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Guillermo A. JuArez, Dios Trinidad en todas las creaturas y en los santos. Estu-
dio historico-sistematico de la doctrina del Comentario a las Sentencias de
Santo Tomas de Aquino sobre la omnipresencia y la inhabitaciéon. Cérdoba,
Ediciones del Copista, 2008, 644 pp.

Ellibro del Padre Guillermo Juarez no necesita nuestra recomendacion.
Todos los lectores podran constatar el alto valor de esta investigacién cuyas
conclusiones estdn solidamente fundadas sobre una lectura rigurosa de textos
patristicos y medievales. Los lectores notaran, asi mismo, desde las primeras
paginas, que este libro requiere una atencién constante, pues su lectura es
exigente. Esta dificultad proviene del mismo tema que retine la teologia trini-
taria, la doctrina de la creacién y la antropologia teolégica. Esta convergencia
requiere una profunda reflexién metafisica, la tinica capaz de suministrar los
instrumentos apropiados para una tal sintesis en autores cuyo pensamiento
no tiene precisamente la reputacién de ser facil. Sin embargo, a lo largo de
los capitulos, los lectores descubriran que este libro no les ofrece solamente
una reflexién erudita sobre la historia de las doctrinas, sino que suministra,
en realidad, una verdadera clave para la inteligencia teolégica del misterio
cristiano en la escuela de Santo Tomas de Aquino. Es por eso que, al inicio
de este libro, quisiera llamar la atencién sobre los principales desafios de esta
investigacién y presentar su tesis central, haciendo notar igualmente algunos
aspectos de su método ejemplar y de sus aportes originales.

El propésito central de este libro es explicar la ensefianza del Scriptum
super Sententiis de Santo Tomds de Aquino sobre la presencia de Dios en
todas las creaturas y sobre la presencia especial de Dios en los justos. Mas
precisamente, este libro muestra las relaciones de estos dos “modos” de la
presencia de Dios en la explicacién que da de ellos la primera ensefianza
universitaria de Santo Tomés de Aquino. A primera vista, este tema podria
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parecer muy limitado porque concierne a un punto particular de la doctrina
sobre Dios en un autor determinado. Pero se trata, en realidad, de un tema
muy vasto que, desde un acercamiento de teologia especulativa, nos con-
duce al corazén de la inteligencia del misterio de Dios. La “especulacién”
encuentra aqui una de sus maés altas realizaciones. Es una contemplacion
de la inteligencia creyente que busca dar cuenta de la presencia de Dios
Creador y del designio de su gracia en favor de las creaturas a las que él
llama a su comunién. Tal acercamiento especulativo no puede ser separado
de las condiciones concretas de la inteligencia humana, en particular, del
progreso de la reflexién teoldgica realizado en la historia. Es por eso que la
materia de este estudio es muy extensa. El Padre Juarez muestra que Santo
Tomas se ha aplicado a recoger los frutos de la tradicién proveniente de San
Agustin, y ha sabido aprovechar la profundizacién doctrinal efectuada por
los doctores cristianos que lo han precedido. El sondeo histérico no es un
fin en si mismo sino que constituye una etapa necesaria para captar en pro-
fundidad la doctrina especulativa de Santo Tomas de Aquino. Los lectores
constataran que este sondeo es efectuado con un excepcional conocimiento
de los instrumentos del pensamiento escoldstico. Este conocimiento permite
al Padre Juarez presentar el pensamiento de los maestros medievales con
rigor y justeza, sin proyectar sobre ellos concepciones extrafias y con un
dominio admirable de los textos estudiados. De este modo, el recorrido
histérico del pensamiento nos hace comprender desde adentro la progresiva
maduracién de la tradiciéon doctrinal de la que Santo Tomds de Aquino ha
ofrecido una expresion teoldgica “segura”.

El quid de la cuestién tratada por este libro concierne a una realidad
esencial de la fe cristiana, que se encuentra en el centro de nuestros debates
teoldgicos contemporaneos. Se trata de las relaciones que Dios mantiene
con las creaturas en el orden de la naturaleza y en el orden de la gracia.
Casi no hay necesidad de insistir sobre su importancia. La manera de tratar
esta cuestion y la manera de responder a ella determinan el conjunto de la
teologia dogmatica y moral hasta en sus consecuencias més practicas. Los
debates teoldgicos sobre lo “sobrenatural”, sobre la vocacién del hombre a
la visién de Dios, sobre la doctrina cristiana de la gracia y sobre la diviniza-
cion, lo han mostrado de manera elocuente. La discusién ecuménica, tanto
entre catolicos y ortodoxos, como entre catolicos y reformados, se interesa
también directamente por esta cuestion. Del mismo modo, la renovacién
actual de la teologia de la creacién y de la escatologia asi como los recientes
desarrollos de la teologia cristiana de las religiones indican la importancia
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del campo de reflexién comprendido en esta cuestion: jen qué consiste la
presencia de Dios por su gracia y en qué se distingue de otros modos de la
presencia de Dios?

La cuestién propuesta concierne al misterio de Dios que se comunica
dando a todas sus creaturas una participacion de su bondad y ofreciendo a
los &ngeles y a los hombres la participacion en su bienaventuranza. Este libro
ofrece una importante contribucién sobre el obrar creador y salvador de Dios
Trinidad, tanto de parte de Dios mismo (Dios que da el ser de la naturaleza
y Dios que da la gracia) como de nuestra parte (nuestro ser de creaturas y
la unién santa con Dios). La investigacion del Padre Juarez invita a volver
a dar toda su amplitud a la cuestién de las relaciones entre la creacion y la
gracia, sin reducirla a su dimensién antropoldgica. En efecto, el valor de este
libro se debe, en gran parte, a su objeto formal, que considera la relacién
de las creaturas con Dios bajo el aspecto de la presencia de Dios mismo. Los
resultados de esta investigacion, en la medida en que se reconoce en Santo
Tomas un maestro de la doctrina cristiana, son sumamente importantes
para la inteligencia del designio de Dios.

Mi lectura del libro del Padre Juarez me ha convencido de la profun-
didad de su propésito: examinando los modos de la presencia de Dios, Santo
Tomas de Aquino desentrafia y elabora la matriz doctrinal que preside todo
lo que el tedlogo dice sobre la creacién, sobre el ejercicio de la providencia,
sobre el envio del Hijo y del Espiritu Santo, sobre el retorno de los hombres
a Dios por la gracia y las virtudes, y sobre la vision bienaventurada de Dios
Trinidad. No se trata, por tanto, de un tema maés entre otros, sino de la clave
de una verdadera sintesis teolégica.

Elinterrogante teoldgico, en este dominio, cristaliza habitualmente en
torno a una cuestion en particular: jen qué consiste la presencia especial de
Dios que “habita” en los santos o que “mora” en los justos, como el Sefior
Jestis mismo lo ha prometido a sus discipulos? Para dar una respuesta ade-
cuada a esta cuestion, no es suficiente considerar solamente la inhabitacién
de Dios “en si misma”, por decirlo asi, sino que es necesario abarcarla en
su relacién con la presencia universal de Dios en todas las creaturas y por
doquier. Tal es el propésito de este estudio. Esta singular formulacion de
la cuestién merece que sea comprendida en toda su precisién. En efecto,
la mayor parte de los trabajos redactados sobre este tema concentran toda
su atencién sobre la inhabitacién divina. Ellos no tratan mds que secunda-
riamente la omnipresencia de Dios, en el marco de la inhabitacién divina.
Ahora bien, a diferencia de estos trabajos, el Padre Guillermo Juarez ha
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optado, muy juiciosamente, por un acercamiento inverso que considera
en primer lugar la presencia de Dios en todas sus creaturas y en todos los
lugares, dando a esta presencia toda la atencién que ella merece. El aborda,
a continuacion, la doctrina de la inhabitacion divina, a fin de determinar sus
relaciones con la omnipresencia del Creador. Este aspecto, conjugado con la
dimension histérica del presente estudio y completado por la investigacion
de los presupuestos doctrinales y por la proposicion final de sintesis, explica
el plan de este libro en 19 capitulos.

Los dos primeros capitulos exponen la ensefianza de San Agustin en
su Epistola a Ddrdano y en su De Trinitate. San Agustin comprende la accion
creadora de Dios como el fundamento de su presencia en el mundo y explica la
inhabitacién divina por la capacidad de conocimiento de Dios en los hombres
santificados por la gracia que se acercan a Dios por la semejanza de una vida
piadosa. Asi, para dar cuenta de la omnipresencia divina, San Agustin hace
referencia a Dios como principio eficiente del mundo. Y en su meditacién
doctrinal sobre la inhabitacién divina, el doctor africano comprende a Dios
como el finy el “objeto” de la actividad teologal de los hombres, subrayando
la causalidad ejemplar de las personas divinas. Ademads, la presencia ubicua de
las personas divinas constituye el punto de partida de la reflexién agustiniana
sobre las misiones del Hijo y del Espiritu Santo, y se encuentra en el punto
de partida de la reflexién sobre la inhabitacién. Estos temas ejerceran un rol
decisivo en los desarrollos medievales que este libro examina. El capitulo
segundo ofrece un profundo estudio de la nociéon agustiniana de “misién”
del Hijo y del Espiritu Santo. En esta doctrina de la misién se concede un
lugar importante al conocimiento de la persona enviada: la persona divina
es enviada cuando es “conocida”. El Padre Juarez distingue dos elementos
principales en la doctrina agustiniana sobre la misién invisible del Hijo y del
Espiritu Santo: la procesion eterna de la persona divina y su presentacién al
conocimiento espiritual de la mens. El segundo elemento incluye la ejempla-
ridad de la persona divina (doctrina de la imago Dei), de tal suerte que, en San
Agustin, el Hijo y el Espiritu Santo aparecen como la fuente ejemplar de los
dones creados de sabiduria y de amor que presentan las personas divinas al
conocimiento amante de la mens. El autor expone aqui el pensamiento de San
Agustin en si mismo, sin proyectar sobre él los desarrollos ulteriores de los
maestros medievales. Pero la continuacion de este libro manifiesta que los de-
sarrollos medievales se enraizan profundamente en esta doctrina agustiniana.

No quiero extenderme demasiado, en este prefacio, sobre los capitulos
siguientes que estudian la ensefianza de Pedro Lombardo, de la Summa atri-
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buida a Alejandro de Hales, de San Alberto Magno y de San Buenaventura.
Pero debo sefialar que el Padre Juarez emprende alli un estudio original
y profundo de estos autores. En efecto, él no se ha limitado a recoger los
resultados de otros estudios, sino que ha emprendido personalmente un
examen renovado y detallado de estos maestros. Los textos estudiados son
de una gran complejidad y son objeto de andlisis muy minuciosos. Estos
capitulos contienen exposiciones muy instructivas para medir los progresos
y las diferencias en la recepcién de la herencia agustiniana. Aqui también,
los textos son estudiados rigurosamente y en si mismos, sin que su interés
quede reducido a la influencia que ejerceran sobre Santo Tomas.

Para invitar a la lectura de estos capitulos, sefialo ciertos elementos
que merecen, a mi juicio, una atencién especial. El Padre Judrez muestra el
rol determinante que la Summa de Alejandro de Hales atribuye a la infinitud
de Dios para comprender su ubicuidad. Estamos aqui en los origenes del
rol que la tradicién franciscana reconocera a la inmensidad de Dios para
comprender la presencia de Dios en todas las cosas y en todos los lugares.
Atin hoy el vocabulario teoldgico se hace eco de ello cuando, para designar
este modo de presencia de Dios, ciertos tedlogos, hablan de “presencia de
inmensidad”. Esta Summa clarifica, ademas, las relaciones entre la Gracia
increada y la gracia creada: la gracia creada es una disposicién necesaria
para la recepcién de la Gracia increada. Esta explicacién, formulada en tér-
minos de “disposicion” (gracia creada) y de “perfeccion que colma” (Gracia
increada), suministra una clave esencial de la doctrina de la gracia y de la
divinizaciéon. En cuanto a la inhabitacién, la Summa halesiana la explica por
los actos humanos divinizados que nos hacen “disfrutar” de Dios como finy
“objeto”. Los dos capitulos consagrados a San Alberto Magno son, también,
de gran interés, porque manifiestan la originalidad y el valor de la reflexién
albertiniana que, adn hoy, continda siendo frecuentemente desconocida. El
Padre Judrez muestra que San Alberto explica la omnipresencia de Dios por
la accion divina de creacién y de conservacion de los seres. Pero la principal
originalidad de Alberto reside en su explicacién de las relaciones entre la
omnipresencia y la inhabitacién desde la distincién de diferentes modos en
la misma accién divina. En efecto, San Alberto distingue, por una parte, la
accién divina de creacion y de conservacién que otorga los efectos de la na-
turaleza y, por otra parte, la accién divina que otorga los dones de la gracia
que unen a Dios. Dicho de otro modo, la relacién entre la omnipresencia y
la inhabitacién se explica aqui por una distincién de razén en el seno de la
misma operacién divina (eficiente y ejemplar). Explicando la inhabitacién
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por una razén especial de operacién y de ejemplaridad de Dios, San Alberto
abre una via diferente a la ofrecida por la escuela franciscana. En fin, los dos
capitulos consagrados a San Buenaventura muestran la madurez a la que
llega con él la tradicion franciscana. La ubicuidad divina es manifestada por el
doctor seréfico, principalmente, por la infinidad y por la inmensidad de Dios.
El lleva asi la ensefianza de la Suma halesiana a su acabamiento. En cuanto
a la inhabitacién, San Buenaventura no sigue la explicaciéon que daba San
Alberto, sino que da cuenta de ella por los efectos de la gracia que otorgan a
los justos la unién con Dios como fin y “objeto” de conocimiento y de amor.

La segunda parte de este libro presenta un espléndido estudio de
la enseflanza de Santo Tomdas de Aquino. Aqui se descubre el profundo
enraizamiento de Santo Tomas en la tradiciéon doctrinal que le precede, los
numerosos elementos que retoma de sus predecesores y que organiza en una
sintesis original. La comparacién detallada con la ensefianza de los maestros
franciscanos y con San Alberto permite reconocer la parte de legado asi como
los adelantos propios de Santo Tomas.

El Padre Judrez muestra que, para Santo Tomads, la omnipresencia y
la ubicuidad divinas se explican por la accién de Dios como causa del ser de
las creaturas, con una nota de inmediatez y de permanencia. El fundamento
altimo de ello es la afirmacién de Dios como Ipsum esse subsistens, principio
y fin del ser de las creaturas (de su esse y de su esencia) y del obrar de las
creaturas. Siguiendo a San Alberto, Santo Tomds explica la omnipresencia
y la ubicuidad divinas a partir de la operacién de Dios méas que a partir de
su infinitud (ésta era la perspectiva de los maestros franciscanos estudia-
dos). La operacién creadora y conservadora de Dios es la clave de béveda
que permite explicar la presencia de Dios en todas las cosas, en todo lugar,
asi como la extensioén universal de esta presencia, garantizando a la vez la
trascendencia de Dios.

Los textos de Santo Tomas de Aquino relativos a la inhabitacién divina
han dado lugar a interpretaciones divergentes que el Padre Guillermo Juarez
recuerda en su introduccién y de las que critica ciertas insuficiencias en varios
lugares de este libro. La fesis central demostrada por el Padre Juarez es que el
comentario de Tomads de Aquino sobre las Sentencias presenta dos “descrip-
ciones” complementarias de la inhabitacion divina. Estas dos explicaciones
difieren por sus puntos de partida asi como por el aspecto segtin el cual ellas
consideran a Dios mismo. La primera descripcién, que el autor denomina
“explicacion ascendente”, considera la inhabitacién divina a partir de los
dones creados de la gracia por los que la criatura racional se une a Dios. Ella
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considera a Dios como fin, “objeto” de conocimiento y de amor (fruicién). La
segunda descripcion, designada con la expresion “explicacién descendente”,
considera la inhabitacién a partir de las personas divinas como principio
eficiente y ejemplar de los dones creados de sabiduria y de amor por los
cuales los justos estan unidos a Dios. Estas dos maneras de dar cuenta de la
inhabitacién divina —una parte del don creado de la gracia, la otra parte de
la influencia del Hijo y del Espiritu enviados invisiblemente a los corazones —
han dividido a los intérpretes de Santo Tomas de Aquino, que favorecen
frecuentemente una en detrimento de la otra. El Padre Judrez muestra que
estas dos descripciones responden a dos perspectivas distintas: ellas pueden
ser desarrolladas separadamente como explicaciones de suyo auténomas
o completas. Sin embargo, ellas no se oponen y deben ser miradas como
complementarias. En efecto, cada una de ellas incluye elementos presentes
en la otra, y desarrolla contenidos que estan presupuestos en la otra. Santo
Tomaés recurre generalmente a la explicacién “ascendente” para describir la
inhabitacién como tal, mientras que a la explicacién “descendente” recurre
cuando trata sobre la misién invisible del Hijo y del Espiritu (el envio santifi-
cante del Hijo y del Espiritu Santo a las almas). De una manera bien fundada
y convincente, el autor sostiene que no hay una evolucién fundamental de la
doctrina de Tomas de Aquino entre el comentario a las Sentencias y la Suma
de Teologia. A pesar de las diferencias entre estas dos obras, que son respec-
tivamente la primera y la tltima sintesis de teologia de Santo Tomaés, no se
observa una ruptura sino mas bien una perspectiva diferente. He aqui una
conclusion importante de este estudio que atafie a la interpretacion de los
textos tomasianos. Santo Tomas no se ha pronunciado explicitamente sobre la
razén de esta doble explicacién de la inhabitacién, pero ofrece los principios
y los contenidos doctrinales para integrar el conjunto de sus elementos. Esto
permite al Padre Guillermo Judrez elaborar una definicion de sintesis donde
cada palabra cuenta: «la inhabitacién es la relacion de presencia edificada
sobre la conjuncién de la criatura racional con Dios a la que ordenan los
dones de la gracia que tienen como causa y razén a las procesiones divinas».
Uno descubre entonces que la doctrina del hombre como “imagen de Dios”
manifiesta, por parte del hombre mismo, lo que la doctrina de las misiones
divinas revela por parte de Dios.

En estas explicaciones, conviene observar con cuidado las precisio-
nes aportadas en el capitulo XVI, que conciernen a las relaciones entre el
Don increado y los dones creados. El Don increado, que es Dios mismo (el
Espiritu Santo), posee la prioridad de las causas eficiente, final y ejemplar.
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Esta prioridad del Don increado en la obra de santificacién es absoluta.
Pero el don creado posee una prioridad dispositiva, por parte de la criatura.
Esta ensefianza prolonga la de la Suma Halesiana. La prioridad absoluta del
Don increado es puesta de relieve por la descripcion “descendente” de la
inhabitacién, mientras que la descripcién “ascendente” considera la inhabi-
tacion segtin la prioridad dispositiva del don creado. Estas explicaciones me
parecen de gran interés para esclarecer la discusién teolégica y ecuménica
sobre la “gracia creada” y la “Gracia increada”.

La explicacién de la relacién entre la omnipresencia divina y la inha-
bitacién constituye el momento culminante del estudio de las dos maneras
de dar cuenta de la inhabitacién. Los anélisis del Padre Guillermo Juarez
muestran que hay, en Santo Tomaés, dos maneras de considerar la relacién
entre la omnipresencia y la inhabitacién de Dios. En la primera, la omnipre-
sencia y la inhabitacién son consideradas como dos modos de presencia de
Dios. Este primer “modelo” desarrolla el legado franciscano y corresponde
a la explicacién “ascendente” de la inhabitacién; es el mas frecuente en el
comentario a las Sentencias y en las obras posteriores de Santo Tomas. En
la segunda manera, que corresponde a la explicacién “descendente” de la
inhabitacién, la omnipresencia y la inhabitacién divinas son comprendidas
como dos modos distintos de la influencia eficiente y ejemplar de las perso-
nas divinas: se trata de la influencia de las personas divinas sobre los dones
de la naturaleza de los que ellas son el principio (omnipresencia), y de la
influencia de las personas divinas sobre los dones de la gracia que nos unen
a Dios como fin (inhabitacién). En estos dos casos se observa una muy clara
distincion entre la omnipresencia y la inhabitacion, estando la inhabitacién
fundada sobre la omnipresencia a la que supone necesariamente.

En la tiltima fase de su investigacién, el Padre Juarez propone una coor-
dinacién de estos dos modelos por medio de principios que se encuentran en
el mismo Santo Tomas. Esta coordinacién reposa principalmente sobre dos
temas. El primer tema es el de la “circulaciéon” de las creaturas que salen de
Dios y retornan a Dios. Santo Tomaés lo ha podido encontrar en los autores
franciscanos, en la Suma halesiana y en San Buenaventura. El segundo tema
es la doble participacion de las creaturas en la bondad divina, en virtud de
una doble “procesion de la bondad divina en las creaturas”: la procesién
de la bondad divina segtn los efectos de naturaleza y la procesién segin
los efectos de gracia que unen a Dios como fin. Santo Tomaés ha podido
encontrar este segundo tema en San Alberto Magno, que habia integrado
aqui la herencia del Pseudo-Dionisio Areopagita. Estos dos temas suminis-
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tran el fundamento dltimo de la explicacién teolégica de la distincién entre
la omnipresencia y la inhabitacién de Dios, es decir, de la relacion de las
creaturas con Dios segtin la naturaleza y segtin la gracia.

Este discernimiento teolégico llega a la formulacién de una explicacién
general de la relacién entre la omnipresencia de Dios y su inhabitacién en
los santos. Esta explicacion final se edifica sobre la relaciéon entre los dones
de naturaleza y los dones de gracia, a partir de la doctrina de las dos pro-
cesiones de la bondad divina y por medio del esquema mas amplio de la
“circulacién” de las creaturas. El esquema de la “circulaciéon” permite, en
efecto, explicar la omnipresencia divina a partir de la operacién de creaciéon
y de conservacion de los seres. Este esquema permite, también, explicar la
inhabitacién divina a partir de la unién a Dios como “objeto” de conoci-
miento y de amor por los dones de la gracia. Por su parte, la doctrina de las
dos procesiones de la bondad divina permite comprender mejor porqué los
dones de la naturaleza estan en el origen de la omnipresencia y porqué los
dones de la gracia estan en el origen de la inhabitacion.

Este estudio de la presencia de Dios conduce asi a desentrafiar una
verdadera “estructura teolégica” que preside la inteligencia de toda la reali-
dad alaluz de Dios Trinidad. Este es el proyecto mismo de la teologia segtin
Santo Tomads, para quien la “sacra doctrina” trata sobre todas las realidades
“sub ratione Dei”. El libro del Padre Juarez nos muestra la amplitud y la
profundidad de este “sub ratione Dei” que es el objeto formal y propio de
la teologia cristiana.

Gilles Emery

Heéctor José DELBOscO, El humanismo platonico del cardenal Bessarion. Pamplona,
EUNSA, 2008, 220 pp.

Nos encontramos en esta obra con un estudio sobre uno de los autores
poco estudiados del humanismo del siglo XV. A decir verdad, a excepcién
de Valla, Maquiavelo, Erasmo, Moro y algunos mas, pocos autores de esta
época han merecido el interés de un libro entero. Ademas, muchos de estos
estudios versan s6lo sobre cuestiones de retdrica, sobre historia eclesiastica o
politica, o sobre aspectos literarios. Esta obra, en cambio, es eminentemente
filosofica, con inevitables aportes historicos para contextuar bien el contenido.

La obra cuenta con una interesantisima “Introduccién” (pp. 15-42)
donde se asientan los presupuestos histéricos del estudio de Delbosco. Alli,
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mas que nada, se relata la discusion habida a principios del siglo XX entre
el famoso Benedetto Croce y Giuseppe Toffanin, entonces un desconocido
profesor de historia literaria en la Universidad de Napoles. Toffanin, a través
de varios articulos y luego, de su Historia del humanismo desde el siglo XIII
hasta nuestros dias (editado por Nova en Buenos Aires en 1953, traduccién
del original de 1933), defendi6 la novedosa teoria de que el humanismo y el
renacimiento no fueron, como desde hacia siglos se entendia, una ruptura
violenta y paganizante con un espiritu contrario al de la edad media, y un
cambio del teocentrismo hacia el antropocentrismo. Toffanin defendi6 que
tal visién no era compatible con los textos producidos en los siglos XV y XVL.
Croce, que siempre se mostro a favor de una visién progresista de la historia,
no concedi6 que su visién de lo moderno fuese reprochada, y contesté con
una fuerte negativa. Con equilibrio, después de varios afios, Delbosco no
s6lo reconstruye la disputa en tales afios sino que también analiza el origen
de tales visiones y opina que la postura de Toffanin cuenta a su favor con
innumerables pruebas; y dice de la vision opuesta «cuanto mas uno indaga
en estos temas, mas manifiesto se hace que esta concepcién <de Croce y de
los que comparten su postura> se basa en preconceptos que provienen mas
de una consideracion ideoldgica que de una perspectiva teorética objetiva.
Se trata de lo que puede denominarse como “esquema de lo moderno”»
(p.- 11). Las pocas palabras dedicadas a esta ya histérica discusién son muy
importantes, porque hoy estos mismos esquemas interpretativos siguen en
pie de manera sorprendente, a pesar de las fuertes diatribas de Toffanin y
de otros; y asi en la visién comtin y en muchos estudiosos el punto de vista
defendido por Croce sigue siendo predominante. Ademés, cifiéndome mas
en la historia reciente, estas consideraciones son relevantes porque es escasa
la bibliografia respecto a la discusiéon de Croce vs. Toffanin.

Después de esta introduccién, que bien podria haber sido un primer
capitulo, comienza el analisis de la obra y el pensamiento del cardenal
Juan Bessarion, que es el ntcleo de la tesis doctoral de Héctor Delbosco.
Antes de meterse de lleno en el tema, un breve contexto histérico aclara
la posicion de Jorge de Trebizonda, Plethén, Teodoro de Gaza y otros
autores, y por qué son relevantes para comprender a Bessarién. Primero
explica el motivo de la defensa de Bessarion de la filosofia platénica: Jorge
de Trebizonda, en su Comparationes philosophorum Aristotelis et Platonis,
aparecida en 1455, acusa a Platén de tres cosas: de ser un necio y un ig-
norante, de haber llevado una mala vida y de sostener un pensamiento
incompatible con el cristianismo. Ademads, considera a Aristételes como
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6ptimo, en mucho superior a Platén y, mas atin, casi cristiano. Bessarién,
gran conocedor de ambos colosos de la filosofia, defiende a Platén y lo
compara critica y objetivamente con Aristoteles. Aunque prefiere a Platon
y no lo oculta, considera una gran injusticia menospreciar a su discipulo,
a quien también dice rendir veneracién. La obra principal estudiada es
In calumniatorem Platonis, cuya primera versién es de cerca de 1459, pero
también hay un pormenorizado analisis de otras obras y otros asuntos
filosoficos. Asi, se trata el tema de la inmortalidad del alma, del acceso
filos6fico a la nocién de creacion o de un tnico dios, del libre albedrio,
de la preexistencia del alma y, finalmente, de la posibilidad de la concor-
dancia entre los sistemas de Platon y Aristoteles, algo también querido
y propiciado por otros humanistas, y entre ellos tal vez el mas conocido
por esto sea Pico della Mirandola.

Por dltimo, se incluye una traduccién del primer capitulo de esta obra:
Contra el calumniador de Platon (pp. 169-213), donde Bessariéon defiende la
sabiduria de Platéon en diversas areas: en el modo de razonar, en su cono-
cimiento de la matematica y de las cosas fisicas, en su doctrina teoldgica,
etc. Alli podemos encontrar este significativo fragmento:

Pues Platon era fil6sofo y en toda ocasién un verdadero maestro
de filosofia. Sea que trate de las cosas divinas y separadas de la
materia, o de las cosas fisicas, sea de moral, o de religion, o de
politica, o de la capacidad de discutir y disertar o de cualquier
otra cosa que trate, él conserva su caracter de filésofo y nunca se
aparta de su mision. Trata cada tema de modo tal, que investiga
y considera atentamente la verdad de cada cosa, su esencia,
su dignidad. Pues ésta es la funcién particular del fil6sofo: la
btisqueda y el hallazgo de la verdad. Esta es la verdadera filo-
sofia. Por amor y dedicacién a ella se ha forjado el nombre de
filésofo. De ella ha sido Platén un afanoso y dvido indagador.
Respeto sus limites como era debido, cuando disertaba acerca
de las cosas divinas y humanas. Lo cual también fue respetado
con mucho cuidado por Aristételes, discipulo de Platén (p. 195).

La traduccion de la version latina —con una mirada siempre vigilante
sobre la primera redaccién que Bessarion hizo en griego, lo que se ve en
varias notas a pie de pagina— es muy cuidada, y s6lo puede reprochérsele
el no abarcar los otros tres capitulos que completan la obra.
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Aunque Delbosco insista en el caracter histdrico y critico del analisis
de Bessarién sobre Aristételes y Platon, el interés del libro es predominan-
temente filosofico. Puede verse, por ejemplo, en la exposicién de la opinién
de Bessarion sobre la compatibilidad de los planteos aristotélico y platénico
acerca de la creacién, ante lo que Bessarién no responde de modo tajante, por
no haber encontrado suficientes elementos escritos que le permitan expedirse.
Ante el problema planteado y sin una respuesta final por parte de Bessarion,
Héctor Delbosco toma la palabra, dejando ya detras a un Bessarién agotado,
y hace un analisis metafisico muy pertinente (pp. 136-139).

La posicién de Bessarién merece ser destacada en lo siguiente: aunque
In calumniatorem Platonis es una defensa de Platén, siempre hace justicia a
Aristoteles, considerandolo un autor ineludible. Esto, no obstante, no le
impide tener contundentes palabras de alabanza hacia Platén, tales como:

Nadie, entonces, basandose en las palabras del adversario, pro-
feridas sin razén alguna, tonta e irreflexivamente, piense que
este sapientisimo varén debe ser condenado; antes bien cada
uno segiin sus dotes, ya sea leyendo atentamente sus libros, ya
sea escuchando las ensefianzas de otros, advierta la magnitud
de su erudicidn, la excelencia de su ingenio, la fuerza de su elo-
cuencia. Asillegara a comprobar facilmente que nuestra defensa
es verdadera y justa, y en cambio las calumnias del adversario
son falsas, inicuas y dignas de un completo rechazo (p. 213).

Por altimo, Bessarion sostiene que Platéon es superior en cuestiones
divinas, y Aristoteles lo es en cuestiones terrenas, pero que en lo esencial
ambos autores sostienen lo mismo. Este punto conciliarista, siglos después,
no ha perdido ninguna vigencia, y es otro motivo por el que esta obra merece
una bienvenida en su primera traduccion.

Ignacio Pérez Constanzé

Josef PIEPER, Introduccion a Santo Tomds de Aquino. Doce lecciones. Madrid,
Rialp, 2005, 182 pp.

Esta obra de Josef Pieper (fildsofo alemén, 1904-1997) ha sido reedi-
tada por Rialp en su coleccion Biblioteca del Cincuentenario, junto a otros
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trabajos del mismo autor como El ocio y la vida intelectual, La fe ante el reto de
la cultura contempordinea, Una teoria de la fiesta y Las virtudes fundamentales, lo
que da testimonio de la creciente valoracién por la obra de este aclamado
maestro y escritor.

En Introduccion a Santo Tomds de Aquino, fruto de lecciones univer-
sitarias adaptadas para la publicacion, es el mismo Pieper quien fiel a su
estilo didfano se encarga de manifestar la indole particular de su trabajo. No
consiste éste principalmente en una biografia del Santo -atin cuando los datos
biograficos ocupen varias lecciones-; ni es un estudio sobre la Edad Media
-sin perjuicio de que el marco histérico resulte imprescindible-. Respecto a
ambos elementos el fildsofo aleman reconoce abiertamente su dependencia
de los trabajos de M.-D. Chenu, E. Gilson, F. Van Steenberghen y otros.

(Qué es entonces lo que se propone Pieper? En sus palabras: resaltar la
fisonomia intelectual que caracteriza a Toméas como el “Doctor Universal de
la Cristiandad”. En efecto, a lo largo de las doce lecciones, con una cadencia
en lento in crescendo, se nos presenta el germen histéricamente providencial
que fructificara en la obra de toda una vida para Santo Tomads: coordinar
lo natural y sabido con lo sobrenatural y creido. O bien, expresado en otras
palabras, establecer la relacion entre Aristételes y la Biblia, entre la Filosofia
y la Teologia.

Precisamente este es el eje y punto al que tiende la obra hasta su dlti-
ma y culminante leccién, donde se pone de manifiesto que el libro que nos
ocupa tiene un lugar particular dentro del conjunto de la obra de Pieper.
Pues, para el autor, Tomas de Aquino no es s6lo su querido maestro, sino
también el testigo privilegiado de la tradicién occidental de pensamiento,
segun la cual, tanto el filé6sofo como el tedlogo buscan dar una respuesta a
la cuestion de como el hombre se conduce con el mundo en su totalidad y
cémo, ante todo, se configura el hombre respecto a su dltimo fundamento.
Empresa en la cual no se puede dejar de lado ninguna informacién sobre el
mundo y el hombre de que pueda disponerse, venga de larazén natural o de
lafe. Y, sin embargo, sostiene Pieper, se tratard siempre de un conocimiento
que tendré un caracter fragmentario, en la medida que la cognoscibilidad
de Dios y de las cosas es inagotable.

Por lo tanto, se puede decir que Introduccion a Santo Tomds de Aquino
presenta un doble interés. Por un lado, traza esta fisonomia intelectual que
caracteriza a Tomas como el “Doctor Universal de la Cristiandad”, es decir,
como aquel maestro cuyo pensamiento es una sintesis (sin ser un sistema
cerrado) que permite asumir todo lo real. Por otro lado, el presente es un
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trabajo fundamental en la consideracién de la obra filoséfica de Pieper;
porque sin duda, se pone aqui de manifiesto buena parte de la base histérica
del concepto de filosofia que el pensador alemén ha elaborado.

Asi, con esta ultima clave, es posible percibir las problematicas y
convicciones que Pieper asume en orden a expresar su profunda concepcién
de la Filosofia, la cual no es otra cosa que aquella actitud vital del hombre
de apertura al todo; ese conocimiento contemplativo encendido por el
amor, en donde se alcanza el sentido de lo real. Todo en lo cual uno puede
ser introducido al vislumbrar su concrecién ejemplar en la vida de Santo
Tomas de Aquino.

Emiliano Vanoli

Francisco O’REILLY, Duda y opinion. La conciencia en Soto y Medina. Cuader-
nos de Pensamiento Espafiol n° 32, Pamplona, Servicio de Publicaciones
Universidad de Navarra, 2006, 102 pp.

La monografia aborda en tres capitulos y con una buena base historio-
gra-fica el arduo problema de la duda y la opinién en el debate en torno de
la conciencia moral, que ocupa gran parte de la reflexién teol6gico-moral
de los siglos XVI y XVII. Como es sabido, la renovacién en la reflexion
escoléstica que se genera en la Universidad de Salamanca durante el Siglo
de Oro espafiol resulta mejor comprendida a la luz de los textos de Tomas
de Aquino, un referente obligado para la Escuela. En efecto, buena parte
de las obras de la Segunda Escoléstica, al tiempo que introducen impor-
tantes matices y novedades, en su gestacién original no pretendieron ser
mas que rigurosas exposiciones, aclaraciones y comentarios a la extensa
obra del Aquinate. Se produce de este modo un progreso en la tradicion de
mutua retroalimentacién pues, al tiempo que el estudio de las obras del
Aquinate genera nuevos contenidos, las cuestiones planteadas por estos
autores obligan a volver a las fuentes y analizar con mayor rigor los textos
de Santo Tomas.

Los lugares centrales para el estudio de la conciencia en Tomés de
Aquino son In II Sententiarum, d. 24, q. 2, a. 4, De veritate, q. 17 y Summa
theologiae, 1, q. 79, a. 13 y II-1I, q. 19 aa. 5 y 6. Entre estos textos, el autor
prioriza De veritate, cuestion 17 por considerar que es el locus donde se
desarrolla con mayor extensién la problematica de la conciencia (vid., p.
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11). Si bien la doctrina del Aquinate respecto de la necesidad de obedecer
siempre la conciencia se mantiene invariable desde su texto de juventud, el
Sententiarum, hasta su obra de madurez, la Summa theologiae; su reflexién de
madurez se enriquece con un andlisis mas riguroso respecto de la ignorancia
en el caso de la conciencia errénea. De alli que un estudio comparativo, que
abordara la prospectiva del conjunto de los textos tomistas comprometidos
en la tematica, podria haber enriquecido la investigacion; si bien es verdad
que hubiera ido en detrimento del caracter compacto y preciso que posee
la versién actual.

De este modo, en el primer capitulo ofrece una presentaciéon esque-
matica de la conciencia moral en la obra de Tomas de Aquino. Se analiza el
problema de la determinacién de la naturaleza y del sujeto de la conciencia.
También se aborda el estudio de la obligatoriedad del juicio de conciencia y
de la conciencia errénea. Finalmente se ofrece una divisién de la conciencia
en funcién del asentimiento del sujeto y se expone la posicién tomista frente
al caso de la conciencia dudosa.

En el capitulo segundo se aborda el problema de la conciencia moral
en uno de los fundadores —junto con Francisco de Vitoria— de la Escuela
de Salamanca, Domingo de Soto. La figura del tedlogo salmantino es par-
ticularmente relevante pues su reflexion se ubica en el vértice del cambio
epocal que impulsa el descubrimiento del Nuevo Mundo y el transito al
mundo moderno. Otro dato importante que no se debe perder de vista es
el fuerte compromiso practico de sus reflexiones, a menudo inspiradas en
las consultas o inquietudes planteadas por importantes personalidades
del gobierno civil y eclesidstico. De este modo, en la reflexién moral de los
tedlogos espafioles el andlisis de situaciones concretas y casos particulares
adquiriré especial relevancia (vid., pp. 31-33). Para el estudio de la posicién
de Domingo de Soto respecto de la conciencia moral, la obra analiza el ma-
nuscrito De dubio et opinione. Cabe mencionar que la investigacion incluye
este texto, de dificil acceso, tanto en su version original latina (tomada de
J. Ternus, Zur Vorgeschichte der Moral-systeme Von Vitoria bis Medina, Vors-
chungen zur Christlichen Litertur-und Dogmengeschichte, n° 16, Paderborn,
1930) como en su traduccién al idioma espariol.

La exposicion de Domingo de Soto se concentra principalmente en el
estudio de la duda, la perplejidad, la opinién y el escrapulo mostrando las
semejanzas con las lineas centrales de Tomas de Aquino, asi como los aportes
originales del tedlogo segoviense. En este contexto, se presenta el marco tedrico
desde el cual se podrian resolver los problemas de duda de conciencia ala luz
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de la doctrina de Soto, tomando como ejes de los principios de discernimiento
de la accion la racionalidad y la seguridad (vid., pp. 42-47).

Por su parte, el capitulo tercero aborda la cuestiéon en Bartolomé de
Medina, te6logo que integra la tercera generacién de la Escuela de Salamanca,
junto con Domingo Béfiez, entre otros. En este caso, el texto central de estudio
para el tema de la conciencia moral lo constituye el comentario a la cuestién
diecinueve, articulos quinto y sexto de la Primae Secundae. Lo interesante
del comentario de Medina a la obra del Aquinate es que retine también las
ensefianzas de los varios maestros de la Escuela de Salamanca (Vitoria, Soto,
Cano, Sotoymayor, Pefia, Mancio, entre otros). De este modo, un estudio
comparativo, y en prospectiva, permite ponderar las diferencias y variaciones
en la interpretacion de la Segunda escolastica, en lo que atafie al texto del
Aquinate de referencia. En este marco, la investigacion se concentra sobre el
estudio de las similitudes y diferencias entre la ensefianza de Santo Tomaés,
los comentarios de la Escuela de Salamanca y la particular interpretacién de
Medina. Para ello, se aborda la definicién y propiedades de la conciencia, el
estudio de la conciencia dudosa, de la opinién y del escrapulo.

La conclusion, breve y concisa, posee una alta dosis de claridad en la
evaluacion final de las similitudes y diferencias entre los tedlogos de la Escuela
de Salamanca estudiados, y la doctrina tomista. En este sentido, se indica que
ambos tedlogos coinciden en la definicién de conciencia propuesta por Santo
Tomas. Sin embargo, en opinién del autor, ambos autores soslayan la relevante
distincién que ofrece el Aquinate entre la duda antecedente, concomitante y
consecuente, y que en opinién de O'Reilly serfa la clave de interpretacién de
las preguntas que orientan la exposicién de los articulos quinto y sexto de la
cuestion diecinueve de la Prima Secundae. En este punto, se constataria cierta
laguna en las exposiciones de los maestros salmantinos que, de algtin modo,
habria influido en el desarrollo posterior del estudio de la duda y, en concreto,
de la regla magistral —nombre con el que Medina denomina al criterio de segu-
ridad y racionalidad que propone Soto para resolver las dudas de conciencia—.
Por otra parte, ambos autores también coinciden en distinguir entre una duda
especulativa y otra practica. Personalmente, considero esta distincién un tanto
problemitica por cuanto podria conducir a la articulacién de un marco tedrico en
el que se termine soslayando las consecuencias précticas de, al menos, algunas
dudas especulativas. En lo que atafie al estudio de la opinién probable, Medina
parece distanciarse de la regla magistral y llega a admitir que en aquellas cuestio-
nes en que las opciones no son peligrosas, se puede obrar incluso contra la propia
opinién o conciencia, sin que ello suponga una mala accion (vid., pp. 94-95).
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Finalmente, cabe mencionar que la investigacién incluye una acotada
bibliografia especifica con interesantes titulos para la consulta especializada
del problema de la conciencia moral en el siglo XVIy XVIL

Mario Silar

Hanna AReNDT, Responsabilidad y Juicio. Notas e introduccién de Jerome
Kohn. Traduccién de Miguel Candel. Barcelona, Paidés, 2007, 273 pp.

En el afio 2003 la Editorial Shocken Books publicé en lengua inglesa,
bajo el titulo Responsability and judgment, una serie de importantes textos de
Hannah Arendt, cuya compilacién y edicién estuvieron a cargo de Jerome
Kohn. Ultimo ayudante de Arendt en la New School of Social Research y
gran colaborador en la ordenacion del legado de Arendt para su posterior
deposito en la Biblioteca del Congreso de Washington, Kohn nos presenta
esta edicién como parte de un proyecto general de publicar los escritos
inéditos y dispersos de Arendt. Pues bien, el volumen que tenemos ante
nosotros es la traduccién al espafiol de Responsability and judgment que el
pasado 2007 publicé la Editorial Paidés.

Ellibro esta organizado en dos grandes partes, ambas compuestas de
cuatro trabajos. La primera, titulada Responsabilidad incluye: “Responsabili-
dad personal bajo una dictadura” (1964), “ Algunas cuestiones de Filosofia
moral” (1965-1966), “Responsabilidad colectiva” (1968) y “El pensar y
las reflexiones morales” (1971). La segunda, titulada Juicio contiene: “Re-
flexiones sobre Little Rock” (1959), “El Vicario: jsilencio culpable?” (1964),
“ Auschwitz a juicio” (1966) y “A casa dormir” (1975).

Salvo “Reflexiones sobre Little Rock”, todos los trabajos compilados
son posteriores a la publicacién de Eichmann en Jerusalén y a las tormentosas
controversias por él desatadas. En consecuencia, los trabajos parten: 1) de la
impactante experiencia del mal banal, esto es, de la irrupcién del mal como
resultado de una sistemética asociacion entre la mas absoluta irreflexién y la
capacidad para el mal en los seres humanos y 2) de los gravisimos problemas
morales, juridicos y politicos que ambas experiencias, la banalidad del mal
y los argumentos esgrimidos en las controversias, planteaban.

Pertenecen pues a un momento del itinerario Arendtiano en el que
esta prominente tedrica de la politica, impulsada por la necesidad de com-
prender los acontecimientos de su tiempo, se vuelve, cada vez mas, hacia
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la filosofia como ambito del pensar y hacia las actividades del espiritu como
“lo que hay que pensar”: si el “no pensar” puede, al parecer, convertirse en
un factor politico de primer orden, dado que deja a los hombres incondicio-
nados frente al mal, urge una indagacién imprescindible sobre el pensar,
el juzgar y el querer (actividades que hacen a la vida del espiritu) y sus
relaciones con la accién (materia prima de la politica).

En los textos de la primera parte vemos a Arendt inmersa en la tarea de
rehabilitar la moral y, con ello, la intransferible responsabilidad personal del
actor. En palabras de Kohn, se trata, en dltima instancia, de «la lucha de Arendt
por comprender el significado de la incapacidad de Eichmann para pensar».

Los textos de la segunda parte son ensayos de juicio realizados por
Arendt referidos a hechos y problemas muy concretos de su tiempo: el
problema de la segregacion racial en los Estados Unidos, los juicios de
postguerra, la controversia suscitada por la publicacion de E! Vicario de Rolf
Hochhutbh, la politica de Estados Unidos en el sudeste asiatico y el papel de
la ciudadania americana.

Cabe mencionar finalmente, la inclusién, a modo de prélogo, del dis-
curso pronunciado por Arendt en Copenhague en 1975, al recibir el premio
Sonning del gobierno danés por su contribucién a la civilizacién europea.

En lo que sigue, presentamos una resefia mas detallada de los tres
trabajos que, a nuestro juicio, resultan fundamentales para todo aquel que
quiera comprender la significacién ético politica que cabe al pensar y al
juzgar en la concepcién arendtiana

“Responsabilidad moral bajo una dictadura”'(1964): este trabajo parte
de la exaltada controversia desatada en torno a su Eichmann en Jerusalén y
asume las cuestiones morales que en ella se suscitaron, cuestiones referi-
das a nuestra capacidad y derecho para juzgar lo que ha ocurrido. Arendt
se centra en la objecién que advierte como un verdadero peligro desde el
punto de vista moral:

en cierto modo esto es lo més sorprendente, puesto que a fin
de cuentas nos halldbamos ante un proceso judicial [el juicio
contra Eichmann] cuyo resultado era, invariablemente, el

! Segtin informa el editor, este texto s6lo se conocia por «una versién mucho mas
breve radiada en Inglaterra y en Estados Unidos y publicada en 1964 en The Listener».
La presente es, pues, la primera publicacién del texto completo.
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pronunciamiento de un juicio, se me decia que juzgar es malo en
si mismo: nadie que no haya estado alli puede juzgar.

Ciertamente, una vez publicado su reporte, crispadas acusaciones de
arrogancia se lanzaron contra Arendt porque juzgaba por si misma sin atenerse
a lo que su entorno ya habia prejuzgado, y porque se atrevia a juzgar aconte-
cimientos del pasado en los que nunca estuvo presente. A juicio de Arendt,
esta acusacion tan asombrosamente generalizada, se debe a que «existe en
nuestra sociedad un extendido temor a juzgar» (p. 51) que ha conducido a
la renuncia, igualmente generalizada, a nuestra capacidad de juicio, como si
con ello pudiéramos exonerarnos de toda responsabilidad personal. Se trata
de un grave problema pues tanto las cuestiones legales como las morales, no
obstante sus diferencias, presuponen la capacidad de juzgar.

Asi pues, este texto contiene una denuncia y una defensa. Por un lado,
Arendt denuncia este miedo generalizado, busca sus razones, devela sus
presupuestos, el mas grave de los cuales es la pretension de que en realidad
no somos agentes libres sino s6lo piezas del engranaje de un gran sistema;
objeta, en consecuencia, la tesis de una culpa colectiva, asi como los intentos
de ampararse en la razén de acciones realizadas en <cumplimiento de érdenes
superiores>. Por otro lado, Arendt lleva a cabo una rigurosa defensa y pos-
tulacién de la capacidad humana de juzgar reflexivamente, entendida como

una facultad humana que nos permite juzgar racionalmente sin
dejarnos llevar por la emocion ni por el interés propio y que
al mismo tiempo funciona espontaneamente, a saber, que no
estd atada por normas o reglas enla que los casos particulares
quedan simplemente englobados, sino que, por el contrario,
produce sus propios principios en virtud de la actividad misma
de juzgar (p. 57).

Por ella, ante un particular, discernimos si es bello o feo, bueno o
malo, justo o injusto. En términos kantianos se trata del juicio reflexivo a
diferencia del juicio determinante. La condicion sine qua non de este tipo
de juicio es «la disposicién a convivir explicitamente con uno mismo [...],

2 Responsabilidad moral bajo una dictadura, p. 50. Las cursivas son nuestras.
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entablar ese didlogo silencioso entre yo y yo mismo que, desde Sécrates y
Platén solemos llamar pensamiento» (p. 71).

“ Algunas cuestiones de filosofia moral” (1965-1966): todos los topicos
tratados en “Responsabilidad moral bajo una dictadura” vuelven a pre-
sentarse aqui, pero elaborados esta vez mucho més analiticamente y en la
forma apropiada para ser expuestos en sucesivas sesiones a sus alumnos®.
Con mucha razén nos dice el editor que «en este texto, el lector tiene la
oportunidad de escuchar a Arendt en su papel de profesora y, tal vez, de
imaginarla ejerciéndolo» (p. 12).

Se parte del derrumbe moral constatado en el siglo XX: «Nosotros —al
menos los mas viejos de nosotros — hemos asistido al derrumbe completo de
todas las pautas morales establecidas en la vida ptblica y privada durante
las décadas de 1930 y 1940» (p. 77-78). Desde entonces, de la moral no quedé
sino lo expresado en la palabra mores, esto es, un conjunto de costumbres,
maneras, convenciones, tan sustituibles por otros como los habitos de
comportamiento en la mesa. Asi, el acceso de Hitler al poder, supuso la
sustituciéon de la moral existente por un nuevo orden moral, ciertamente
criminal, demostrando que «nadie tenia por qué ser un nazi convencido para
adaptarse y olvidar, de la noche a la mafiana, por asi decir, no su posicion
social, sino las convicciones morales que una vez la acompanaron»(p.78-79).
Luego, derrotado Hitler, se sustituy6 la moral del régimen por «un stibito
retorno a la normalidad» (p. 79).

Segun Arendt, el horror indecible e impensable experimentado ante
lo acontecido, sumado al estallido de todas las categorias juridicas y morales
tradicionales, mantuvo adormecidas las cuestiones morales fundamentales. Fi-
nalmente, dos décadas después, tales cuestiones despertaron por impulso de los
juicios de la postguerra contra los llamados criminales de guerra. Arendt ve que
estos juicios, a diferencia de los juicios contra los criminales comunes, obligaron
a todo el mundo a ver las cosas desde un punto de vista estrictamente moral, y
esto enrazén de: 1) el caracter enteramente nuevo, sin precedentes, del criminal

® Este trabajo se compone de los materiales preparados por Arendt en funcién
de dos cursos: el primero dado en 1965, en la New School for Social Research,
titulado “Algunas cuestiones de filosofia moral” y, el segundo, dado en 1966 en la
Universidad de Chicago bajo el titulo de “Basic moral propositions”. El cuerpo del
presente texto esta constituido por las lecciones preparadas para el primer curso
mientras que, las principales variaciones elaboradas con ocasion del segundo, fueron
incorporadas como notas al final del texto.
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y del crimen que habian de juzgar, y 2) la estructura misma del proceso judicial
pues la secuencia de acusacion-defensa-juicio descansa en el supuesto de la res-
ponsabilidad y la culpa personal asi como en la creencia en el funcionamiento
de la conciencia humana. E insiste: las cuestiones morales y legales tienen que
ver con acciones de personas concretas, no con sistemas ni organizaciones, y, por
tanto, frustran las formas de desplazamiento de la responsabilidad personal.

Ademas, los juicios de postguerra se ocupaban de personas que no
eran delincuentes comunes sino personas comunes y corrientes. Arendt
insiste en que la cuestién moral no se plante6 a partir de la conducta de los
nazis, sino a partir de la conducta de quienes actuaron sin convencimiento
y sin resistencia alguna al nuevo orden imperante.

A esta consideraciéon afiade Arendt el escandalo y las airadas con-
troversias generadas por la publicacion de su Eichmann en Jerusalén 'y de El
Vicario de Hochhuth* pues ellas develaron: a) la existencia de una increible
confusién moral generalizada y 2) una cierta tendencia a ponerse en el lu-
gar del reo y desestimar como ilegitimo el lugar del juez, cuando de casos
particulares se trataba.

A laluz de estos acontecimientos, Arendt analiza los supuestos de la
concepcion tradicional de lo moral (la existencia y autonomia de la concien-
cia humana, la pretendida autoevidencia de las proposiciones morales con su
consecuente obligatoriedad, la amenaza del castigo que sigue a la falta, etc.).
Dada la problematicidad de estos supuestos, indaga en sus articulaciones,
devela incongruencias, analiza sus fundamentos; intenta, en definitiva, una
rehabilitacion de la moral pues sostiene: «el dnico nuevo principio moral
proclamado en la época moderna resulta ser, no la afirmacién de <nuevos
valores>, sino la negacion de la moral como tal» (p. 77), y esto a través de
la entronizacién de la vida como el sumo bien.

Para ello, se remonta a los preceptos morales mas antiguos (por ejemplo,
el “condcete a ti mismo”) y descubre que ellos reposan en la experiencia ente-
ramente subjetiva del yo pensante, segtin la descripcién socratico-platénica de
la actividad del pensar. Partiendo de Sécrates, pasando por Cicerény llegando
al cristiano Eckhart encuentra que «todos los criterios objetivos —verdad,
premios y castigos en el mas all4, etc. — ceden ante el criterio <subjetivo> del
tipo de persona que deseo ser y con el que deseo convivir» (p.123). Asi, la

*En El Vicario, Hochhut denuncia y acusa el silencio del Papa Pio XII ante los crimenes
del régimen nazi, a pesar de la informacion que tenia al respecto.
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conducta moral parece depender primariamente del trato del hombre consi-
go mismo, esto es, de la actividad del pensar. Al mismo tiempo, Arendt da
cuenta de la tensién existente entre la actividad del pensar y la de actuar tal
como se evidencia en el caracter enteramente negativo de la moral socratica:
nos condiciona frente al mal, me ayuda a evitar hacer el mal, pero calla frente
a lo que se debe hacer. Atin asi, reconoce y exalta la relevancia politica de la
moral socrética en los momentos de emergencia histérica.

“El pensar y las reflexiones morales” °(1971): en este caso, se parte no
de la controversia en torno al libro Eichmann en Jerusalén, sino del impacto y
de las perplejidades morales que produjo el caso del propio Eichmann. En él
se habia hecho evidente una capacidad humana para el mal, no contemplada
por nuestra tradiciéon de pensamiento moral. Ahora la realizacién del mal se
presentaba insistentemente asociada con una sistematica y sostenida irre-
flexién. Eichmann hacia el mal irreflexivamente, en cumplimiento de 6rdenes
recibidas que no cuestionaba, s6lo obedecia. El resultado fue, considerando
los objetivos propuestos, objetivamente exitoso. Y de la misma manera
que no podian atribuirsele sentimiento o emociones viles como motor de
sus actos, tampoco se registraban en él sentimientos de vergiienza, culpa
o arrepentimiento, lo cual supone cierta reflexién sobre los propios actos.

Para designar esta forma de maldad que, resueltamente irreflexiva,
conservaba, atin asi, su caracter criminal e inmoral, Arendt us6 entonces
(1963) el concepto de “banalidad del mal”. Ahora (1971), en el presente tra-
bajo, plantea la quaestio iuris: Arendt en posesién del concepto “banalidad
del mal” se pregunta «;con qué derecho lo poseia y lo utilizaba?» (p. 162).

Toda la tarea de justificacién y fundamentacion resulta ser una im-
portantisima indagacion sobre la actividad del pensar entendida como el
dialogo silencioso del yo consigo mismo, su significaciéon moral asi como
su implicita significacion politica.

La tesis central de Arendt sostiene que el principio fundante del
pensamiento ético politico occidental, tal como Sécrates y Demécrito lo
enunciaron —<cometer injusticia es peor que recibirla>—, se origina y

> Este trabajo publicado en 1971, en Social Research, n° 38, conforma, al mismo tiempo,
los puntos 17 y 18 del capitulo IIl de la primera parte de la Vida del Espiritu, dedicada
al pensamiento. Constituye también un capitulo de De la historia a la accion. Buenos
Aires, Paidés, 2005. La traduccién realizada entonces por Fina Birulés es la usada
en el presente volumen. Este es, pues, el Gnico ensayo cuya traduccién no estd a
cargo de Miguel Candel.
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sostiene directamente en la actividad del pensar, esto es, «el habito de exa-
minar y de reflexionar acerca de todo lo que acontezca o llame la atencién,
independientemente de su contenido especifico o de sus resultados» (p.162).
En tal sentido, Arendt sigue la distincion kantiana entre razén (Vernunft),
facultad de pensamiento especulativo, e intelecto (Verstand), capacidad de
conocer que surge de la experiencia sensible. Mientras la actividad propia
del intelecto es la cognicién, y su término es la verdad, la actividad de la
razon es el pensamiento que esta siempre movido por su deseo de compren-
der (como distinto del conocer) significados. Curiosa actividad que requiere
retiro del &mbito de las apariencias (discurre en la invisibilidad), retiro de
la participacion en la accién (precisa quietud) y retiro de la compaiiia de
nuestros semejantes para actualizar en solitud, la dialégica compaiiia de si
mismo. Y no se trata de un privilegio de unos pocos, sino de una actividad
a la qué esta llamado y de la que es capaz todo ser humano:

Sila capacidad de distinguir lo bueno de lo malo debe tener algo
que ver con la capacidad de pensar, entonces, debemos poder
<exigir> su ejercicio a cualquier persona que esté en su sano
juicio, con independencia del grado de erudicién o de ignorancia,
de inteligencia o estupidez que pudiera tener (p. 165).

Asi, la indagacion aborda la relacién entre el pensamiento reflexivo,
el juicio (la mas politica de las actividades mentales) y la accién; llama la
atencion sobre los peligros politicos de la actividad de pensar y de la de-
cisién de no pensar; todo ello, a partir de una interpretacion tan brillante
como original de la figura de Sécrates.

Hasta aqui nuestra breve resefia sobre los tres trabajos mas fundamen-
tales y fundamentantes desde el punto de vista tedrico de los que contiene
Responsabilidad y juicio. Considerados en conjunto, los trabajos reunidos en
este volumen, ponen de manifiesto el rasgo socratico del pensar arendtiano;
un rasgo que, inevitablemente, convierte su obra en un lugar que maés de
uno experimenta como incomodo. En efecto, Arendt parece trabajar, es decir,
pensar, siguiendo el modelo socrético: expone, examina, comparte, contagia
aotros las perplejidades en las que se debate su propio pensamiento. No nos
dice qué se debe pensar, no nos entrega soluciones o respuestas definitivas
que pudieran exonerarnos de la tarea de pensar por nosotros mismos, por
el contrario, nos entrega experimentos, ensayos de pensamiento que son en
su intensa vitalidad, fortisimos incentivos para aventurarnos en la propia

237



Recensiones

experiencia del pensar. Por eso Hans Jonas, 25 afios después de la muerte de
Hannah Arendt, decia del pensar arendtiano: «fue de extrema importancia
no sélo por sus contenidos, sino porque su manera de pensarlos nos obligé
a seguir pensandolos con toda intensidad»®.

En tal sentido, parece muy atinado el gesto de Kohn quien inicia
el libro dedicandolo a los que Hannah Arendt llamaba “los recién llega-
dos”:

jovenes reflexivos de diferentes paises [que] han empezado a
darse cuenta de que tener por hogar este mundo exige volver a
pensar el pasado y recuperar sus tesoros y sus desastres como
sus tesoros y sus desastres. [...] no encontraran en ningdn
otro sitio una confirmacién mas definitiva de la dificultad y
la urgencia de lo que se abre ante ellos que en estos escritos
de responsabilidad y juicio (p. 9).

Coincidimos con él. Esta publicacién es una muy buena oportunidad
para conocer y frecuentar la experiencia arendtiana del pensar: rigurosa,
independiente, insobornable, sostenida en una auténtica y personalisima
necesidad humana de comprender. Y la necesidad de comprender que
mueve al pensar no tiene fin y nunca produce resultados definitivos.

Maria Fatima Lobo

Fina BiruLts, Hannah Arendt. Una herencia sin testamento. Barcelona, Editorial
Herder, 2007. 256 ppp.

En el afio 2006 se cumpli6 el primer centenario del natalicio de Han-
nah Arendt. El aniversario dio lugar a una serie de publicaciones: articulos,
libros, nuevas traducciones y nuevas ediciones de sus obras, y estudiosos de
diversas comunidades académicas se reunieron para comunicarse y debatir
los resultados de sus investigaciones. ;Qué significa este manifiesto interés
en la obra de Arendt? ;Qué es lo que esta pensadora tan discutida y objetada
por los académicos de ayer tiene para ofrecer a los estudiosos de hoy?

¢ H. JoNas: “Actuar, conocer, pensar. La obra filoséfica de Hannah Arendt”, en F.
BIrRULES (comp.) Hannah Arendt. El orgullo de pensar. Barcelona, Gedisa, 2000, p. 24.
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La pensadora espafiola Fina Birulés nos lo dice: «Arendt se esta con-
virtiendo en punto de referencia» (p. 18). Birulés es una gran conocedora de
la obra arendtiana en su conjunto. Ella la ha estudiado y ha promovido su
divulgacién y estudio en el mundo de habla hispana, de diversas formas:
como traductora o acompanando las traducciones hechas por sus colegas con
notas introductorias o estudios preliminares, publicando sus propios trabajos
o compilando y editando obras colectivas’.

En esta oportunidad, Birulés nos presenta Una herencia sin testamento.
Hannah Arendt, nuevo libro de su autoria que resulta muy ttil para entender
por qué Arendt hoy puede constituirse en un punto de referencia, y no sélo
para los estudiosos de los asuntos politicos, sino para todos los que anhelan
comprender este mundo tan complejo y problematico que hemos heredado
y hemos de compartir, la mayoria de las veces sin saber como.

El libro nos presenta una lectura integradora de los principales hitos
del corpus arendtiano y es, en ese sentido, una interpretacién de la empre-
sa arendtiana en su conjunto. Tal interpretacién presta especial atencion
a los motivos y propésitos que mueven el pensar de Hannah Arendt, tal
como se refleja en la correspondencia existente entre sus preguntas e ideas
fundamentales con su método y estilo tan independiente e inclasificable.

En consecuencia, Birulés procede a ofrecernos: «muestras de los
“experimentos” de pensamientos arendtianos, destacando aquellos que
tienen que ver con la tentativa de pensar la politica, la accion, el sentido y
la memoria». Con ello busca «que Arendt aflore como una pensadora que
no s6lo puede intervenir con voz propia en los debates contemporéneos,
sino incluso cuestionar los términos en los que éstos se plantean» (p. 24).

El libro estd organizado en cinco capitulos, precedidos por una
introduccion y seguidos por un epilogo y un detalle bibliografico de gran
utilidad referido a las fuentes y a la literatura secundaria.

En el primer capitulo aparece una de las tesis mds interesantes con
la que Birulés da cuenta de la unidad de la empresa arendtiana. Dicha
tesis sostiene que «<El impacto de la realidad> le impuso un programa de
reflexién que pervive de forma mas o menos evidente en todos sus libros
y articulos. Se trata de un programa estrechamente ligado a su pasién por
comprender, a su voluntad de hacerse cargo de su tiempo» (p. 53). En tal

"Por ejemplo, Hannah Arendt. El orgullo de pensar (2000), publicado al cumplirse los
25 afios de su fallecimiento.
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sentido, de Los origenes del totalitarismo (1951), obra en la que Arendt intenta
comprender la naturaleza de los gobiernos totalitarios, «aflora algo parecido
a un guion de reflexién para los <tiempos de oscuridad>» (p. 53).

Segun Birulés, «Las categorias y problemas centrales del pensamien-
to arendtiano deben mucho al guién semioculto que se fue perfilando a lo
largo de su esfuerzo por dar cuenta del fenémeno totalitario. Muchos de sus
temas mas caracteristicos pueden leerse como si fueran imagenes invertidas
de los conceptos de que se doté en los origenes del totalitarismo» (p. 54). Por
ejemplo: 1. la afirmacion de Arendt segtin la cual «la libertad politica tiene
que ver con el espacio <entre> los hombres se contrapone al hecho de que
los internos en los campos estan comprimidos unos contra otros» (p. 54); 2.
«la accién pensada en términos de imprevisibilidad y novedad absoluta es la
imagen especular de la extincion total de la libertad y de la voluntad humanas
en una conducta convertida en serial» (p. 54); 3. «su continua preocupacién
por la durabilidad y la estabilidad constituye una respuesta al caracter de
movimiento incesante que tuvieron las ideologias y los gobiernos totalita-
rios» (p. 54); 4. «la relevancia politica que Arendt concede a la libertad, a la
singularidad y a la pluralidad puede ser considerada la imagen inversa del
terror y de la monstruosa igualdad sin fraternidad ni humanidad propia de
los campos» (p. 54.55); 5. «la antitesis de <los pozos de olvido> es su politica
de la memoria, [...] como énfasis en el papel de la palabra y del relato como
vias para otorgar sentido a lo que hacemos y padecemos» (p. 55).

Ademas, en este primer capitulo Birulés pone especial atencién en mostrar
la mutua correspondencia entre motivos, prop6sitos, método y resultados del
pensar arendtiano. Es la realidad la que pone en vilo al pensamiento; se trata de
comprender cuanto ha ocurrido. El propésito es lograr la reconciliaciéon con la
realidad que sélo la comprensién procura. En consecuencia, el méto-do que desa-
rrolla resulta tan sui generis como la situacion lo requiere: hay que comprender
hechos inauditos, sin precedentes; hemos de enfrentarnos a los acontecimientos
y hemos de indagar en su sentido, desprovistos de instrumen-tal conceptual y
de reglas metodoldgicas previamente adquiridas: el hilo de la tradicién se ha
roto. Se trata de un <pensar sin barandillas>, que debe procurarse categorias
y reglas que no diluyan lo nuevo en lo viejo, lo desconocido en lo ya conocido,
sino que permitan capturar lo esencial y novedoso del acontecimiento. Resulta
asf un método basado en rigurosas distinciones conceptuales, en un disciplinado
despliegue de definiciones y en un constante enlace con los hechos que hay
que pensar. Y como de comprender se trata, el pensamiento resultante es una
aproximacion doxica y fragmentaria a la realidad.
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El segundo capitulo, titulado “La dignidad de la politica”, se cons-
truye tomando como eje el conflicto entre los hombres de acciéon y los de
pensamiento, entre la polis y el filésofo. Birulés muestra aqui: 1) como Arendt
denuncia y revela la endémica incomprension filoséfica hacia el ambito de
las apariencias y de las opiniones donde discurren los asuntos humanos y 2)
como lleva a cabo el rescate del valor y de la dignidad del &mbito politico, de
la accién (praxis) y del lenguaje (lexis) humano, no obstante la contingencia
y fragilidad que los constituye.

Por su parte, en el tercer capitulo, “;Un crecimiento no natural de
lo natural?”, Birulés aborda la interpretacion arendtiana de la modernidad
con su critica a la alienacién del mundo, al auge y preeminencia de lo social
sobre lo politico y de la conducta sobre la accién, operados en este periodo.

El capitulo cuarto, “La desoladora contingencia y el suelo del pre-
sente”, versa sobre la contingencia de los asuntos humanos y la necesidad
de que sea asumida como tal. Birulés aborda el rechazo de Arendt a todo
intento de conjurar la contingencia mediante la “necesidad”, provenga ésta
de la Historia o de la Naturaleza, pues s6lo trae perversién y destruccién
de la dignidad de la accién humana. Se trata de mostrar que para Arendtla
contingencia tiene también, no obstante su caracter fragil e incontrolable, un
caracter positivo: el caracter de initium; la libertad, aunque no la soberania.
Como bien sefala Birulés, ello explica la necesidad de Arendt:

de analizar la caracteristica propension del pensamiento espe-
culativo a la abstraccién, a crearse un reino propio separado
de la realidad, una necesidad que va ligada a la pretension de
gobernar, de dominar la contingencia a partir de las ideas. Pero
ellano entendia la contingencia como una deficiencia, sino como
una forma positiva de ser, la forma de ser de la politica (p. 22).

Hannah Arendt fue una pensadora que pensé a cabalidad la con-
tingencia constitutiva de los asuntos humanos, buscé6 comprenderla sin
intentar controlarla o eliminarla y por ello, sostiene Birulés, «Arendt traté
de encontrar un pensar que no anule lo contingente, que no sea indiferente
a la realidad ni a la experiencia» (p. 56).

Finalmente, en el capitulo quinto, “Pensar y juzgar, entre la soledad
y la compaiifa”, Birulés aborda la concepcién arendtiana del pensar y del
juzgar, dos actividades que hacen a la vida del espiritu y que, desde su
encuentro con la banalidad del mal de Eichmann, se le presentan, cada vez
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mas, como entrafiando una significacion moral y politica; una significacién
olvidada o extraviada.

Asi pues, llevada por la necesidad de comprender el significado del
mal banal, Arendt, antes centrada en el estudio de la vita activa, se vuelve
ahora a la vida del espiritu movida por «la urgencia de reconsiderar la
tension entre el pensar y la accién» (p. 198). Birulés pone cuidado en mos-
trar que la peculiaridad de este abordaje se origina en aquellas sospechas
albergadas por Arendt desde el juicio en Jerusalén. Ellas son: 1. «Nuestra
facultad de juzgar, de distinguir lo bueno de lo malo, lo que esté bien de
lo que estd mal, ;depende de nuestra capacidad de pensar?» (Eichmann en
Jerusalén, Postcriptum); 2. «La actividad de pensar, el habito de examinar
y reflexionar acerca de todo lo que acontezca o llame la atencién, inde-
pendientemente de su contenido especifico o de sus resultados ;puede ser
una actividad de tal naturaleza que se encuentre entre las condiciones que
ayudan a los hombres a evitar el mal o, incluso, los condicionan frente a
é1?» (La vida del espiritu, Introduccion).

Lo primero exigia una indagacién sobre la naturaleza del juicio hu-
mano, mas especificamente del juicio reflexivo o reflexionante en sentido
kantiano, y sus relaciones con el pensar y el actuar. Lo segundo requeria
una indagacioén sobre la naturaleza de la actividad del pensar (actividad
especulativa de la razén como distinta del entendimiento) y su relacién con
el problema del mal. En ambos casos se consideran estas actividades como
capacidades dadas a todos los seres humanos y no sé6lo a los pensadores
de profesion. Se trata de la capacidad de pensamiento y juicio reflexivo
presente en los hombres, independientemente de su inteligencia, educacién
o erudicion, y se trata del modo como se ejercen estas capacidades. En La
vida del espiritu, su dltimo libro, asume estas exigencias.

Se entiende pues que el dltimo sefalamiento de Birulés se dirija al
amor mundi que anima los ejercicios de pensamiento de Hannah Arendt:

Como hemos visto a lo largo de estas paginas, la responsabilidad
politica o amor mundi late tras el pensamiento de Arendt, tras
su esfuerzo por repensar la dignidad de la politica, el espacio
del inter-esse-homines (p. 239).

Incluso cuando se sumerge en la vida del espiritu, dltimo intento de
comprender la problematica relacion entre la vida de la mente y las exigen-

cias de la vida ciudadana.
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En sintesis, estamos ante un libro de mucha utilidad pues nos ofrece
una visién de conjunto de la empresa arendtiana, a la vez que nos entrega
importantes claves de acceso y puntos de referencia para recorrer, pensan-
dolo, el pensamiento de Hannah Arendt.

Maria Fatima Lobo

Gustavo Daniel BELAUSTEGUI, Representaciones Interpersonales. Imdgenes y hue-
llas del Self. Buenos Aires, Editorial de la Universidad Catélica Argentina,
2007, 380 pp.

Heidegger sostenia que: «en ninguna época se ha sabido tanto y tan
diverso con respecto al hombre como en la nuestra [...] y, sin embargo, en
ningun tiempo se ha sabido menos acerca de lo que el hombre es». La obra
de Belaustegui se instala con audacia y con rigor en el centro de esa erudita
indigencia antropoldgica contemporanea pues, por una parte comprende que
su planteo no puede abordarse exclusivamente como una mera cuestion psi-
colégica especifica pero, por la otra, es consciente de la necesidad del concurso
de saberes particulares, que permiten dar cuenta de las diversas modulaciones
delaidentidad humana. Por ello, Beldustegui se ve obligado a fundar su teoria
psicoldgica de la personalidad en una concepcion filosofica pero, a la vez, a
realizar un audaz intento de articulacién epistemoldgica para dar cabida a
un sinntimero de aportes provenientes de las ciencias naturales y humanas.
Pues, si el “unitrialismo interaccionista” no pretende constituirse como un
sistema cerrado que de cuenta, para utilizar la expresién de Scheler, de todos
los monopolios humanos, se plantea no obstante como una aproximacién
holistica o, si se quiere, “compleja” al fenémeno psiquico.

Belaustegui no realiza una tarea explicitamente filoséfica porque parte,
como corresponde, de ese “nivel intermedio” propio de los fenémenos psiqui-
cos, (no sélo intermedio entre lo biolégico y lo social sino — en algtin sentido—
también entre lo “natural” y “espiritual”) y quiere evitar reduccionismos: ni
aquellos propios del llamado monismo antropolégico materialista, ni los de
un panpsiquismo, ni tampoco los de un dualismo cartesiano o postcartesiano.
Y, sin embargo, nuestro autor se ve obligado a realizar una fundamentaciéon
filosofica, ya que el “provincianismo epistemoldgico”, casi vergozante de las
ciencias humanas no es suficiente para dar cuenta de una cuestién capital re-
ferida al “si mismo” como fundamento y sintesis de los “tres mundos” segtin
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la propuesta de Popper-Eccles; primero, el de los objetos y estados materiales,
segundo, el de los estados de conciencia, y tercero, el de la cultura creada por
el hombre, incluida la totalidad de los saberes objetivos.

Desde el punto de vista epistemolégico, podria decirse —simplificando
un desarrollo detallado que el lector interesado deberia leer con atencién—
Beldustegui se ubica en la perspectiva de una “psicologia compleja”, que se
asienta asimismo en una fenomenologia de la experiencia, segtin tuve yo
mismo la oportunidad de proponer. Por cierto, el término “complejo” nos
remite, como repite Morin, a su etimologia, pues complexus significa “lo que
esta tejido en conjunto”. Asi, frente a un paradigma simplificador, el pen-
samiento complejo no divide el conocimiento en disciplinas atrincheradas,
sino que procura un verdadero religare. Se aspira asi a una interrelacion
entre la parte y el todo y entre el todo y la parte que obliga a un recorrido
por todas las aproximaciones tedricas que dan cuenta del fenémeno de
marras. Asi, casi paralelamente a la propuesta del concepto de holismo de
Jan Smuts en 1926, que manifiesta antecedentes antiguos, Jung proponia en
la década del treinta una “psicologia compleja”, que trata sistemas psiqui-
cos complejos en contraposicién a los factores relativamente elementales.
Lamentablemente, la edicién de la Obra Completa en inglés, responsable de
su difusién en el mundo, suele traducir “psicologia compleja” por “psicologia
analitica”; sintoma de una mirada reductiva que no da cuenta de una inten-
cién de sintesis no simplificadora. Asi, si bien Jung se esforzé por delimitar
metodolégicamente al fenémeno psiquico de modo tal que éste no quedara
absorbido por una aproximacién biologicista, el mismo debe integrarse, sin
reducirse, no sélo a aquello que se presenta como biolégico, sino también
a aquello que lo excede, pues el fendmeno psiquico presenta, ya sea en sus
aspectos relacionales, sociales, ya sea en la intencionalidad propia de los fe-
némenos simbdlicos, espirituales, una interrelacionalidad de la que no puede
prescindirse. Asi, un abordaje integral, “complejo” del fenémeno psiquico re-
quiere inevitablemente de una labor inter y transdisciplinaria que Beldustegui
realiza no de un modo meramente panoramico, sino intentando circunstanciar
un recorrido por los “mundos” antes mencionados. Se trata de un intento que
el propio Jung habia propuesto como base para un estudio de la psicologia en
sus aspectos biologicos, etnolégicos, médicos, filoséficos, histérico-culturales
y religiosos. Pero hay mas; Beldustegui comprende que su tarea requiere de
una fundamentacion filoséfica, pues el paradigma que sostiene una labor tan
osada no puede fundarse dentro de los pardmetros cémodos y limitados de
la ciencia vigente, sino que retoma cuestiones tltimas, en donde la psicologia,

244



Recensiones

contra Lange, vuelve a ser, de algtin modo, y valga la redundancia, “psicologia
del alma”. Pero, entiéndase bien, no se trata de suponer un punto de partida
metafisico para asentar sobre éste una teoria cientifica. Se trata de asentar
sobre solidas bases racionales una cosmovisién que siempre esta operando a
la base de una teoria cientifica. Jung dio a entender que el valor de una teoria
consiste en establecer un lazo explicito con la cosmovision que ella supone.
De ello suelen olvidarse las perspectivas cientificistas que toman un modelo
tnico de ciencia como punto de partida inconmovible. De algtin modo, para
decirlo con Panikkar, sacrifican la verdad por la certeza; mas atn, sacrifican el
concepto mismo de verdad por el de mera capacidad predictiva o explicativa.

Belaustegui recorre los “mundos” antes mencionados para dar cuenta
del “si mismo” como concepto unificador e integrador del hombre. Para ello,
su fundamento filos6fico es aristotélico-tomista, sobre todo desde la perspec-
tiva de Nuttin y de Fabro, y si bien no se detiene en un analisis minucioso
del mismo, proporciona bases suficientes para construir su edificio teérico.
Se trata, en definitiva, por un lado, de la afirmacién de la sustancialidad del
hombre a partir de la sustancialidad del alma y, por el otro, de la dualidad
(v, por ende, no de un “dualismo”) de dos principios esenciales constitutivos,
materia y forma, que dan cuenta de la integracién sin identificacion del cuerpo
y del alma. Pero Beldustegui recorre esta presencia, esta participacion de lo
animico desde la esfera bioldgica, con las restricciones que le son propias,
hasta alcanzar las esferas superiores, interpersonales y espirituales. Para ello,
los conceptos tomistas de “participacién” y de bonum diffusivum sui, le otorgan
una base conceptual para salvar la continuidad dentro de la discontinuidad
de las diversos “mundos”. Es la teoria de la participacion la que explica la
realidad holotrépica de la realidad del “si mismo”. Ademas, el concepto
neoplaténico de bonum diffusivum sui retomado por Santo Tomads, mas alla
o maés aca de su alcance teolégico, y de la discusion suscitada recientemente
por especialistas tales como Norris Clarke y Norman Kretzmann, esclarece
la unidad dindmica cuerpo-psique y el caracter interrelacional de la persona
humana, no como una necesidad extrinseca, sino como resultado de un
principio constitutivo.

El objeto formal consiste en el abordaje integral de los intercambios
del “si mismo” con el préjimo y con su entorno natural y cultural. La trama
que asi se revela no puede limitarse a una causalidad lineal, sino que re-
quiere de una causalidad compleja que permite integrar diferentes niveles
de interpretacién atin en diferentes planos de investigacién, como ya se
mencioné. Més atn, los aportes etoldgicos de Sheldrake, sin duda inspirados
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en Jung, permiten darle un alcance integral a la articulacién psicologia-
biologia, porque una aproximacién compleja a la comunicacién animal
descubre los limites de una explicacién energética. Estos aportes, sumados
alos del interaccionismo de Eccles que sostiene que los intercambios son de
informacién y no de energia, permitirian rescatar en el nivel mas primario,
procesos que escapan a una aproximacion puramente materialista. Por cierto,
una fenomenologia de la experiencia, que bien fundada articula y supera la
supuesta antinomia explicacién-comprension, descubre en ello un sentido
intra y extrapsiquico que no sélo devuelve a la psicologia su condicién de
tal, sino que permite rescatar su antigua articulacién cosmolégica.

Rescatar el si mismo en los pliegues mds arcaicos de la organizacién
material, en lo psicoideo inferior, y seguir su desarrollo hacia lo psicoideo
superior, permite integrar a la luz de un proceso de personalizacién (Nuttin)
o de individuacién (Jung), una teleonomia que atraviesa una onto-filogenia
y que acaso se revela como una auténtica teleologia.

Como toda investigacion fundamental, Belaustegui abre nuevos campos
de investigacion en cuestiones particulares referidas, por ejemplo, a la presencia
dela conciencia enlas diversas instancias de la actividad corporal, en las repre-
sentaciones actsticas o cromaticas y en las funciones psiquicas superiores. Tal
propuesta, es una invitacién a una labor inter y transdisciplinaria que debiera
convocar a un equipo de investigacién. Pero, asimismo, esta obra toca la puerta
de la investigacién filoséfica que se ve estimulada para retomar la obra atin
inconclusa —y para algunos imposible— de una antropologia filoséfica que
de cuenta de todos los monopolios humanos, que sea una certera respuesta
a las corrientes antiantropoldgicas y, sobre todo, que pueda establecer, como
queria Scheler, un sélido eslabén entre psicologia y metafisica.

Bernardo Nante

AA. Vv. Llamados a la libertad. VII Congreso Catdlicos y Vida Publica (18, 19 y
20 de noviembre de 2005), Tomo 1. Madrid, Ediciones CEU, 2006, 1116 pp.

Los congresos “Catélicos y Vida Pablica”, promovidos por la Asociacion
Catolica de Propagandistas, nacieron hace ocho afios en Madrid y, tras el éxito
delas primeras ediciones, se multiplicaron en varias ciudades de Espafa. Quiza
por ser la Universidad San Pablo-CEU la instituciéon que acogié originalmente
el primer congreso, los encuentros en esta sede han ido creciendo afio tras afio
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de una manera asombrosa: no sélo hay cada vez mas participantes (en nimero
de personas, comunicaciones e internet), sino que paralelamente al congreso,
se organizan actividades infantiles, exposiciones y actos culturales.

El visitante nuevo puede, con todo, sentirse algo incémodo ante la
amplitud del evento. Porque, ciertamente, hay invitados internacionales y
conferenciantes de renombre. Pero una gran parte de estos suelen hablar sin
papeles o en un tono informal aparentemente impropio de un congresista.
Por otra parte, los temas de cada edicién son tan genéricos que, a primera
vista, pareceria que en estos congresos cabe tratar practicamente cualquier
asunto. Por eso, para no llevarse a engario, conviene entender adecuadamen-
te la naturaleza de estas reuniones que —tomando prestado el formato de
un congreso académico en toda regla— en ocasiones pueden llegar a con-
vertirse en una asamblea de testimonios. Lo cual, todo sea dicho, no atenta
contra el programa de un evento que, si algo pretende, es precisamente
ofrecer un testimonio publico de la propuesta de un sector social concreto
(la comunidad catdlica) ante determinados problemas de interés general.

Que una determinada parte de la sociedad se “inmiscuya” con sus
propios puntos de vista en el debate ptblico es algo no sélo beneficioso
para todo el conjunto sino, también, condicién de realizacién efectiva de la
democracia, pues, tal como explica César Izquierdo, «el derecho que asiste
a cualquier ciudadano [...] a proponer lo que crea conveniente en el espacio
publico es la base del sistema democratico»®. A su vez, la existencia de esta
posibilidad representa todo un test del buen estado de salud democratica
de cualquier Estado ya que «la tarea del Estado, a este respecto, consiste en
garantizar que los grupos con distintas propuestas morales puedan vivirlas
y expresarlas»®. Es ingenuo pretender que las propuestas que se hacen en
el espacio publico carecen de postulados, por eso

quien participa en la vida social de forma consciente ha de ha-
cerlo desde unos presupuestos doctrinales que el creyente puede
hacer derivar de su fe con no menor razén que quien participe
de otras convicciones lo hace desde las suyas propias®.

8 C. Izquierpo, “Libertad del cristiano en su accion social y politica”, Nuestro Tiempo

625-626 (2006) 99.

° A. CorTiNg, “El futuro del Cristianismo en la sociedad plural”, Veritas 13 (2005) 90.
0 Instruccién “Los catolicos en la vida puablica”, Comisiéon permanente de la
Conferencia Episcopal Espafiola, 1986, n. 130.
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O, como diria Navarro-Valls, la inspiracién religiosa de las propues-
tas que se hacen en la vida publica, «es tan legitima como la inspiracién
ecologista, liberal o sindical»".

Por otra parte, que dicha intromision de un sector social en la vida
publica esté organizada en la forma de estos congresos, acotada espacio-
temporalmente y, posteriormente, editada en libro, proporciona una opor-
tunidad tnica de tomar el pulso al pensamiento catélico a todo aquel que
—sin ser parte de este colectivo o incluso siéndolo— se sienta interpelado
por los temas propuestos cada afio. Obviamente, estas jornadas no recogen
ni expresan el pensamiento de todos los catélicos. Pero lo cierto es que, en
la variedad de sus participantes, estdn representadas casi todas las facetas
profesionales de esta comunidad: politicos, profesores, religiosos, psicélo-
gos, periodistas, fildsofos, asociaciones, educadores, artistas... Por eso, sus
actas «son mucho mas que actas. Son el espejo y el reflejo de una vida, de
una novedad, de una presencia del catolicismo social espafiol»'2. Asimismo
los congresos “Catolicos y Vida Publica” son, en cierto sentido, de lo mas
democriticos, ya que su inscripcién es gratuita, hay ponentes para todos
los gustos y absolutamente todo lo que se dice en esos tres dias aparece
publicado en sus actas.

Recientemente, la Fundacion Universitaria San Pablo ha editado lo que
fue el séptimo congreso, “Llamados a la libertad”, celebrado en noviembre de
2005. Se trata de dos libros voluminosos —mas de mil paginas cada uno— en
los que, partiendo de un conocido pasaje de la carta de Pablo a los Galatas, se
aborda la tematica de la libertad como don y como tarea en distintos sentidos.
Asi, en el primer tomo, los ponentes y comunicantes empiezan hablando de
lalibertad en sentido filoséfico (relaciones entre libertad y verdad), contintian
departiendo sobre la libertad como propiedad de la persona y concluyen con
varios apuntes sobre la necesidad de “liberar” de esclavitudes a la libertad.
Seguidamente, se pasa a hablar de la expresion social de la libertad (familia,
educacién y medios de comunicacién). En el segundo tomo, tras una aper-
tura centrada en la libertad de conciencia, se pasa a contraponer libertad
e igualdad, se discute la libertad de mercado, se toca el problema de las
relaciones Estado-sociedad civil y se analizan casos concretos de lugares
donde la libertad esta o puede estar mermada (Pais Vasco, Cuba, Cataluiia,

" R. NAVARRO-VALLS, “La democracia laicista”, EIl Mundo, 3 enero 2007, p. 4.
12]. F. SERrRANO OcEJA, “El mas preciado don de los cielos”, Alfa y Omega, 7 diciembre
2006, p. 29.
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Venezuela). Por tltimo, se examina la libertad religiosa tanto enlo que es la
correcta concepcion de la laicidad, como en la cooperaciéon Iglesia-Estado y
en la dimensién ptublica de la fe.

De entrada, a nadie deberfa extrafiarle que en los dos tomos haya
erratas. Es tal el empefio —sin duda, elogiable— de sus promotores en
que las actas de cada congreso estén listas para el siguiente, que resulta
inevitable que se deslicen estas faltas. Confundir el cargo de algunos po-
nentes, no incluir la ocupacién de otros, deletrear mal sus nombres, repetir
el contenido de algunos textos, admitir una excesiva heterogeneidad en el
formato de las notas a pie de pagina, no indicar en todos los casos cuando
estan los textos transcritos por audicion y cudndo no... son algunos de los
fallos que el lector atento o de tipo mas “académico” encontraré a lo largo
de los dos tomos. Pero que, no obstante, se ven ampliamente compensados
por la notable calidad general de los textos presentados.

Asi, el primer tomo se abre de un modo inmejorable con una brillante
alocucién del fil6sofo aleméan Robert Spaemann (“Ciudadanos religiosos y
seculares en la democracia”), sobre la siempre dificil convivencia de las ra-
cionalidades religiosa y laica en los Estados modernos™. En ella se recuerda
que caracterizar al Estado moderno como secular es tomar partido por una
posicion (I, p. 34) y que el ordenamiento juridico ha de hacerse etsi Deus
non daretur, es decir, tiene que poder mostrarse con la pura razén (I, p. 36).
Pero, al mismo tiempo, Spaemann indica que la confianza elemental en la
razén humana es ya implicitamente una fe y que la misma democracia vive
de la fe en la posibilidad de un entendimiento racional (I, pp. 37-38). En ese
sentido, el puente entre creyentes y no creyentes esta en la consideracién
como “religiosa” tanto de la disponibilidad a escuchar argumentos como a
someter el propio comportamiento a un mandamiento de la razén practica
(L p. 45).

A continuacion, los textos se distribuyen en tres mesas redondas. En
la primera de ellas (1A: Libertad y verdad), los ponentes desafian y ponen
en entredicho la opinién mas extendida sobre la libertad, que la entiende
«como el derecho y la oportunidad de hacer simplemente todo lo que que-
ramos»'. Esta concepcién es tan ubicua que, como ha notado Ratzinger,
incluso la religién sélo logra hacerse oir voz cuando se presenta como fuerza

3 En esta misma linea giran los ensayos reunidos por J. M. BARRIO en R. SPAEMANN,
Etica, politica y cristianismo Madrid, Palabra, 2007.
4]. RATZINGER, “Verdad y libertad”, Humanitas 14 (1999) 200.

249



Recensiones

liberadora del hombre y la humanidad™. Para superar esta visién parcial de
la libertad, se hace necesario recuperar una medida —1la realidad—, cuyo
conocimiento verdadero sea el auténtico fin que “libere” al hombre. En esta
linea, el catedrético complutense José Maria Barrio rescata el pensamiento
de Milldn-Puelles, su interés por conocer la verdad, y su confianza en la
capacidad delarazén, confianza que proviene de «por unlado, la irrestricta
apertura del espiritu humano a la totalidad de lo real y, por otro, la condicién
mediante la cual la realidad misma se abre camino a la razén» (I, p. 55). Tras
él, Higinio Marin, de la Cat6lica de Murcia, sefiala la necesidad de recuperar
la virtud de la veracidad para superar el relativismo (I, pp. 71-72) e insiste
en que es un error equiparar verdad con sinceridad o autenticidad, ya que la
verdad es extraria, «<no nace de las entrafias de la vida psiquica y consciente
del sujeto: viene de fuera y al incorporarse al sujeto mediante el habito de
la veracidad lo extiende fuera de si mismo, rompe su encapsulamiento y lo
ensancha aumentando el si mismo con lo otro» (I, p. 74).

De las comunicaciones leidas en esta mesa 1A, hay un poco de todo,
pero son muy recomendables tanto el andlisis de la libertad en EI Quijote y
Hamlet llevada a cabo por Antonio Rubio, como los breves apuntes en torno
a “Libertad, pertenencia, verdad” de Manuel Oriol, la audaz critica al neo-
liberalismo de Fernando Rovetta y el luminoso trabajo colectivo “Nuestra
libre obediencia por amor”.

El complutense José Antonio Ibafiez estrena la mesa redonda 1B: Con-
quistar la libertad poniendo de relieve algunos efectos de la cultura liberal. Asi,
frente al individualismo, propone la cultura del amor; contra la autonomia
exacerbada, la humanizacién; y para recomponer la conversacién social,
urge a respetar las fuentes culturales de todos los ciudadanos (I, pp. 269-
271). Por su parte, el ex-conseller de la Generalitat de Catalufa Josep Mir6
i Ardevol ofrece a continuacién unas reflexiones sobre el espacio politico
de la libertad en democracia (I, pp. 273-276).

En el apartado de comunicaciones, sobresale el brillante anéalisis que
José Angel Agejas, de la Universidad Francisco de Vitoria, ofrece del Caligula
de Albert Camus como pardbola de la modernidad. Asi, segtin Agejas, Ca-
mus ve la existencia como rebelién frente al mundo dado y como nostalgia
de la justicia (I, pp. 368-369), pero fracasa en su bisqueda de un mundo
mejor por afrontar esa injusticia desde un planteamiento inmanente, desde

1> Cf. J. RATZINGER, “Verdad y libertad”, p. 199.
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el hombre mismo (I, pp. 370-371). Por su parte, la investigadora Liliana
Irizar desarrolla la propuesta del <humanismo civico» de Alejandro Llano,
rescatando aspectos luminosos del pensamiento clésico como la considera-
ciéon de la “naturaleza” de las cosas como su principio y fin (I, p. 321) o del
virtuoso como persona mas libre, ya que cuenta con «la alternativa de decidir
de manera excelente» (I, p. 325). Por ultimo, José Luis Larrabe disecciona
teol6gicamente las concepciones de la libertad en San Pablo, San Agustiny
Santo Tomas, y el filésofo Alfonso Lopez Quintas prueba que “la conquista
de la verdadera libertad” la obtiene la persona si desarrolla su verdadera
vocacion, que es crear relaciones de encuentro (I, p. 412).

La mesa 1C: Las esclavitudes de hoy se abre con la intervenciéon del
mismo nombre de Agustin Domingo Moratalla, de la Universidad de Va-
lencia, admirablemente resumida en sus conclusiones (I, p. 446). Después
de insistir en la necesidad de recuperar la libertad real como un proceso
de religacién y personalizaciéon (I, p. 431), este profesor de Filosofia Moral
y Politica describe una serie de esclavitudes —emotivismo, sefioritismo y
atomismo (I, pp. 436-437) — que promueven el desanimo y el desconcierto
moral. Resulta especialmente incisiva su observacién de que la “inexistencia
del caracter” —esclavitud que dificulta el compromiso— es consecuencia de
la flexibilidad que se exige en el mundo laboral de hoy, la cual va en contra
de poseer un modo habitual de enfrentarse a la realidad (I, p. 440). En ese
sentido, cabria afiadir —como hizo Llano en su dia'®— que s6lo la formacion
del carécter logra que la persona sienta las cosas cormo son. También recoge
esta mesa la ponencia del psiquiatra Aquilino Polaino sobre la relacién
entre individualismo y relativismo. Empleando terminologia de la filosofia
personalista, este especialista muestra cémo el hombre deviene en algo
relativo cuando sélo lo medible o sentiente es susceptible de ser verdadero
(I, p. 453), y argumenta que la abolicién de toda religacién humana suscita
el agigantamiento del Yo, la soledad del Yo, es decir, el individualismo (I,
p- 458). Ello le lleva a defender que s6lo el “td” incrementa verdaderamente
el “yo”, porque hace un “nosotros” y porque aumenta el conocimiento del
“yo” (I, pp. 460-461).

De las comunicaciones, destaca la frescura y creatividad de Miguel
Heine al plantear las esclavitudes que el hombre de hoy sufre a costa del po-
sitivismo cientifico heredero de Comte y del nihilismo de corte nitzscheano.

16 A. LraNo, “La libertad posmoderna”, Humanitas 15 (1999) 424.
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Segun este comunicante, el progreso cientifico prometia la felicidad, pero ha
aumentado de tal manera el ritmo de la vida diaria, que deja al hombre sin
tiempo para pensar pausadamente. Con ello, nos llenamos de preocupaciones
y, también, de un irrefrenable deseo de obtener cosas inmediatamente, una
esclavitud que nos «hace vivir en potencia todo el tiempo» siempre en espera
de que ocurra algo (I, pp. 541-542). Por otra parte, el nihilismo pretende libe-
rarnos de toda ley moral impuesta, pero trae con ello una nueva esclavitud:
la dependencia de los afectos (I, pp. 543-544), el miedo continuo a que los
demas no se percaten de nuestra presunta superioridad. También resultan
muy sugestivas las comunicaciones colectivas “Esclavos de la libertad hoy” y
“La actitud de confesién: camino a la libertad plena”, siempre que se asuma
su alto contenido espiritual e incluso catequético.

Las mas de quinientas paginas restantes del primer tomo estan
compuestas por la segunda sesioén del congreso y arrancan con una extensa
intervencion de Jacques Bichot sobre “Las raices sociales de la libertad”. Allj,
este profesor de la Universidad de Lyon recuerda que, si desde un punto de
vista ontoldgico, la libertad es un dato permanente de la naturaleza huma-
na, «en la practica, y porque el hombre estd fundamentalmente sumergido
en la historia, [la libertad] se construye, y se construye a la vez personal y
socialmente» (I, p. 602). De esta manera, pasa revista a las concepciones de
la libertad de numerosos pensadores, para extraer criticamente dos ensefian-
zas a partir de Hobbes y Rousseau, a saber, que «hace falta saber sacrificar
algunas libertades para poder instaurar otras mas importantes» (I, p. 589) y
que «las raices sociales de la libertad se encuentran [...] en la organizacién
de la ciudad, y por lo tanto del poder» (I, p. 593), siempre mejorable.

A continuacién, nuevamente los textos se distribuyen en tres mesas
redondas. Carlos Cremades presenta la primera de ellas (2A: Familia, escuela de
libertad) senalando que la familia es el ambito ideal donde se forman vinculos
entre padres e hijos, con los demaés y con ideas e ideales (I, pp. 609-610). Indu-
dablemente, los ponentes y comunicantes de esta seccién buscan promover
y estan animados por la esperanza de que el modelo de familia occidental
influya en los productos culturales y se concrete socialmente «en un tipo
de familia existente en una época y cultura determinada»'. En ese sentido,
el experto en pensamiento aristotélico-tomista Tomés Melendo ahonda en

7 Cf. J. M. Burcos, “;Es la familia una institucién natural?”, Cuadernos de Bioética
16 (2005) 373-374.
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los fundamentos de este modelo de familia recordando que «si los hijos
son el fruto y la consecuencia naturales del amor mutuo de los esposos, es
la calidad del amor conyugal la que, en fin de cuentas, condiciona (aunque
no determine) el correcto despliegue de cada uno de esos hijos... y el de la
familia en su conjunto» (I, p. 629). Por ello, si «la manera mas sublime de
querer, se concreta en respetar, promover y llevar a plenitud la libertad de
todos aquellos a quienes queremos» (I, p. 627), para evitar el fracaso que
supone que un hijo sea no-libre o dependiente de los padres, lo mejor que
pueden hacer estos tltimos es «incluir el amor que naturalmente ofrendan a
sus hijos por ser suyos [...] en un amor mas especificamente humano, fruto
por ello de un acto de libertad, que suele conocerse como amor electivo, y
cuyo fundamento [...] es la bondad intrinseca y constitutiva de aquel a quien
se ama» (L, p. 636).

Lamesa 2B: Libertad y educacion es la que mas comunicaciones recoge
de todo el congreso. De todas ellas, destacan tres. En primer lugar, y de
la mano de Julian Marias, Jests de la Llave subraya que el ser humano es
un ser inconcluso necesitado de una vocacion que unifique su vida entera
y que dote de sentido a “quién soy”, “adénde voy” e incluso “de dénde
vengo”, «puesto que [desde la vocacién] empiezo a entender el porqué de
mi pasado» (I, p. 851). A continuacién, Clemente Rodero expone los tres
pardmetros de la actividad libre sefialando que «la libertad se ejerce en
un tiempo, se concreta en acciones determinadas y conlleva una relacién
vincular con lo exterior al sujeto de libertad o consigo mismo» (I, pp. 833-
834). Y, finalmente, la profesora de Educacion Alicia Rivero, defiende a la
escuela como espacio para la génesis y cultivo de la independencia personal
(L, p. 926), si bien insiste en que es més importante la educaciéon que la mera
escolarizacion (I, p. 931).

Juan José Garcia-Noblejas, el célebre autor de Comunicacion y mundos
posibles, abre la mesa redonda 2C: Libertad y tirania medidticas proponiendo
una interesante reflexién en torno al framing, esto es, la potestad —en el
seno de un acto comunicativo— de plantear los términos en que se percibe
una situacién o un problema. Asi, destaca como los medios de comunica-
cién no se limitan a destacar un asunto ptblico de interés comn, sino que
aplican un framing ideolédgico a los asuntos tratados: nos dicen qué pensar
segun el tema (I, p. 980). Acto seguido, el psiquiatra y divulgador Enrique
Rojas describe apresuradamente lo que denomina “sindrome de Amaro”,
que consiste en el «deseo de conocer la vida de los famosos... siempre que
esté rota» (I, p. 995) o, lo que es lo mismo, un romanticismo patolégico que
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exalta lo afectivo pero donde no interesa la vida afectiva sino la vida afectiva
truncada (I, p. 998). Cierra esta mesa Thomas D. Williams, L.C., decano de
la Facultad de Teologia en el Ateneo Pontificio Regina Apostolorum, con una
clase magistral sobre “El mito de la objetividad mediatica”. Tras diseccio-
nar una serie de niveles en que se “desobjetivizan” los hechos, Williams
concluye que los medios provocan la curiositas, el interés por lo efimero,
lo pasajero, y no dejan tiempo para desarrollar exposiciones complejas o
profundas, que serian objeto de la studiositas (1, pp. 1008-1009). Por ello, para
conservar libertad frente a los medios, aconseja recordar que los medios son
“medios”, es decir, que no son ni buenos ni malos, sino ttiles o inatiles y
que conviene saber escoger y discernir de entre la amplia oferta mediatica,
pero al mismo tiempo sin perder el ojo por la “cultura comin” ni olvidar
la tarea de evangelizacién en los medios (I, pp. 1010-1012).

Como valoracion general, habria que decir que, comparado con el II,
el tomo I se sostiene bastante bien, sobre todo en su primera mitad, donde la
libertad aparece tratada en sus fundamentos. El segundo tomo, ciertamente,
es mds variado y desigual, aunque presenta la ventaja de centrarse en asuntos
de indole mas “practica” que el primero. Con todo, su analisis pormenorizado
excede el propdsito de esta resena.

Juan Pablo Serra
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