Mensch, seine Natur und seine Stellung in der Welt (Bonn,
1950) quien trata de sacar una sintesis o una concepcidn unificada de todos los
aspectos del ser y.de la vida del hombre a partir de la nocién de accién (cfr. RSPT,
38 (1954) p. 282).

% % %

El interrogante abierto por Bagot, “Saisir I'infini, est-ce connaitre, est-ce aimer?”,
y profundizado a lo largo de su ensayo, queda todavia sin cerrar porque ninguna de
las soluciones aportadas, incluyendo la de Marcel, es plenamente satisfactoria. No
quiere decir esto que no se haya avanzado; de hecho, los numerosos trabajos realiza-
dos son un elemento indispensable para la solucién final. “La antropologia filosofica
del futuro, dice W. Briining, hablando de estos trabajos, tendrd como una de sus
tareas esenciales la sintesis de estos elementos en una imagen unitaria de todo el
hombre” {W. BRUNING, Los rasgos fundamentales de la Antropologia filosdfica actual.
Univer. de Cérdoba (Argentina) (1957)]. Es asi como avanza la ciencia y la filosofia.
La obra de Bagot es uno de esos aportes que contribuirdn efectivamente a la solu-
cién del problema planteado. Las pequefias deficiencias, como la falta de claridad de
algunas afirmaciones de las dos primeras partes, y la sin-razén de la segunda fase,
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se ven compensadas por el acierto y aplomo de la parte dltima, y el juicio que nos
da de la posible integracién de la filosofia moderna en la tomista [cfr. J. Jagu, RSR,
(1958) pp. 316-817].

: B. Vanrell, S.1.

Huoa GREAF, Der sieben-farbige Bogen. (509 pdgs.). Knecht, Frankfurt, 1958,

' :H.‘ ‘Graef nos ofrece una exposicién equilibrada de la interiorizacién y profun-
dizacién de la vida cristiana —trato con Dios— que, en los hombres de excepcién
cuyos pasos sigue, ha llegado al grado estrictamente mistico; pero que, en el lector
comin al que se dirige, puede llegar a ser lo suficientemente intensa, como para
que se pueda hablar de contemplacion (sadquirida?), mistica o no, pero propia del
cristiano (p. 9). '

La tesis del libro —si es que la tiene— serfa que la mistica cristiana no tiene

nada de esotérico, sino que forma parte de la vida ordinaria y se somete a sus
leyes (prologo, y pp. 140-141, donde trata de las misticas no cristianas). Y por eso
—y esta consecuencia la comienzan a sacar otros observadores, cfr. S. H. SiEpL.
Mystik in Seelenfiihrung und Predigt, Seelsorg, 29 (1959), pp. 179-182— el tema de
la mistica es de actualidad, hoy mis que nunca, cuando se nota una fuga de cris-
tianos hacia las religiones no cristianas, tal vez porque no encuentran en cierte
cristianismo rutinario la satisfaccién de tendencias muy humanas (pp. 140-141).

No es un estudio exhaustivo de las fuentes —aunque se las usa a fondo— por-
que la autora pretende hacer solamente un memorandum de ciertos aspectos de la
mistica que se les escapan a los especialistas y, con més razén, al comun de los
lectores. Por ejemplo, la parresia o familiaridad en el trato con Dios (enseguida
hablaremos de esto), la presencia de la iglesia (pp. 35-36, 99-100, 166, etc.), los sacra-
mentos (pp. 161 ss.), la vida moral ordinaria (pp. 94-95, 159-160, 169-170). Como se
ve, cosas sencillas, pero importantes en la vida del cristiano ordinario, como lo
fueron —aunque no se suela decir— en la vida de los grandes misticos.

Lo notable de esta obra es el estilo reposado, equilibrado, casi meramente des-
criptivo: véase, por ejemplo, la presentacién rapida,de los Ejercicios Espirituales de
S. Ignacio (pp. 452-467, aunque tal vez, por la sencillez de la descripcién, y la
trascripcion sin més del lenguaje psicologico del mismo S. Ignacio, no cualquiera
cntienda la profundidad que aqui descubre la autora).

Otra cosa notable en el libro es la continuidad de los personajes presentados,
que hace muy atrayente su lectura. Por ejemplo, la sucesién de misticos modernos,
desde S. Ignacio a Santa Teresa de Lisieux, pasando por S. Alonso Rodriguez y por
Causade (es notable el lugar que, acertadamente, Graef atribuye a la espiritualidad
de 1a Compaififa de Jesus), es una sucesién de concepciones misticas, personales pero
sin solucién de continuidad, centradas todas en un aspecto comun: la grandeza de
alma que se necesita para hacernos nifios como se debe (cfr. Ciencia y Fe, XII-46
{1956), pp. 43-44, acerca de la frase, aplicada a San Ignacio, “non coerceri maximo,
contineri tamen a minimo, divinum est”).
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El plan del libro manifiesta la misma continuidad —atiéndase a la metdfora
del titulo—: su ceniro es la Luz, que es Cristo, y sus inmediatos reflejos, Pablo y
Juan, rodeados (como preparacién y como continuacién) de los demds misticos, que
son como los colores diversos del arco iris, efecto del Sol que es Cristo. La autora
saca todas las consecuencias a la concepcién del hombre como imagen de Dios: ima-
gen personal en Cristo, y participada —por gracia— a los hombres.

La idea mdis notable del libro es la ya mencionada parresta: término cldsico,
que Graef aplica a la vida de oracién de Abraham (p. 18), de Moisés (p. 27), de
Jeremias (pp. 54-55), del Salmista (pp. 67-68), de Origenes (p. 197), de Gregorio de
Niza (pp. 205-206), etc.

En el sentido de familiaridad con Dios, otros autores la habian encontrado en la
concepcién ignaciana de la oracion, y, por tanto de la vida apostdlica, con su con-
secuencia necesaria de la magnanimidad en la accién (cfr., sobre la oracién ignaciana,
R. de MAUMIGNY, La prdctica de la oracién mental, Fax, Madrid, pp. 225-228). Y, en
toda la tradicién de la Iglesia, tanto testamentaria como patristica, el tema de la
parresia es de especialistas (cfr. SCHLIER, Theol. Wdrierb., parresia; especialmente
K. HoLi, en la obra aqui citada). Pero Graef la pone al alcance de su lector de una
manera muy sencilla, pero segura (pp. 205-206, donde sigue a Schlier —sin citarlo,
por supuesto, porque no pretende hacer obra de especialista—).

Como se ve, pues, la obra de Graef es digna dc ser leida. Dirigida a laicos
(p- 9), sers util a los sacerdotes y, sobre todo, a los directores espirituales. ‘

M. A. Fiorito, S.1.

OTro SEMMELROTH, Gott und Mensch in Begegnung. (362 pégs.). Knecht, Frank-
furt, 1958.
MIcHAEL Scumaus, Vom Wesen des Christentums. (371 pégs.). Ettal, Miinchen, 1958.

HEeRMAN  ScHEew, Verherrlichung und Gemeinschaft, eine Auswahl. (439 pdgs.).
Schéningh, Paderborn, 1957.

‘I'res magnificos libros, que tienen de comun el énfoque teolégico; y el des-
tinatario, que es el laico; asi como el objetivo practico, que es fundamentar sélida-
mente la vida espiritual del lector. Ponen de manifiesto un aspecto vital del cristia-
nismo, expresado en el titulo de Semmelroth y de Schell: o sea, que el cristianismo
es ante todo un encuentro personal del hombre con Dios, una comunidad humano-
divina, cuya iniciativa —amorosa— es la de Dios. Como dice Schmaus, ser cristiano,
no significa solamente, ni en primer término, afirmar una verdad y obedecer a una
ley —aunque esto también le sea propio—, sino primariamente es el encuentro,
fundamentado en Cristo, del Yo con el Tu, del hombre con Dios” (p. 19). Porque,
como dice Semmelroth, “no solamente el hecho —de 1a revelacién divina de verda-
des— implica un llamado a un encuentro con Dios, como respuesta a sus palabras,
sino también el contenido de esa revelacién nos habla de continuo de tal encuentro
con El...” (pp. 7-8).
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Estos libros nacen de una concepcién mis vital (y personal) de la teologia,
que lo compromete al mismo tedlogo y, por su medio, a sus lectores y oyentes, a una
vida estrictamente espiritual. Como dice Semmelroth, “si la teologia —en todos sus
temas— trata expresamente del encuentro de Dios con el hombre, debe por lo mismo
desembocar en la oraci6n, y ser ella misma un acto de religién (p. 8). El teélogo,
como decia Schell, debe ser luz y fuerza para los demds, Logos und Pneuma, cono-
cimiento y vida, predicacién y meditacién (p. 6). Cfr. Stim. der Zeit, 158 (1955-
1956), pp. 228-232.

Los tres libros suponen un lector que va a tomar en serio su papel vital, perso-
nal, y no se va a limitar a recibir friamente lo que oye —como quien oye una
clase, con curiosidad, pero sin estudiosidad, en el sentido agustiniano y tomista de
esta ultima palabra—. O sea, el lector-de estos libros debe tener las condiciones del
ejercitante que supone San Ignacio en sus ‘Ejercicios Espirituales (EE., n. 2). Es lo
que, casi con las mismas palabras, exigia Schell, al término de toda su Dogmatik
(I, 2, XVIII). Y Semmelroth ofrece su libro como quien invita al lector a algo
personal, que es el encuentro con Dios, tema del libro. Y Schmaus busca algo equi-
valente (p 10). '

El estilo de Semmelroth es mas intelectualista que el de los otros dos —cuestién
temperamental, sin duda, como se nota en su plan. La primera parte (encuentro con
Dios, como esencia del hombre) se subdivide en dos: fundamentacién del ser del
hombre en la creacion ——natural— y en la revelacién —sobrenatural—; el interlocu-
tor -—inicial - ‘del encuentro, que es Dios; y el estorbo, que es el pecado. Siendo
todavia abstracta esta primera parte, la segunda concreta mds, tratando de las
posibilidades —facilidades— concretas del encuentro, que son dos: la una, personal,
que es Cristo; y la otra, comunitaria, que es la Iglesia. Pero la tercera parte con-
creta miicho mds atn, al tratar de las realizaciones del encuentro, en dos etapas:
aqui, en este mundo; y mds alld, en el otro, el definitivo.

Es un libro escrito con una claridad meridiana, puesta de manifiesto en cada
capitulo, que comienza siempre con una recapltulaaén de lo anterior y una intro-
duccién en lo que viene a continuacién.

El indice alfabético de materia, bien seleccionado en sus palabras claves, permi-
tiria elegir el tema ocasional y oportuno de lectura \espiritual y atn de pumbs para
la oracién mental. Tal vez, mds que los otros, este libro —!de estilo mds bien inte-
lectual — necesita del complemento de una oracién personal (cfr. Geist und Leben,
29 (1956), p. 232).

" Si tuviéramos que sefialar algiin tema en particular, cuya lectura nos haya inte-
resado mds, mencionariamos todo lo que dice del sacramento como forma (eclesial)
de encuentro con Dios.

Merece la segunda edicién qué ha tenido. Y esperamos su traduccién a otras
lenguas mds accesibles para nuestros ambientes iberoamericanos.

* * *

El libro de Schmaus es fruto de una experiencia muy personal —la del fin de
la ultima guerra, en Alemania—, pcro quc la trasciende; y es la transitoriedad
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(Verginglichkeit, que de continuo aparece escrita) de las cosas de este mundo, a la
luz de los novisimos (pp. 9-10, 40-41, 113, 269, 275, 286, 330 ss.). Hemos hablado de
una trascendencia de esta experiencia, porque Schmaus desemboca claramente en un
optimismo escatolégico (pp. 275, 286 ss.), que evita las exageraciones de un espiritua-
lismo, negador de la unidad del cosmos. De aqui la insistencia de Schmaus en un
ordenado amor al mundo (pp. 279 ss.), tercer grado del amor cristiano (pp. 209 ss.),
basado en el precepto de Dios de que el hombre trabaje €l mundo (pp. 275 ss.); pre-
cepto anterior al pecado y que, por tanto, se mantiene, aunque no excluye que, de
hecho, actualmente implique ademds un castigo (y una tentacién).

En el plan de Schmaus, resalta lo mds concreto —y existencial— de Dios, que es
su accion y su persona. Por eso, comienza por la accién de Dios en la historia huma-
na, que es la revelacién; y su mensaje, en dos partes: el hombre, como persona y
como redimido, y Dios, como personal —no abstractamente, como uno y tnico, como
los clasicos tratados—, y como trino. Siguen las relaciones vitales del hombre con
el mundo y con la Iglesia. Y luego, el fin de la historia, la escatologia, la nueva
tierra y el nuevo cielo.

El indice alfabético, serd una buena guia en la lectura espiritual, porque per-
mitira escoger. Es un libro con pocas citas (fuera de referencias genéricas a Stauffer,
Guardini, Adam .. .), pero se nota que se apoya en la clisica Dogmatik de Schmaus.

L I I

Ha sido un acierto el de publicar una seleccién de la Dogmadtica de Schell, ya
que la obra completa habia despertado, en su tiempo, ciertos reparos. El editor ha
puesto una bibliografia al final, y un indice alfabético muy detallado.

Recomendamos la introduccién, titulada Mysterium missionis, sobre la vida y
obra de Schell: significa una reflexiéon sobre la misién de la teologia.

M. A. Fiorito, S.L

Louis Rasoro, Le dilemme du concours divin. Primat de l'essence ou primat de
lexistence? (134 pégs.). Univ. Greg., Romae, 1956.

En los ultimos afios varias voces se han levantado para acusar a algunos dis- '
cipulos de Sto. Tomas de apartarnos de su metafisica del esse: ya lo cuestionaba
Gilson acerca de la misma concepcién del acto de ser (Cajetan et Uexistence, Tijdsch.
v. Phil, 15 (1953), pp. 267-286), y ultimamente lo afirma Gémez Caffarena con res-
pecto a la doctrina de la participacién (acerca de Egidio Romano y los tomistas que
lo siguieron: Ser participado y Ser Subsistente en la metafisica de Enrique de Gante,
Univ. Greg., Romae, 1958, pp. 156 y 256); y ahora Rasolo en su obra nos subraya el
esencialismo en la concepcién baiieziana del agere. (Sobre otra desviacién del pensa-
miento tomista de que serfa responsable Capréolo, cfr. Ciencia y Fe, 14 (1958),
p. 230, nota 49).

La florecencia de la metafisica tomista del esse en la del agere habia sido
desarroliada por de Finance en su conocido Etre et agir. Rasolo se circunscribe al

]
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problema del concurso, y lo trata mis especulativa que -histéricamente, con gran
vigor de pensamiento.

Su solucién no es basicamente nueva, pues sigue los pasos de Belarmino, Billot,
Régnon, d'Ales, aunque completandolos y corrigiéndolos. Lo mas nuevo del trabajo
estd en su intuicion fundamental del primado del esse llevado hasta sus consecuen-
cias en- el punto del concurso. Esa intuicién ilumina el problema con una luz
nueva.

Sus conclusiones se pueden resumir asi: 1) Ja mocién divina, en cuanto frascen-
dente, respeta la accién de la creatura; 2) esa trascendencia aparece al concurrir con
el don del esse, pues todas las determinaciones no son sino participaciones que no
afiaden ninguna perfeccién positiva al esse; 3) la determinacién depende del hombre,
pues es sélo una limitacién del ser propuesto a su voluntad: Dios dirige y conoce
su accién ddndole el esse; 4) esta concepcién es la que salvaguarda el primado del
-esse y se basa en la distincién real entre esencia y existencia. El bafiezianismo,
concibiendo la determinacién como perfeccién positiva, ha existencializado la esencia
construyendo una filosofia esencialista del agere (cfr. la respuesta de autores barfie-
‘zianos: GILLON, Angel., 35 (1958) , p. 231; Nicoras, Rev. Thom., 57 (1957), pp. 378-382).
Es de interés cotejar estar afirmaciones con las de C. Fabro sobre la incomprensién
de Baiiez del esse tomista (que hace extensiva a muchos de los seguidores de Sto. To-
mas: cfr. L’obscurcissement de I' “esse” dans I’école thomiste, Rev. Thom., 58 (1938),
pp. 472, sobre Banez: pp. 455 ss.).

Pero también los molinistas del concurso simultineo no habrian reconocido sufi-
cientemente la trascendencia del esse: segtin Rasolo ésta se subraya sélo en la
doctrina de la premocion indiferente.

Estas afirmaciones no las hace el autor con espiritu combativo sino de serena
y modesta bisqueda de la verdad.

De Finance veia en la explicacion baieziana (llamada m4s bien fisica) la salva-
guarda de la dependencia existencial del acto libre con respecto a Dios; y en la
molinista (apelada por él moral), la reafirmacién de la subjetividad humana y de
l1a intimidad de la accién divina en su mismo centro (cfr. Existence et liberté, Vitte,
Paris, 1955, p. 246). La premocién indiferente (al mismo tiempo premocién e indi-
ferente), comprendida a la luz de la trascendencia del esse no salvaguarda simul-
tineamente ambos aspectos? Sobre todo tengamos Wn cuenta que la concepcién de
Rasolo acerca de la premocion trata de librarse de todo resabio fisicista.

Ciertamente la cuestién no estd todavia resuelta, pero el libro de Rasolo es un
aporte valioso para su solucién. Asimismo lo serd —segin creemos— un estudio
mas profundo del pensamiento de Sto. Tomds (propugnada en sus aspectos teoldgi-
cos por B. Lonergan, atin mis alld de Bafiez y Molina, cfr. St. Thomas’thought on
gratia operans, Theol. Stud., 3 (1942), pp. 577-578; cfr. también Insight. A study of
fuman understanding. Longmans, London, 1958, p. 664), y un enfoque del problema
del concurso no sélo desde la perspectiva de la causalidad eficiente, sino también
de la mocidn metaforica final en la voluntad libre. ’

Juan Carlos Scannone, S. 1.
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DEVENIR ADULTE, Groupe Lyonnais d’Etudes Médicales, (249 pags.). Spes, Paris, 1958.

Nuevamente el Grupo Lyonés de Estudios Médicos, bajo la prestigiosa direccién
de los doctores R. Biot y Claude Kohler, da a luz una publicacién de la coleccién
Convergences. En numeros anteriores este equipo integrado no sélo por médicos
sino también por psicélogos, socidlogos, tedlogos y moralistas nos habfan hecho llegar
en forma breve, clara y sencilla, y no por eso menos profunda, el fruto de la refle-
xién y estudio acerca de diversos problemas de interés. Tales Médécine et Education,
Meédécine et Adolescence, Médécine et Mariage, etc., los cuales se ponen al alcance
de un amplio publico.

Los cinco volimenes que precedieron al actual, conducen, como lo afirma
Kohler en su prélogo, al deseo de un estudio del hombre en su plenitud, esto es,
en el estado adulto. A

Al igual que el prologuista, en la heuristica efectuada en busca de trabajos
similares, nos ha llamado poderosamente la atencién la ausencia de trabajos que se
ocupen en conjunto del estado adulto, particularmente en estos Gltimos tiempos en que
mucho se ha escrito, al menos en el campo espiritual, sobre temas como la Fe
adulta (cfr. Etudes 293, 4-1958) y la Madurez espiritual; y también en el campo
cientifico, si se atiende a la avalancha de publicaciones que se ocupan del nifo,
del adolescente y de la vejez.

Colaboran en esta obra, J. Folliet, profesor de sociologia en las Facultades Catd-
licas de Lyon, en un’ intento por definir el adulto, V. Carlhiany, y el Doctor
Chauchard, cuyas numerosas publicaciones bastan para presentarlo, y el Doctor
Dublineau, conocido por sus estudios sobre la biotipologia humana,

La Dra. Favez-Boutonier nos presenta un interesante trabajo sobre la afectividad.
Terminan la publicacién, el Dr. Guyotat con un capitulo sobre los mecanismos inte-
lectuales en el adulto, y Hourdjn y el Ab. Barbey con dos estudios sobre el adulto
y su medio social, y la vida religiosa y vida adulta respectivamente.

En sintesis, un encomiable trabajo de conjunto, que bien puede invitar a estu-
dios posteriores, muy particularmente en el terreno de lo espiritual y religioso, don-
de sélo el que ha dejado de ser nifio vacilante, puede concurrir como hombre per-
fecto a la edificacién del Cuerpo Mistico de Cristo, para hacerlo llegar a su pleni-
tud (Efes. 4, 12-14), debiendo recordarse aqui: que madurez o adultez espiritual
excluye por cierto al infantilismo, caracterizado por la triada capricho-egofsmo-
imprecisién de fines, el cual impide al cristiano recibir el sélido alimento del miste-
rio de la fe (I Cor. 3, 1-8), y al religioso penetrar el misterio de la obediencia; pero
también que adultez espiritual incluye por cierto a la infancia espiritual, que se
caracteriza por la autonomia y fecundidad espiritual con sus rasgos caracteristicos de
humildad de corazén y audaz confianza en Aquel que todo lo puede. Tal como por
ejemplo en Santa Teresa del Niilo Jesus. (cfr. RiMaup, La Conversion de Thérése
de Lisieux, Christus, 17, 1958, pp. 129-137).

Mariano N. Castex, S. L
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ALBERTO CATURELLI, Donoso Cortés. Ensayo .sobre su Filosofia de la Historia.
(221 pdgs.). Imprenta de la Universidad Nacional de Cérdoba, Cérdoba, 1958.

Juan Donoso Cortés (1809-1852), conocido en Alemania principalmente por las
obras de Westemeyer, Schmitt y Schramm; y la reciente de Jules Chaix-Ruy (Donoso
Cortés. Théologien de I'Histoire et prophete. Beauchesne, Paris, 1956) que lo divulga
en Francia, es objeto @e este nuevo estudio que encuentra, en la filosofia cristiana
de la historia el meollo del pensamiento donosiano. Caturelli nos advierte que no
encuentra una teologia o filosofia de la historia, sino una filosofia cristiana de la
historia en las paginas de Donoso Cortés. Una cosa es conocer los sucesos acaecidos,
y otra es conocer la historia del hombre. Por eso, la historia, considerada en gene-
ral, es la narracion de los acontecimientos que manifiesian los designios de Dios
sobre la humanidad y su realizacién en el tiempo, ya por medio de su intervencion
directa y milagrosa, ya por medio de la libertad del hombre (Bosquejos Histéricos,
11, 114).

Precedido de un Prélogo y una Introduccion, el estudio de Caturelli se divide
claramente en cuatro partes. La primera, expone la concepcién donosiana de Ia filo-
sofia cristiana de la historia, Son cinco capitulos bien documentados en los textos
que cita. La segunda, estudia la- influencia ejercida por Vico en Donoso Cortés.
Caturelli, a este respecto, le asigna mucho menos influjo del que le da Chaix-Ruy,
en la obra citada al comienzo. Més bien lo hace tributario de San Agustin, con el cual
a veces lo coteja (cfr. pp. 47-49). Aunque desprovisto de formacién teolégica y filo-
sofica, Donoso Cortés fué un gran lector de los maestros cristianos. Caturelli dice que
Donaso Cortés se sitia de lleno en la tradicion patristica (.p 79). La tercera parte
de este estudio analiza el conocido y célebre pronéstico sobre el despotismo univer-
sal, que sélo puede entenderse, al decir de Caturelli, desde la Revelacién, y particu-
larmente desde una adecuada interpretacién del misterioso katéchon de San Pablo.
La cuarta parte, finalmente, estudia la influencia que Donoso Cortés ejerciera en Ar-
gentina, y principalmente en el pensamiento de Félix ¥rias, Mamerto Esquida, Manuel
D. Pizarro y el joven José Manuel Estrada. Finalmente, en un anexo, Caturelli escribe
un comentario del libro anteriormente citado de Chaix;Ruy. El libro se cierra con un
indice de autores citados. Seguramente que estas paginas servirin para hacer conocer

en nuestro medio el pensamiento de Donoso Cortés.
~

BerRNARD LEEMING, Principles of Sacramental Theology. (690 pigs.). Longm{ms,
London, 1956.

Las diversas recensiones dedicadas a comentar esta obra (cfr..Ciencia y Fe 13
(1957), p. 414) subrayan uninimemente como su valor primordial un exigente estudio
de las fuentes teolégicas junto con la adhesién manifiesta a los principios clasicos de
la sintesis tomista habitualmente visualizada con el matiz particular que le prestd
la genialidad especulativa del Cardenal Billot. Como sefialaba G. Mitchell, “pocos tra-
tados de sacramentis in gemere cubren el campo exhaustivamente... Consigue con
éxito una combinacién del método histérico y escoldstico en teologia” (The Irish
Theological Quarterly 24 (1957), p. 185). Ademds de su densidad teoldgica, otro
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mérito relevante de esta obra es el profundo conocimiento que el autor demuestra de
las orientaciones tipicas del pensamiento protestante antiguo y moderno. La exposi-
<ién franca y leal, exenta de deformaciones polémicas, y su contraposicién con las
posiciones catélicas, examinadas a la luz de las indicaciones escrituristicas y la doctrina
patristica, justifican el elogio de P. M. Gy: el libro “forma parte del didlogo’ ecaméni-
«€0... cosa poco comun en obras de esta clase; las tesis sacramentarias protestantes
no son evocadas tnicamente con ocasion de las definiciones dogmdticas de Trento
contra los Reformadores; con Leemirig se entra verdaderamente en el gran debate
abierto desde hace cuatrocientos siglos, y que en el libro es seguido hasta las Conferen-
cias Ecuménicas mds recientes”. (cfr. RSPT, 41 (1957), p. 550). Naturalmente que los
destinatarios primordiales de este didlogo ecuménico son los representantes del pen-
samiento anglicano. El autor, situado en el drea de la lengua inglesa, no podia sus-
traerse a las largas controversias que en ella diferencia las diversas confesiones cris-
tianas. Esta preocupacién prevalente da origen a algunos de los mejoxes capitulos de
1a obra. Asi es especialmente digna de consideracién la larga discusién de los capitulos
V y VI, dedicados al sello sacramental; y el capitulo XV, a propésito de la intencion
reqjuerida en el ministro del sacramento.

Tal vez el acierto fundamental en la construccién teolégica de Leeming radique
en explicar la eficacia permanente de los sacramentos por su conexién con la Iglesia
visible, Cuerpo Mistico de Cristo. El Principio X1 aparece enunciado asi: “La eficacia
e los sacramentos brota de la unién que ellos causan con el Cuerpo Mistico de Cristo,
la Iglesia Visible, en cuanto el sacramento, uniendo al que lo recibe en una forma
especifica con la Iglesia, expresa la voluntad de Cristo de conferir gracia en el que
no pone obsticulo”. Enunciada de esta manera, la concepcién de Leeming se separa
tanto de la denominada causalidad fisica, como de la teoria de causalidad meramente
intencional. Como resume P. F. Palmer, el rechazo de estos sistemas se centra para
Leeming en que “en la causalidad fisica se pasa por alto la naturaleza simbo¢lica de los
sacramentos: en la causalidad intencional de Billot los sacramentos se reducen a puros
signos y no causas del efecto sacramental”. (Theological Studies, 17 (1956), p. 258).
Para él, el sacramento, es eficaz porque entre el sacramentum tentum y la res tantum
interviene siempre algo que es res et sacramentum. Y ese algo que Leeming denomina
realidad simbglica (p. 251), constituye para €l el elemento fundamental en la defini-
cién de sacramento (p. 274 ss.) y consiste en una forma especifica de unién con la
Iglesia. Asi propone su propia definicién: “Un sacramento es un signo permanente y
efectivo de Cristo uniendo, en un modo especifico, al que lo recibe con su Cuerpo
Mistico, y expresando por consiguiente su voluntad de dar la unién de gracia a aque-
ilos que no colocan obsticulo... Tal concepto, es patente, explica acabadamente el
efecto infalible de los sacramentos vdlidos, y aclara la permanente eficacia en la revivis-
cencia (pp. 349-350)

El supuesto esencial de esta concepcién —existencia de res et sacramentum en cada
uno de los siete signos sagrados— no encuentra dificultad en cinco de ellos (bautismo,
confirmacién, orden, eucaristia y matrimonio); pero es- mis dificil de establecer en
los sacramentos medicinales (penitencia y extrema uncién). Con todo, para aquellos
que, a la manera de Poschmann, encuentran en la penitencia una reconciliacién con
ia Iglesia como factor intermedio de la asecusion de la gracia' (p. 361); y; en la extre-
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ma uncion, la incorporacién de “la condicién psicolégica y moral” del moribundo a la
muérte de Cristo —explicacién de Mersch— (p. 371), Ia ampliacién sistemdtica de
res et sacramentum a estos dos sacramentos encuentra un apoyo cuanto menos pro-
bable. )

Sobre la base de esta generalizacion de res et sacramentum, la eficacia sacramental
es puesta en dependencia de la unidn con la Iglesia en virtud de la siguiente inferen:
cia: “La unién de Cristo con Dios, de la Iglesia con Cristo, y del cristiano con la Igle-
sia, deben participar de las mismas caracteristicas. Ahora hien como Cristo es a la vez
ser real y sacramento, y la Iglesia es a su vez ser real y sacramento, asi similarmente el
cristiano recibe mediante los sacramentos una participacién en esa realidad-sacramento
q_ue es Cristo y es la Iglesia... Puesto que Cristo es una expresion de Dios, asi la
Iglesia es una expresién de Cristo; por consiguiente, los sacramentos, como parte del
caricter visible y sacramental de la Iglesia expresan a la vez unidad con Cristo y causan
unidad con Cristo. En ese sentido los sacramentos son una extensién de la Encarnacién,
puesto que participan de la visibilidad, el simbolismo y la efectividad de Cristo y de su
Cuerpo, la Iglesia. Cada sacramento aplicado, o por mejor decir, hecho inherenfe en el
que lo recibe, es una asuncién dentro del organismo del Cuerpo viviente de la Iglesia,
hace al que lo recibe una parte especial del organismo sobrenatural y —con tal que ¢l

- no coloque obsticulos— le da gracia para llenar esa funcién con santidad. La realidad
simbélica interiorizada en ¢l es una participacién en la sacramentalidad de la Iglesia,
lo hace una parte visible del organismo de la Iglesia, y le da una participacién en la
vitalidad de la Iglesia, y por consiguiente también en el poder santificador de la Iglesia
no reduciéndose a hacerlo personalimente santo. La unién de la Iglesia con Cristo, aun-
que hecha principalinente mediante la unién de gracia, sin embargo no subsiste tni-
camente mediante la unién de los miembros individuales por virtud de la gracia, por-
que la Iglesia es una con Cristo, sea cual fuere el estado espiritual actual de los
miembros que la componen. Los pecadores son verdaderos miembros aunque miembros
‘enfermos del Cuerpo Mistico; y 1a realidad simbdlica —el caricter, el ornatus— es la
causa formal de su unién con la Iglesia, y es a la vez real vy sacramental. Su realidad
queda manifiesta por el hecho de que los apéstatas nunca pierden su sacramentum,
esto es su cardcter, que tiene en si mismo el invisible aunque permanente poder de
causar gracia tan pronto como el obex es removido, y que es visible en la medida
que es legalmente demostrado” (pp. 351-352). ~

Esta concepcién es de una extraordinaria fecundidad en teologia sacramental, no
$6lo por el inteligible camino que abre para una mejor comprensién de la causalidad
sacramental, sino también por la arménica integracién de los siete signos en el centro
viviente de sintesis cristiana: la Iglesia.

Solamente seria de desear una mds exigente reflexién sobre la conexién —feliz-
mente sugerida—- entre Verbo Encarnado, Iglesia, Cuerpo Mistico y gesto sacramental.
En este aspecto, otro libro reciente de un autor también de lengua inglesa Guillermo
Van Roo, puede aportar muy ttiles complementaciones con su teoria del sacramento
instrumento-signo, en que, conectando el concepto tomista de la causalidad instru-
mental de la Humanidad de Cristo (instrumento-signo coniunctum Divinitatis) con
la causalidad del instrumento- -signo que es la Iglesia (instrumentum separatum), se
aclara, analégicamente el valor del signo sacramental. (Cfr. G. Van Roo, De Sacramen-
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tis in genere, Romae, PUG., 1957; y el articulo del mismo autor The Resurrection of
Christ: instrumental cause of grace, Gregorianum, 39 (1958), p. 271 ss.). Y, dada la

importancia que el principio de la Iglesia-Sacramento adquiere asi en la reflexién

sacramentaria, parece muy justificada la objeciéon de G. Philips: “El rol primordial
del gran sacramento que constituye el Cuerpo Mistico, no es expuesto sino hacia la
mitad del libro, en el Principio XI. Sin duda, es un poco tarde” (Ephemendes Theo-
logicae Lovanienses, 33 (1957), p. 118).

Con todo, en su estado actual, el libro de Leeming constituye, no solamente una
presentacién util para el que desee conocer a fondo la doctrina catblica sacramental,
sino también un eficaz instrumento de trabajo para el profesional de la teologfa.

J. Addriz, S. 1.

KAREL SvoBoDA, La estética de San Agustin. (850 pdgs.). Augustinus, Madrid, 1958..

Cuando se publicé la primera edicién francesa de esta obra (1933), de Bruyne la
sefialé como modelo de estudio analitico (textual), que tal vez no llegara —por eso
mismo— a ponernos en contacto vital con San Agustin-esteta (cfr. Rev. Neosc. de
Phil,, 37 (1984), p. 379, con un buen resumen de la obra y otras observaciones; por
ejemplo, sobre la interpretacién formalista de la estética de San Agustin, que Svovoda
defiende expresamente en su conclusién). Tal vez por esto mismo, el responsable de .la
actual edicién castellana, Rey Altuna, se cuida de sefialar oportunamente los estudios,
posteriores al de Svovoda, que habria que tener en cuenta como complemento de su
Jectura: por ejemplo, €l de STAUDINGER, Das Schéne als Weltanschaung, Wien, 1948,
considerado como el mejor documentado en S. Agustin (cfr. Rev. d'Hist. Ecc. (1948),
p. 584), y la obra del mismo Rey Altuna, Qué es lo bello, Introduccidn a la estética
de San Agustin (Instituto Superior de Filosofia, Madrid. 1945), considerada como una
tentativa de completar la obra de Svoboda (acopio de material) y la de Berthaud
(1894, primer intento serio de sistematizacién). Del mismo Rey Altuna conviene tener
en cuenta los estudios que estd actualmente publicando en la revista Augustinus, res-
ponsable de la edicién que comentamos.

Si nos fijaramos en un capitulo particular del libro, el titulado Los libros de
arte musical (pp. 109-148), advertiriamos que Svovoda comenta las obras de San Agus-
tin que tratan del tema de propésito y en su conjunto: de Mussica y de Ordine. Pero
tal vez con ello pierde de vista el conjunto de la obra de San Agustin, en la que
abundan referencias al tema que, no por ser ocasionales, dejan de ser profundas; y
que corresponden a la experiencia estética agustiana, y no solo a su teoria. Sobre
el ismo tema de la musica, conviene actualmente mencionar el ultimo estudio de
C. PrrL. Agustinus und die Musik (Augustinus Magister, III, pp. 489-452; cfr. Ciudad
de Dios, 71 (1955), pp- 33-53); y el de A. Squirg, Cosmic dance (Blackfriars, London,
1954, pp. 477-484), con la peculiaridad de que hace una comparacién entre la miisica
india y la concepcién agustiana. En cuanto a la bibliografia castellana del tema,
cfr. Las Confesiones (edicion BAC, Madrid, tomo III), p. 792, nota 64.

* * *
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Podria llamar la atencién, en la obra de Svoboda, su punto de vista estrictamente
metafisico ante el problema del arte: segin él —interpretando a San Agustin— la
belleza se da también en la naturaleza y, sobre todo, en Dios; y ésta seria la experien-
cia estéiica fundamental de San Agustin. En cambio, el punto de vii;ta contemporaneo:
seria especificamente artistico: o sea, la basqueda de la belleza c;h la obra de arte
(cfr. E Soriau, Les grandes problémes de Pesthétique, Enc. Franc., 19.18-3 y ss.). El
reciente IIl Congreso Internazionale di Estetica (Aiti, Torino, Ediz. di la Riv. di
Est., 1957), con todas sus repercusiones en las revistas especializadas (cfr. Rep. Bibl. de
Louv., 1957, p. 332), ha actualizado este problema, y ha dado lugar a interesantes
exdmenes de conciencia en cada uno de los paises participantes. Por ejemplo, en
Italia, se ha observado que se ha superado la impermeabilidad de su estética, la cual
admite actualmente influencias extranjeras; y que, dejando el idealismo, que predomi-
naba en la estética italiana, ésta es hoy reconducida al hombre y a su historia; y que,
consecuentemente a lo anterior, ha aumentado el interés por la critica en todos los.
JPlanos del arte, del cine, de la literatura, etc. (cfr. un buen resumen de este Congreso,.
en Rass. di Fil,, 7 (1958), pp. 307-308). -

En cuanto a las relaciones de la estética con la filosofia, remitimos al lector a.
F. PiamonTEsE, Estética speculativa ed estética empirica, Gion. di Met., 13 (1958),.
pp. 23-35, quien reduce a dos las tendencias fundamentales: la una, empirica, que se:
orientaria luego hacia la historia, o la sociologia, o la psicologia, o la psicofisiolo-
gia... del arte; la otra, especulativa, que podria ser tanto metafisica como antimeta-
fisica. Véase otro panorama internacional de la estética contempordnea, en el niimero:
de Revue Intern. de Phil,, 1958, dedicado todo ¢l a la estética, y con las firmas de
Pareyson (formalista), Munro (psicologia empirica), Souriau (positivismo), Dufrenne
(fenomenologia), y dc Bruyne (historia del arte).

En este ambiente de estética actualizada, el libro de Svovoda, aunque escrito hace:
aflos, puede prestar aiin buenos servicios. Por eso es de alabar la idea de traducirlo
al castellano, y, sobre todo, la de poner al dia su bibliografia, pues era lo tnico
que necesitaba actualmente un retoque, ya que su interpretacién de la estética agus-
tiniana, aunque distinta a la de otros especialistas, es todavia digna de ser tenida en
cuenta.

~ M. A. Fiorito, S. I.

Josk GOMEZ CAFFARENA, Ser participado y Ser Subsistente en la metafisica de Enrique
de Gante. (283 pdags.). Univ. Greg., Romae, 1958.

El valor de esta obra radica no sélo en el estudio cientifico del pensamiento de
Enrique de Gante (para lo cual serd desde ahora imprescindible), sino en la luz que
“dicho estudio aporta a la comprensién del pensamiento medieval (particularmente de
Santo Tomds, Escoto y Egidio Romano), y atin a la del perenne platonismo del filo-
sofar occidental. Ya a priori podia suponerse, habiendo ocupado el Gandavense su
citedra parisina desde la muerte de Sto. Tomas hasta la llegada de Escoto a Paris.
Pero el autor ademds ha s{abido estudiar al de Gante en su tiempo y en su medio,
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cotejando su pensamiento con el de sus contemporineos, especialmente con el tomista,

con el cual se encuentra ¢l mismo intimamente familirizado.

El libro se divide en tres partes. En la primera estudia la metafisica fundamental
del Doctor Solemne, en especial, sus teorias sobre la iluminacion divina y el ser
de esencia. Se puede subrayar el buen método de dilucidar primeramente la metafisica
fundamental, o sea las tesis noéticas que condicionan toda la metafisica. En la segunda
estudia al ser participado, su doble composicién intencional y su relatividad total al
Ser Subsistente, como explicacién de la participacién. En la tercera trata del Ipsum
Esse Subsistens, simultdneamente Necesario e Infinito, del pre-conocimiento 0scuro
de Dios y de las pruebas de su existencia. Como se ve a través de cada capitulo, el
autor ha acertado con el corazén de la metafisica gandavense al elegir el binomio
participado-Subsistente. Completan el trabajo, ademis de una Conclusién (sintesis y
critica) y una buena nota bibliografica, un indice de textos enriquianos citados y dos
apéndices (una refundicién critica de la Suma 21, 4, y la transcripcién de unos parra-
fos del Libro de Causis atribuido a Enrique, todavia inédito).

No seguiremos paso a paso el desarrollo de la obra. Sélo indicaremos algunos
aspectos que pueden ayudar a comprender a Santo Tomds y la sintesis tomista.

1) La camposicién. del ser participado: Como se sabe, Enrique de Gante admitia
en éste dos composiciones: una horizontal, entre esencia y esse existentiae; y otra
vertical, en el seno de la misma esencia, entre esse cssentiae (esse simpliciter) y ali-
quitas. El autor estudia cronolégicamente la formacién de esta doctrina ya que se
insinuaba en las intuiciones fundamentales (esa busqueda de la intentio de un autor,
que tiende a explicitarse, nos recuerda el método histérico-teleoldgico propugnado
por Husserl; cf. G. BERGER, Le cogito dans la philosophie de Husserl, Aubier, Paris,
1941, pp. 11-12). La conclusién a que llega es a 1a de una doble problemdtica: de la
contingencia y de la limitacion, dependientes de dos fuentes respectivas: Avicena y
Boecio (pp. 106 ss., p. 135).

Esa nitida distincién hace resaltar tanto el hecho de esa doble problemdtica tam-
bién en Sto. Tomds, cuanto la originalidad de la sintesis tomista en la nocién de
acto (aunque todavia queda mucho por estudiar sobre ese.punto) , de tal manera que
concibe al esse no sélo como actualidad sino como plenitud (pp. 142 ss.).

Otra observacién de interés histérico es 1a del desplazamiento del planteo de esa
cuestién, motivado por Enrique de Gante. Posteriormente la discusién se centr6d
ante todo en el problema de la contingencia, lo que explicaria la ulterior posicién de
Guillermo de Ware y posteriormente de Sudrez, (pp. 254-255). Es interesante cotejar
esta observacién de Gémez Caffarena en el orden histdrico, con la de Lotz en el orden
especulativo, pues éste sefiala el diferente enfoque del problema por las escuelas
tomista y suareciana hacia la cuestién de la limitacion, o meramente del estado de
existencia (cfr. Allgemeine Metaphysik, Berchmanskolleg, Pullach, 1956, pp. 88-90).
Ya antes Lotz habia distinguido las nociones de esse y essentia de las de existentia y
quidditas para circunscribir ambos enfoques respectivamente.

También en el orden histérico, Fabro seiiala el influjo de Enrique de Gante en el
oscurecimiento del esse en la escuela tomista, y el desplazamiento del binomio tomista
esse per essentiam —esse per participationem al aviceniano de ens necessarium per
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.
se— ens per aliud possibile (cfr. L’obscurcissement de I “esse” dans Pécole thomiste,
Rev, Thom.. 58 (1958), pp. 443-472, en especial pp. 445 ss.).

Aun para hacer ver las concordancias dentro de la escolastica nos puede servir
cste estudio sobre el Gandavense. Asi el autor descubre en la distincién intencional
que aquél oponia a la real, una coincidencia con Sto. Tomds en las afirmaciones
substanciales: a) no se da entre ser y esencia una distincién fisica; b) la distincién es
independiente del entendimiento humano  (pp. 90-92). La més profunda intencién del
Doctor Solemne apunta a una distincién de inteligibilidades intrinsecas (es decir, de
intencionalidades, segin su modo de hablar): esa concepcién nos recuerda a la tan
tomxsta de Lonergan que comprende asi la distincidn real, aunque en otro contexto,
en que se subraya la plenitud del esse y el dinamismo de la afirmacion (cfr. Insight.
A study of human understanding, Longmans, Londres, 1958, pp. 497 ss.).

2): También para cofnprender més el existencialismo tomista, nos sirve el cotejo
con el Gandavense. Pues la dltima raiz de la doble composicién enriquiana estaria en
su planteamiento desde la esencia a la existencia, desde el existible en la mente divina,
al existente, y no como en Sto. Tomas, desde el existente al existible. Pues en la
misma Metafisica fundamental de Enrique se encontraba predefinida la solucién: él
atribuye al ser de esencia una entidad especial, correspondierite a las ideas divinas
agustinianas; en cambio, para Sto. Tomds, el posible antes de ser existente es sélo la
creatrix essentia -(p. 144).

¢Es la metafisica de Enrique esencialista? No, contesta el autor, en cuanto en el
existible se intuye al esse. Las observaciones tan atinadas del autor sohre el esencialis-
mo atribuido por Gilson a Escoto (implicitamente al Gandavense), se podrian también
aplicar a la critica gilsoniana de Sudrez (L’étre et l'essence, Vrin, Paris, 1948, pp. 141-
154): prescindir de la existencia actual no es prescindir del esse (cfr. J. HeLLIN, Exis-
tencialismo escoldstico suareciano, Pensam., 12 (1956), pp. 157-178; en especial pp. 164
ss., v 13 (1957), pp. 21-38, en esp. pp. 36-38). Para comprender en este punto a Suirez
habria que estudiarlo como al Gandavense, en su concepcién de la causalidad ejemplar
y su relacién con la accién eficiente creadora.

Uno de los mds laudables principios de método del autor es el de apuntar a una
philosophia perennis, buscando las intenciones profundas de las distintas posiciones,
mds alla de las férmulas; v, en esas intenciones, mas la convergencia que la divergencia
{p. 249) (sobre la busqueda de la intentio auctoris cfr Ciencia y Fe, 14 (1958), p. 570).
Es otro aporte para una fecunda comprensién entre los filésofos cristianos que no
s6lo confluyen “en el enigma de lo metaconcreto” (segtin expresién de Garcia Asensio,
Hacia la unidad de la escoldstica, Pensam. 13 (1957), p. 291), sino en las intenciones
e intuiciones mas fundamentales.

3) También en la doctrina de la participacion, la doctrina del Gandavense escla-

"rece la tomista en cuanto la confirma. Como lo ha demostrado Geiger, no estd lo
central de ésta én la participacién por composicién sino en la relatividad de todo el
ser finito a Dios. Fué Egidio Romano el que cambié la perspectiva, influyendo sobre
muchos tomistas posteriores (p. 256). El1 Doctor Solemne en esto coincide con Sto. To-
mds (p. 155).

4) Otra veta de comparacién insinuada por el autor es la del preconocimiento
oscuro de Dios de la filosofia enriquiana, y el irrequietum cor que subyace en sus
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pruebas de la existencia divina, con la interpretacién marechaliana de Sto. Tomas,
que redescubrié en éste el aspecto platénico-agustiniano. Gémez Caffarena insimia
como hipétesis que la prioridad enriquiana de lo divino en el conocimiento oscuro de
las nociones trascendentales seria de cardcter dindmico (p. 261). Pero ¢no podria estar
alli una de las diferencias basicas con Maréchal, y por tanto con Sto. Tomds, en cuanto
la filosofia enriquiana es una “apoteosis del concepto” (p. 251), y no de la efirma-
cidn dindmica? Punto interesante que se ofrece al estudio. La concordancia en la
inspiracién resta, sin embargo, patente, ya por el realce dado a la causalidad ejem-
plar y final, como por la idea de la anticipacion oscura (p. 260).

Esas consideraciones pueden servir para comprender el interés de esta obra y de
los estudios que puedan hacerse sobre la metafisica de Enrique de Gante, no sélo para
una mejor comprensién de la filosofia tomista, sino de toda la escoldstica, y atn de
toda la filosofia eristiana (cfr. vg. su paralelismo con Blondel y Rosmini, insinuado
por G. Bortolaso en Civ. Cat., (1959), vol. 1, p. 184).

: Juan Carlos Scannone, S.1.

Gustav A. WETTER, Der Dialektische Materialismus und das Problem der Entstehung
des Lebens, (71 pégs.), Pustet, Miinchen, 1958.

En los ultimos afios el interés por el problema del origen de la vida ha ido en
aumento, provocado ya por la sintesis artificial de aminodcidos (cfr. los articulos de
Science citados por G. Bosio, Civilta Catt., 1958, vol. 1, p. 25), ya por las experiencias
de Fraenkel-Conrat y Williams con el virus del mosaico del tabaco (cfr. G. Bosio, La
ricostruzione artificiale dei virus, Civiltd Catt., 1956, vol. 1, pp. 34-41; J. MoreTTI, Le
virus et la synthése de la vie, Etudes, 289 (1956), pp. 88-95; A. ROLDAN, ;Vida en el
laboratorio?, Pensam., 13 (1957), pp. 127-158), asi como por el Symposium internacio-
nal de bioquimicos celebrado en Moscii en 1957.

Esto puede indicarnos la actualidad del pequefio libro de Wetter sobre la teoria
de Oparin, director del Instituto de Bioquimica de la Academia de Ciencias soviéti-
ca: anteriormente habian aparecido estudios mds breves: G. Bosto, Nulla di nuovo
sullorigine della vita, Civilta Catt., 1957, vol. 1, pp. 64-74; y, del mismo Wetter, en
Soviet Survey: Dialectical Materialism and natural science (condensado en Philosophy
Today, 49 (1958), pp. 202-204). :

Oparin vuelve a plantearnos el origen de la vida como problema filoséfico al
oponerse al materialismo mecanicista al par que al vitalismo, optando por el materia-
lismo dialéctico. En su acerada repulsa del primero recurre a la definicién engelsiana
de vida que subraya la autorenovacién (Selbsterneuerung) del viviente, pero iluminin-
dola con la nocién de “Zweckmdssigkeit”, que podriamos traducir por finalidad, des-
pojando a este término de las reminiscencias filoséficas que puede tener en nuestro

-idioma (mas propias de Finalitit; adem4s Oparin siempre le agrega las comillas),

que seria una determinada ordenacién y continuidad de las funciones en el tiempo,
y o una ordenacién de las partes del protoplasma en el espacio segin la férmula

. mecanicista. O sea, una organizacién en el tiempo que tiende a un fin: la aute-

renovacion (pp. 13-15).
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Si a esto le agregamos su rechazo total de toda entelequia o principio vital, ;no
parece a nuestros 0jos escoldsticos que esta concepcién de la vida estd esperande una
formulacién filosdfica semejante v. gr. a la que defiende Salman? (cfr. su planteamien-
to y referencias a Woodger y von Bertalanfly en Rev. Sciences. Phil. Théol., 33
(1949), p. 412; 36 (1952), p. 341; 38 (1954), pp. 308-309). Se habrian encontrado en su
comiin oposicién al mecanismo y vitalismo. Claro que Oparin niega todo principio
vital inmaterial porque lo entiende erréneamente como espiritual. Sobre este punto
es muy interesante la observacion de Wetter sobre el algo que, segun la concepcién
de Oparin, posee la estructura del ser vivo (biologische Bewegunsform der Materie),
sobre el no viviente (phisikalisch-chemische Bewegungsform) (p. 70), pues aplicando
el razonamiento de Lenin contra los energetistas, resultaria que existe en el ser vivo
un substracto no reducible al substracto fisico-quimico (la palabra substracto no deja
de ser inconveniente; seria mejor decir estructura dindmica, pero realmente distinta),
y tal seria el principio vital (p. 60). _

La distincién que sefiala Oparin entre los dos estados de la materia (viviente o
no), ya que la “Zweckmdssigkeit” no puede ser explicada por las meras leyes fisico-
quimicas de! mundo inorgdnico, y su afirmacién del salto (Sprung) cualitativo entre
ambos 6rdenes, lo acercan mis a lo esencial de las tesis tradicionales que lo estariaq
algunos escoldsticos, que tienden a diluir esa distincién concediendo a la materia
inorgdnica cierto grado de vida: asi la interesante sugerencia de Moretti sobre una
concepcién mds analégica de la vida (cfr. articulo cit., pp. 92-94; también E. BONE,
El misterio de la vida, Mensaje, 8 (1959), p. 85, quien asimismo cita otros trabajos
de Moretti), como la hien pensada hipétesis de Rolddn sobre la no diferencia sustan-
cigl en_tré lo viviente y no viviente, sino sélo natural y operativa, pues la vida estarfa
ya seminaliter en lo inorgdnico (cfr. Pensam., 13 (1957), pp- 141 ss. y Fronteras de
la vida, Rev. de Filosoffa (Madrid), 17 (1958), pp. 224 ss.).

. Oparin explica ese salto por la dialéctica de la materia, aplicando las leyes engel-
sianas sobre el paso (répentino) de cantidad a cualidad, y la unidad (interpenetrabi-
lidad) de los opuestos.

Nos hemos detenido mas en la concepcién oparinica-de la vida, pues creemos
que es el aporte positivo de mds interés filosofico de su teoria. Es de notar que, en
general, los cientificos rusos estan de acuerdo con sus ideas en este punto.

Wetter desarrolla la teoria oparinica de la génedls de la vida. Su evolucidn desde
lo inorginico se habria dado en tres etapas: 1) formacién de hidrocarburos (los
astrénomos ya nos han hablado de su existencia a elevadisimas temperaturas, donde
no hay vida); 2) formacién de polipéptidos albumiformes: tiene en cuenta especial-
mente las experiencias de Miller en la sintesis artificial de aminodcidos (en sus pri-
mero$ escritos cerraba esta etapa sin mds ni mas con la génesis de albuiminas); 3) la
formacién evolutiva de los primeros organismos. Esta etapa es la menos elaborada, en
ella es interesante la teoria de las gotillas coacertadas (Koazervattrépfchen), ya con
cierta organizacién, de cuya ulterior evolucién habrian aparecido los primitivos orga-
nismos. Sin embargo toda esta construccién queda todavia en el aire; esto lo han
visto atin los cientificos rusos, que la discuten en numerosos puntos, como lo de-

mostré el Symposium de Moscti de 1957; y aqui Wetter desarrolla un cotejo entre las.

diversas teorias soviéticas.
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El libro termina con una critica cuyos engranajes fundamentales son: 1) la
basica inconsecuencia de querer explicay el origen de la vida por meros procesos
fisico-quimicos (teniendo sin embargo en cuenta la dialéctica de la materia), cuando
no se acepta una explicacién semejante de la esencia de la vida; 2) la irracionalidad
del recurso a la dialéctica (en especial a la ley de la unidad de los contrarios), 2 no
ser que la comprenda ideal, metafisicamente: es de la esencia del materialismo
dialéctico en cuanto dialéctico el irascenderse a si mismo en cuanto materialismo
(cfr. 1o que apunta Wetter en su obra E! materialismo dialéctico soviético, Difusién,
Buenos Aires, 1950, pp. 229-230; y su referencia a cierta realidad ideal admitida por
¢l joven Marx, en la obra que resefiamos, p. 59, nota 103); 8) la caida en la casuali-
dad defendida por el mecanicismo, y tan combatida por Oparin, pues éste, en su
teoria de la seleccion natural anterior a la vida, ha tenido en cuenta sélo las pro-
babilidades favorables para la evolucién, y no las desfavorables.

El autor concluye su libro muy oportunamente con la observacién de que una
eventual sintesis artificial de la vida en el laboratorio no probarfa que se debe a
puras causas fisico-quimicas. Ya los escoldsticos, recurriendo a la explicacidn tomista
de la generacién espontinea, o a las tan mentadas rationes seminales de San Agustin,
nos muestran las vias filosoficas abiertas para tal eventualidad (cfr. v. g. G. Kvvu-
BERTANZ, Causality and evolution, Modern Schoolman, 19 (1941-1942), pp. 11-14,
'29-32; F. SELvAcel, Alcune considerazioni sulla origine della vita, Gregor., 39 (1958),
147-152; el art. cit. de A. RowpAN en Rev. de Filosofia, que enumera hasta cinco
explicaciones filosoficas dentro de la escoldstica).

Juan Carlos Scannone, S.1,

.

JACQUES VikR, Litiérature & Vemporte-picce, (196 pigs.). Ed. du Cédre, Parfs, 1958.

Como el titulo lo deja entender, se trata de una serie de articulos de critica
literaria ya anteriormente aparecidos en revistas, que abarcan, aparentemente sin
plan, autores diversos desde Corneille y Racine al teatro de Giradoux o la novela
de Malégue. Dije aparentemente, pues los unifican la intencién del autor: “la
sauvegarde de I'esprit critique”, y su concepcién del humanismo cristiano, asf como
su estilo vivo y personal. No siempre se trata de trabajos algo mas detenidos (como
sobve Tartufo), sino de impresiones y comentarios criticos.

A traves de todas las criticas se-dibuja una visién trascendentalista del humanis-
mo cristiano, quizi demasiado trascendentalista. De ahi su simpatia por los persona-
jes tan netamente cristianos de Bernanos como Blanche de la Force, y el ambiente
pneumitico en que se mueven sus obras; pero también por Donissan, que a algunos
parece nimbado de maniqueismo. Claro que las lecciones dogmaticas de Bernanos,"
que el autor sefiala, son profundisimas: el sentido del pecado y la promocién del
hombre como responsable de la gloria de Dios. Ademds la figura sacerdotal desequi-
librada de Donissan llega a un equilibrio sobrehumano (no “humanista”) en el
cura de campaiia (Un profundo estudio teolégico del cristianismo de Bernanos, es el
libro de H. Urs vON BALTHAZAR: Le chrétien Bernanos, Ed. du Seuil, Paris, 1956),
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También la concepcion de Hochwilder sobre el reino de Dios encuadra neta-
mente en una visién puramente trascendente de las relaciones entre lo temporal y
lo espiritual. Recordemos que el titulo francés: Sur la terre comme au ciel, cen-
trando la obra en la obediencia, nos distrae de la que creemos idea central de la
obra: Das heilige Experiment de realizar el reino de Dios en la tierra.

Esa posicién se manifiesta también en el juicio que le merece Tartufo:. “Tun
des actes d’accusation les plus habiles et les plus tendancieux qui aient jamais été

dressés contre le christianisme”. Cierta'mente el just miliew de Moliére es demasiado

burgués para ser cristiano, pero ¢las parodias de Tartufo, la puesta en tela de juicio
de Orgén y su madre son realmente una acusacién al cristianismo? Sobre este punto
la interpretacién cldsica se acerca mids al Molicre histérico, pero no dejan de suge-
rirnos mucho tanto la interpretacién de Vier como la tan revolucionaria de Jouvet
(sobre aquélla y ésta cfr. J. Maubuit: Chronique du théutre. La guerre des “Tar-
tuffe”, Etudes 269 (1951), pp. 85-89). '

Juan Carlos Scannone. S. L.

HerRMANN vON BERTRAB, Un Humanista moderno (Gabnel Méndez Plancarte), (181
pags.). Univ. Iberoamer., Méjico, 1956.

La rica personalidad del Dr. Gabriel Méndez Plancarte, poeta y sacerdote me-
jicano, fallecido en 1949, es el objeto de este libro.

La trayectoria de su vida, desde los primeros esbozos de expresién poética hasta
la plasmacién del estilo de madurez en los Salmos y Odas; asi como la evolucion de
su pensamiento, han sido fielmente seguidos por el autor hasta brindarnos un
P. Gabriel realizado plenamente en e} ideal de un Humanismo Cristiano. Huma-
nismo que ¢l llama integral por compendiar en su unidad todas las manifestaciones
mas nobles del hombre.

En el Cap. 1II° de la II* Parte, hace el aytor una excelente sintesis de las
corrientes humanistas qué han aparecido en-el correr de la historia. Ha juzgado con
suma objetividad, mostrando sus valores positivos y los fracasos fruto de sus
desviaciones—. Por ultimo, €1 Humanismo Cristiano integrando todos esos valores:
el hombre y la sociedad, lo cientifico y lo artistico, lo divino y lo humano.

El autor maneja citas de obras de envergadura, tales como las de Przywara,
Walsh, De Lubac, elc. ’

Los apéndices contienen los datos biograficos del personaje, motivo del estudio,
el indice de sus poesias y el indice de la prosa, la bibliografia y la literatura sobre
el tema. Cierra el libro una literatura subsidiaria, que pertenece en su mayor parte
al tema del humanismo cristiano, 0 2 sus representantes actuales.
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C. Garcia HrscHFELD, Dentro, Dios, Meditaciones para muchaohos. (338 pags.).
Sal Terrae, Santander, 1959. :

JosE Zarronato, La edad mids hermosa, Reflexiones para los adolescentes. (380 pégs.) .
L. Gili, Barcelona, 1958. : '

— Mente y Corazdn. (326 pags.). L. Gili, Barcelona, 1956.

— Ven y Sigueme. (310 pdgs). L. Gili, Barcelona, 1950.

Roserto CLAUDE, Reflexiona, muchacho. (199 pégs.). Desclée, Bilbao, 1958.

Carlos Garcia Hirschfeld nos entrega un libro de meditaciones nuevo y original.
Son escasos los libros destinados a ayudar la meditacién de los muchachos. Pero,
al hablar de meditacion en este libro, no pensemos en el significad'o‘ que el correr
de los tiempos le ha ido atribuyendo: trabajo, esfuerzo a realizar, reflexionar, con-
centrarse, huir de las distracciones, ponerse en la presencia de Dios y, por ultimo,
hablar con Dios. Dentro, Dios, se coloca a la inversa. No es un libro para “meditar”,
asi entre comillas, sino que es un libro que espera la palabra de Dios, que acostum-
bra al alma a hablar con Dios a propésito de cualquier cosa.

Al leer estas meditaciones, casi sin quererlo, se las sitda en el espiritu de Charmot
quien, en el libro En retraite avec le Sacré Coeur (Ed. du Cidre, Paris, 1958), en
su prélogo nos dice: “Cada verso —cada estrofa debe ser seguida de un silencio pro-
fundo y un entretenerse sin palabras con Jesucristo”,

Garcia Hirschfeld va ensefiando a unirse con Dios al muchacho, de una manera
viva y experimental. No dice: tienes que orar; sino: reza asi conmigo. Y esto sin
disminuir en lo mds minimo la iniciativa, los silencios, los puntos suspensivos per-
sonales.

* * *

Precisamente en el extremo de esta concepcién y realizacién, se encontrarfan los
libros de Mons. Zaffonato, destinados también a la meditacién de los muchachos de
12 a 16 afios. El prologo al libro La edad mds hermosa, dice textualmente: “No me
objetes que es dificil meditar. Eres muy capaz de leer, reflexionar y tomar firmes
resoluciones. .. Considera qué incalculables beneficios te reportara la meditacién!
Una mente mas instruida, una conciencia mds cristiana,’ una voluntad mds ardiente
y constante y una juventud pura...”. Y, al final de su libro, Ven y Sigueme, acaba:
“Una sola recompensa me prometo.a mis fatigas: hacerte mejor, mas santo, mis
apéstol”. Da la impresién que queda poco lugar para la accién Divina. Situariamos
la obra de Mons. Zaffonato entre los libros “clasicamente llamados de puntos para
la meditacién” (cfr. Ciencia y Fe, XII, 48 (1956), pag. 112).

La pauta que entrega al comienzo de sus libros es inobjetable y en ella entra este
comunicarse con Dios; pero adentrindonos, nos da la impresién que no se lo tiene
en cuenta. Asi al llegar a la meditacién 251 (La edad mds hermosa), se alarga sobre
Ia oracién; pero de una forma tal vez negativa. El muchacho ya tendria que tener ]a
experiencia y el hdbito de unirse al Sefior. Supone una direccién sacerdotal acertada

<y muy de cerca, no en cuanto a la doctrina que es solida, sino en cuanto al camino

a seguir. Una guia practica, para que el adolescente aproveche esos puntos breves, esa
doctrina a veces tan pldsticamente expuesta con una imagen introductoria,
La explanacién de los puntos introductorios son un sostén sélido para el desarro-
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llo de la meditacién, y para mantener el esfuerzo constante del orar diario. Con todo,
hay que advertirle al joven, que no se ate a ella, y que actite segin la accién del
Espiritu Santo en su alma; sin desmerecer en nada el método propuesto, que comienza
exactamente como nos lo propone S. Ignacio en el libro de Ejercicios. Advertimos,
que no se pueden dar como norma general a adolescentes de 15 afios que estin des-
cubriendo su oracién personal, pasos que atn a sacerdotes y religiosos les cuesta
realizar. Estos-libros serfan pues de utilidad desde los 16 afios para adelante, en la
gran mayoria de nuestros jévenes que meditan diariamente.

* % %

Entre estos libros, colocamos el de meditacién para jovenes, de Roberto Claude,
Reflexiona, muchacho. Es una traduccién del francés. Las meditaciones mds largas,
para leerlas y releerlas despacio. Llevan lentamente a la oracién personal, pero no de
una forma metédica y conciente. Ello se logrard por medio de la direccion sacerdotal
y por la guia de las meditaciones, tomadas del P. Plus y que, en el plan general, con-
cuerdan con las de Mons. Zaffonato. El gran acierto ha sido colocar los propdsitos
o exdmenes de cada meditacién al final del libro y con cierta amplitud.

Pediriamos a estas medijtaciones el uso del evangelio y de oraciones conocidas.
Cuando al Ilegar al Florilegio se comienzo a leer la meditacién 56, se tiene la certeza
de que alli brota algo nuevo; y es asi, La Imitacion de Cristo en moderno, pero llena

de uncién. Oracién.
* * *

Situados en este ambiente, resalta la obra de Garcia Hirschfeld. Sus péginas
hacen orar y ensefian a orar. Son oracién. Sus finales Amén o Asi sea, vienen con
toda naturalidad a los labios. Llenas de uncién corre entre ellas el halito de Dios.

Se comienza con la palabra del Sefior y luego se va sugiriendo. Cuando el mucha-
chito de 14 6 15 afios va descubriendo su oracién personal y no puede explicarla,
porque la vive en lo mds profundo de su ser, el encuentro con las meditaciones de
Dentro, Dios, tiene que ser una fuente insospechada. de sentimientos, de vivencias,
de nuevos horizontes.

Muchas veces, €l joven de 15 afios qulere y siente deseos de hablar con Dios, y no
logra encontrar cémo hacerlo. Comienza, pero luego se hace el silencio; Dios estd
- presente, lo siente, pero no sabe seguir. Dentro, Diss reiniciard ese didlogo sin pala-
bras. El estilo directo y cortado lo guiard. Sin intromisiones molestas de alguien de
fuera. Porque es Dios el que tiene la iniciativa en este contacto amoroso. Garcia
Hirschfeld, con discrecién, no se interpone entre el alma y su Sefior. El silencio surge
y Dios habla. “Por eso, cuando oréis, no digdis palabras inttiles como los paganos,
que se piensan van a ser oidos por la abundancia de palabras” (Mt. 6,7). .

Las maneras de unirse al Sefior, variadisimas; desde aquellas mas abstractas y
con principios para aceptar, como otras mds plasticas (med. 103) .

Ya dijimos que muchas meditaciones terminan con Amén o Asi sea; otras insi-
nuando el rezo del Padre Nuestro o el Ave Maria, o el Tomad Sefior y recibid de
S. Ignacio; o con un pedido al Sefior de que deje oir su voz.

Echamos de menos una estructura espiritual que se le puede ir dando al mucha-
cho en estas 104 meditaciones. Es necesario que se vaya nutriendo de grandes ideas
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motoras, y vaya tomando su posicién frente al Sefior; pero al mismo tiempo tenemos
que irle ayudando a organizar su estructura de vida interior. En esta edad, en que
se comienza a sintetizar, se desea buscar el lugar, la jerarquizacién a las ideas, los
hechos, a toda esta vida interior conciente. Asi no se quedard en puro sentimiento

[0 en un desorden interno. No nos referunos a la ldgica de los tratados, sino a un

esqueleto mids o menos ficil de reconocer que una los cuatro grandes capltulos y
que sean una fuente para un ulterior desarrollo espiritual. Ideas bases y motoras
como la de la Sma. Trinidad, la accién del Espiritu Santo; cierta distincién entre
unirme en mi oraciéon a Dios Padre o al Sefior Jesus, o no son tocadas, o muy de
paso. El director tiene que suplir esta falta, cosa ficil de realizar cuando un mucha-
cho ha metido concientemente a Dios en su vida diaria.

Desearfamos encontrar menos meditaciones juntas; 40 meditaciones parecen ser
suficientes para una juventud acostumbrada a las historietas, cine y television. No
exigimos menor esfuerzo, sino mds asequibilidad.

Este es un libro que debe estar al alcance de los directores de jévenes, y que
ha de ser una incalculable ayuda humana, a la iniciativa amorosa de DlOS, de comu-
nicarse con ellos.

Esperamos que Garcia Hirschfeld contintie didndonos otra serie de meditaciones
para muchachos, que tan bien reflejan la comprensién y estima sobrenatural que por
cllos siente.

H. A. Correas, S. L

Joser SraupINGER, Die Bergpredigt. (360 pégs.). Herder, Wien, 1957,

Ei sermén del monte es uno de los mds importantes y conocidos de los evange-
lios sinépticos. A pesar de ello, los comentarios especiales hechos por autores catéli-
cos en las ultimas décadas, son solamente dos: el de Th. Soiron, en 1941; y el de
A. Stoger, en 1952. Por eso es mds apreciable el esfuerzo de A. Staudinger en Ia
obra que présentamos. )

El autor se propone ofrecernos un comentario que nos revele el sentido pro-
fundo y exacto de las palabras de Jesus. Con gran acierto divide su obra en dos par-
tes: un comentario corrido de todo el sermén, sin aparato cientifico ni discusiones
propias de especialistas; luego, un largo apéndice donde trata puntos discutidos. Una
amplisima bibiiografia de libros y articulos mds citados —son cerca de 500 titulos—;
y dos indices, uno de citas biblicas y otro de autores, cierran esta voluminosa obra
de valor un poco desigual.

La primera parte es, sin duda, la mis importante en la intencién del autor.
Asi parece demostrarlo tanto la extensién (248 pdgs.) como la tipografia. Después
de una breve introduccién sobre las circunstancias del sermén (lugar y tiempo), el
texto original, y la autenticidad del mismo, entra de lleno a comentarlo. La divisién
general que adopta es la corriente: prologo, enseitanza a los dxsc1pulos, Jests y la

" ley, pobreza de espiritu, la verdadera piedad, otras exhortaciones.
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La exposicién es clara y vigorosa. El autor posee una habilidad no comtin para
escribir sobre temas espirituales con originalidad y fuerza. Por otro lado, como elimi-
na todos los tecnicismos y puntos discutidos, la lectura se hace comprensible a cual-
quier lector. La vivacidad del comentario se debe, en parte, a la abundancia de datos
sobre la vida palestiniana, y a las citas frecuentes de la Escritura y de los textos
rabinicos. Todo esto enriquece e ilumina el comentario, y lo coloca en una perspectiva
doctrinal muy amplia, a veces demasiado amplia, mas propia de un tedlogo siste-
mitico que de un exégeta.

La segunda parie (pp. 248-329) es propia de especialistas. El cuerpo de letra
varia, y parece significar que su lectura estd reservada a los iniciados. Esta parte
contiene numerosas notas, de mayor o menor amplitud, destinadas a justificar algunas
interpretaciones, o a discutir puntos de critica literaria, tales como: las fuentes del
tercer evangelio, la forma externa del sermdn, aclaraciones a las bienaventuranzas y
al Paternoster, sermén del monte y desmitologizacién. No podemos recorrer una a una
estas notas, pero si diremos algo que nos ayude a formar un juicio sobre el valor
de las mismas.

1) Hay afirmaciones nuevas y dignas de tenerse en cuenta. Tales son, entre
otras: el influjo de Santiago en el tercer evangelio, y el de Bernabé en el primero.
Sobre lo primero habia escrito el autor en Verb. Dom., 33 (1955) pp. 65-77, 129-142;
y sobre lo segundo, lo habia precedido J. M. Bover en un articulo citado por el
autor en la p. 316, nota 278.

2) Las pruebas aducidas por el autor, para apoyar sus afirmaciones, son flojas
y poco satisfactorias.

3) Llama un poco la atencién el empeiio con que el autor niega toda composicién
literaria en el sermén del monte, siendo asi que la admite en la seccién lucana de
los viajes (Lc. 9, 52-19, 28).

4) El autor manifiesta una erudicién extraordinaria, y un gran cuidado en pe-
netrar el pensamiento de los otros. A veces llega a establecer una verdadera genealo-
gia de una idea u opinién.

5) Se echa de menos un poco de objetividad en el andlisis literario, al establecer
las relaciones entre el texto evangélico y otros tex(gs, vgr. los rabinicos. Los parale-
los que favorecen sus opiniones son aducidos con energia, mientras que los otros son
ignorados o simplemente negados por pertenecer a épocas posteriores o por ser solo
superficialmente afines.

En cuanto a la bibliografia, podemos decir que es extraordinaria. Dificilmente
se podra citar un libro o articulo importante que no haya sido utilizado en la obra.
Con todo; queremos citar de paso un folleto valioso sobre el Paternoster, del que
nos ocupamos en Ciencia y Fe, XII-46 (1956) p. 75: J. Alonso, Padre Nuestro:
_estudio exegético. Sai Terrae, Santander, 1954,

Deseamos que las presentes lineas sean un homenaje a J. Staudinger, fallecido
el 15 de febrero de 1958.

José Ig. Vicentini, S. 1.
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QUENTIN Laver, The Triumph of Subjectivity. (185 pags.). Fordham Univ., New
York, 1958.

El autor, conocido ya en Europa por su anterior sobre Husserl, Phénoménologie de
Husserl (PUF, Paris, 1955), donde estudia la intencionalidad husserliana; y por La
philosophie comme science rigoureuse (ibidem), que es una traduccién, introducciéon
y comentario de dicha obra de Husser], publica ahora su primera obra en América,
que>podria considerarse como la continuacién de la primera y su perfeccionamiento. El
prefacio, escrito por A. Gurwitsch, conocido por su Théorie du champ de la conscience,
Desclée, Bruges, 1957 (estudio comparativo entre W. James, la teorfa de la forma, y
Husserl), recalca que Lauer estudia a Husserl centrandolo en su teoria de la intencio-
nalidad; y por el método genético, pero limitdndose a las obras publicadas durante
la vida de Husserl. .

Noétese que éstas son las caracteristicas del primer trabajo de Lauer, anteriormente
citado (cfr. NRTh,, 78 (1956), pp. 820-322). Gurwitsch sitia ademds esta obra de Lauer
en Norteamérica, donde se han ido a refugiar, por razones de guerra, tantos pensado-
res europeos; y en donde, por lo mismo, la.fenomenologfa ha encontrado mis repercu-
sién que comprensién o asimilacién. Por eso, se hacia sentir aqui —mas que en otras
partes— la necesidad de un estudio exacto de Ja fenomenologia de Husserl, sobre todo
en uno de sus temas centrales, como es de la de intencionalidad y de la subjetividad,
como via de acceso a la objetividad del pensamiento humano; y como respuesta a los
deseos de una filosofia americana, que se llama a si misma analitica, y que tiene pujos
de rigor y exactitud, pero que se detiene demasiado en las palabras y en el método
formalista —reminiscencia ' de un ambiente profesional juridico—, y que por eso en-
contrara en la obra de Lauer una introduccién a un modo de filosofar que llega 2 la
raiz ultima del método formalista o axiomitico, que se halla en la conciencia, en su
intencionalidad.

Desde el primer capitulo, que es La fenomenologia, hasta el ltimo. El futuro de
la fenomenologia, el texto se apoya casi exclusivamente en las obras publicadas
—publici juris— por el mismo Husserl; miéntras el ultimo capitulo, el ya citado
Futuro de la fenomenologia (pp. 163-185), se refiere a otros autores, como Scheler,
Heidegger, Sartre y Merleau-Ponty, que son tributarios de Husserl, y que han conti-
nuado —cada uno 2 su modo— el pensamiento de este autor, y de quienes depende,
en buena parte, el futuro de la fenomenologia de Husserl.

Como advierte muy bien Lauer, hay algo de comtin entre Husserl y sus discipulos,
atin los més revolucionarios: 1a concepcién fenomenolégica de la filosofia, reducida al
an4lisis de lo que se encuentra en la intencionalidad, como apriori toda reflexién
filoséfica. Para todos ellos, la filosofia es la presentacién del sentido del contenido
prefilosdfico. Cada uno de ellos se limita a la descripcién de ese contenido, que es el
instrumento de la revelacién del ser. Sus diferencias son mas bien subjetivas, porque
cada pensador esti condicionado en sus experiencias més personales. Podria ser una
objecién contra la fenomenologia el que no haya dos fenomendlogos que hablen de
lo mismo. Pareceria que habria que hacer la historia de todas las experiencias huma-
nas fenomenolégicas, para poder determinar las constantes realmente universales. Pero
aunque no se llegue nunca 2 ello, al menos cada una de esas tentativas, por separado,
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puede haber hecho caer en la cuenta de algo que valia la pena de ser notado por
todos. )

Solo diriamos, por nuestra parte, que eso que Lauer quisiera hallar por la histo-
ria de todas las experiencias humanas, es lo que la metafisica ofreceria a la fenomeno-
logia: la experiencia humana que, una vez por todas, hace caer en la cuenta de lo que
siempre debe ser, porque es el apriori de toda experiencia particular, también de la
fenomenoldgica.

M. A. Fiorito, S.1.

GEORGES DE LAGARDE, La naissance de Uesprit laique au déclin du moyen dge. 11 Sec-
teur social de la scolastique. (366 pags) . Nauwelaerts, Louvain, 1958.

La obra clasica de Lagarde, unica en su género de estudio paralelo de las institu-
ciones politico-sociales, y de las doctrinas medioevales, va siendo reeditada poco a
poco: este segundo volumen aiiade, a la anterior edicién, un capitulo tomado del anti-
guo volumen cuarto; y tiene los retoques que de Lagarde ha juzgado oportunos.

La relacién entre el tema del primer volumen —la lenta elaboracién de las rei-
vindicaciones laicas— y el tema de este segundo —nueva orientacién de la filosofia
escoldstica— (pp. 302-303, y 335), constituye una de las intuiciones fundamentales
del autor. O sea, la relacién entre las instituciones y las ideas; punto de vista‘ que
tiene su especial importancia en lo que se refiere a las ideas sociales y politicas (cfr.
G. pE LAGARDE, L’histoire des doctrines politiques et socials du moyen dge avant et
aprés Hegel, Arch. di Fil,, 1954, p. 254). :

Otra de sus intuiciones fundamentales seria el interés que el analisis critico de
las grandes creaciones doctrinales tiene para el conocimiento histérico de una época
(ibidem, p. 256). Y por eso cada capitulo de la obra que comentamos se centra en una
de estas creaciones —personales o colectivas— dejando para el capitulo final el estu-
dio de sus relaciones con las instituciones de entonces.

* % 0k

Llama la atencién el lugar que, a lo largo de todo el libro, ocupa la personalidad
de Santo Tomais, considerada por el autor como el precursor de una sociologia original
y coherente, digna realmente dé este nombre por la solidez de sus principios metaffsi-
cos. Otros personajes de la época en cambio no salen tan bien librados: asi por
ejemplo, Scoto es presentado como el inconsciente precursor de una politica enemiga
de la teologia, y de una sociologia positiva, separada de la metafisica.

En cuanto al estilo del libro, es de alabar la claridad y el interés que despierta
su lectura: las sintesis, que encabezan cada capitulo; y las conclusiones de muchos
de ellos, son orientadoras. Recomendamos la lectura de las conclusiones, breves pero

densas, sobre el averroismo latino (pp. 48-50), el lugar de la sociologia en la filosofiz .

de Santo Tomés (pp. 83-85), la filosoffa bonaventuriana y la tomista (pp. 104-105),
importancia de la historia de la filosofia social de los maestros seculares parisinos
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{pp. 212-213), el valor del scotismo (pp. 260-261), y todo el capitulo XI, que es la
conclusion de este segundo volumen. Insistimos en esta conclusién porque en ella se
ve lo que se podria llamar el naturalismo social de Santo Tomds —nosotros diriamqs
mas bien, humanismo—, que se integra perfectamente en una concepcién cristiana del

- mundo, mientras el laicismo la contradeciria (pp. 331-332, y passim).

Un indice, seleccién de nombres propios y de temas estudiados, y otro de autores
citados, cierran este volumen: digno de la fama de jurista e historiador que tiene
ya ganada de Lagarde.

M. A. Fiorito, S.1.

GaLLo GALLIL, Socrate ed alcuni dialoghi platonici. (248 pags.). Giappichelli,  Torino,
1958.
— Filosofi italiani d’oggi ed altri scritti. (871 pags.). Gheroni, Torino, 1958.

E] conocido director de la revista Il Saggiatori, nos ofrece diversos escritos —pu-
blicados en distintos sitios— sobre el tema de Sécrates y algunos didlogos platénicos.
Sobre su personalidad filoséfica, remitimos al lector al estudio comprensivo de
M. Scuiavone, Il pensiero filosdfico di Gallo Galli, Giorn. di Met., 12 (1955), pp.
31-73. Sobre el aspecto de su existencialismo, véase M, SANCIPRIANO, L’esistenzialismo
di Gallo Galli, Giorn. di Met., 13 (1958), pp. 323-381.

Respecto del primer trabajo que comentamos, es caracteristico, en Galli, su inte-
rés por los clasicos; y el que su investigacién histérica de los mismos marche pareja
con el pensamiento personal (cfr. Prefazione, p. 5). En este caso, es sobre todo
Socrates el catalizador del pensamiento de Galli (ibidem, p. 6), cuya personalidad
interesa cada dia mas a los filésofos, sobre todo a los italianos (cfr. A. Carrzzi, Il pro-
blema socratico, Soph., 25 (1957), pp. 199-207) .

Cierra este libro una bibliografia selecta, y un indice de nombres mds citados.
Como el mismo Galli nos dice, otra obra esti intimamente relacionada con una
suya anterior, Da Talete al Mennone di Platone (Gheroni, Torino, 1956, 2da. edic.).

*  ® %

El segundo trabajo que comentamos, comprende escritos publicados —excepto
dos breves notas, como el mismo autor nos lo advierte al final— en su revista
1l Saggiatore. )

Por el interés del personaje, nos ha llamado la atenciéon el estudio sobre U.
Spirito (pp. 183-210). En otra ocasién dijimos que era tipico de los pensadores ita-
lianos contempordneos, la busqueda infatigable de una verdad que parece esca-
parseles de las manos a muchos de ellos, cuando ya casi la tocan con la punta
de los dedos; y que tal vez a esto se deba la abundancia inexhausta de libros y
mas libros, articulos y mas . articulos de revistas (cfr. Ciencia y Fe, XLV (1956),
pp. 118:119). Sobre Spirito en particular, después de su obra, Vita come amore —que
Galli aqui nos comenta—, se puede decir precisamente eso: que es un nombre cada
vez mds cerca —sin darse cuenta él mismo— de la verdad que hace tiempo busca;
y por eso hay criticos que advierten cierta evolucién en su pensamiento, evolucién
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mds pronunciada ahora, en que se puede decir que estd en el ocaso —o en la
cumbre— de su vida de pensador personal (cfr. M. T. ANTONELLI, Situacao de la
filosofia italiana, Rev. Port. de Fil, 14 (1958), p. 347). Sobre el punto partida de
La vita come amore, téngase en cuenta, por ejemplo, la critica de Cefial (Pensa-
miento, 9 (1953), pp. 395-396) ; y sobre el punto 4lgido de Spirito, su groblematicitd,
véase Teoresi, 8 (1953), pp. 171-181.

FRANZ GREGOIRE, Etudes hégéliennes. (411 pégs.). Neuwelaerts, Louvain, 1958,

La llegada de este voluminoso libro nos hace pensar que ha quedado bien atrds
el tiempo en que se juzgaba inutil, desde el punto de vista escoldstico, acercarse a
Hegel (cfr. Greg., 30 (1949), pp. 574-587). Tan es asi que, muy pocos aiios después
y en Roma, un congreso tomista internacional le dedicaba a Hegel la tercera parte
de sus ponencias (cfr. Sapientia Aquinatis, Roma, 1955), y manifestaba una variada
gama de actitudes interesantes a este propésito, que se podrian reducir —en lo
que respecta al tomismo y al hegelianismo— a tres fundamentales (cfr. Rev. Thom.,
57 (1957), pp. 704-711): meras analogias o paralelismos doctrinales (Ducoin), oposi-
cién radical (Garrigou-Lagrange), y continuidad humana —e integrabilidad— de
ambos sistemas (precisamente Gregoire, pp. 285-291).

La actualidad de Hegel —asi como la benevolencia, digdmoslo asi, de las mis
diversas corrientes del pensamiento actual respecto de su pensamiento— se nota en
muchos otros estudios comparativos: por ejemplo, respecto de Aristoteles y su teoriz
de la causalidad (que seria mas hegeliana que tomista). D. DUBARLE, La causalité dans
la philosophie d’Aristote, Rech. de Phil, I (1955); o como punto de comparacién
entre Santo Tomas y Marx, D. DocNiN, Aristote, S. Thomas et Marx, RSPT, 42
(1958) , pp. 726-735; respecto de S. Ignacio de Loyola, G. Fessarp, La dialectique des
Exercices, Aubier, Paris, 1956 (cfr. Ciencia y Fe, 13 (1957), pp. 333-352); respecto de
Newman, A. BRUNNER, Idee und Entwicklung bei Hegel und Newman, Schol., 32
(1957), pp. 1-26; respecto dc Heidegger, J. VAN DER MEULEN, Heidegger und Hegel,
A. Haim, Meisenheim, 1953; y hasta respecto de la revolucién francesa, J. RITTER,
Hegel und die franzisische Revolution, Westdeutscher Verlang, Xo6hl, 1957,

En este ambiente internacional, diriamos que Gregoire, representante tipico del
tomismo belga, abierto a las inquietudes mas moder\nas, se pone, como comentarista
de Hegel, a la par de Hyppolite, representante del ambiente moderno francés y espe-
cializado en la Fenomenologia del espiritu; y a la par de Mure, representante del
ambiente inglés, que ha insistido, en su obra 4 Study of Hegel's Logic (Clarendon
Press, Oxford, 1950), en el estudio del Hegel de la madurez.

* * *

En el Avant-propos Gregoire sitia su obra en el conjunto de los estudios sobre
Hegel; y la caracteriza como un estudio del conjunto del sistema hegeliano en sus
puntos capitales, teniendo en cuenta sobre todo la obra de la madurez de Hegel.
Y justifica este enfoque por la abundancia —hasta cierto punto, dice, exagerada—
de estudios del Hegel-joven (cfr. C. LACORTE, Studi sugli scritti giovanili di Hegel,
Ras. 1 Fil, 5 (1958), pp. 5-25, 117-135, 227-251), que han descuidado un poco el
sistema acabado —maduro— de Hegel. ’
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El volumen se abre con una introduccién general sobre la cosmovision hegeliana,
titulado Actitud hegeliana ante la existencia (reedicion, con retoques, de articulos

de revistas); y luego estudia en detalle, en busca de la confirmacién de esa interpre-

tacién sistematica: La contradiccion universal, que examina un problema epistemo-
l6gico- substancial de hermenéutica hegeliana (y que un critico ha considerado ser
lo mejor de este volumen (cfr. Rev. Mét. Mov., 63 (1958), pp. 492-493); y que, en

buena parte, habia sido publicado en Rev. Phil. Louv., (1946), y en Rev. Mét. Mov.

(1957); Idea absoluta y panteismo, importante tema de la metafisica hegeliana; La
divinidad del estado, como punto capital de la ética hegeliana (publicado, por par-
tes, en diversos sitios); y como conclusién, La primacia respectiva de la razon y de lo
racional, como sintesis del sistema hegeliano de la madurez, cuyo anticipo habian
sido articulos de Rev. Neosc. Phil. (1940-1945) . El mismo Gregoire nos recuerda,
como presentacion mas breve y diddctica de esta interpretacién de Hegel, su ante-
rior estudio Adux sources de la pensée de Marx, Hegel, Fueerbach (Nauwelaerts,
Louvain, 1947, pp. 21-131, 141-143, 181-184).

El método de Gregoire es el caracteristico de Lovaina, con el serio uso de todos
los instrumentos de trabajo (cfr. el rico indice onomastico, pp. 389-390), y el manejo
de. Jas fuentes, para determinar el sentido exacto de las categorias hegelianas (cfr. los
indices exegéticos, pp. 371-387, y el indice analitico, pp. 391-404, cuya parte mayor
la ocupan los tecnicismos hegelianos). Hay en Gregoire una constante preocupacién
sistematica, que nunca pierde de vista el sistema que estudia; pero también un deta-
llismo filolégico, que trata de estudiar cada palabra en s{ misma. O sea, Gregoire
renuncia, —por ahora-- a la originalidad de repensar por cuenta propia a Hegel;
y promete hacernos ver qué piensa el mismo Hegel ( p. VII): siempre habrd tiempo
—nos dice— para superar el pensamiento de Hegel (cfr. su comunicacién, ya citada
al comienzo, en el Congreso Tomista Internacional, Sapientia Aquinatis, pp. 282-291) .

Otro acierto de Gregoire nos parece ser disminuir -—en lo posible— el nmimero
de contradicciones atribuidas a Hegel: cosa tanto mds necesaria en este sistema, en
el cual la categoria contradiccion no es la vulgar, y ni siquiera la de otros sistemas
filosoficos. Y por eso Gregoire trata de estudiar a fondo esta categoria en el mismo
Hegel (cfr. indice analitico, p. 393, la palabra contradiccion y sus diversos sen-
tidos), :

Por lo dicho se deja entender la importancia de esta obra, de tipo estrictamen-
te histdrico, en la cual no hay que buscar todavia una critica, pero si una interpreta-
cién seria del pensamiento del Hegel-maduro. '

' M. A. Fiorito, S. I.

Enrico CASTELLI, 1" presuppositi di una teologia della siorvia. (204 pags.). Bocca, Mi-
lano, 1952.

— Les présupposés d’une théologie de Uhistoire (préface de H. Gouhier) . (190 pags.).
Vrin, Paris, 1954. '

Esta obra, junto con Filosofia e Apologética (Roma, 1929), Idealismo e Solipsismo

" (Roma, 1938), Commentario al senso comune (Milano, 1939, publicado bajo el pseudo-
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nimo de D. REITER; y, tltimamente, como parte de L’indagine quotidiana, Bocca,
Milano), se puede considerar lo mas caracteristico de la actividad intelectual de Caste-
i (cfr. G. CaLermi, Nel decennale del Centro di Studi filosofici di Gallarate, Greg.,
36 (1955), pp. 114-115) .

Un critico de la filosofia italiana lo ha situado a Catelli entre las llamadas
corrientes de ruptura (cfr. M. T. ANTONELL, Situacao filosofica italiana, Rev. Port. di
Fil., 14 (1958), pp. 349-350), pero con la peculiaridad de que la ruptura o crisis —punto
de vista existencialista, y cuya fenomenologia gusta hacer Castelli— desemboca en
un trascendentalismo religioso, y lo aproxima a los representantes mas caracteristicos
del esprritualismo moderno. Tal es la impresién favorable que, en general, las diver-
sas obras de Castelli han ido provocando en los criticos mas diversos: Existentialisme
théologique (cfr. Giorn. di Met., 5 (1950), pp. 539-540), Le temps harcelant, con
prefacio de Le Sénne (cfr. RSPT, 37 (19583), pp. 88), Filosofia ¢ drama (Cfr. Civ. Catt.,
101-1V (1950), pp. 625-626) .

Quisiéramos llamar la atencién sobre un aspecto de esta obra: su estilo alusivo,
como alguien dijo, (cfr. Riv. Neosc. di Fil,, 49-I1I1 (1957), pp. 285-286), comentando
su ultima obra, L’indagine quotidiana, en la que nuestro autor trata de justificarlo
en sus investigaciones filoséficas, siendo asi que es un estilo conscientemente literario..

A ciertos criticos, poco acostumbrados sin duda a tal cosa, ese estilo los ha descon-
certado un poco (cfr. Rev. Phil. Louv., 48 (1950), pp. 153-154; RSPT, 35 (1951),
pp. 101-102). A nosotros nos parece una de las tantas maneras de comunicar el pen-
samiento humano, manera no tan adaptada a la ensefianza er. una clase, pero si
para un libro que trata de hacer caer en la LUCI’I[R a tantos distraidos de hoy, de la
importancia filoséfica de muchos hechos pequeiios de la vida cotidiana. ]

En cuanto a su antirracionalismo, claro estd que —como a toda tendencia negay
tiva— siempre se le podri objetar algo en contra (como lo hacen algunos de los
criticos anteriormente citados). Pero mejor seria saber interpretarlo; y, a través de
Ia expresidn y atin de la mentalidad de este autor —caracteristico de nuestra época—
tratar de llegar a su espiritu, en lo que éste tiene de positivo (cfr. Ciencia y Fe,
XIH-XLVII (1956), pp. 95-101).

Un tema de estudio nos ofrece Castelli, que &gria interesante seguir en sus
obras —y en otras de nuestra época—: el tema del mal; pero no de un mal abstracto
—es decir, cuya dltima es explicacién fuera una abstraccién—, sino del mal personi-
ficado en un enemigo personal (cfr. Ciencia y Fe, 13 (1957), pp. 539-542).

GIOVANNI GENTILE, Discorsi de Religione. (172 pigs.). Sansoni, Firenze, 1957.

Al presentar este nuevo volumen de la Opere complete di Giovanni Gentile,
remitimos al lector al documentado articulo de V. A. BELLEZzA, Rassegna degli studi
gentiliani pit recenti (Giorn, di Met., 10 (1955), pp. 119-174): este conocido estu-
dioso de Gentili nos hace éqm’ la historia de la Fondazione Giovanni Gentile, que
tiene a su cargo esta edicién; y nos ofrece otros datos ain mds interesantes, biblio-
grificos y criticos (en especial, sobre el actualismo gentiliano, la filosofia del arte,
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la filosofia de la religion, el concepto gentiliano de la historia, su légica, su filosofia
de la educacién, de la politica y del derecho), asi como del papel de Gentile en la
historia de la filosoffa, tanto la especificamente italiana, como la propiamente huma-
na e internacibnal.

Esta edicién, que es la cuarta (las otras tres habfan sido publicadas en vida
de su autor) afiade, al texto primitivo, una segunda parte, sobre el tema propia-
mente religioso; y un apéndice, sobre la historia de las religiones. El editor lo ha
hecho asi sin duda porque esta obra, en esta forma publicada, constituirif la ex-
presién definitiva del pensamiento religioso de Gentile: tema de. actualidad —por
la contradiccién que podria darse entre el actualismo gentiliano y su catolicismo—
acerca del cual puede consultarse el ya citado Bellezza (pp. 146-152), y lo que ulti-
mamente ha escrito D. D’Orst, L'ultimo travestimento di G. Gentili: attualismo
cattélico, Soph., 25 (1955), pp. 185-198.

Para valorar la importancia actual de Gentile, al menos en lo que se refiere
al ambiente italiano, y como justificacién de esta moderna edicién de la Opere
complete, remitimos al lector al estudio de M. T. ANTONELLI, Situagao filosofica
italiana, Rev. Port. de Fil,, 14 (1958), pp. 334-379, quien nos ofrece, no sélo un
instrumento de trabajo (autores y corrientes), sino una mterpretacxén de la pro-
blemdtica actual de la filosofia italiana.

M. A. Fiorito, S. 1.

J. A. JuNeMANN, La liturgie de UEglise romaine. (234 pdags). Salvator, Mulhouse,
1957.

Una suma o curso manual de liturgia, que nos introduce en la materia, no
dejando de lado ninguna de sus partes; principios fundamentales, historia, legis-
lacién positiva, elementos constitutivos, funciones sacramentales (sacramentos y
misa), horas canénicas, y afio liturgico. El equilibrio entre todas estas partes, hace
agradable su lectura; aunque tal vez no haya sido escrito para una mera lectura,
sino. mas bien para guiar una clase, u orientar un estudio personal.

EP escrito original, que formaba parte de una coleccién italiana de manuales,
fué ligeramente retocado al publicarse en alemdn (Der Gottesdienst der_ Kirche,
Tyrolia, Innsbruck, 1955); y esta edicién francesa ha tenido en cuenta nuevos re-
toques del mismo autor.

Es un manual de alta divulgacidn, que renuncia a las citas eruditas, limi-
tindose a las de mds actualidad, en los temas que todavia se discuten entre los
especialistas; y tiene la peculiaridad de resumir lo esencial de la ensefianza que
Jungmann ha impartido, durante treinta afios, en Innsbruck. El estilo del libro
retrata, sin duda, el de su clase: la trama del discurso es la historia o evolucién
de la liturgia (cfr. J. A. JUNGMANN, Gewordene Liturgie, Rauch, Innsbruck, 1941),
porque el punto de vista histérico caracteriza, como sabemos, la escuela de pasto-
ral litdrgica de Jungmann (cfr. Ciencia y Fe, 14 (1958), p. 38l).
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Otras obras de Jungmann, mas alejadas del ambiente de una clase de liturgia,
prescinden mucho mas que ésta de los datos histéricos, y se limitan a las conse-
cuencias pastorales de los mismos. Por eso podriamos decir que ésta que comenta-
mos ocupa un lugar intermedio entre las otras del mismo autor, mads cientificas
y ya clasicas (como Missarum sollemnia), y las mds pastorales y pricticas, como
Les Lois de la célebration liturgique (Edit. Du Cerf, 1956), y La Messe (Desclée,
1958). La Liturgie de UEglise romaine, es pues un verdadero manual o curso de
liturgiﬁteérico-préctica, que debiera hallarse en la biblioteca de todo instituto
universitario o casa de formacién, y atin de todo seglar éuficientemente culto. Su
indice alfabético de materias, detallado, permite su ripida consulta; y las otras
obras del mismo autor (todas, tanto las cientificas como las pastorales) le servirdn
de complemento.

Es dificil elegir, entre sus capitulos, uno que merezca una mencién especial:
tal vez el parrafo titulado La semaine chrétienne (pp. 217-224), que forma parte
del capitulo IX, L’Année Liturgique, y que se refiere al tema actual del dia del
Sefior o domingo, merezca una mencién especial.

Citamos estas pocas paginas, porque son un modelo en su género; y nos ponen
en contacto con una idea muy propia de Jungmann, y sobre la cual ba vuelto mis
de una vez, y que consiste en buscar en la misa dominical una revitalizacién del
dia del Seflor o domingo. Véase, por ejemplo, el libro ya citado de La Messe, son
sens écclesiale et communautaire (Desclée, Paris, 1958); y la ultima obra que le
conocemos en alemdn, en colaboracién con otros especialistas, Der Tag des Herrn
(Herder, Wien, 1958; cfr. Ciencia y Fe, 14 (1958), pp. 578-582), asi como su colabo-
racién e:l Verkiindigung‘und Glaube, Festgabe fiir F. X. Arnold (Herder, Freiburg,
1958), titulada Das kirliche Fest nach Idee und Grenze (ibid., pp. 164-185; cfr. la

conclusién, pp. 182 ss.).
M. A. Fiorito, S. I.

L’APOSTOLATO DEI Lalcl, Bibliografia sistemdtica, (264 pags.). Vita e Pensiero,

Milano, 1957.
~

En la Introduccién se explica el contenido de la obra: Es una bibliografia
sobre el Laicado y el Apostolado de los Laicos, resultado de una prolongada cola-
boracién entre la Universidad Catélica del Sacro Cuore y €l Comité Permanente
de los Congresos Internacionales para el Apostolado de los Laicos.

La bibliografia comprende libros, opisculos y articulos de estudio publicados,
en gran parte, durante el Pontificado de Pio XI y Pio XII (desde 1922 a 1957);
época en que se di6 gfan impulso a la colaboracién de los laicos en el apostolado
de la Iglesia. Comprende las publicaciones hechas en las principales lenguas:
latin, francés, castellano, portugués, alemdn, holandés e inglés. La materia estd
comprendida en tres grandes _partes: I. problemas fundamentales; IL. problemas
particulares y 1. Accion de los Laicos en el plano internacional. Argumento de-
masiado amplio y poco sistematizado en la presente obra. Pero ciertamente es un
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gran esfuerzb el realizado, que servira de base a todo tratado sobre el apostolado
de los laicos. Tres indices coronan .la obra: Indice de los autores citados, Indice
de libros y colecciones sin autor, Indice general. Los 2229 trabajos, dispuestos en
orden alfabético, si bien no marcan una ineta en la bibliografia del apostolado

‘laico, indican si, una etapa de suma importancia.

H. Salvo, S.I.

‘Epuarpo ¥. REGATILLO, Casos candnico-morales, Tomo 1I. (855 pdgs.). Sal Terrae,

Santander, 1959.

Nos presenta hoy el P. Regatillo el segundo tomo de su obra Casos Candni-
cos, con las mismas caracteristicas del tomo I (cfr. Ciencia y Fe, 14 (1938), p. 147).

Acertadamente no s¢ ha quedado el P. Regatillo en los casos meramente ca-
nénicos, sino que ha tenido en cuenta también el aspecto moral, por la razén de
que la presente obra va dirigida sobre todo a los sacerdotes y personas que estan
en contacto con los casos practicos de una vida pastoral.

Observamos que los primeros casos sobre el bautismo muestran una identidad

. casi total entre unos y otros: simplicardn tales repeticiones casi inuatiles el que

casos importantes no encuentren lugar en este libro? Esperamos que no, confiados
en el criterio del autor. N
H. Salvo, S.1.

LaurenTivs R. Soriio, Compendium iuris publici ecclesiastici, 3% Editio adaucta.
(367 pdgs.). Sal Terrae, Santander, 1958.

Agotada la segunda edicién de la obra del P. Sotillo, el P. Eduardo Regatillo
presenta esta nueva edicién. Segin expresion del mismo Regatillo, se conservo
la obra tal cual sali6 de las manos de su autor, aiadiendo unicamente las dis-
posiciones del Concordato de 1953, distribuidas segin la materia respectiva.

Es de lamentar que haya sido cambiada la numeracién marginal, pues esto
trae ciertas dificultades practicas. Hubiéramos deseado ver comentados los ultimos
discursos de S.8. Pio XII sobre temas de suma importancia para el Derecho Publi-
co Eclesidstico: Discurso a los Juristas Catélicos Italianos (6, XII, 53), y el Discurso
al Congreso de Ciencias Histdricas (7, IX, B55).

Dentro de la bibliografia hubiéramos deseado encontrar las principales obras
al respecto, como por ejemplo: CAYETANO BRUNO, El Derecho Publico de la Iglesia
en la Argentina (Escuelas Grificas Pio IX, Buenos "Aires, 1956) y HEINRICH
ROMMEN, El Estado en el pensamiento Catélico (Instituto de Estudios Politicos,
Madrid, 1956, (traduccién del inglés).

Deseamos a la -presente edicién el mismo éxito que han tenido las anteriores,
y esperamos una cuarta edicién completamente al dia.

H. Salvo. S.1.
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ConrFestON  (Equipe ‘sacerdotal de Saint-Severin). (156 pags.). Desclée, Bruges,
1958,

Después de la introduccién, y un breve capitulo con una que otra objecién
actual contra la confesién, los autores —el Equipo Sacerdotal de una parroquia de
Paris— entran en materia en dos etapas: la primera, es el sentido del pecado
(jesﬁs y el pecado, y sentido de Dios), y el pecado como tema biblico; y la segun-
da etapa, la exposicidn pastoral del tema de la confesion (puntos de vista, exa-
men de conciencia, y satisfaccién penitencial). Siguen notas, mis o menos largas,
sobre temas mds patticularés (pecado y penitencia a través de la Biblia, los ritos
de la penitencia y su evolucién, el pecado colectivo, y la direccién de conciencia).
Y el libro termina con textos y documentos de diversos autores (San Ignacio, Con-
gar, Pascal, etc.), que pueden servir de lectura espiritual acerca del sacramento de
la Confesién. )

No pretendamos resumir mds este pequefio libro, pues perderia lo que cons-
tituye su fuerza, que es su simplicidad. Su lectura dejard una impresién bienhe-
chora en 'c{ialqliier lector, tal vez porque son varios sus autores, y. cada uno ha
sabido poner algo para cualquiera; tal vez porque no han pretendido agotar el
tema, sino simple y llanamente hacer sentir la importancia de alguno de los
aspectos de la confesién, que se podrian considerar actualmente como esenciales,

La bibliografia del final es prictica: manuales y diccionarios, Padres de la
Iglesia, Santo Tomas, y publicaciones recientes. Como se ve, una seleccién de re-
cursos al alcance, como el mismo libro, de cualquier lector medianamente culto.

Una tarjeta adicional ofrece, en pocas lineas, lo esencial de la practica de la

confesién. .

;Serd exagerado decir que este pequeiio libro es un modelo de publicacion
pastoral? No, y por eso deseariamos que fuera traducido, adaptandolo ——por ejem-
plo, en cuanto a las lecturas que ofrece— a nuestros ambientes ibero-americanos.

* * *
¢

Sus autores caracterizan el contenido del libro en esta forma: es un trabajo
sin tecnicismo, y que no pretende ser exhaustivo —la bibliografia del final remite
a obras mas completas y téenicas— y su intencié es' dar el sentido del sacramento
de la penitencia, iniciar en su prictica, resolver tal o cual dificultad, y poner al

alcance del comin de las gentes un cierto nimero de textos biblicos y litdrgicos,

asi como de autores modernos, que nutran }a piedad individual y comunitaria del
sacramento de la confesion.

Sus autores creen que su tema no ha llegado todavia a madurar suficiente-
mente. Ya lo decia —en otro ambiente, y con preocupaciones mds especulativas—
Karl Rahner, en Schriften zur Theologie (Benziger, Einsiedeln, 1957, pp. 211-225,
sobre la confesién frecuente); y las revistas especializadas siguen tratindolo (cfr.
Maison Dieu, 55 1658).

La idea central de la obra que comentamos seria la siguiente: sentido de
pecado equivale a sentido de Dios, y sentido del sacramento (de la penitencia),
_a sentido de Iglesia (p. 40). Esta ultima equivalencia es lo mds original del libro;
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y manifiesta ademds un rasgo actwal de la piedad francesa, que seria el sentido
comunitario —mejor diriamos, eclesial— adn en la piedad individual. Sentido comu-
nitario que, extremado, podria anular el sentido personal (cfr. Christus, 5 (1955) ,
pp. 46-48, acerca de la oracién de la juventud francesa), pero que, en este libro
que comentamos, nos parece se mantiene en su justo medio, apoyindose en una
frase ignaciana que muestra la unién que existe entre el Cristo —personal— y su
Iglesia —comunitaria-—: “‘entre’ Cristo N.S., esposo, y la Iglesia su esposa, es el

- mismo espiritu ...” (Ejercicios Espirituales, 365), y que los autores citan una y

otra vez (pp. 43-45, 113). . o
El sentido eclesial del Sacramento de la Penitencia es, en esta forma, comple-

~mentario del sentido eristiané que otros autores recalcan: por ejemplo, Hiring, en

una obra de gran actualidad teolégica y pastoral, quien atribuye la’ crisis de la
Confesién —en parte al menos— a una insistencia parcial —antropocéntrica— en
los actos del penitente; y busca el remedio en la conciencia de la accidn salvifica
de Cristo, ya desde el primer momento en que el penitente comienza su examen
de conciencia (cfr. Theol. und Kirche, II, cols. 841-842). Como lo decfan los
Padres del desierto, Cristo es luz y fuego: por eso, la conciencia de Cristo en el
cristiano que tiende a la unién con El, se convierte en conciencia de las propias
faltas (cfr. K. Hoiy, Enthusiasmus und Bussgewalt beim gricheschen Monchtum,
1898, pp. 76-81). ’

En otra ocasién trataremos mds de propésito las relaciones que existirfan entre
estos enfoques renovadores de la penitencia sacramental, y los Ejercicios Espiritua-
les de San Ignacio, sobre todo en su Primera semana.

M. A. Fiorito, 8. L

N. Drocar, Economie rurale et nourriture des hommes. (373 pags.). Spes, Paris,
1957.

En junio de 1953, el Papa Pio XII recibfa a los delegados de la Federacién
Internacional de Productores Agrfcolas; y en su discurso de recepcién les decia:
“La Iglesia ha deplorado siempre, en perfecto acuerdo con vuestra organizacién y
con los hombres de buena voluntad, la situacién anormal: por una parte, la pro-
duccién agricola amenazada de ser limitada por su falta de rentabilidad, mientras
que por otra parte, se constata entre los pueblos enteros la infra-alimentacién y
la escasez mas aguda. Se puede sefialar, permaneciendo dentro de la doctrina social
de la Iglesia, un error esencial del desarrollo econémico desde la aparicién de la
industrializacidn moderna: el sector agricola ha llegado a ser, de manera completa-
mente anormal, un simple agregado del sector industrial y sobre todo del merca-
do”. Palabras que trae el mismo autor en su introduccién y sintetizan el desequi-
librio econémico rural que estudia en su libro. M4s de la mitad de la humanidad
vive. orillando el hambre mientras la técnica permite duplicar y a veces triplicar
Ja produccién agricola. El sistema agricola moderno no llega a satisfacer su propia
finalidad que es llevar el alimento suficiente a los hombres. Para adaptar la pro-
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duccién a las necesidades modernas es necesario un nuevo sistema politico econd-
mico eficaz. ¢Cudl es éste? Tomando los datos concretos presenta el autor una
vista total de la situacién indicando al mismo tiempo soluciones con medios econd-
micos, comerciales y juridicos.

Después de - haber propuesto ‘en la primera parte los problemas que piden
una solucién, presenta una segunda parte con los medios pricticos para solventar
el problema: la politica de generosidad o explotacién a precios reducidos; distribu-
cién gratuita o semigratuita; politica de ayuda técnica y financiera a los paises
subdesarrollados; descentralizacién industrial favoreciendo el desarrollo regional y
las sociedades de economia comun.

Podemos considerar la presente obra como un complemento de sus obras an-

:teriores: “Civilization rurale de demain” y “Manual social rural” (ediciones Spes)
donde ha descrito las estructuras actuales de los campesinos y mostrado sus lazos
.de unién con los problemas econdémicos, sociales y humanos.

! Creemos de sumo’ interés indicar dos obras posteriores sobre economia rural:
FromoNT, Economie rurale, Tome 1 (Ed. M. T. Génin, Paris, 1957). Se estudia en
‘este volumen el problema de la despoblacién de los medios agricolas a medida que
aumenta el progreso técnico. Les aspects sociaux de la vie rurale, Travaux du 4°
colloque des Facultés de Droit. Rennes et Nantes, 28-31 mai 1956, (Dalloz, 1958);
en estas reuniones se han estudiado diversos temas de actualidad relacionados con
la vida rural, v.gr. estatutos juridicos administrativos de la empresa agricola, cré-
dito agricola, cooperacién agricola, etc.

H. Salvo, S.1.

EMLe PN, Pratique religieuse et classes sociales. (444 pdgs.). Spes, Paris.

“Al comenzar el estudio analitico de la poblacién catélica de Saint Pothin en
Lyon —nos dice €l autor en la introduccién—— no nos propusimos el estudiar una
‘parroquia, esto es un grupo particular en su estructura interna y su relacién con
otros grupos 0 su semejanza con otras parroquias. Ponemos nuestra atencién so-
bre los practicantes mismos, considerados como ™un conjunto socioldgico, procuran-
do descubrir, en la medida en que éste es representativo de conjuntos mds vastos,
algunos résgos caracterfsticos de la préctica religiosa urbana”,

El fruto de cuatro afios de intenso trabajo en un ambiente parroquial es el
estudio de sociologia religiosa que nos presenta el P. Pin. Se han estudiado todos
los elementos que pueden intervenir en la prdctica religiosa: la edad, el sexo, la
situaciéon de la familia, el origen geogrifico, el medio social, etc. Se somete al
examen no solamente el aspecto del comportamiento de los fieles, elemento subje-
. tivo, sino también el aspecto complementario de la presentacién misma de la reli-
gidn, elemento objetivo, de gran repercusién en el obrar del propio fiel. El resul-
tado de la prictica dominical en los distintos medios culturales, obrero o de estu-
dios primarios, y de bachilleres, profesionales, da un saldo favorable a estos wlti-
mos de 1 a 6. ¢Cual es la causa? ;La presentaciéon adecuada a uno y otro medio?
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La clase bﬁrguesa tiene uma tendencia a la practica de piedad personal, tendiendo
a excluir frecuentemente las formas colectivas de oracién. Al contrario, en la clase
obrera, domina un mode intuitivo de conocimien:o, los valores de eficacidad pric-
tica y de lucha comin para la justicia social constituyen elementos primordiales de
repercusién religiosa. De aqui que en la prictica religiosa predomina en esta clase
1a forma de piedad comunitaria. Esta distinta necesidad de las diversas clases, bus-
ca una satisfaccibn en la accién sacerdotal.

De esta manera, ha encontrado el autor un elemento sccial que infiuye cn lx
préctica religiosa: la distinta tendencia social. El eiemento particular de la clase
burguesa encuentra en el sacerdote repercusion mayor pues le presenta éste a la
yeligién respondiendo mds a su concepto; en cambio, no ha encontrado el obr~o
esa satisfaccibn suya de clase.

La metodologia del autor estd basada en hipétesis intuitivas que ahven nue-
vos horizontes a la busqueda. Elementos varios y dispares encuentran, en la pre-

sentacién de Pin, una real unidad.
H. Salvo, S.1.

CARLOS VAN Gister, La Doctrina Social de la Iglesia. (437 pags.). Herder, Barce-
lona, Buenos Aires, 1959,

Esta obra sirve dc texto para los cursos que al autor dicta en la Ftad. de
Ciencias Econdmicas y Sociales de la Universidad de Lovaina. La primera edicién,
publicada por La Pensée Catholique (Li¢ge, 1952), tuvo una favorable acogida,
preparando asi la presente edicién, que trae algunos cambios de importancia.

Los capitulos han sido ahora divididos en dos partes: la primera nos da un
panorama del desarrollo de la Doctrina Social Catolica desde el §. XIX, y la se-
gunda trata sistematicamente el contenido doctrinal del catolicismo social. Van
Gestel omite aqui el capitulo introductorio acerca de las fuentes, autoridad vy
necesidad del estudio cientifico de la Doctrina Social de la Iglesia, porque consi-
dera haber expuesto suficientemente el tema, como lo ha hecho en realidad, en
su obra Introduction & UEnseignement social de I'Eglise (La Pensée Catholique,
Bruxelles, 1953). Quizds no haya sido acertado omitir del todo algunas considera-
ciones introductorias, Necesariamente deberd el lector recurrir ahora a la otra obra
del autog que se transforma asi en un complemento mdlspensable

El desarrollo de la Doctrina Sccial Catéli® desde el S.XIX se distribuye en
dos capitulos, que tiencn como eje la Enc. Rerum Novarum. Uno narra lo que la
precedid, el otro su repercusién y sus frutos hasta nuestros dfas. Después de algu-
nas aclaraciones previas sobre los origenes del catolicismo social, el autor sigue su
desenvolvimiento en Europa, recorriendo Alemania, Austria, Suiza, Francia, Ingla-
terra, Italia, Paises Bajos, Bélgica y Espaiia, y los Estados Unidos, Bélgica ocupa
naturalmente un lugar de preferencia, Lamentamos la ausencia de datos sobre
América Latina. Los parrafos dedicados a Italia y Espafia guardan una relacién
mi4s equilibrada con los de otros paises, que la breve referencia.hecha hacia ellos
en la primera edicién.
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Asi llegamos a la Rerum Novarum. Después de haberla resumido y sefialar
su importancia, Van Gestel recorre brevemente los principales documentos "ponti-
ficios que la siguieron. Se ocupa luego del desarrollo de la Doctrina Social Cris-
tiana en la ensefianza cientifica de los diversos paises. Ademds de lo que anterior-
mente ‘considerd, incluye esta vez a Portugal, Canada, Argentina, Brasil y Chile.
Es sensible la pobreza de datos en lo que respecta a Latinoamérica. Quizds hubie-
ra sido mejor omitirla del todo, acusando ignorancia, que -mencionarla con des-
cuido. De los datos presentados acerca de Espafia no podemos juzgar. Un - critico
de la primera edicién (DL VaLre, Fomento Social, (1954), pp. 104-105) habia
hecho al respecto algunas observaciones. La traduccidn castellana que resefiamos
trae algunos retoques (en los parrafos dedicados a Esparia y en las referencias bi-
bliogrificas de obras en espafiol) hechos por Emilio M. Boix y Selva. De todos
modos suponemos que el autor mismo serd en muchos casos. quien ha hecho una
juiciosa revisién.- : :

El gran acierto de estos capitulos, cuyo balance es muy positivo, reside a nues:
tro parecer en injertar el desarrollo doctrinal en su contexto histérico y en des-
truir €l injusto reproche, muchas veces oido, sobre todo en nuestra América, de
que hasta la Rerum Novarum la Iglesia no hizo nada por la clase trabajadora.

La parte mis amplia de la obra, que abarca siete capitulos (pp- 123-426), esta
dedicada al contenido doctrinal del catolicismo social. ,Se analizan ‘en ella con
detencién los fundamentos morales de la vida social, los problemas de la propie-
dad, el capital y el trabajo, la colaboracién entre clases y profesiones, la posicién
de la JIglesia frente al Liberalismo, al Socialismo y al Comunismo y el cardcter
de la nueva.cruzada social que nos toca emprender. La exposicion es sistemdtica,
con abundantes referencias a los documentos pontificios y una bibliografia para
cada capitulo, que Boix y Selva ha completado con las obras publicadas en espa-
fiol. Nosotros dedicaremos mayor atencién a algunos capitulos en especial, sea por
la importancia de las reformas introducidas en el texto, sea por la trascendencia
de los temas que en ecllos se tratan.

El C. 1II analiza los fundamentos morales de la vida social: la justicia y la
caridad. Los diversos parrafos han sido retocados y ampliados; sin embargo man-
tenemos las observaciones que algunos criticos hicieron a la edicién anterior. No
éulpamos tanto, de la confusién que produce en el lector este capitylo, a la
abundancia de citas (cfr. ViLLAIN, gtudes, 278, p. 130), cuanto al mismo plan 16-
gico que el Autor sigue en la exposicién del tema. Compér.ense estas paginas con
las mds breves y nitidas en que Gurry trata la justicia y la caridad sociales
(cfr. La Doctrine Sociale de UEglise, pp. 142-149. Bonne Presse, Paris, 1957). Aun-
que el cardcter de ambas obras es diferente, no se justifica que Van Gestel afiada,
en un numero de paginas considerablemente mayor, muy pocos datos a los que
_mnos da el sencillo andlisis de Guerry. No nos parecen claras las razones en que
se funda el autor para identificar la justicia social con la justicia legal. Este deta-
lle habia sido advertido ya por Fallon (Nouv. Rev. Théol., (1953), pag. 747) y
por Robinot Marcy (Revue de I'Action Populaire (1954), p. 996).
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El C. V. trata del trabajo y el capital. Han sido arapliados largamente los
péfrafos referentes al salario diferencial, los subsidios familiares (cfr. FALLON,
ibidem, p. 746-747) y los seguros sociales, El resumen sobre la evolucién .de las
teorias y los sistemas de salario nos parece mas adecuado. El autor ha modificado
aqui de manera considerable lo que se refiere a -las reformas de estructura. La
ampliacién y el desarrollo de nuevos tépicos ha sido un gran acierto, dada la
importancia que aquéllas revisten para la economia social de nuestros dias. Son
comentadas con detenimiento la participacién en los beneficios, la cogestién y .la
co-propiedad. Bajo el titulo de Relaciones Humanas se tratan a continuacién las

‘principales realizaciones en esta materia. Los parrafos sobre la cogestién, a pesar

de los cambios introducidos, resultan todavia obscuros. Hubiera_sido mas acertado
emplear aqui el método histérico-genético usadopor Villain,. que indudablemen‘te
nos parece mucho mds claro en esta materia (cfr. ViLLain, L’Enseignement social
de U'Eglise, 111, pp. 60-76. Spes, Paris, 1954, Y Etudes, 278, pp. 130-131).

Deseamos sefialar algo, que sospechamos es un error del traductor. En la pa-
gina 205 de la primera edicién francesa se lee: “...le Pape se promonce én par-
ticulier sur la cogestion économique”. En la traduccién castellana de la se.gunda
edicién francesa (p. 275) leemos: “...el Papa se pronuncia con preferencia po.r
la cogestién”. No tenemos en nuestras manos el original francés de la segur.lc-la e'dx-
cién, pero serfa curioso que Van Gestel hubiera introducido esta modificacién

.en un contexto que se mantiene exactamente igual- A continuacién de las palabras

citadas sigue un parrafo del discurso de Pio XII del 3 de Junio de 1950 a lﬂ)s
participantes del Congr. Internac. de Estudios Sociales. Nos parece erréne.o‘ flecxr
que ¢l Papa se pronuncia con preferencia por la cogestién. Del texto pontificio se
desprende abiertamente lo contrario. Creemos, pues, en un descuido del traductor.
Lamentamos que sea precisamente en un momento delicado y precediendo un
texto pontificio fundamental en el tema.

El C. VII se refiere al Estado y el orden social. Un retoque en el primer parra-
fo acerca de la Doctrina de la Iglesia sobre la Sociedad Civil, algunas citas mds
de Pio XII y una bibliografia general, enriquecen la exposicién. Las orientaciones
tundamentales de Leén XIII, Pio XI y Pio XII acerca del Estado, han sido capta-
das con penetracion. Hubiéramos deseado que al orden internacional se le d:iera
mayor amplitud. Constituye el problema mas dificil que afronta la. Huma'mdad
en nuestros dias y merece una atencién particular dentro de la Doctrmz.l Social de
la Iglesia, como se puede apreciar por los numerosos discursos y m?nsa]es en fl“e
Pio XII se ha ocupado del mismo (cfr. UTz-GRONER-BAVIGNAT, Relations Hur.names
et. Société Contemporaine, T. II, Parte 3ra, secciones 3 y 4, St.-Paul, Fribourg
1956). , e
El C. VIII trata el problema de la Iglesia fren{e al Liberalismo, al Socialismo
y al Comunismo. A estos temas se han agregado algunos parrafos sobre el ."Ne.o-
liberalismo. Lo que mis ocupa la. atencién del autor es naturalmente el Socialis-
mo, que trata con amplitud, dada su importancia en Bélgica: Del Comunismo nos
dice poco. Hubiéramos deseado una sintesis, aunque breve, completa. Es verdad
que existe una amplia bibliografia en la materia, pero no es posible dar un curso
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de Doctrina Social de la Iglesia sin referirse al Comunismo con cierta detencién y
suministrar los datos bibliogrificos fundamentales.

* * x

Nos hemos ocupado largamente de esta obra, Porque a pesar de las lagunas
sefialadas, la juzgamos fundamental en el -tema, y muy adecuada para servir de
texto en los cursos de la ensefianza superior. El autor logra precisar los rasgos sa-
lientes de Ia Doctrina Social de la Iglesia y sus problemas mds importantes. Desem-
pefia esta labor con autorizada competencia y un apreciable interés por manteneria
al dia y mejorarla. Creemos que contribuiri no poco a ello el empleo del método
histérico-genético en el analisis de algunos puntos (cfr. ViLLam, Etudes, 278,
pp- 130-131), que tan buenos resultados di6 a Villain (cfr. L’enseignement social
de UEglise; Spes, Paris, 1953-1954. Véase al respecto SABOIA DE MEDEIROS, Servigo
Social, 77, pp. 163-165). Del mismo modo, el resaltar con mayor vigor las lineas
de fuerza del pensamiento social catélico, como lo ha hecho Guerry con fines
pastorales (cfr. op. supra cit), ayudari a penetrar al lector mds fntimamente de
la misién social de la Iglesia.

Deseamos destacar también el recurso constante a las fuentes, en particular
a los documentos pontificios, fruto de muchos afios de ensefianza y de una cuidado-
sa exégesis. Hubiera sido un complemento ideal de esta delicada tarea el facilitar

"y estimulaf con oportunas indicaciones el acceso directo del lector a los documentos
citados y su correcta ubicacién histérica (cfr. JarLoT, Gregorianum (1955) ,
pp. 511-512, y MErTENs, Nouvelle Revue Théologique (1949), p. 441).

Facilita el manejo de la obra un indice de materias y otro de autores. La

traduccion es correcta. El texto ha sido presentado con limpieza y gusto.

César Sanchez Aizcorbe, S.1.

EbuARbO MARTINEZ MARQUEZ, Vigencia del Ratio Studiorum de la Compariia de
Jesus, (111 pigs). Pontificia Universidad Catélica Javeriana, Bogotd, -1957.

En €l campo educacional, nuestro -siglo se ha caracterizado por un aparecer
y desaparecer constanteé de nuevos métodos pedagéicos, en un intento por desalojar
y desbancar otros mds antiguos, y de cuya utilidad prictica mucho se duda, sin
reparar la larga tradicion y alto nivel que otrora obtenian. En esta marea verti-
ginosa, era evidente que sufriera también el método didactico de 1a Compaiiia
de Jesus, esquematizado en el Ratio Studiorum, método por excelencia que se
nuire en la IV parte de las Constituciones ignacianas y refleja profundamente la
mentalidad espiritual y pedagégica del santo de Loyola.

No son raros los estudios histéricos serios sobre la materia en un intento por
desglosar, lo esencial y perenne de la pedagogia jesuitica, de lo accidental vy
secundario. Bastaria recordar aqui ios trabajos de ALLAN FARReLL, The Jesuit
Code of Liberal Education, The Bruce Publishing, Milwaukee, 1938; Misson,
Les idées pédagogiques de St. Ignace de Lovola, Lethieileux, Paris, 1932; CHARMOT,
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La pédagogie des Jésuites, Spes, Paris, 1943; y, mis recientemente, el interesante
trabajo de Ganss, St. Ignatius’ Idea of a Jesuit University, Marquette University
Press, Milwaukee, 1954, cuya edicién hispana acaba de hacer su aparicion.

Martinez Mdrquez nos trae, en este aspecto, el interesante aporte de la expe-
riencia. Desglosado del Ratio Studiorum su nucleo eje, se ha conseguido ponerlo
en practica durante casi un siglo, a través de arduas y asfixiantes dificultades.
Los resultados obtenidos han sido halagiiefios por cierto.

En su trabajo considera el autor el Ratio Studiorum bajo un triple aspecto
(p- 8): conjunto de_ recursos didcticos para estimular la actividad intelectual d'el
alumno, método guia para el aprendizaje y, por ultimo, plan graduado y sis-
tematizado para la plena formacién y maduracién intelectual del discipulo.

Como bien lo hace notar, su estudio prescinde por necesidad de otros aspectos
importantes, ya caractereologicos, ya morales, ya religiosos, y que bien podrian
constituirse en temas de estudio e investigacién futura.

La tesis se especializa en el Ratio analizado como método. El autor descarna
por asi decir el texto, hasta obtener el esqueleto de su pedagogia. Al hacerlo sc
topa con una triada: explicacién-repeticién-accién, que recuerda en mucho la di-
reccién-accién-repeticién de los Ejercicios Espirituales del Santo.

Tal triada, explicacién del maestro, repeticién del alumno y accidén conjunta,
es la que se ha puesto en prictica con entusiasmo en el Colegio de La Habana,
como lo refleja el reglamento adjunto en el apéndice.

WiLLIAM CARROLL BARK, Origins of the Medieval World. (1X-162 pégs.) . Stanford
University Press, Stanford, California, 1958.

El autor no pretende presentarnos una narracién histérica, sino ofrecernos
una interpretacién critica. En concreto, quiere investigar cdmo y en qué circuns-
tancias terminé la edad antigua y empez6 el mundo medieval. -

A nuestro mundo moderno le resulta extremadamente dificil mirar el medio

" evo sin ideas preconcebidas. El Occidente ha permanecido mucho tiempo igno-
rante de una parte crucial de su tradicién y de un caudal de experiencia, que
le puede hacer mas inteligible su propio cardcter. :

Si mucho se puede aprender de la antigua civilizacién, mucho mids se puede
de los comienzos de la nueva. Aquella nos hace estar sobre aviso, pero ésta nos
infunde valor y fuerza. ]

Es facil olvidar que el mundo cldsico, a pesar de numecrosas semejanzas, fue en
muchos aspectos vitales exirafic a la presente tradicién occidental; mientras gue
la ecdad media fue social v cuituralmente el progenitor directo de los tiempos
modernos. )

¢Cudndo terminé la civilizacion chisica v empezé la edad media? Las respue's-
tas son multiples. Durante mucho tiempo se sefialé Ia deposicién de Rém’u;o
Augutstulo cn 476; més recientemente gané adeptos el afio 395 cuando Teod(.)sxo i
murié v con ¢l la tltima reunificacién del Imperio. Algunos historiadores ingle-
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_ses ‘ponen inmediatamente antes de la conquista normanda el comienzo de ia
edad media.

La diversidad de fechas se explica también por los diversos puntos .de vista
de los historiadores. Algunos consideran principalmente las innovaciones politicas;
otros se fijan mas bien en los aspectos religiosos o econémicos, etc.

El comienzo de la edad media fue sin duda una época de transicién en el
estricto sentido de la palabra. Una época caracterizada por cambios rapidos ¢
significativos. Esto no fue cuestion de una sola fecha o de ninguna, sino de
muchas.

La naciente edad media sefiala el origen de varias instituciones basicas, de.

ideas, de valores y modos de vida de la nueva civilizacién europea occidental que
tuvieron lugar después de la decadencia de Roma y del Oeste.

Es interesante ver las diversas concepciones del medio evo. Para el Renacimien-
to fué un tiempo de barbarie. Para Voltaire y Bentham, la “Edad de fe*, es
decir, de supersticién. Los roménticos, al contrario, ven facetas agradables ..

Las investigaciones mds utiles fueron las del aspecto econémico.

Hace unos veinte afios apareci6 la tesis “Mahomet et Charlemagne” de Henri
Pirenne, que tuvo inmensa resonancia y gran aceptacién.

Segun Pirenne, el comienzo de la edad media estd inseparablemente relacio-
nado con la expansién hacia el Oeste del Islam y la destruccién de la unidal
del mediterrdneo largo tiempo conservada por Roma. Sin Mahoma, Carlomagno
¢s inconcebible. La gran ruptura entre la edad antigua y la media no fue obra
de la invasién de los birbaros. Los musulmanes al conquistar el Norte de Africa
y Espana hicieron que después del siglo VIII los francos tuviesen una posicién
dominante en el Oeste. El Islam agravé también la separacién entre el Oriente y
el Occidente. Los emperadores bizantinos no podian ya mas ayudar al Papado
y éste tuvo que volver sus ojos hacie el rey de Francia, que pronto seria em-
perador.

Mahoma prepard, pues, el camino a Carlomagno y puso en marcha grandes
acontecimientos. Gobierno, relacién de la Iglesia y del Estado, el puesto de la
Iglesia en la sociedad, todo cambié. El mediterrdneo fue un mar musulmdn;
y-el centro de la vida de Europa Occidental se trasladé al Norte. El largo proceso
evolutive culminé en el afio 800 con la coronaciéhr de Carlomagno en Roma y la
fundacién del nuevo imperio.

"Aunque hoy dia los puntos de vista de Pirenne’ estin casi abandonados, el
autor los toma como base de investigacién, principalmente por los muchos proble-
mas importantes que suscita.

Del estudio que realiza el autor de los aspectos econémicos, literarios, educa-
cionaleé, artisticos; Pirenne sale bastante. maltrecho. Hay en su trabajo exagera-
<ién, fantasias, omisiones importantes, como la Pat;istica, el monaquismo, -la
trascendencia de Gregorio Magno.

La historia de la Europa Occidental del afio 300 al 600 sélo puede ser com-
prendida como un todo que abarca dos partes esenciales: 1) el cristianismo y
2) el derrumbe mds o menos gradual del gobierno romano local y la economia,
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‘el incremento de la auto-suficiencia de la sociedad agraria y los desérdenes fre-

cuentemente renovados por las continuas invasiones.

El colapso de Roma, contrariamente a la opinién tradicional, no fue en su
conjunto y en sus consecuencias una catdstrofe en sentido absoluto, pues destruyé
una maquinaria ya iniitil y dej6é el camino abierto para un nuevo egperimento
con nuevas fuerzas creadoras. '

La naciente edad media fue un tiempo de innovacién y descubrimientos.
la regresién de la civilizacién en el Oeste del nivel romano fue un acon'teci-
miento feliz. - ’

Una nueva concepclén del cardcter dindmico de esta edad nos ofrece el
autor.

Roma al conquistar ¢l mundo-perdié la republica y sus virtudes. La restau-
racién de Diocleciano y la adopcién del Cristianismo por Constantino hx-cx?rg1
posible reemplazar la unidad politica romana con la unidad religiosa crlsua'm
y ofrecieron ocasién a los Padres de la Iglesia para convertir la ensefianza clasica
para usos cristianos. Todo esto ejercié una profunda influepcia sobre los estados

germanicos cuando vinieron a la existencia.

El colapso de Occidente como centralmente administrado por el Imperio
Romano tuvo lugar antes de las grandes victorias de los bérbaros. El Oriente fus
capaz de instaurar su economia y enfrentarse a los invasores.

En el Occidente la situacién econémica se hacia cada vez mds desastrosa. 3e
formaron dos grupes. Uno pequeiio de los grandes propietarios, otro inmenso de
sus arrendatarios.

Salviano y otros autores muestran la superior justicia y decencia de los barba-
ros sobre los yomanos.

En el Imperio de Occidente la corrupcién y la injusticia estaban al orden del
dia y la carga de los tributos era insoportable. El Imperio, aunque aparentaba
vida, estaba muerto. Los germanos asistieron a sus funerales. Los sarracenos entra-
ron en escena mucho tiempo después que habia tenido lugar el entjerro.

La destruccién de la clase media, la adquisicién de muchas pequefias pro-
piedades por los grandes terratenientes y el creciente poderio de la dristocracia
propietaria de la tierra, fueron las formas basicas de transicién de la postrera
edad romana al medio evo; es decir, del régimen imperial mds adelantado, pero
ya no mis viable, al del m4s simple, pero mds practico de los sefiores hacendados.

E! feudalismo no fue causa del nuevo estado de cosas, sino uno de sus
efectos.

Los cambios politlcos econdmicos y sociales fundamentales parecen haber
comenzado antes del final del siglo IV.

Empezaba entre las ruinas del pasado una nueva era prefiada de magnificas
realidades, que lenta y trabajosamente nacerian a la vida. Mil afios de Bizancie
produjeron la extincién; mil afios de la edad media produjeron el Renacimiento,
el estado moderno y finalmente el mundo libre.

Cambios 1mportantes bajo la ¢égida de la Iglesxa se dan entre los siglos
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IV a V y los siglos IX y X en la vida artistica, intelectual y social. La filosofia
esta al servicio de la teologia. Los conductores cristianos, sobre todo S. Agustin,
con energia y éxito organizan la vida del espiritu, que vigorizan con la savia
del cristianismo. .

El comienzo de la edad media fue en muchos aspectos un movimiento de
exploracién.

La Iglesia para extender la nueva cultura cristiana (uvo que enviar misione-
ros que viviesen y trabajasen en medio de comunidades agrarias gobernadas por
los bdrbaros. Los monjes fueron los principales agentes de esta cruzada y sus
monasterios fueron como fortalezas en tierras hostiles.

La organizacién de S. Benito de Nursia, los monjes irlandeses, el segundo
S. Agustin, S. Bonifacio y otros muchos dieron cada vez mayor empuje a la obra,
que sz llevé felizmente a cabo, de la conversién y civilizacién de toda la Europa
Occidental. -

Los misioneros fueron no sdélo predicadores de una nueva religién, sino
también maestros, constructores, médicos, mineros, y, quizi sobre todo, agricul-
tores como el pueblo entre el cual vivian,

La sociedad cambia, Ja esclavitud tiende a desaparecer y se arraiga el sistema
sefioril y feudal. '

'Hay un despertar de actividades en el arte, la técnica. Se reciben y asimilan
influencias venidas de distintos puntos y tiempos, por eiemplo: de los antiguos
celtas, del antiguo Oriente, de Bizancio, del Islam...

Hay innovaciones e inventos en el vestido, en la arquitectura doméstica, en e}
cultivo de nuevas variedades de granos, en la mejor utilizacién del caballo, en ¢l
molino de agua ...

El Imperio Romano se derrumbd, nos dice en el Epilogo, por su desastroso
sistema econdmico, por su org:inizaci(’m social antinatural e injusta, por la religién
del Estado, instrumento de conveniencias politicas.

Una de las mas grandes fallas de las religiones paganas fue su incapacidad de
apreciar la igualdad de todos.los hombres y reconocer en ellos lo que hoy se
Hama su dignidad humana.

La significaciéon de la edad media para nosotsQs no esti tanto en sus aconte-
cimientos singulares como en sus principios generales. Estd en la percepcién que
lo importante histéricamente fue Ja creaciéon de condiciones relativamente flexi-
bles que no entorpecieron, sino que estimularon y permitieron llevar a cabo
felices cambios.

Estos no se debieron a uno u otro factor determinado. Muchos elementos y
circunstancias intervinieron. El tiempo y la conmocién de nuevos cambios fueron
libertadores. El cambio mismo fue creador de cambios y oportunidad renovada
para el cambio. El constante cambio prob6 ser el enemigo de una disposicién
cerrada y un amigo sin saberlo de la libertad.
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Las lineas que preceden no reflejan el rico contenido de la obra, que toca
numerosos problemas, discute diversas opiniones, busca soluciones.

Los temas generalmente estin tratados sobriamente.

Bien sabe el autor que no es posible responder en seguida a todas las
cuestiones. Muchas requieren mds amplias investigaciones, que no siempre disipa-
rin todas las oscuridades.

Sin duda no faltarin afirmaciones de la obra que serdn discutidas y aun
impugnadas. Esta es una de las esperanzas del autor, quien aprueba también lo
que dice Lucien Febvre que un hombre tendria que ser estiipido para considerarsc
a si mismo infalible.

La bibliografia es copiosa, aunque no es, ni mucho menos, exhaustiva. Abun-
dan los titulos ingleses, hay bastantes franceses; no pocos alemanes, algunos italia-
nos. S6lo hemos encontrado dos espaiioles.

Este interesante estudio es de hecho una justiciera rehabilitacién de la edad
media tan vilipendiada por la ignorancia y por inveterados y, a veces, sectarios
prejuicios.

P. J. Sily S. L.

r

1



