La transiciéon hacia una nueva era

GIUSEPPE ALBERIGO

La celebracién del Vaticano II termind siete afios después del anuncio del Concilio.
Casi cuatro afios se habian dedicado a su preparacién y algunos menos a los trabajos
conciliares propiamente dichos. La asamblea conciliar se reuni6 para celebrar 168 con-
gregaciones generales y once sesiones solemnes, en cinco de las cuales se aprobaron
dieciséis documentos: cuatro constituciones, nueve decretos y tres declaraciones. Cons-
tituyd, pues, la historia conciliar mas larga; un Concilio de duracién larga como el de
Trento interpuso prolongados periodos de tiempo entre las sesiones efectivas de traba-
jo. No menos sustancial fue la gran cantidad de documentos finales del Vaticano II, que
constituia mas de una cuarta parte de todo el conjunto de los decretos promulgados por
los otros veinte Concilios ecuménicos o generales, desde Nicea hasta el Vaticano I. En
total, intervinieron 3058 padres en los trabajos, siendo obispos casi todos ellos, a los
que hay que afiadir unos cuantos superiores de 6rdenes religiosas y vicarios apostdlicos
de las misiones'. Mds importante fue la procedencia de los padres conciliares; geogra-
fica y culturalmente correspondian a la totalidad del planeta, quedando limitada tinica-
mente su procedencia por las barreras ideoldgicas interpuestas por los gobiernos sovié-
ticos®. El monopolio episcopal sobre el Concilio nos parece ahora més desconcertante
de lo que parecia en la década de 1960. La presencia de unos cuantos parrocos, religio-
sas y varones y mujeres laicos era decorativa en buena parte, y dificilmente afect6 a ese
monopolio?.

1. Los que tenian derecho a participar en el Concilio pasaron de 2094 en 1962 a 3093 en 1965. El por-
centaje de los que tuvieron intervenciones descendi6 del 84 por ciento al 80 por ciento (cf. Secretaria gene-
ral del Concilio [ed.], I padri presenti al Concilio ecumenico Vaticano II, Citta del Vaticano 1966). Falta to-
davfa una investigacién sobre los motivos de aquellos que se ausentaron del Concilio.

2. Sobre el total de participantes, 1060 padres procedian de Europa, 408 de Asia, 351 de Africa, 1036
de las Américas (incluidos 347 que procedfan de Canadd y de los Estados Unidos) y 74 de Oceanfa. Como
era habitual, el grupo nacional més numeroso era el de los italianos, pero al constituir menos de una quinta
parte de la asamblea, era un porcentaje mucho menos preponderante que en anteriores Concilios (cf. R. Ca-
porale, Les hommes du Concile. Etude sociologique sur Vatican I, Paris 1965).

3. Sobre este aspecto, cf. G. Alberigo, Facteurs de «laicité» au Conc;le Vatican I1, en «Anthropos Lai-

khosmr Melanges A. Laivre, Fribourg 2000, 13-31. N
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(Cudl fue la importancia, la significacién, del Vaticano II? Ahora que estamos con-
cluyendo esta compleja vision historica del Congilio, no podsmus menos de fonmular-

nos esta pregunta, aunque una cosa es la historia del acontecimiento conciliar y otra
muy distinta su significacion (y lo que muchos piensen de éI). Aunque la reconstruccién
de lo que sucedi6 entre el 25 de enero de 1959 y el 8 de diciembre de 1965 es un requi-
sito previo indispensable para cualquier reflexién no arbitraria sobre el Concilio, sin
embargo, esa reconstruccion no implica conclusiones necesarias.

En comparacién con Trento y con el Vaticano I, la atmésfera en que el Concilio ter-
mind sus trabajos fue incomparablemente mds tranquila, no sélo entre los obispos, que
habian llegado a una casi completa unanimidad, sino también entre los fieles, a quienes
se habia exhortado a dejar de adoptar una actitud pasiva y a desempefiar una funcién ac-
tiva en la aplicacion de las decisiones conciliares. Mds todavia, hubo tranquilidad en el
clima reinante entre las diversas iglesias cristianas «separadas». Pero el Vaticano II ins-
té vehementemente al catolicismo a que se renovara mediante una sincera confronta-
cién con el Evangelio, una confrontacién efectuada a la luz de la fe y bajo la influencia
de los signos de los tiempos. El periodo posconciliar inici6 la larga sesién de recepcién
del Concilio por parte de las iglesias®.

Tanto Pablo VI como Juan Pablo II describieron el Concilio como ¢l principal acon-
tecimiento cristiano del siglo XX. Pero se trataba de declaraciones ocasionales que no
llegaron a constituir un juicio definitivo.

1. ;Demasiado pronto o demasiado tarde?

Es bien sabido que el anuncio de un nuevo Concilio cogié por sorpresa a casi todo
el mundo. Tan s6lo unas cuantas personas aisladas se habfan atrevido a sofiar en su po-
sibilidad. Con el tiempo, y especialmente después de finalizado el Concilio en 1965, al-
gunos comenzaron a formularse un interrogante de mas trascendencia: (El Vaticano II
llegé demasiado pronto o demasiado tarde?® Segiin afirmaba el te6logo francés Yves
Congar en 1960,

(R B
desde el punto de vista de la teologia y de la unién [de las iglesias] parecia que el Con-
cilio llegaba con veinte afios de anticipacién. En efecto, habian pasado pocos afios des-
de que las cosas habian comenzado a moverse. Algunas ideas habfan cambiado ya. Pe-
ro al cabo de veinte afios tendriamos un episcopado que se habria formado con ideas
enraizadas en la Biblia y en la Tradicion, con una conciencia misionera y pastoral. No
habfamos llegado atin a ese punto. Por otro lado, una buena cantidad de ideas habian te-

nido ya repercusion, y el anuncio mismo del Concilio,xon su finalidad de llegar a la
unién, y dentro del clima mas humano y mas cristiano del pontificado de Juan XXIII,
podia acelerar por si mismo algunos procesos. Indudablemente, muchos obispos que

£

4. Cf. Nachkonziliare Dokumentation, Trier 1967ss; se trata de una serie de obras breves publicadas por
la editorial Paulinusverlag.

5. En visperas de la apertura del Concilio, H. Kiing hab{a formulado ya la pregunta; cf. Le Concile
vient-il trop t6t?: ICI 168 (1962).
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hasta entonces se habian cerrado a la idea del ecumenismo, se abrirfan ahora a él, por-
que Roma lo favorecia. Algunas «buenas ideas» podian introducirse mds ficilmente en
dos afios que en veinte afios de labor de simple tolerancia®.

Los vota enviados a Roma por el episcopado en 1960 parecian legitimar las preo-
cupaciones de Congar. Pero la crisis que apareci6 después del Concilio y especialmen-
te en 1968 ;no se encontraba ya latente en el catolicismo de la década de 1950? La en-
ciclica Humani generis {nowlaba ya testimonio de un malestar profundamente arraigado?
(No corria peligro el catolicismo de no reflejar adecuadamente la nota o caracteristi-
ca de la catolicidad, llegando hasta el punto de poder aparecer incluso como una sec-
ta? Estando asf las cosas, un Concilio diferido durante mds de veinte afios ;no se ha-
bria celebrado en una situacién tan comprometida, que hiciera que fuera imposible una
renovacién?

Habria sido un ejercicio interesante el imaginarse qué habria sucedido si los prepa-
rativos iniciales, comenzados en tiempo de Pio XII en 1948, hubieran llegado a realizar-
se plenamente’. Es verdad que un Concilio celebrado diez afios antes habrfa sido la oca-
sién de evitar o al menos reducir el deterioro del mundo eclesidstico catélico. Pero, por
otro lado, es dificil subestimar el peligro que habria constituido la celebracién de una
asamblea en aquel tiempo tan abrumado de conflictos teolégicos. Es sumamente fAcil
imaginarse que, si se hubiera reunido una asamblea completamente diferente de la del
Vaticano II, entonces se habria llegado a conclusiones andlogas a las deseadas por el
cardenal Ruffini ya en 1960: «El préximo concilio —si le parece oportuno— podra dotar
a sus principales ensefianzas [las de los tiltimos papas] de aquel valor definitivo que las
situarfa fuera y por encima de toda discusion»®,

Hablando objetivamente, el colapso de la iniciativa adoptada en 1948 se debia a la
inmadurez del catolicismo y del papado, as{ como al contexto internacional, mds que a
la época del papa Pacelli, que en aquel tiempo era mds joven que Roncalli en 1959, o a
las preocupaciones por la influencia que la fuerte presencia del Partido Comunista en
Italia hubiera podido tener sobre la libertad de un Concilio. Por eso, parece que antes de
que el Vaticano II fuera convocado por Juan XXIII, no habria sido plausible ni viable la
celebracién de un Concilio que fuera libre y que hubiera estado abierto a la renovacién.

La intuicién del papa Juan llegé en un momento propicio no sélo en la vida del ca-
tolicismo y de la cristiandad entera, sino también en la del mundo. Después de finaliza-
da la Segunda Guerra Mundial, cuando el mundo estaba efectuando su transicion a la
segunda mitad del siglo XX, esa intuicién expresaba en diversos contextos la inclina-
cién de la humanidad hacia la renovacién y la necesidad de ella. La presidencia de Ken-
nedy en los Estados Unidos, el comienzo de la salida de la Unién Soviética del oscuro
perfodo del estalinismo, los intentos por enviar seres humanos al espacio, y el inicio de
la descolonizacidn, todas estas circunstancias sefialaban en esa direccion.

6. JCongar, finales de julio de 1960; I, 4-5.
7. CfL. 8. Capsile, Pio X1 ¢ un nuovo progetto di Concilio ecumenico: CivCatt 117/3 (1966) 209-227; F.
C. Uginet, Les projets de concile général sous Pie XI et Pie XII, en Deuxieme, 65-78.

8. Divinitas 1 (1960) 13, citado por Fouilloux en HV 1, 131; cf. también Komonchak, HV 1, 253-280.

¥
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En tiempo del concilio de Trento se suscit6 la cuestion de si el Concilio se habfa ce-
lebrado demasiado tarde. Sin embargo, en ese caso, el llamamiento a un Concilio se ha.
bia demorado durante décadas, y la efectiva convocatoria no lleg6 a realizarse sino des-

pués de un decenio, a finales del afio 1545, cuando complicados conflictos politicos y
la inercia del papado habfan llegado por fin a superarse.

Todas las preocupaciones y las alarmas que habfan acompafiado al anuncio del Con-
cilio, efectuado por el papa Juan, demostraron ser infundadas. No sélo el episcopado lo
aceptd y, a pesar de inevitables inconvenientes, participd plenamente en €l, sino que
también los fieles y, en una escala mads amplia, la opinién publica siguieron con excep-
cional interés la celebracion del Concilio. Desde luego, la oposicién entre blogues ideo-
16gicos limitaba la participacién de algunos episcopados, pero no impedia ni entorpecia
el acontecimiento. En realidad, 1a solucidn de la crisis cubana en el otofio de 1962 hizo
sentir que el Concilio tendria una influencia tranquilizadora. Finalmente, la muerte de
Juan XXIII antes de la conclusién de la obra no sélo no impidi6 la reanudacién del pro-
posito, sino que fue la mejor garantia de su conveniencia.

2. Un Concilio para el «aggiornamento»

La principal nota identificadora del Vaticano II fue el aggiornamento. Juan XXIII Io
habia descrito como un «Concilio para el aggiornamento». Una entusidstica referencia
a este aspecto se encontraba ya en la alocucién del 25 de enero de 1959, cuando el Pa-
pa anuncid la convocatoria de un Concilio. Entre las normas directrices dictadas por €l
se encuentra «una clarisima y bien definida consonancia con las necesidades espiritua-
les de la hora presente». Juan XXIII vefa el Concilio «no como una asamblea para la es-
peculacidn», que estuviera desvinculada de algtin modo de los acontecimientos histd-
ricos, sino como «un organismo vivo y vibrante, que en la luz y en el amor de Cristo ve
y abraza al mundo entero» (junio de 1960). A esta perspectiva se le dio luego plena ex-
presién en la bula que anunciaba el Concilio, en la cual el Papa se distanciaba a si mis-
mo de «las almas desconfiadas que no ven sino onerosas tinieblas en la faz de 1a tierra»,
mientras que lo que se necesitaba realmente era seguir la recomendacién de Jesus de sa-
ber distinguir «los signos de los tiempos».

Desde 1958, con ocasién de su eleccién, Roncalli citd repetidas veces el pasaje del
Nuevo Testamento en el que Juan Bautista se propone allanar y enderezar los caminos
para que ¢l pueblo de Dios pueda ver al Sefior. Hallando expresién en el término ag-
giornamento, una palabra tipica del vocabulario de Juan XXIII®, este compromiso del

Y

9. En el vocabulario de Roncalli, el término no adquiere su pleno significado sino a partir de 1953,
cuando él, a la edad ya de 70 afios, se entregé al servicio pastoral como Patriarca de Venecia. La ocasién pa-
ra este compromiso se ofreci6 en el concilio provincial del Véneto, cuya finalidad consistia en la «actuali-
zacién (aggiornamento) de algunos puntos de disciplina» (A. G. Roncalli, Scritti e discorsi 1953-1985, 4
vols., Roma 1959-1962, 1, 12; IV, 163). Al iniciar el sinodo de Venecia, dijo: «;Ofs que repito tantas veces
la palabra aggiornamento? Vedla referida a nuestra santa Iglesia, que siempre es joven y estd dispuesta pa-
ra seguir las diversas evoluciones de las circunstancias de la vida, a fin de poder adaptar, corregir, mejorar
y enfervorizar su entusiasmo» (ibid., [II, 264). Ahf es donde vemos que aparece el significado més profun-
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Papa adquiri6 un significado universal, hasta tal punto que el término se incorpord, sin
traduccion, a diversas lenguas. Al utilizar esta palabra, el Papa estaba diciendo que los
cristianos y la Iglesia entera tenfan que aceptar la necesidad de abordar una nueva era
en la vida de la humanidad y que, por tanto, debian entender el Evangelio en el marco
de la humanidad de hoy y de la Iglesia actual.

Este llamamiento se basaba en una manera diferente de contemplar a la Iglesia. Juan
XXIII no veia ya a la Iglesia como una realidad inalterable, como si fuera la Jerusalén
celestial que hubiera descndido ya a la tierra, sino que preferia compararla con un jar-
din vivo que debe cultivarse constantemente, y no como un museo que contiene cosas
preciosas pero muertas. Si la Iglesia no debia ser ajena ni sorda a la vida del pueblo, re-
sultaba absolutamente necesario que se dedicara a conocer «los signos de los tiempos»
y a comprender lo que éstos querian decir, de tal manera que se diera cuenta de la co-
yuntura histérica en la que vivia actualmente y adaptara a ella de manera consecuente
su testimonio y su proclamacién del Evangelio eterno'.

El anciano pontifice instaba asf a la Iglesia a que adoptara la actitud de un buscador
y a que fuera més all4 de la suposicién de certeza que habia llegado a ser habitual en el
catolicismo moderno y contempordneo como reaccién contra los traumas infligidos pri-
meramente por la Reforma protestante y luego por la Revolucién francesa. De esta ma-
nera, la Iglesia volveria a adquirir conciencia de su condicién de peregrina, una con-
ciencia que era tradicional en el pueblo de Dios.

El aggiornamento fue entendido precipitadamente por algunos como sinénimo de
reforma;, por otros, como una manera de evitar este término caliente y controvertido!!,
y por otros mds, como una invitacién a la bisqueda de la modernidad. Pero un andlisis
a fondo de la doctrina global de Juan XXIII nos permite concluir que por aggiornamen-
to el pontifice entendfa una prontitud y disposicién para buscar una renovada incultu-
racién del mensaje cristiano en nuevas culturas. De este modo se situaba al Concilio en
la perspectiva de una respuesta cristiana a los llamamientos en favor de una renovacion
de la humanidad.

El aggiornamento aparecia entonces como una indicacién sintética de la direccién
en la que el Concilio debia abrir el camino para la Iglesia; no se trataba de reformas dis-

do de la palabra, mds profundo todavia que el que tiene en expresiones como «un curso para actualizar los
conocimientos de los estudiantes» o «la actualizacién del Cédigo de Derecho Canénico» (Roncalli utiliza-
ba también estos sentidos), expresiones en las que tiene un significado técnico y funcional.

10. E128 de junio de 1961, el Papa hablé del «trabajo sobre las condiciones de la Iglesia y sobre su ag-
giornamento después de veinte siglos de vida», considerdndolos como la principal tarea del Vaticano I (cf.
Discorsi, Messagi, Collogui del S. Padre Giovanni XXIII [= DMC], Citta del Vaticano 1962, vol. 2, 574). Un
afio més tarde, el 1 de agosto de 1962, el Papa explicaba que el Concilio «pretendfa ser un Concilio de ag-
giornamento, orientado al 4mbito de un conocimiento y amor mds profundos de la verdad revelada» (DMC
4, 448). Finalmente, en febrero de 1963, el Papa, refiriéndose al Concilio, declaré que «el aspecto pastoral
del aggiornamento de las estructuras, para el bien de las almas, sigue siendo nuestra mds viva preocupacion»

(DMC 5, 128). El Papa sabia también que el término aggiornamento puede prestarse a malentendidos; por
ejemplo, el © de septiembre de 1962, rechazé «una comprension errénea del aggiornamento que pretendia
Unicamente suavizar la vida o ablandar mucho las asperezas de la naturaleza» (DMC 4, 515).

1. Cf. G. Alberigo, L'amore alla Chiesa. dalla riforma all ‘aggiornamento, en A. y G. Alberigo (eds.),
«Con tutte le tue forze»: I nodi della fede oggi: Omaggio a Giuseppe Dossetti, Genova 1993, 169-194.




514 Historia del concilio Vaticano IT

ciplinares ni de modificaciones doctrinales, sino de una completa inmersion en la tradi-

ci6n con el fin de rejuvenecer la vida cristiana y rejuvenecer a la Iglesia. La férmula tra-
taba de combinar la fidelidad a la Tradicién y 1a renovacion profética; la lectura de los

«signos de los tiempos» debia llegar a ser parte de una sinergia reciproca juntamente
con el testimonio del Evangelio proclamado. El aggiornamento exigia una nueva acti-
tud, que era descrita con claridad cristalina en la alocucion Gaudet Mater Ecclesia: «Sin
embargo, hoy dia la Esposa de Cristo prefiere hacer uso de la medicina de la misericor-
dia més que de la severidad. La Iglesia piensa que atiende mejor a las necesidades del
dia presente mostrando la validez de sus ensefianzas que pronunciando condenaciones».

La asamblea conciliar mostré inmediatamente su aprobacidn espontdnea de este en-
foque, pero le costé mucho esfuerzo asimilarlo culturalmente'?. El Vaticano II se ocupé
expresamente del aggiornamento al formular dos de sus mds importantes documentos:
la constitucién Lumen gentium y el decreto Unitatis redintegratio. La constitucién so-
bre la Iglesia, después de recordar la verdad de que el Espiritu «con la fuerza del Evan-
gelio... rejuvenece a la Iglesia y la renueva sin cesar» (LG 4), reconoce que «la Iglesia
incluye en su seno a pecadores; es santa y al mismo tiempo estd necesitada de purifica-
¢ién; por eso se dedica a la penitencia y a la renovacién». La misma constitucion vuel-
ve sobre este tema en el capitulo segundo: «Por medio de la accién del Espiritu Santo
{la Iglesia] se estd renovando constantemente a s{ misma» (9); «el Espiritu Santo hace
que los fieles sean aptos y estén dispuestos para asumir responsabilidades y oficios que
son titiles para la renovacién y ulterior edificacion de la Iglesia» (12). La constitucién
Gaudium et spes repite el compromiso de la Iglesia «de estarse renovando y purifican-
do constantemente a sf misma», y vincula esto con la respuesta de la Iglesia al ateismo
contempordneo (GS 21). Los decretos Optatam totius y Presbyterorum ordinis confir-
man que el Concilio deseaba la renovacidn de toda la Iglesia, es decir, sus «finalidades
pastorales» eran «la renovacién interna de la Iglesia» (PO 12; cf. OT, proemio).

Sin embargo, el decreto Unitatis redintegratio es el que contiene formulaciones atin
m4s extensas y elocuentes. Recuerda la obligacién que tienen todos los cristianos de
«examinar su fidelidad a la voluntad de Cristo acerca de la Iglesia y... de emprender vi-
gorosamente la labor de renovacién y reforma» (UR 4). Un poco més adelante, en la
seccién dedicada enteramente a la renovacion de la Iglesia, dice que «la Iglesia, pere-
grina en este mundo, es llamada por Cristo a esta reforma permanente de la que ella,
como institucién terrena y humana, necesita constantemente; de modo que si algunas
cosas, por circunstancias de tiempo y lugar, hubieran sido observadas menos cuidado-
samente en las costumbres, en la disciplina eclesidstica o incluso en el modo de expo-
ner la doctrina —que debe distinguirse cuidadosamente del depdsito mismo de la fe—,
deben restaurarse en el momento oportuno recta y debidagnente» (UR 6).

Pero los resultados de este andlisis de los documentos conciliares son insuficientes
para captar la significacion total de la labor del Vaticano II para la renovacion de la Igle-
sia contemporanea. En efecto, el Concilio, primerfsimamente como acontecimiento y
luego también por su coleccién de decretos, hizo una aportacién mucho mds importante

12. En los decretos del Vaticano II no aparece la palabra aggiornamento, a no ser en expresiones latinas
equivalentes como: accomodatio, renovatio accomodata, etc.
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a la restauracion de una vision unitaria del mensaje cristiano. El considerar aisladamen-
te los pasajes de aquellos decretos que estan dedicados al aggiornamento no haria justi-
cia a la vision total de las ensefianzas del Concilio. Lo que el Vaticano 1I se proponia era
que el aggiornamento penetrara en toda la vida de la Iglesia. Con esta perspectiva, el Con-
cilio adopté 1a directriz de Juan XXIII de que no debian formularse nuevas definiciones.
No se trataba simplemente de una medida de prudencia en la relacion con otras iglesias
cristianas; no s6lo el Concilio no introdujo nuevos dogmas, sino que para sus propias en-
sefianzas escogié una fornth indicativa y exhortativa, evitando las condenaciones que, en
su enfoque preceptivo, habian caracterizado, por ejemplo, a los documentos de Trento.
Segtn Chenu, «aggiornamento no significa unos cuantos cambios verbales en un len-
guaje estereotipado, junto con la adicién de algunas imdgenes ornamentales, sino que
tiene que ver con la permanente y auténtica sustancia de la fe, una interior invencién de
conceptos, categorias y simbolos que se hallen en armonia con la mentalidad, la cultu-
ra, el lenguaje y la estética de las personas de hoy dia»'®. Chenu habfa comprendido cla-
ramente el significado del término clave empleado por Juan XXIII; insistia en gue «el
aggiornamento significa remodelar a la Iglesia, su manera de hablar y su estructura, con-
virtiéndola en una Iglesia que, conservando inalterada la verdad recibida de Cristo y sal-
vaguardandola, busque y halle los medios de hacer que esa verdad sea inteligible y co-
municable por medio del didlogo». Seglin el dominico francés, «el camino especifico
para llevar a cabo ese aggiornamento de la Iglesia consiste en observar ‘los signos de los -
tiempos’ en la historia como otros tantos puntos que hacen recordar al Evangelio y que,
halldndose escritos en los corazones de los seres humanos, indican abundantemente la -
capacidad de los mismos para recibir la gracia de Cristo»'4, :
En conjunto, la perspectiva de un aggiornamento fue aceptada por la asamblea con-
ciliar con conviccidn y compromiso, aunque hubo algunas discontinuidades. Desde lue- -
go, es imposible ignorar la tendencia hacia el rejuvenecimiento que inspiraba el enfoque *
y los contenidos de las constituciones conciliares y de algunos decretos y declaraciones.
Sin embargo, otros documentos conciliares obedecian a llamamientos en favor de la pre-
servacién del status quo, como, por ejemplo, el decreto sobre las iglesias orientales y 1a *
declaracion sobre la educacion cristiana. Tan sélo gradualmente los padres conciliares
se fueron dando cuenta de que el aggiornamento no podia quedarse en una simple aspi- -
racién, sino que debia ser trasladado a propuestas especificas, aunque embrionarias, que
mostraran a las iglesias la direccién en la que debfan moverse, pero que no consistieran
tanto en ofrecerles un programa detallado. En todo momento el Concilio estuvo de -
acuerdo en adoptar una actitud de bisqueda'® y de compromiso propio de sobrepasar las °
fases espirituales y culturales anteriores que ahora habfan quedado anticuadas. Y en es- -
to consistia el aggiornamento. :

13. M.-D. Chenu, Un pontificat entré dans I’histoire, en Témoignage chrétien (7 de junio de 1963),
también en La Parole de Dieu, vol. 2, L’Evangile dans le temps, Paris 1964, 190s.

14. M.-D. Chenu, Dans la coulée de «Pacem in terris». Idéologies et mouvements de I’histoire, en Peu-
ple de Dieu dans le monde, Paris 1966, 57.

15. Este enfoque fue criticado severamente por M. Maccarrone; en opinién suya, los juicios deben ejer- -

cer una funcion judicial y, por tanto, conclusiva. ’ o
& e - o BB
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3. Un Concilio pastoral

Juan XXIII asigné también al Concilio el calificativo de pastoral. Algunos de los
més avispados participantes se preguntaron enseguida cudl seria la significacién correc-
ta de la directriz marcada por el Papa!®, La intuicién «pastoral» del Papa crearia males-
tar no sélo entre la minoria conciliar, que temia que la dimensién doctrinal quedara re-
ducida, sino también entre la mayoria. Esta mayorfa, aunque estaba sinceramente de
acuerdo con el Papa y vislumbraba la importancia de sus directrices —una importancia
que hacfa época—, experimentaria no pocas dificultades al traducirlas a la prictica. ;Qué
significarfa una presentaciéon pastoral del Evangelio? ;O un aggiornamento de las for-
mulaciones de la fe y de la Iglesia? El viraje implicado en esa perspectiva exigia tam-
bién modificaciones para las cuales no habfa ningtin modelo establecido.

Esta caracterizacién («pastoral») se contemplé muy pronto como una sefial inequivo-
ca de que el Concilio serfa «novedoso». Desde el comienzo mismo de la labor, la gran
mayoria de los obispos que intervenifan en el Vaticano 11 se comprometieron a hacer que
ese enfoque pastoral fuera el suyo propio'’. Las difundidas criticas y el rechazo de los es-
quemas preparatorios se basaban precisamente en la tendencia de los mismos a ser abs-
tractos, doctrinales y polémicos, en contraste con el enfoque pastoral sugerido por el Pa-
pa y solicitado insistentemente por los obispos. Casi de manera inadvertida, la exigencia
de un Concilio pastoral, escuchada en el seno de la asamblea, adquiri6é un significado
que diferenciaba a las tendencias innovadoras de las tradicionalistas. Ya en diciembre de
1962 Chenu vefa claramente que «el término ‘pastoral’ se estd convirtiendo, si no en un
signo de contradiccidn, si al menos en un término de acuerdo o de confrontacién... El
aspecto pastoral se ha convertido en el criterio primordial utilizado en la formulacién y
en la presentacion de la verdad, y no simplemente en el motivo para adoptar decisiones
préacticas. Por eso, ‘pastoral’ describe una teologia, una manera de pensar la teologia y de
ensefiar la fe o, mejor, una visién de la economia de la salvacién»'8.

En 1965 Chenu afirmaba lo siguiente:

Todo este Concilio es pastoral, en el sentido de que en €l la Iglesia est4 adquiriendo una
conciencia de su misién. Todo este Concilio es doctrina, porque su fin es hacer que el
Evangelio esté realmente presente por medio de la Iglesia y en la Iglesia. jQué sensacio-
nalmente original! Un Concilio que, sin olvidarse de los errores, maldades y tinieblas
del presente, no se sitda en tensién ni es hostil hacia €1, sino que reconoce las esperan-
zas y los valores de esta época como otros tantos llamamientos implicitos al Evangelio;
en ellos encuentra material para el didlogo y para la legitimaci6én del mismo'’.

16. Cf. M.-D. Chenu, Un concile «pastoral»: Parole et mission 21 (1963) 182-202; también en La Pa-
role de Dieu 2, 655-672. Chenu rechazaba la idea de que la doctrina #ignifica principios, y la pastoral, las
conclusiones deducidas de los mismos.

17. Bastard recordar las observaciones escritas sobre el primer grupo de esquemas preparatorios, que
fueron enviadas a Roma durante el verano de 1962 (cf. G. Ruggieri, L’impatto della allocuzione «Gaudet
Mater Ecclesia» sui lavori conciliari, en Vatican Il commence, 315-328).

18. M.-D. Chenu, Un concile pastoral; cf. también G. Ruggieri, Appunti per una teologia in Papa Ron-
calli, en G. Alberigo (ed.), Papa Giovanni, Bari-Roma 1987, 248-259.

19. M.-D. Chenu, Una costituzione pastorale della Chiesa: DO-C 205 (1966); articulo reimpreso en
Peuple de Dieu, 11-34, la cita se hallaen la p. 17.
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Asi, pues, lo que todo ello implicaba era una nueva actitud de la Iglesia romana y la
posibilidad de hacer del Vaticano II una nueva clase de Concilio, estando caracterizados
tanto la Iglesia como el Concilio por una visién global, unificada y fiel de lo que es pro-
clamar y dar testimonio de la fe. Esta dimension pastoral ;podria convertirse en una res-
puesta adecuada a las nuevas necesidades? ;O estarfa condenada a quedarse en una for-
mulacién genérica, o a no ser nada mas que una manifestacién de buena voluntad?

Al igual que el aggiornamento, la orientacion pastoral de Juan XXIII fue acogida
con entusiasmo, pero el Concilio mismo sintié que no estaba preparado para esta ines-
perada tarea y tuvo serias dificultades para traducirla a perspectivas concretas. Ahora
bien, el hecho de que el Concilio, aunque de manera imperfecta y en medio de la opo-
sicién, sobrepasara la concepcién de la cristiandad como una suma de «doctrina» y de
«disciplina» (términos que a menudo aparecen simplemente yuxtapuestos) fue un im-
portante desarrollo, porque condujo a una sustancial reconsideracién de la reforma
eclesidstica y de la eclesiologia misma. Este movimiento estuvo caracterizado por el
énfasis en la pastoral y en el aggiornamento, basado todo ello en una visién global y
unificada del cristianismo, una visién determinada por la idea de la comunién entre el
unico Pastor, Cristo, y los fieles.

La combinacién del principio pastoral con el método del aggiornamento hizo que se
pusiera en crisis la manera en que se conceb{a en el medievo y en los tiempos modernos
la decadencia y la reforma de la Iglesia. El Concilio superé esa manera de pensar tanto
en la dialéctica relativa de abusos y de reformas (una dialéctica a menudo extenuante en
su recurso a la interaccién entre denuncias, planes y reformas insuficientes o inefica-
¢es), Como en su misma enunciacion tedrica, que fue responsable en gran medida del
reciente superdesarrollo de la eclesiologia. i

Con toda su ampulosidad y a pesar de cierta discontinuidad entre los documentos
del Vaticano II (debiéndose ambos defectos al hecho de que se reunieran orientaciones
diversas en una asamblea tan numerosa), tales documentos del Concilio evitaron no sé-
lo definiciones, sino también la formulacién de sanciones®. La calificacién de «pasto-
ral» se utilizé no sélo en el titulo del decreto La funcion pastoral de los obispos, sino
también en el de la Constitucion pastoral sobre la Iglesia en el mundo actual. Sin em-
bargo, otros documentos se describieron de manera diferente: Constitucion dogmdtica
sobre la Iglesia; Constitucion dogmdtica sobre la divina revelacion®! :

Debido a la ingente cantidad de los materiales preparatorios, que habian sido elabo-
rados desde perspectivas cualitativamente diferentes, el Concilio transité por numero-
sos caminos: desde el apostolado de los laicos hasta la formacién y el ministerio de los
sacerdotes, desde la vida religiosa hasta la educacidn cristiana y los medios de comu-
nicacién social. El resultado fue que la asamblea estuvo oscilando entre la formulacién
de una suma de doctrina social y la de un compendio de normas canénicas, incurrien-
do asi en el peligro de encallarse. Pero, al estar impulsado por intensas expectativas, el

20. Esto se aclar6 oficialmente el 6 de marzo de 1964, y de nuevo el 16 de noviembre de ese mismo afio

a prop(’)sito de la «calificacién» teolégica de las decisiones conciliares.
<. Theobald, Lo Concile de Vatican II et la <forme pasioral» de la doctrine, en B. Sesbotié-C. Theo-

bald (eds ) Histoire des dogmas IV, Paris 1996, 471-510. -
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Concilio logr evitar en gran medida ese peligro. Sobre todo, se hallaba en condicio-
nes de indicar perspectivas dindmicas para un aggiornamento de la vida de la Iglesia
tanto en dmbitos evangelizados hacia mucho tiempo como en otros evangelizados tan
s6lo recientemente (Christus Dominus y Ad gentes). Por su parte, la Constitucion pas-
toral sobre la Iglesia en el mundo actual cumplio, al menos de manera embrionaria, el
compromiso que el Concilio habfa expresado en el Mensaje a la humanidad, en octubre
de 1962, a saber, «el investigar cémo podriamos renovarnos a nosotros mismos, de tal
modo que podamos ser considerados como cada vez mds fieles al evangelio de Cristo...
[y] para que seamos capaces de presentar a las personas de la época actual la verdad de
Dios en su integridad y pureza»?2.

En este marco se redujo sustancialmente la hegemonia del sistema institucional so-
bre la vida cristiana, hegemonia que habia alcanzado su m4s alto nivel con los dogmas
del Vaticano I sobre el primado y la infalibilidad de las ensefianzas del obispo de Ro-
ma (1870), y con la introduccion de un Cédigo universal de Derecho Canénico en 1917.
De hecho, mediante 1a aplicacion a la Iglesia de 1a idea neotestamentaria del servicio®,
quedaba asentada la premisa para una subordinacién de todas las funciones institucio-
nales a la vida de fe y a la dindmica que constituye «la comunién de los santos». Tal es
el debido y pleno significado de afirmaciones tales como la de que «la funcién que el
Sefior confi6 a los pastores de su pueblo es un verdadero servicio que en la Escritura re-
cibe significativamente el nombre de diakonia» (LG 28), y la de que los cristianos esta-
mos llamados «a ajustarnos cada vez mds al Evangelio, esforzandonos por cooperar fra-
ternalmente para prestar un servicio a la familia humana» (GS 92).

El redescubrimiento de la importancia de la diakonia, no s6lo para la vida personal de
los cristianos, sino también para la actitud de la comunidad, ofrece muchas consecuen-
cias®*. En lo que se refiere a la estructuracién interna de la Iglesia y a las relaciones de és-
ta con las sociedades humanas, la idea de la diakonia exige una reconsideracién de acti-
tudes e, ignalmente, del significado de las instituciones eclesiales. Por eso, hay que
controlar al mismo tiempo tanto el espacio que las instituciones adquieren en la comuni-
dad eclesial, como también los modelos a los que se han ido ajustando tales instituciones.

El principio pastoral y el aggiornamento, adoptados conjuntamente, ofrecieron las
premisas para ir mds alld de la hegemonfa de la reologia, entendida como aislada de la
dimensién doctrinal de la fe y como una conceptualizacién abstracta, y también para
superar el dominio del juridiscionismo, en cuanto éste significaba la congelacién del di-
namismo de la experiencia cristiana, que quedaba convertida en formulas juridicas.

Siguese de todo esto que el cardcter pastoral del Concilio y la descripcién sumaria
de la finalidad del Concilio como un aggiornamento se explican, se equilibran y se en-
riquecen mutuamente. Se realizaron intentos desafortunados‘por interpretar el cardcter

22. Cf. A. Grillmeier, Die Reformidee des II. Vatikanischen Konzils und ihre Forderung an uns, en
Wahrheit und Verkiindigung: Fiir M. Schmaus, vol. 2, Miinchen 1967, 1467-1488.

23. El término latino servitium aparece ochenta veces en el corpus de los textos del Vaticano II, espe-
cialmente en la constitucién sobre la Iglesia y en la constitucién sobre la Iglesia en el mundo actual.

24. Algunas ideas, en fase muy elemental, fueron sugeridas por M. Lohrer, La gerarchia al servizio del
popolo cristiano, en L. Baratna (ed.), La Chiesa del Vaticano II, Firenze 1965, 699-712.
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pastoral del Vaticano II como una sefial de debilidad, con el fin de reducir la autoridad
de sus documentos. Pero cuarenta afios después de finalizado el Vaticano II, la intuicién
de Juan XXIII, que la mayoria de los presentes en el Concilio hicieron suya y que fue
apoyada por Pablo VI, es una de las mayores aportaciones del Vaticano II; es una orien-
tacién que merece ser estudiada mds a fondo y que es capaz de fructiferos desarrollos®.
La «pastoralidad», en fin, pone en cuestién también el ecumenismo «doctinal» y exige
un enfoque global de la bisqueda de 1a unidad. La concepcién misma de la unidad es la
que encuentra en la visiér pastoral del cristianismo un impulso para disefiarse en térmi-
nos concretos y flexibles.

4. Un Concilio de union :

El informe oficial de prensa acerca de la alocucion pontificia del 25 de enero de
1959 decia que «en el pensamiento del Santo Padre, la celebracién del Concilio ecumé-
nico no sélo tiene la mirada puesta en la edificacion del pueblo cristiano, sino que pre-
tende ser también una invitacion dirigida a las comunidades separadas para que se en-
treguen a la bisqueda de la verdad, anhelada actualmente por tantas almas en todo el
mundo»?®, Juntamente con la finalidad «eminentemente pastoral» del Concilio, el Pa-
pa acentud con particular empeiio que el Concilio pretendia ser «una renovada invita-
cidn a los creyentes de las iglesias separadas para que participen con nosotros en este
banquete de gracia y fraternidad»*’. Mds que ningtin otro aspecto, la dimensién ecumé-
nica originé sorpresa, interés publico y también algunas alarmas muy vivas.

Las intenciones del Papa quedaron mas aclaradas todavia cuando, en una reunién a
finales de abril, el pontifice enumeré una serie de pasos ecuménicos: «En el Oriente,
primeramente un acercamiento, luego un reunirse y finalmente la union de tantos her-
manos separados con su antigua Madre comun; y en el Occidente, la generosa colabo-
racién pastoral de los miembros de los dos cleros»?. El hecho de que fuera el Papa el
que dio el primer paso hacia la unidad de las iglesias cristianas y el que presento este

25. A. Scola ve también en la dimensién pastoral una de las notas caracteristicas del Concilio («Gau-
dium et spes»: dialogo e discernimento nella testimonianza della verita, en R. Fisichella [ed.], /I concilio Va-
ticano Il. Recezione e attualita alla luce del Giubileo, Milano 2000, 103-114).

26. OssRom, 26-27 de enero de 1959. En el primer comentario oficioso sobre €l anuncio, L’Osserva-
tore Romano escribia que el Concilio no seria «un Concilio del temor», sino «un Concilio de la unidad» (1
de febrero de 1959). El 23 de mayo, durante una audiencia, Méximos IV, patriarca de los maronitas, presen-
t6 a Juan XXIII un memorando que sugeria la creacin, en Roma, de «una nueva congregacién o de una co-
misién romana especial» para las relaciones con las iglesias cristianas no romanas (Le Lien 33 [1968] 65).

27. Unos cuantos dias mas tarde, el 29 de enero, dirigiéndose a los parrocos de Roma, el Papa acentua-
ba el aspecto ecuménico del Concilio. Segin el informe de una agencia de prensa, el pontifice dijo que «no
se desconocian la dificultades inherentes a la realizacién de este programa, aunque sélo fuera por lo extraor-
dinariamente dificil que era restaurar la armonia y la reconciliacién entre las distintas iglesias que vienen es-
tando separadas desde hace tanto tiempo y que a menudo experimentan también disensiones internas». El
Papa se proponia «decirles que pusieran fin a sus discordias y que volvieran a entenderse, sin hacer una de-

tallada investigacién histérica sobre quién tenfa razén y quién estaba equivocado; pudiera ser que todas las

parctes fueran responsabless; of. Glan Franco Svidercoschi, Storia del Concilio, Milano 1067, 39.
28. DMC 1, 903. . RN
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proceso, no en términos de un simple «regreso», sino en términos de «una colaboracién

mutua para llegar a ser un solo rebafio»?, resultaba tan inesperado y casi tan improba-
ble, que suscitd una gran variedad de reacciones y exigid wna reconsiderasion du wda la

estrategia ecuménica.

Juan XXIII, aceptando una sugerencia de Bea y de Jaeger, obispo de Paderborn, de-
cidié que a las comisiones preconciliares y a las comisiones conciliares se les afiadiera
una Secretaria para la unidad de los cristianos, y que fuese ésta la intermediaria para in-
vitar a los observadores delegados por otras iglesias cristianas. La invitacién encontré
una amplia y creciente acogida, a diferencia del rechazo que Pio IX recibié al convo-
car el Vaticano I. Ahora bien, ;jen qué consistirfa la participacion de los observadores y
de los invitados al Vaticano I1? Esas personas de fuera quedaron excluidas de las reunio-
nes de las comisiones, pero se hallaron presentes en las congregaciones generales; en
una reunién celebrada semanalmente, ellos y los representantes de la Secretaria deba-
tian sobre los temas que estaban siendo discutidos en el Concilio; finalmente, ellos po-
sefan una red de estrechas relaciones con los obispos y los tedlogos.

Por tanto, ;se trataba en gran medida de miembros, aunque sui generis, del Conci-
1i07%. Poseemos una variedad de testimonios acreditados sobre las repercusiones que
sus puntos de vista tuvieron en las directrices adoptadas por el Concilio y, por tanto, en
la elaboracién del conjunto de sus documentos®'. No debemos ignorar tampoco la par-
ticipacion de los observadores en la parte litirgica de las congregaciones generales; en
esas ocasiones, la participacion en las celebraciones litirgicas y el hecho de compartir
la Palabra de Dios tuvieron una continuidad, una solemnidad y una intensidad que re-
sultaron totalmente fuera de lo comin®. El 4 de diciembre de 1965, en San Pablo Ex-
tramuros, esa comunion quedé confirmada en una liturgia en la que tomaron parte tan-
to el Papa como los observadores, hasta tal punto que hubo una communicatio in sacris
(«comunion en el culto»), aunque imperfecta. Aunque no era ésta la finalidad pretendi-
da en las decisiones de invitar y enviar observadores, lo cierto es que hubo realmente
una comunién, cuya autenticidad fue tanto mayor porgue fue un fruto esponténeo.

Otro hecho digno de tenerse en cuenta es que la implicacién de los no catdlicos no
se limitaba a algunos de los temas abordados por el Vaticano II (el ecumenismo, la li-
bertad religiosa), sino que se extendia a todos los temas discutidos. En realidad, el ob-
jetivo principal de la implicacién de los no catélicos era su participacidn en la finalidad

29. ADAT, 16y 28.

30. Cf. G. Alberigo, Ecclesiologia in devenire: A proposito di «Concilio pastorale» e di Osservatori
a-cattolici al Vaticano II, Bologna 1990; publicado también como Ekkiesiologie im Werden: Bemerkungen zum
«Pastoralkonzil» und zu den Beobachtern des II. Vatikanums: Okumenische Rundschau 40 (1991) 109-128.

31. Cf. A. Birmelé, Le Concile Vatican Il vu par les observateurs des autres traditions chrétiennes, en
Volti di fine Concilio, 225-254. Después de la clausura del Concilio, el observador ortodoxo Evdokimov hi-
zo notar cémo «las impresiones de los observadores eran undnimes: cuando se veian a si mismos actuando no
como espectadores, sino como insertos en medio de la labor misma e invitados a participar en ella, e igual-
mente como personas que tenfan la posibilidad de expresar sus propias opiniones con toda libertad en gru-
pos privados o en las comisiones, entonces recibfan la impresién de que estaban siendo testigos de un acon-
tecimiento hist6rico real». El observador reformado Roux sacaba igualmente la conclusién de que, durante el
Concilio, se habia producido una «convivencia» que era tan inesperada como significativa y fecunda.

32. Cf. K. E. Skydsgaard, Last Intention of the Council: Ecumenical Studies 3 (1966) 151-154.
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misma del Concilio, a saber, la bisqueda de una renovada fidelidad al Evangelio por
parte de los cristianos y, en primer lugar, de la Iglesia catélica romana. La hip6tesis ini-
cial fue la de que los observadores iban a desempefiar tinicamente la funcién de obtener
informacién para transmitirsela a sus respectivas iglesias y, a la vez, dar un testimonio
al Concilio; pero su funcién se desarrollé mds alld de lo que estaba previsto y sobrepa-
s6 cualquier limitacién dictada por la prudencia.

En la medida en que hay fundamento para mantener que se desarrollé una comunién
habitual entre los observadores no catélicos y los miembros del Vaticano II, ;cémo po-
dré negarse que los observadores fueron de algiin modo verdaderos y propios miembros
del Concilio? Ellos, desde luego, eran miembros oficiosos, tal como se habia visto en
otras ocasiones en la tradicién conciliar. Como resultado, surgié en el Vaticano II, aun-
que sélo de forma muy tenue, una concepcién pastoral-sacramental del cristianismo y
de 1a Iglesia que tendia a sustituir la anterior concepcion doctrinal-disciplinar. En cone-
xién con esto, la primacia de la dimensién pastoral se combind, fecunddndose mutua-
mente, con la plena implicacién de los observadores en el Vaticano II. En un Concilio
que hubiera estado inspirado por una concepcion estrictamente doctrinal de su tarea, y
destinado, por tanto, a ser un tribunal para «juzgar» acerca de la verdad, la participacién
de cristianos no cat6licos habria podido ser inicamente afectiva y, por tanto, en itima
instancia, puramente decorativa.

Aunque el Vaticano II no redact6 ningiin texto sobre el aggiornamento ni sobre la
pastoralidad, sin embargo, aprob6 el Decreto sobre el ecumenismo, que comenzaba con
las significativas palabras «Unitatis redintegratio». Cabria preguntarse si la redaccién
de un decreto aparte fue la forma mds adecuada de tratar sobre la cuestién de la unidad
cristiana, o si, por el contrario, tener ya un decreto dedicado especificamente a la cues-
tién no impedirfa involuntariamente una presencia mayor del tema a través de toda la
obra del Concilio. Pero hemos de darnos cuenta de que, antes del Concilio, la actitud
romana hacia la cuestion ecuménica se hallaba tan vinculada a la exigencia de un «re-
torno», que una correccion formal resultaba indispensable. |

Pensemos lo que pensemos acerca de esta cuestion, es innegable que entre las apor-
taciones importantes del Vaticano II se hallaba el vigoroso relanzamiento del impulso
ecuménico, que culminé con el encuentro entre Pablo VI y Atendgoras en Jerusalén y
con la retirada de las excomuniones con las que se habfan condenado reciprocamente
Roma y Constantinopla. La comparacién con la situacién preconciliar es muy signifi-
cativa. No sélo la Unitatis redintegratio introdujo en el catolicismo el problema de la
unidad, mientras eliminaba la cuestion del «regreso» de los «herejes» y de los «cismd-
ticos» a la Iglesia de Roma, sino que ademds confirié forma explicita a un verdadero y
propio ecumenismo catélico®®. Este ecumenismo representaba un verdadero vuelco, que
inicialmente hizo que algunos padres se sintieran incrédulos y desilusionados, aunque

33. Unos cuantos afios antes, la enciclica Humani generis, de Pio XII, habia excluido cualquier conta-
minacién del catolicismo con el movimiento ecuménico. Las desventuras de Yves Congar son suficientes
para documentar la hostilidad eclesidstica hacia cualquier iniciativa ecuménica; Roncalli mismo habia expe-

nmentado duramente ¢sa hostilidad. En cuanto a las vicisitudes dramaticas de Congar durante el decenio
56, of. X. Congar, Journal d'un théologien 1946-1956, ed. por E. Fouilloux, Paris 2000.
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quiza fueron m4s numerosos que los que lo acogieron con alivio y satisfaceién3t. ;Ha-
bria podido el Concilio imprimir mayores impulsos en esta direccion? El necho rue que

la Secretarfa para la unidad de los cristianos se vio implicada hasta el limite de sus po-
sibilidades en la elaboracién de todos los principales esquemas. Esto hizo que pudie-
ran lograrse textos que se hallaran atentos a los problemas ecuménicos, aunque su tema
no fuera directamente ecuménico.

5. La fisonomia de la Iglesia y el didlogo con el mundo

La decision de Pablo VI de continuar y de llevar hasta el fin el Concilio que habia si-
do concebido, convocado e inaugurado por su predecesor, habia constituido un acto de
lealtad hacia Juan XXIII y hacia el episcopado™®; dada la complejidad que suponia un
pontificado iniciado a la vista de un Concilio universal y de la atencién ptiblica que ese
Concilio suscitaba, tal decision fue también un acto de valentia. Aunque la decision im-
plicaba evidentemente la aceptacién por parte del papa Montini del Concilio tal como
éste habia venido definiéndose a si mismo desde su anuncio en 1959, sin embargo,
abria también una nueva fase. Entre el afio 1963 y la conclusidn del Vaticano II salieron
a la luz, gracias a la autoridad del papa Montini, orientaciones y caracteristicas del
acontecimiento conciliar de las cuales el arzobispo Montini habfa tenido ocasién de ha-
blar anteriormente o que habian ido madurando en €l por su experiencia como miembro
de la asamblea.

El aggiornamento, el principio pastoral y el compromiso en favor de la unidad de
los cristianos siguieron siendo elementos esenciales en la identidad del Concilio, pero
no pudieron menos de verse influidos por el sentido que Pablo VI les daba. Aparte de
eso, Pablo VI afiadié también algunas otras caracteristicas: el compromiso de entablar
didlogo con el mundo, la bisqueda del mayor consenso posible entre los padres conci-
liares, y la prioridad concedida a la idea de profundizar en la teologfa acerca de 1a Igle-
sia. Mientras que Juan XXIII hab{a acentuado principalmente que el Concilio era una
oportunidad para el cambio, Pablo VI, encargado ahora de la continuacién del Concilio,
combinaba el enfoque original con directrices relativas a su contenido.

Cuando Pablo VI inauguré el segundo periodo de trabajo el 29 de septiembre de
1963, menciond, entre las finalidades del Concilio, una exposicién de la teologia acer-
ca de la Iglesia y el didlogo con el mundo contemporaneo. Un afio mds tarde, el 14 de
septiembre de 1964, el Papa, en su alocucion, reafirmo la obligacion de la Iglesia de
definirse a si misma y la necesidad de expresar en su totalidad la doctrina que el Vati-

*

34. Esta inversion indujo mds tarde a Pablo VI a describir a las otras iglesias denomindndolas «Iglesias
hermanas» en lugar de iglesias separadas de Roma.

35. El cardenal Montini, al recordar en Mildn al Papa recientemente fallecido, prometid explicitamen-
te continuar el legado del papa Juan y dijo: «;Podriamos realmente abandonar una senda trazada tan magis-
tralmente, incluso para el futuro, por Juan XXIII? Hay razones para pensar que no podriamos hacerlo». La
confirmacién de la orientacién adoptada por Pablo VI se produjo con ocasién de su primer mensaje, cuan-
do dijo: «La parte mds importante de este pontificado se dedicara a continuar el Concilio ecuménico Vati-
cano II, hacia el cual se han dirigido las miradas de todas las personas de buena voluntad».
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cano I habia formulado incompletamente, al centrarse sélo en las prerrogativas ponti-
ficias. Finalmente, en el verano de 1965, poco antes del dltimo periodo conciliar, Pa-
blo VI acentué como finalidad del Concilio el que éste adoptara una postura, «en ar-
monia m4s serena y fraternal», acerca de todas las cuestiones que todavia se hallaban
por decidir.

La importancia y la actualidad de una actitud de didlogo seria el foco principal del
pontificado de Montini*. Pablo VI se refiri6 al didlogo de la Iglesia con la humanidad
no sélo en la alocucién ptonunciada con motivo de la apertura del primer periodo con-
ciliar de su pontificado, sino también en 1a alocucién con que finalizé la labor el 7 de di-
ciembre de 1965. Es bien sabido que la importancia de una actitud de didlogo era fun-
damentalmente ajena a las ensefianzas de Pio XII, quien se centraba en impartir a todos
una enseflanza expuesta con autoridad. No parece aventurado el afirmar que Montini,
aunque sentfa gran veneracién por Pio XII, vio la necesidad de adoptar una postura me-
nos intransigente y mds dispuesta al encuentro. La exigencia de esta actitud se habia ex-
presado en varios circulos cat6licos, y encontrd un lugar apropiado en el nuevo clima
creado por el pontificado del papa Juan.

A partir de los nuevos experimentos pastorales que se estaban realizando en la Igle-
sia de Francia, M.-D. Chenu acentud repetidas veces la necesidad del didlogo®’. La idea
encontrd un lugar tanto en el «Mensaje de los padres a la humanidad», que habia abier-
to los trabajos del Concilio, como mediante la constitucion pastoral Gaudium et spes 'y
la declaracién Nostra aetate. Pablo VI convirtié el didlogo en una actitud central de la
Iglesia, especialmente al tratar con las personas contemporaneas.

En su alocucién en la sesidén de clausura, el 7 de diciembre de 1967, Pablo VI recor-
daba a sus oyentes que «la autoridad docente de la Iglesia... descendi6, como quien di-
ce, para dialogar con la humanidad; y, aunque manteniendo siempre su propia autoridad
y sus poderes, ha aplicado, no obstante, la forma de hablar f4cil y amiga que es propia
del amor pastoral. Pues ha querido ser escuchada y comprendida por todos... Se ha es-
forzado por utilizar el modo de expresién usado hoy cominmente en la conversacién
cotidiana». Esta disposicién para el didlogo se basé en el «estudio del mundo moder-
no», como dijo el Papa en esa misma ocasién®. Sin embargo, la apreciacién que Pablo
VI hacia del mundo contemporineo era de simpatia, pero también predominantemente
critica. En consecuencia, el didlogo representaba una actitud de apertura, mas no nece-
sariamente de acuerdo ni de fraternidad.

El lugar central de la eclesiologia fue mantenido solemnemente por el Papa en su
primera enciclica, Ecclesiam suam, la cual, aunque fue publicada en el verano de 1964,
sin embargo habia sido considerada por Montini como un documento para la apertura

36. Cf. Paolo VI e il rapporto Chiesa-Mondo al Concilio, Istituto Pablo VI, Brescia 1991.

37. En 1963 el tedlogo dominico reclamé que se diera al didlogo su pleno significado, es decir, que «se
le conceda toda su riqueza de sentido: el reconocimiento del otro como el otro, amando a los otros tal co-
mo son, y N0 cOmo a personas a quienes hay que ganarse, aceptando que ellos sean diferentes de mi, sin tra-
tar de meternos en sus conciencias y en sus indagaciones, sin afirmar las reservas que yo siento antes de que
conceda mi confianza». Cf. G. Alberigo, Un Concile a la dimension du monde: Marie-Dominique Chenu a
Vatican Il d’aprés son Journal, en Marie-Dominique Chenu Moyen-dge et modernité, Paris 1997 155-172.

2R, Cf. Counsil Davbosl. Ssocion 4. 261 R R LU S EUTIINTAS SRR 1411
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de la fase del Concilio que siguié a su propia eleccién®. Ya en el afio 1959 el anuncio
hecho por el papa Juan habia sugerido la celebracién de un Concilio que completara la
doctrina sobre la Iglesia aprobada por el concilio Vaticano I antes de la interrupcién del
mismo en 1870; de hecho, la labor preparatoria para aquel Concilio habia abarcado un
gran abanico de temas. Sin embargo, Juan XXIII no habia hecho suya la idea de la con-
centracion del Concilio en el tema de la eclesiologia; incluso €l habfa llamado al nue-
vo Concilio el Vaticano II, dandole asi una identidad diferente del anterior Concilio nun-
ca completado del papa Pio IX.

El énfasis dado por Pablo VI, que repitio el punto de vista expresado en 1962 al se-
cretario de Estado, difundié la conviccidn, bien fundada y muy extendida, de que las
prerrogativas pontificias, confirmadas en 1870, necesitaban ser completadas desde el
punto de vista del episcopado®. Pablo VI traté de acentuar que, tal como él vefa las co-
sas, Juan XXIII «habfa recogido el hilo roto del concilio Vaticano I y habfa disipado la
desconfianza, erréneamente derivada de ese Concilio, de que los poderes supremos
concedidos al romano pontifice le bastaban a éste para gobernar a la Iglesia sin la ayu-
da de concilios ecuménicos». Esta finalidad y, sobre todo, el hecho de dar una forma or-
ganizada a la estructura jerdrquica, serfan el corazén del Vaticano II: «En la historia ha
sonado la hora de que la Iglesia... deba decir de s{ misma lo que Cristo pretendi6 de
ella y quiso que ella fuera... La Iglesia ha de dar una definicién de si misma»*!.

La conviccién, profundamente arraigada, de que el Concilio debia centrarse en «la
naturaleza de la Iglesia, que es a la vez mondrquica y jerdrquica»*, condujo a Pablo VI
a poner en juego, de manera mucho mds directa y frecuente de lo que habfa hecho su pre-
decesor, la manera de pensar acerca de la Iglesia que €1 habfa asimilado, recogida princi-
palmente en la enciclica Mystici corporis. Asi, el Papa acentud la «constitucién jerarqui-
ca» hasta el punto de introducir la posibilidad de una «comunién jerarquica»*, Esto le
hizo dificil sintonizar plenamente con la eclesiologia de la mayorfa conciliar, que habia
preferido no repetir la descripcion de la Iglesia como cuerpo mistico; la dificultad con-
dujo finalmente a la Nota explicativa praevia para el capitulo Il de la Lumen gentium.

Por tltimo, el hecho de que él presidiera las fases finales de la labor del Concilio y
posteriormente la conclusién del mismo condujo al Papa a acentuar la necesidad de lo-

39. El Papa hizo referencia a su alocucién del 28 de septiembre de 1963; cf. G. Colombo, Genesi, sto-
ria e significato dell’enciclica «Ecclesiam suam», en «Ecclesiam suam»: Premiére lettre encyclique de Paul
VI, Brescia 1982, 131.

40. La idea se repite varias veces: el Concilio es «la continuacién y complementacién natural del con-
cilio Vaticano I» (alocucién del 4 de diciembre de 1963; Council Daybook, Sessions 1 and 2, 331-335); «la
doctrina que el concilio ecuménico Vaticano I se propuso afirmar, necesita ser completada» (alocucién del
14 de septiembre de 1964; Council Daybook, Session 3, 6-10); nuevameftte en la alocucién del 21 de no-
viembre de 1964, después de la aprobacién definitiva de la constitucién sobre la Iglesia (Council Daybook,
Session 3, 303-307).

41. Alocucién del 14 de septiembre de 1964.

42. Alocuci6n del 21 de noviembre de 1964.

43. Alocucidn del 14 de septiembre de 1964. Es interesante observar que Pablo VI definfa habitualmen-
te a la Iglesia como «cuerpo mistico»; cf. las alocuciones del 29 de septiembre de 1963 (Council Daybook,
Sessions 1 and 2, 143-150), del 4 de diciembre de 1963, del 21 de noviembre de 1964 y del 28 de octubre de
1965 (Council Daybook, Session 4, 164-166).
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grar un acuerdo lo mds amplio posible en el seno de la asamblea. Asf como el papa Juan
habia tenido la responsabilidad de suscitar el compromiso y el sentido de responsabili-
dad en los padres, asi también el papa Pablo, impulsado por una profunda conviccién,
se esforzé en obtener votos undnimes en favor de 1a aprobacién definitiva de los textos
conciliares. En diversas circunstancias, este vivo deseo del Papa exigi6 de €l gran pa-
ciencia, disposicién para escuchar (incluso exigencias excesivas) y tenacidad.

La asamblea conciliar, por su parte, compartia el anhelo de Pablo VI de lograr el dia-
logo, y hace mencién de eflo en muchos de sus textos. Sin embargo, se suscita a veces la
impresién de que el término es utilizado accidentalmente y de manera superficial. Aun-
que la inclinacion hacia el didlogo representaba un verdadero progreso en relacion con la
hosca actitud de superioridad del anterior magisterio eclesidstico, sin embargo, puede ob-
servarse a veces un empleo demasiado facil y, finalmente, trivial de dicho término.

Asimismo, la bisqueda de un consenso fue acogida por los padres de manera gene-
ralizada y positiva, aunque pagoé su precio en cuanto a la claridad y la coherencia de los
textos aprobados. La exigencia impulsada por el Papa desperté profundas resonancias
en las mentes de los obispos, conduciéndolos, cuando no era posible otra cosa, a ofre-
cer el sacrificio de una coherencia doctrinal abstracta.

Por otro lado, la preferencia del Papa hacia una concentracién en la eclesiologfa tu-
vo que afrontar una larga lista de temas que habfan cristalizado durante el primer pe-
riodo de trabajo y asumir el hecho de que el Concilio hubiera comenzado con una dis-
cusién de la reforma litirgica y no con un estudio del esquema sobre la Iglesia. Para
decirlo con otras palabras, Pablo VI se encontré ante el desarrollo de un Concilio que
reflejaba una amplia gama de temas, y, ademas, €l no podia hacer caso omiso de las ex-
pectativas que habfan ido forméndose entre los padres con respecto a aquella enorme
diversidad de cuestiones*.

6. El concilio Vaticano 11 y la Tradicion

Juan XXIII, cuya formacién y cultura eran profundamente tradicionales, no vacilé
en describir el Concilio de una manera completamente tradicional: un Concilio de obis-
pos (aunque con la presencia incluso de representantes de Iglesias no catdlicas) que es
libre y responsable y que, por tanto, delibera efectivamente —«un eco de antiguas for-
mas»—*°. El Papa habia expresado una valoracién positiva de la tradicién conciliar: «Es
una forma que la historia de la Iglesia nos ha ensefiado y que ha logrado siempre resul-

44. En su alocucién del 4 de diciembre de 1963, al final del segundo periodo de trabajo, Pablo VI ex-
preso el deseo de que cuando se reanudaran los trabajos, si fuera posible, «se elaboraran esquemas que fue-
ran mds breves y que no constituyeran dificultad alguna para que el Concilio pudiera emitir un juicio sobre
proposiciones fundamentales, al mismo tiempo que dejase para comisiones posconciliares la tarea de am-
pliar los temas ilustrandolos y de desarrollarlos en cuanto a las disposiciones correspondientes». Como es
bien sabido, esta posibilidad, que fue traducida al desafortunado «Plan Dopfner», no se llevé a cabo.

45. Cf. G. Alberigo, Die Rezeption der grossen christlichen Uberlieferung durch das Zweite Vatikani-
{ghe Konzil. en W. Lisser-K. Lehmann-M. Lutz-Bachmann (eds.). Dogmengeschichte und katholische Theo-

gie, Wirzburgo 1985, 303-320.
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tados fructiferos». Por tanto, no ser un concilio de la cristiandad, como el IV de Le-

tran, pero tampoco un concilio de unién, como el de Florencia. Mucho menos ain pre-
tendi6 Juan XXIII que fuera un concilio basado en un conflicto, como lo fue el de Tren-
to, o un concilio dedicado a la resistencia y a la oposicién contra la sociedad moderna,
como habia sido el Vaticano 1. Juan XXIII estaba convencido claramente de que no ha-
bia que suscitar cuestiones de cambios doctrinales. Asf lo hizo ver en su discurso de
apertura: «El punto destacado de este Concilio no es... una discusién sobre un articulo
o sobre alguna otra doctrina fundamental de la Iglesia... Para ello no era necesario un
Concilio»*. Pablo VI, por su parte, se mostré especialmente consciente de que habia
que salvaguardar la tradicion.

En realidad, el problema se planted durante el Concilio en términos utilizados ya por
Roncalli, cuando éste recordé a sus oyentes que «la sustancia de la antigua doctrina del
depésito de la fe es una cosa, y la manera en que €sta se presente es otra. Esto ltimo
hay que tenerlo muy en cuenta, con paciencia si fuera necesario, midiendo bien todos
los detalles de las formas y proposiciones de un Magisterio que, por su caricter, es pre-
dominantemente pastoral». El Concilio, al tratar de los diversos temas que tenia que
abordar, se dedicé a desarrollar formulaciones que fueran cada vez més fieles a la re-
velacidn y cada vez mds adecuadas para su comprensién por la cultura contemporinea.

Una comparacién de los textos de los esquemas preparatorios con los documentos
aceptados finalmente nos ayudard a medir la continuidad sustancial con la tradicién
cristiana, tal como ésta se entendia en el catolicismo, pero también la discontinuidad
con el catolicismo de los siglos del medievo cristiano y del periodo postridentino. No
aparecieron novedades sustanciales, pero se realizé un esfuerzo (aunque no siempre sa-
tisfactorio) con el fin de volver a enunciar la fe antigua en un lenguaje inteligible para
la humanidad contemporénea, y liberado de las incrustaciones, mas o menos parasita-
rias, que habian venido consoliddndose a lo largo de siglos.

Un factor significativo en la fidelidad del Concilio a la tradicién fue su experiencia
litdrgica. La importancia espiritual y doctrinal de la entronizacién cotidiana del Evan-
gelio y de 1a celebracién de 1a liturgia en los diversos ritos (pricticas que fueron decidi-
das, ambas, por Juan XXIII) fue considerable, como lo atestiguan muchas de las ano-
taciones efectuadas en los diarios de los padres?’. Ahora bien, el Concilio mismo no
estaba comprometido, mas que nada, con el fomento de un aggiornamento de la vida li-
tirgica? En realidad, la constitucidn Sacrosanctum concilium estaba inspirada por la
gran tradicién litdrgica antigua que se habfa venido reviviendo y transmitiendo duran-

46. Cabria preguntarse si esta dltima proposicién fue quiza una alusién indirecta a las prerrogativas del
primado y de la infalibilidad, que habfan sido confirmadas en 1870.

47. Cf. H. Raguer, La celebracion de la eucaristia en las congregadones del concilio Vaticano II, en
Fovenda sacra liturgia: Misceldnea en honor del doctor Pere Farnés, Barcelona 2000, 97-104. C. Theobald,
recogiendo la observacién formulada por De Lubac, afirma que «la entronizacion del Evangelio es un her-
moso simbolo. .., que se mostraba a los ojos de todos cada manana del Concilio: no siempre fue comprendi-
do plenamente. Muchos pensaban que se trataba simplemente de un homenaje que la Iglesia del Vaticano II
queria tributar a la Biblia. Sin que llegara a ser un total malentendido, esta interpretacién era muy incomple-
ta (como lo fue a veces la interpretacién de la Constituciéon misma, segtin vimos anteriormente). No capta el
verdadero sentido del rito. Después de ser llevado en procesidn, el evangeliario no era colocado en un atril,
sino instalado realmente en un trono, porque representaba a Cristo mismo».
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te decenios de experiencia del movimiento litdrgico. La idea que algunas personas tie-
nen de que el Vaticano II propuso una orientacién radicalmente innovadora fue origina-
da por una lectura apresurada y superficial de los textos, que entendia erréneamente el
retorno a antiguas précticas litirgicas como si fuera una innovacién subversiva. jEl he-
cho de revivir la participacion activa de los fieles en vez de reducir las liturgias a un se-
co y lejano ritualismo fue cualquier cosa menos una innovacion!

Mas ain, el Concilio compuso una constitucién que estaba dedicada a la Tradicién
en el sentido més profundd de la palabra: la Tradicién es la transmision de la revelacién
cristiana misma. Resulta significativo que la Dei Verbum fuera uno de sus principales y
mds elocuentes testimonios, y el inico cuya composicion se extendi6 a lo largo de to-
da la duracién de la asamblea, desde el afio 1962 hasta 1965.

En conjunto, el Vaticano II realiz6 una significativa aportacién a la restauracién de
una visién unificada del mensaje cristiano. Yendo mas alld de una divisién en sectores
(dogma, teologia moral, disciplina, etc.), que habia sido el fruto de la fase «universita-
ria» del pensamiento cristiano, el Concilio inicié también el movimiento para superar la
reduccién del mensaje evangélico a un cédigo moral, lo cual habia sido uno de los prin-
cipales efectos de esa divisién. El esfuerzo, sin ceder a tentaciones integristas o fun-
damentalistas, se realiz6 para recuperar la unidad y la complejidad del mensaje evangé-
lico. En este contexto, las normas expuestas en el Decrefo sobre el ecumenismo para la
formulacién y la explicacién de la fe, asi como el reconocimiento de una «jerarquia de

las verdades» (UR 11), pueden leerse no s6lo como una admisién de que aspectos par-

ticulares de la revelacién no nos acercan igualmente a Cristo, sino también, y principal-
mente, como una directriz para buscar expresiones de la fe que estén menos condicio-
nadas por la etapa de la inculturacién de la fe en el mundo occidental, y se encuentren
abiertas a los nuevos modos de sentir y reflexionar de la humanidad contemporanea.

La propuesta de renovacién ofrecida por el Vaticano I puede captarse en su pleni-
tud y en su alcance innovador, si apreciamos el testimonio de comunién de la asam-
blea conciliar y si valoramos debidamente la conexién y reciproca interaccién entre
sus principales documentos. Desde 1a participacion activa de los fieles en el culto y en
la vida de la Iglesia, la concepcién de la Iglesia como un «misterio» y como distinta
del reino de Dios, y el redescubrimiento del «pueblo de Dios» y de la «comunién»
entre las iglesias y sus obispos, hasta la ampliacién de la perspectiva de comunién de
tal modo que abarcara a todas las tradiciones cristianas, y la apreciacién de la condi-
cién de la comunidad cristiana como peregrina en el mundo, el Concilio estableci6 la
base para trascender el eclesiocentrismo y, por tanto, para relativizar la eclesiologfa
misma. Contemplado sobre este trasfondo, el reconocimiento de la soberania de la
palabra de Dios (Dei Verbum) y de lo inalienable que es la conciencia (Dignitatis hu-
manae), se comenzé a centrar de nuevo el pensamiento cristiano en los elementos
constitutivos de la condicién humana, tal como ésta es contemplada a la luz de la re-
velacién evangélica.

Muchos obispos estaban convencidos de que su participacién en el Concilio habia te-
nido una auténtica significacién espiritual. Esta participacién tuvo una repercusion sobre
las personalidades de muchos de ellos y foment6 cierto nimero de «conversiones» bastan-

4,
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te sorprendentes, aunque resulta muy dificil una evaluacién de las mismas*. P. Parente era
uno de los més altos representantes del Santo Oficio; en consecuencia, su cambio de ac-
titud a propdsito de la colegialidad episcopal causé sensacién. Podemos mencionar tam-
bién los casos de Léger, canadiense, y de los italianos Lercaro y Motolese. Cada uno de
ellos, a su manera, experiment$ el Concilio como un acontecimiento espiritual que exi-
gia de €l un cambio radical en la manera de prestar sus servicios como obispo. En abril de
1966 Léger escribia: «Cada uno de ellos podia decir que el Concilio no habria significado
nada para €l si no le hubiera convertido, si no hubiera cambiado su vida, si no le hubiera
hecho consciente de responsabilidades hasta entonces insospechadas, o con harta frecuen-
cia desatendidas». Un afio mds tarde él marché a Africa para compartir alli la suerte de los
leprosos®. Lercaro se dedicé a una reforma a fondo de la diGeesis de Bolonia y llegé a dar
un testimonio radical en favor de la paz>®; Motolese experimenté una «conversién» doc-
trinal, por la que se despojo de su actitud conservadora mantenida durante el Concilio®.
Se hablaba también de conversién en relacién con Helder Camara®2, Sigue siendo imposi-
ble saber con exactitud cudntos obispos siguieron una trayectoria semejante.

7. El paralelogramo de fuerzas: Episcopado - Papa - Curia - Opinién piblica

Abhora bien, precisamente en nombre de la defensa de la tradicién, la minoria con-
ciliar realizaba su oposicion, una defensa que el combativo Marcel Lefebvre llevaria
hasta el punto de romper la comunién. Este hecho nos induce a profundizar més en el
paralelogramo de fuerzas que existian en el seno de la numerosa asamblea conciliar.
Aunque las votaciones finales sobre los documentos mostraban constantemente y de
manera desconcertante mayorias que se aproximaban a la unanimidad, sin embargo, ha-
bia considerables oscilaciones en cuanto a los humores y las orientaciones. Aproxima-
damente 1500 padres participaron en todos los periodos de trabajo; los restantes 700 a
800 padres, con su ausentarse y regresar, modificaron el cuadro global, incluso desde el
punto de vista de su composicién por continentes y por edades™.

El paso del tiempo, con sus «periodos de ajuste», y luego con la habituacién que ese
transcurso producia, el inevitable cansancio® y, sobre todo, la sucesién de los temas que

48. Cf. R. Caporale, Vatican II, 120-121.

49. Cf. D. Robillard, P-E, Léger: Evolution de sa pensée 1950-1967, Quebec 1993; R. Burigana-G.
Routhier, La conversion oecuménique d’un évéque et d’une église: Science et Esprit 52/2 (2000) 171-191.

50. Cf. A. Alberigo (ed.), Giacomo Lercaro: Vescovo della Chiesa di Dio (1891-1976), Genova 1991.

51. M. Bergonzini, obispo de Volterra, escribia el 30 de septiembre de 1964 en su diario, en relacién
con los informes sobre el esquema De revelatione, que «el informe de la mayoria fue presentado por Mons.
Florit, a quien se puede considerar como el segundo convertido, después de Mons. Parente, al pensamiento
que predominaba en el Concilio. Sea alabado por ello el Sefor» (129) (diario editado por A. Leonelli, Mo-
dena 1993, 129).

52. Cf. Dom Helder Cimara, Les conversions d’un évéque. Entretiens avec J. de Broucker, Paris 1967.

53. Los fallecidos, los nuevos participantes nombrados, la llegada de personas que habfan estado ausen-
tes en perfodos anteriores y, finalmente, la ausencia de obispos que habian estado presentes con anterioridad:
todo ello contribufa a cambiar el cuadro de la asamblea.

54. Prignon anotaba el 25 de septiembre: «Lo que mds preocupa es el creciente cansancio de los padres.
Me sentf impresionado ayer por la maifiana, viernes, por el nimero de padres que estaban deambulando por
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se iban discutiendo, asi como el cambio de lideres, todos estos elementos tuvieron gran
repercusién. En el cuadro global de la asamblea pueden observarse algunas constantes,
como la desconfianza de muchos padres italianos y espafioles ante la perspectiva de te-
midas «innovaciones» (la introduccién de las lenguas modernas en la liturgia, el reco-
nocimiento de la libertad religiosa, la afirmacién del lugar central de la Biblia en la
Iglesia); la apatia de muchos obispos de los Estados Unidos, excepto cuando se discu-
tia el tema de la libertad religiosa o el de las relaciones con el mundo; y la marginacién
en que se situaron muchds padres de Asia, que se sentian a disgusto en un clima cultu-
ral que no les resultaba familiar.

De una manera gradual y espontdnea el Concilio fue adquiriendo forma. Las con-
ferencias nacionales o continentales desempefiaron una funcién casi institucional, co-
menzando por aquellas que existian ya desde hacfa algtin tiempo (por ejemplo, la Con-
ferencia episcopal alemana y la latinoamericana)®. Luego habia también grupos maés
reducidos, semejantes a grupos parlamentarios de presién, como el que se habia forma-
do para discutir los problemas de la pobreza («Grupo de la Iglesia de los pobres») o el
grupo que Etchegaray, con el fuerte apoyo de Helder Camara, foment6 entre los secre-
tarios de las conferencias episcopales y que se reunia en la Domus Mariae. Un experi-
mento dnico fue el grupo conocido como Coerus internationalis patrum, el cual, a pesar
de las advertencias de Pablo VI contra la formacién de grupos en el seno del Concilio,
organiz6 a muchos de los obispos conservadores, procedentes de cualquier lugar de ori-
gen. Finalmente, en la periferia del Concilio, surgieron espontineamente lugares de reu-
nién y de intercambio de opiniones; estos grupos desempefiaron a veces un papel impor-
tante en la formacién de la opinién. Asi sucedié con el Colegio belga —residencia del
cardenal Suenens y del teélogo G. Philips—, y también con el DO-C, el centro holandés
de informacidn, donde se pronunciaron conferencias con asistencia multitudinaria, acer-
ca de los principales problemas que estaban siendo discutidos en San Pedro®®

La divisién fundamental en comisiones, que se convirtieron en las sedes para la ela-
boracién y el perfeccionamiento de los textos, impidié que la asamblea tuviera una es-
tructura. Incluso después de haberse roto la barrera del secreto, cada comisién realiza-
ba su exigente finalidad de reelaborar un esquema particular, pero sin tener una visién

los pasillos, una hora después de comenzada la sesién. Me pregunto qué se haré con los obispos, una vez que
hayan terminado los debates en el aula. Hay verdadera necesidad de encontrar una solucién» (Documentos
de Prignon, 1591). Unos dias mas tarde, el mismo observador afiadia: «Durante los dltimos tres o cuatro
dias el debate en la asamblea ha palidecido bastante. Se tiene la sensacién de que los obispos estdn increi-
blemente cansados. Muchos se dedican a deambular ya por los pasillos a las 10 de la mafiana. Hoy, mientras
Mons. Garrone estaba ofreciendo su informe final, después de terminado el debate sobre el esquema XIII, el
murmullo de las conversaciones en las naves laterales de San Pedro ensordecia la voz del orador. Es hora
de que concluyan los debates en la asamblea, porque la situacién va empeorando realmente». El obispo Jauf-
fres escribia igualmente, el dia 13 de octubre: «Nos quedamos en nuestros puestos, un poco constrefiidos y
a la fuerza, solamente a causa de las votaciones, y somos aproximadamente una decena de personas las que
nos vamos alternando inexorablemente a intervalos muy cortos, para dar tiempo a los miembros a que acu-
dan al bar y regresen».

55. Estas mostraban una remota semejanza con las «naciones» que tenian una verdadera y propia fun-
cién estructural en los Concilios de la tardia Edad Media.

56. Los textos de esas conferencias se publicaron en varias lenguas; una lista redactada por Luigia Ca-

Poni contenia por 1o menos 230, entre 10s atios 1963 y 1965,
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panoramica del progreso del Concilio. Esta deficiencia tuvo especial repercusion duran-

te los largos meses que transcurrian entre un perfodo de trabajo y el siguiente, cuando
Unicamente las comisiones realizaban una actividad. El repetido fallo de las comisiones

mixtas mostré los celos que frenaban a casi todas las comisiones.

Ademas del dinamismo interno de la asamblea conciliar, y entrelazadas con él, el
Concilio tenfa complicadas relaciones y contactos con el Papa, con la Curia romana y
con la opini6n piblica. La decision de Juan XXIII de no participar personalmente en las
sesiones conciliares fue continuada por Pablo VI. Pero ambos pontifices desempefaron
funciones de grande y decisiva importancia en la vida del Vaticano II. Durante la prepa-
racién y los cuatro periodos de actividad, el Papa llegé a ser gradualmente el punto de
referencia para la asamblea. Desde el rechazo de las elecciones de miembros de las dis-
tintas comisiones hasta la confirmacion crucial de la votacién de noviembre de 1962,y
la creacion de la Comision de Coordinacién, el papa Juan intervino repetidas veces en
1a vida del Concilio’,

El papa Pablo VI tuvo, a su vez, numerosas ocasiones para intervenir durante los tres
siguientes periodos, desde la modificacidn del Ordo Concilii hasta la revision de la f6r-
mula de promulgacién, desde el hecho de «reservarse» para s{ algunas materias impor-
tantes (el celibato, el matrimonio, el sinodo) hasta la serie de mejoras sugeridas en casi
todos los esquemas, con instrucciones desconcertantes y frecuentemente en apoyo de
las posturas de la minoria®®. Por otro lado, a lo largo de la historia hubo siempre una
constante relacién dialéctica entre el Papa y el Concilio, y hay que reconocer que en el
Vaticano II esa relacién no implicaba oposiciones bésicas, sino que se limitaba a con-
flictos que, aunque algunas veces se hacian agudos, sin embargo quedaban en conjun-
to limitados.

Los dos papas que presidieron el Concilio no s6lo eran muy diferentes en cuanto a
su personalidad y su caricter, sino que ademds desempeiiaron funciones muy distintas.
Roncalli «creé» el Concilio, fue plasmando gradualmente su fisonomia, lo puso en mar-
cha con su discurso inaugural, y lo dirigié durante los primeros meses inciertos y duran-
te la primera intersesion con todos sus problemas. La impronta que él habfa marcado en
el Concilio sobrevivié a su muerte, y el Vaticano 11 sigui6 sintiendo todavia sus efectos
durante el segundo perfodo de trabajo.

Tan s6lo gradualmente Pablo VI asumi6 la funcién pontificia en el Concilio, después
de haberse ganado primeramente la confianza del mismo al volver a convocarlo de for-
ma rdpida y leal. Tanto objetivamente como en su manifestacion, su perspectiva del Con-
cilio era opuesta, aunque complementaria, a la de Roncalli. En efecto, 1a tarea de Mon-
tini era la de proseguir y concluir el Concilio. Su estilo era obviamente diferente del de
su predecesor, y esta diferencia se debia en parte a la fase avhinzada en la que se estaba

57. En su diario, el dia 28 de enero de 1963, Juan XXIII anotaba con respecto al Vaticano II: «Confie-
S0 que mi conciencia estuvo preocupada por el hecho de que, contrariamente a lo que habia sucedido duran-
te los dos primeros meses, desde el 11 de octubre hasta el § de diciembre, el Papa ocupé su puesto, ejerci-
do con discrecién, y actué como el verdadero presidente con el méximo derecho, es decir, como cabeza de
la Iglesia catélica».

58. Jan Grootaers, Le crayon rouge de Paul VI, en Commissions, 316-351.
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realizando la labor de la asamblea. Ya no era el momento de elecciones bésicas, sino de
la elaboracién satisfactoria de textos, de la construccion del consenso y de la transicién
al periodo posconciliar. El método elegido por Pablo VI fue el de un constante goteo de
intervenciones en los textos, quiza por la ingenua creencia de que tales intervenciones
pudieran entenderse sencillamente como las correcciones de cualquier padre conciliar®®.
En realidad, en cada ocasion hubo un «incidente» y un trauma resultante. Las interven-
ciones fueron otras tantas ocasiones para que la minoria volviera a expresar sus propios
puntos de vista y los desfizara en las grietas que se habian abierto de esta manera.
Hubo una diferencia con respecto a otros Concilios: surgié un conflicto entre el Con-
cilio y la Curia romana®, una sefial evidente de la importancia institucional que la Cu-
ria habia adquirido. Quiz4 su memoria histérica habia advertido ya a la Curia de los pro-
blemas que la celebracion de un Concilio originaba para la burocracia central. Por otro
lado, mientras que se habia concedido al Santo Oficio la responsabilidad en el intento
de celebrar un Concilio durante el tiempo de Pio XII®!, vemos que Juan XXIII decepcio-
né las expectativas que tal precedente habia creado, al confiar la preparacién del Vatica-
no 1I al secretario de Estado. Sabemos que primeramente el cardenal Tardini y mds tar-
de A. Cicognani dirigieron con gran empefio las diversas fases del Concilio, aunque
implicando también en ello a todos los componentes de la Curia. Esto evité el peligro de
una hostilidad «desde el exterior de la Curia», pero también puso a circulos eclesidsti-
cos romanos a cargo de la fase antepreparatoria y también de la fase preparatoria®?,
Teniendo en cuenta estos antecedentes, el hecho de que también las comisiones con-
ciliares estuvieran dirigidas por el jefe de la correspondiente rama de la Curia, y de que
el secretario de Estado presidiera la Comisién de Coordinacién, convirtié a la Curia (la
cual primero habia sentido desconfianza de Juan XXIII por haber convocado el Conci-
lio, y luego de Pablo VI a causa de la antigua hostilidad frente a Montini) en uno de los
principales actores en toda la vida del Vaticano II. Fue un actor con una larga historia,

59. En este contexto es interesante lo que el Papa escribia el 17 de octubre de 1965 acerca del esque-
ma sobre la revelacién: «Nos deseamos haceros saber inmediatamente que nuestra intencién es invitar a la
comisién conciliar De doctrina fidei et morum a que esté dispuesta a considerar la oportunidad de comple-
tar algunos puntos en €l esquema sobre la revelacién, porque Nos pensamos que es obligacion nuestra el
buscar una seguridad doctrinal que nos permita afiadir nuestra aprobacién a la de los padres conciliares. Mds
adn, Nos pensamos que nuestra intervencién en la comisién conciliar estd plenamente de acuerdo con el re-
glamento, porque es tarea nuestra no sélo ratificar o rechazar el texto en cuestion, sino también, como cual-
quier padre conciliar, trabajar para su mejora mediante sugerencias oportunas. La verdad de esto emerge
también, y principalmente, del hecho de que el 24 de septiembre del presente aiio el secretario general del
Concilio ecuménico dio a conocer a la comisién nuestras observaciones. Esta parece ser la forma mds clara
y mds respetuosa de dar a conocer a la comisién todo lo que sea dtil para la labor que le ha sido encomenda-
da. Por eso, permitidnos decir con énfasis que no se ha cometido ninguna ofensa a la autoridad del Concilio,
como sospechdis, sino que se ha realizado una aportacién necesaria al ejercicio de las funciones conciliares.
En cuanto al respeto a la libertad del Concilio y al reglamento establecido, nada puede darme mayor placer
que el recordaros que los principios, que no son menos queridos por los romanos que por los anglosajones,
se han respetado de la manera mds absoluta» (Documentos de Pablo VI, A3/37b y B3/27b y ¢).

60. H. Jedin, Memorie della mia vita, Brescia 1987, 310.

61. Cf. G. Alberigo, Passaggi cruciali della fase antepreparatoria (1958-1960), en G. Alberigo-A. Mel-
loni, Verso il Concilio, 15-42.

A2 Cf A Tadelicato. Difsndore la dottring n annunciare I’ Evangelo: 1l dibattito nella Commisione cen-
trale preparatoria del Vaticano {1, Genova 1992,
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que existia ya antes del Concilio y que le sobreviviria. M4s aiin, se trataba de un actor
que tenia su propia visién de la Iglesia, una visién a la que se aferraba celosamente. con

la antigua y profundamente arraigada conviccién de que las personas «de mds all4 de
los Alpes» no eran dignas de confianza, sino que eran hostiles al papado y 2 Roma. No
se puede olvidar la tenacidad con la que algunos representantes de la Curia pretendie-
ron que los esquemas preparatorios estuvieran «amparados» por la autoridad del Papa jy
que, por tanto, no pudieran rechazarse!

La presencia en el seno de la Curia misma de opiniones que eran leales al Concilio
no cambiaba el hecho estructural de que la Curia fuera un actor eclesidstico, investido
de autoridad y poderoso, que perseguia fines diferentes de los de la mayoria conciliar.
Personajes tales como el cardenal Ottaviani, jefe det Santo Oficio y presidente de la Co-
misién Doctrinal central del Concilio, o Mons. P. Felici, secretario general del Conci-
lio, juntamente con los dos secretarios de Estado en funciones durante esos afios, tuvie-
ron una impresionante influencia sobre el Concilio, ya fuera de una manera directa o
bien condicionando al Papa. En contraste con ello, el cardenal alemdn Frings y el car-
denal canadiense Léger, para ofrecer sélo dos ejemplos importantes, se vieron obliga-
dos repetidas veces a defender la autonomfia y la libertad del Concilio.

La méxima incidencia de la labor de la Curia habria que verla en la importancia que
los esquemas preparatorios tuvieron hasta el final mismo de la labor del Concilio. A pe-
sar del drastico cercenamiento de los textos durante el otofio de 1962, la supervivencia
de aquel material fue muy tenaz®. Un pequefio grupo de esquemas preparatorios termi-
naron como decretos conciliares, y partes de esquemas rechazados por la asamblea se
recuperaron para su insercién en nuevos esquemas. Asf, la constitucién Lumen gentium
es desconcertante por constituir un mosaico de proposiciones tomadas del esquema pre-
paratorio y de otros esquemas, de origen muy diferente, que fueron desarrollados du-
rante el Concilio®.

Felici, por su parte, mientras ejercia con tenaz astucia las funciones de secretario ge-
neral, defendia sistemdticamente las orientaciones de la Curia y consigui6 influir en la
labor del Concilio, una influencia mucho mayor que la del valor objetivo de aquellas
orientaciones y la del consenso que éstas obtuvieron en el seno de la asamblea. Final-
mente, Cicognani dirigié hdbilmente a la Comisién de Coordinacién, llegando incluso
a aplicar al Concilio criterios politicos que eran propios de la Secretaria de Estado®.

Desde los primeros momentos, Juan XXIII vio el peligro del «control» del Conci-
lio por parte de la Curia, y acentud insistentemente la necesidad de una clara y firme
distincién entre ambos®, Los modestos resultados que €l logré fueron prueba de 1a «so-

63. Una supervivencia que duré mis que el Concilio, porque, incluso 8n afios recientes, algunos docu-
mentos romanos siguieron muy de cerca posturas ¢ incluso formulaciones de aquel tiempo, a pesar de que
habian sido desestimadas por el Concilio.

64. G. Alberigo-F Magistretti (eds.), Constitutionis dogmaticae Lumen gentium Synopsis historica, Bo-
logna 1975.

65. Un ejemplo clarisimo fueron los obstdculos que Cicognani puso en el camino de la declaracién con-
ciliar sobre las religiones no cristianas, en particular, en la seccién sobre el pueblo judio.

66. Cf. G. Alberigo, Giovanni XXI1l e il Concilio, en Dalla laguna al Tevere: Angelo Giuseppe Roncal-
li da San Marco a San Pietro, Bologna 2000, 191-230.
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ledad institucional» que caracterizé a su pontificado. Pablo V1, a su vez, influido quiza
por la relacién nada fécil con la estructura curial, en la cual €1 pasé casi la totalidad de
su vida, tuvo buen cuidado de dar seguridades expresas a la Curia, garantizando que el
Concilio no tendria nada que decir acerca de la reforma de ésta.

A pesar de ello, la presion de la Curia sobre el Concilio no disminuyé; y, asi, con
motivo de la creacién de la primera organizacién posconciliar (que estaba encargada de
la reforma litdrgica), la Curia desencadené una verdadera y propia ofensiva, logrando
imponer, en un primer momento, unas condiciones humillantes y, poco después, la ab-
sorcion de ese 6rgano por la Congregacién de Ritos. Un destino similar le esperaba al
organo conciliar y posconciliar que era el que menos relacionado estaba con la Curia: la
Secretarfa para la unidad de los cristianos. Esta fue quedando subordinada gradualmen-
te y fue absorbida al fin por la Sagrada Congregacion para la Doctrina de la Fe, que de
este modo logré la competencia final en la esfera de las relaciones intercristianas, juna
competencia que esta Congregacién habia tenido anteriormente hasta la creacién de la
Secretaria y hasta el «giro» ecuménico!

Finalmente, el Concilio tuvo importantes relaciones con la opinién ptiblica median-
te los principales 6rganos de prensa y las redes de television, que mantuvieron informa-
da a la gente sobre la labor del Concilio, e informaban igualmente a los fieles —laicos y
sacerdotes—, que iban siguiendo los debates y se hallaron en condiciones de hablar so-
bre ellos con sus obispos durante las intersesiones. A lo largo de la preparacién y hasta
la clausura del primer periodo del Concilio, la obligacién del «secreto» habia impedi-
do o, al menos, frenado una informacién puntual sobre lo que estaba sucediendo en el
Concilio. Sin embargo, a partir ya de 1963, la presién de la opinién puiblica y una acti-
tud menos timida por parte de los obispos rompieron la extrafia pretension de que el de-
seo de informacidn acerca de la labor de una asamblea en la que participaban mas de
3.000 personas podia satisfacerse mediante vagos comunicados, que ocultaban incluso
los nombres de las personas que hacfan uso de la palabra durante las discusiones.

Dia tras dia los medios de difusién mantenian informados no sélo al piiblico en ge-
neral, sino también a muchos miembros del Concilio; compensaban asi la dificultad que
muchos tenfan para comprender los debates (que se desarrollaron siempre en latin) y a
menudo proporcionaban la clave para interpretar el significado de cada sesion, algo que
con frecuencia pasaba inadvertido incluso a muchos padres. En algunas circunstancias,
la oportunidad y la eficacia de las emisiones televisivas tuvieron incluso efectos impre-
vistos sobre el curso de los trabajos®’.

Es mucho mds dificil medir la influencia de los contactos que los obispos mante-
nfan con sus respectivas iglesias durante las intersesiones. Sin embargo, no es irrazona-
ble sostener que a veces las esperanzas y los deseos que iban germinando en cada re-
gién del mundo catéblico ejercian presidn sobre los obispos.

En resumen, el Vaticano II, como otros concilios que le precedieron, aparecia como
un «espacio de libertad», no sélo en el sentido de que cada participante se sentfa libre
para dar a conocer sus convicciones personales, sin temor alguno, sino también y prin-

©7. .MV 2, 2142273 - i Fontnyay, Rednate e -
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cipalmente porque, mientras el Concilio se hallaba en sesién, los catdlicos, no sélo en

el aula conciliar, sino también fuera de ella, vivian en un extraordinario clima de liber-
tad. En esa atmdésfera era posible suscitar todos los problemas, aunque luego aquellos

que los proponian se vieran limitados en cuanto a tratar de ellos y resolverlos. El clima
de paz creado por el pontificado de Juan XXII y continuado por Pablo VI contribuyé
a que se superara el estilo «triunfalista» que con frecuencia habia viciado las declara-
ciones oficiales de la Iglesia catdlica. La actitud, compartida también por algunos obis-
pos que pretendian, a veces arrogantemente, que la Iglesia de Roma era superior a cual-
quier otra Iglesia, pudo desvanecerse sin que nadie lo lamentara; esto se debi6 en parte
a la presencia, discreta y respetuosa, de los observadores.

El clima de apertura que caracterizo la celebracién del Vaticano II permitié una in-
tensa e ininterrumpida interaccidn entre sus principales componentes: una asamblea vi-
va que se hallaba en fructifero contacto con el mundo exterior. Pero fue también una
asamblea cuyo carécter representativo se vio reducido porque estaba compuesta casi ex-
clusivamente por clérigos y porque el mundo de las mujeres se hallé ausente de él en
gran medida®.

8. La teologia en el Concilio

Un centenar mds o menos de te6logos, tanto diocesanos como miembros de érdenes
religiosas, desempefiaron un papel en el Vaticano II, ya sea como expertos o bien de al-
guna manera oficiosa. Algunos tuvieron una funcién modesta, pero muchos otros ejer-
cieron considerable influencia sobre los trabajos. Dejando a un lado algunas afirmacio-
nes paraddjicas, como la de que el Vaticano II fue un concilio de te6logos, podremos
preguntarnos qué contribucidn hizo la teologia catdlica, asi como los tedlogos cristia-
nos que se hallaban presentes como observadores, a la labor realizada por el Concilio®.

El Vaticano II fue una ocasién para poner a prueba la fecundidad eclesial de la rica
y compleja actividad que venia desarrollandose en la teologia desde el decenio de 1930.
Una vez que hubo terminado en 1918 la desoladora Guerra Mundial, y que hubo pasa-
do la tormenta antimodernista, la teologfa, especialmente en Europa Central, entré en
un periodo de extraordinaria fecundidad, que encontré vigorosa expresion en el Conci-
lio, en donde desempefié una funcién dominante™. La interaccién entre los movimien-
tos apostdlicos que surgieron en las sociedades desarrolladas, estremecidas por la crisis
de 1929 (Chenu, Thils, Philips), el estrecho contacto con el pensamiento teoldgico pro-
testante, los emigrantes rusos, los requerimientos del ecumenismo (Beauduin, Congar)
y los impulsos dados por algunas corrientes del pensamiento filos6fico (K. Rahner, E.
Schillebeeckx, J. Daniélou), contribuyeron, todos ellos, a una renovacién del pensa-
miento doctrinal. Lo mismo puede afirmarse de la renovacién de la exégesis biblica

68. Cf. C. McEnroy, Guests in Their Own House: The Women of Vatican 11, New York 1996.

69. Para una evaluacion, cf. Acta congressus internationalis de Theologia Concilii Vaticani II, Citta del
Vaticano 1968.

70. Cf. G. Alberigo, Vatican II et la réflexion theologique: Lumiere et Vie 29 (1990) 7-15.
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(Cerfaux), del redescubrimiento de las fuentes cristianas originales (De Lubac), del co-
nocimiento obtenido acerca de la tradicién conciliar (Jedin) y de la visién de problemas
de procedimiento (Dossetti)’.

Las semillas sembradas durante los penosos y oscuros afios del antimodernismo
mostraron una inesperada vitalidad. Aunque el dominio de las ideologfas y su violento
choque, asi como la acelerada secularizacién de la sociedad, crearon, desde luego, obs-
taculos y problemas para los cristianos y para las iglesias, eso no impidié —y parece in-
cluso que aceler6 inintencionadamente— un auge de la creatividad.

Muy pocas personas habian esperado un nuevo Concilio, pero cuando Juan XXIII lo
anuncid, los tedlogos, después de la sorpresa y de alguna desorientacién, compitieron
en la tarea de ponerse a disposicién del Concilio y de contribuir a él. El resultado fue
que el Vaticano II se convirtié en un gran crisol para los desarrollos efectuados durante
los decenios anteriores, que a menudo habian quedado marginados por preocupaciones
jerarquicas o por advertencias monopolizadoras de tedlogos «romanos». Sin embargo,
los mejores representantes de las escuelas romanas se vieron envueltos igualmente en la
colaboracion con el Concilio. Desde el jesuita S. Tromp, verdadera espina dorsal de
la Comisién teoldgica, hasta el dominico M.-R. Gagnebet, redactor del esquema prepa-
ratorio De ecclesia, y el franciscano U. Betti, estrecho y valioso colaborador de Mons.
Florit —éstos y muchos otros—, hicieron aportaciones leales cuando aceptaron un en-
cuentro con una teologia «ultramontana», que les resultaba extrafia.

El Concilio fue también la ocasién para poner en el candelero a una generacién méas
joven de tedlogos, que a menudo hicieron una contribucién mds fresca a los debates: H.
Kiing, J. Ratzinger, E. Lanne, P. Duprey y J.-M. R. Tillard, por mencionar a unos cuan-
tos’. Una funcién singularisima como mediador entre las diversas tendencias corres-
pondié6 a Carlo Colombo, de Milén, especialmente desde el momento en que el carde-
nal Montini se convirti6 en Pablo VI. Entre los observadores hubo también algunos
tedlogos muy destacados, por ejemplo, K. E. Skydsgaard, O. Cullmann y A. Scrima.

El trauma universal infligido por la Segunda Guerra Mundial, la incipiente revolu-
cién tecnolégica y la confrontacién decisiva entre los dos grandes bloques ideolégicos
fueron el preludio de un nuevo y mds complejo giro histérico, previsto por el papa Juan,
un giro que constituyé el marco para el Concilio y su tarea. Enfrentada con tan enorme
reto, la teologia, movilizada por la ocasion conciliar, a pesar de lagunas e inadecuacio-
nes, hizo una aportacién constructiva para invertir la situacién que durante los afios fi-
nales del pontificado de Pacelli habfa mostrado signos muy preocupantes de involucién.
Sin embargo, debemos afiadir que la falta de un lugar adecuado en el que los te6logos
pudieran profundizar en los temas que iban siendo progresivamente abordados (como
habia sucedido durante el concilio de Trento) pudo hacer que la labor de las congrega-
ciones generales fuera més dificultosa.

71. Sobre la teologia alemana, cf. P. Hiinermann, Deutsche Theologie auf dem Zweiten Vatikanum, en
W. Geerlings-M. Seckler (eds.), Kirche sein: Nachkonziliare Theologie im Dienst der Kirchenreform.: Fiir
H. J. Portmeyer, Freiburg 1994; H. Wolf-C. Arnold (eds.), Die deutschsprachigen Liinder und das II. Vatika-
num, Paderborn 2000. Sobre la teologfa en Lovaina, cf. Vatican Il et la Belgique.

72. Entre los «ausentes» hay que mencionar, por lo menos, a H. U. von Balthasar.
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A la luz de todo esto, podemos apreciar el alcance y los limites de lo que se logré en

el Copmho. Incluso Flegde el punto de vista de sus realizaciones doctrinales, parece que
el Vaticano II fue principalmente un punto de partida mis que un punto de llegada. La
misma asamblea conciliar ofreci6é un modelo de hermenéutica dindmica que tiene en

cuenta la ampliacién de sus propias decisiones. En realidad, estd perfectamente claro
que no sé6lo la adquisicion de una eclesiologia de comunién, primeramente en la cons-
titucién Sacrosanctum concilium y luego en la constitucién Lumen gentium, hizo posi-
ble que hubiera ulteriores desarrollos. El decreto Unitatis redintegratio y la declaracion
Dignitatis humanae, pero también el decreto Ad gentes y finalmente la constitucion Dei
Verbum, contienen proposiciones que presuponen el desarrollo adquirido ya por el Con-
cilio. Este criterio hermenéutico, aunque no fue siempre seguido de manera consecuen-
te, constituye a pesar de todo un punto de referencia que no debe pasar inadvertido en
la interpretacién posconciliar.

9. ;Un giro decisivo?

(Qué clase de Concilio quiso el papa Juan? ;O sus declaraciones fueron tan vagas
que esta cuestion no puede obtener respuesta? ; En su ingenuidad se movié hacia ade-
lante y hacia atrds, entre un imposible Concilio para la unién y un Concilio de reforma
como el de Trento, cuya eficacia y cardcter autoritario habia €l aprendido y experimen-
tado durante toda su formacién eclesidstica? /O, por el contrario, actué en la convoca-
toria del Concilio una intencidn precisa y bien definida, aunque su finalidad se resista
a ser clasificada con arreglo a los modelos preexistentes y, por tanto, plantee algunos es-
pinosos problemas? ;Trat6é Juan XXIII de trazar una nueva especie dentro del género
tradicional de Concilio, una especie que fuera adecuada para lograr que la Iglesia pu-
diera responder a las renovadas exigencias de la evangelizacion?

En realidad, Juan XXIII no vacilé en describir el Concilio de forma completamente
tradicional; iba a ser una asamblea de obispos. Pero esto no est4 en contradiccion con el
hecho de que él querfa un Concilio de transicién que constituyera una época, es decir,
que hiciera que la Iglesia dejara tras de si la época postridentina y, hasta cierto punto, la
fase constantiniana que se habia perpetuado durante siglos, y que entrara asi en una
nueva fase de testimonio y proclamacién. Esto llegaria a ser posible mediante una recu-
peracion de poderosos y permanentes elementos de la tradicién, considerados adecua-
dos para nutrir y garantizar la fidelidad al Evangelio durante una dificil transicién. Con-
templado en esta perspectiva, el Concilio adquirié especial importancia, nuevamente
mas como un acontecimiento que como un lugar para desartollar y producir normas.

Se pretendia que el Concilio fuera el «resplandor de la luz de lo alto», del que el pa-
pa Juan hablé varias veces; cuando se aproximaba el Concilio, el Papa comenzé a re-
ferirse a é1 como a un «nuevo Pentecostés». La imagen de un nuevo Pentecostés es aso-
ciada desde entonces habitualmente con el Concilio, hasta el punto de que recibi6 una
confirmacién pontificia en la oracién del Papa por el Concilio, una oracién en la que €1
pedia al Espiritu que renovara «sus milagros en nuestro tiempo como en un nuevo Pen-

>
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tecostés». Roncalli era consciente de la significacién teoldgica e histérica de Pentecos-
tés; el hecho de que el pontifice orara pidiendo una repeticion de ese acontecimiento era
un modo cuidadosamente pensado de acentuar, mediante el uso de un lenguaje tipica-
mente cristiano, el cardcter excepcional de esa coyuntura histérica y las extraordinarias
perspectivas que con ella se abrian. Por eso, era necesario que la Iglesia afrontara esa
coyuntura y esas perspectivas con una renovacion muy profunda, de tal modo que pu-
diera presentarse al mundo y ensefiar a Ia humanidad el mensaje evangélico con el mis-
mo poder y encarecimiento que habian caracterizado al Pentecostés original. Ademés,
el recuerdo de Pentecostés ponia en primer plano la accion del Espiritu y no la del Pa-
pa o la de la Iglesia y la de su estructura doctrinal.

Una evaluacién global de los resultados del Concilio requiere un andlisis complejo
que se aplique en diversos niveles. Un enfoque plausible podria ser el de comparar el
clima que reinaba durante la preparacién para el Concilio (enero de 1959 - octubre de
1962) y el clima predominante a su final en diciembre de 19657, A pesar de que la se-
cularizacién se difundia desbordante, por lo menos en Occidente, el anuncio efectuado
por Juan XXIII origind una explosién de atencién e interés entre el publico. Sin embar-
20, el anuncio fue tan impresionante como lacénico, y por tanto dio origen a muchos in-
terrogantes acerca del futuro Concilio.

Ya en 1959 circulaban tres memorandos, procedentes de personas y grupos dotados
de autoridad: el tedlogo suizo Otto Karrer, el jesuita Agustin Bea y el comité directivo
de la Conferencia cat6lica sobre cuestiones ecuménicas. Los tres documentos expresa-
ban cautelosas expectativas ecuménicas, al mismo tiempo que advertian contra posibles
acciones conciliares que pudieran ir en contra de tales expectativas (definiciones doctri-
nales, condenaciones); esperaban que se emprendieran acciones que facilitaran el cami-
no hacia la unidad (que se hiciera énfasis en la comunién mds que en el aspecto juridi-
co de las cosas, que se redujera la centralizacién, y que se llegara al reconocimiento del
papel central de la Sagrada Escritura).

Luego intervino la larga preparacién, dominada por los vota de los obispos y la crea-
cién del complejo mecanismo de las comisiones preparatorias hasta la produccién de
mas de setenta esquemas que serian presentados al Concilio. Ahora bien, en su fase
«episcopal», tanto en la periferia como en el centro, los padres se refrenaron o no tuvie-
ron la suficiente energia para trazar un plan para la futura asamblea. La suposicién que
inspiraba la preparacién previa de los esquemas para el Concilio era la de que tales es-
quemas confirmaran en casi todos los casos las recientes ensefianzas pontificias. Juan
XXIII, por su parte, utilizé una pedagogia que era progresiva y carismaética, preocupa-
da casi Gnicamente por proporcionar en todos los casos directrices que fueran sélidas y
adecuadas a la coyuntura de la época, confiando, como hacia, en el instinto de fe del
cuerpo eclesial y en las capacidades creativas de la asamblea episcopal.

Tan sélo a partir de 1962, y a la luz de la labor preparatoria efectuada y de los decep-
cionantes esquemas, algunas personas importantes presentaron directamente al Papa
planes que pretendian ser alternativas al enfoque adoptado en la labor preparatoria. Pri-

73. Cf. G. Alberigo, Il Vaticano 1l dalle attese ai risultati: una «svolta»?, en A. Melloni, Volti di fine

Concilio, 395-415.



m ) Historia del concilio Vaticano 11

mer_amente, el cardenal Suenens, joven arzobispo de Malinas, y luego el cardenal ca-
nadiense Léger prescutaron al Papa un Flan y también algunas obscrvaciones con las

que se distanciaban del material preparatorio; subrayaban especialmente que ese mate-
rial era farragoso y distante o incluso contradictorio con respecto al enfoque original
que habia sido propuesto por el Papa. Juan XXIII dedicé especial atencion a las suge-
rencias de Suenens; se las dio a conocer a un grupo de cardenales y las tuvo en cuenta
en su importante radiomensaje Lumen Christi del 11 de septiembre de 1962. Se insta-
ba a la Iglesia a que se percatase de que tenfa que vérselas con un mundo nuevo, en el
cual ella tenia el deber de representar los valores de la igualdad, la pobreza, la justicia,
la paz y la unidad cristiana. Por tanto, el Concilio tenfa que ser como «un encuentro con
la faz del Cristo resucitado»’. Pero ni aun entonces el papa Juan XXIII dicté el orden
del dia para la labor del Concilio; sin embargo, si ofrecié vigorosamente una perspec-
tiva de excepcional amplitud.

El discurso de apertura, Gaudet Mater Ecclesia, nos permite, mucho méas que cual-
quier otro discurso incidental, conocer el espiritu, el alcance y los limites del Concilio.
El deber del Vaticano II habria de ser «no sélo custodiar este precioso tesoro, como si
lo tinico que nos interesara fuese la antigiiedad, sino dedicarnos con la mds seria volun-
tad y sin temor alguno a la labor que nuestra época exige de nosotros». A la luz de la co-
yuntura de la época, el punto destacado del Concilio, «partiendo de la renovada, sere-
na y tranquila adhesion a todas las ensefianzas de la Iglesia..., es lo que el espiritu
cristiano, cat6lico y apostdlico del mundo entero espera: que se dé un paso adelante ha-
cia una penetracién en la doctrina y hacia una formacion de la conciencia». Se ofrecia
también una indicacién del método que debia emplearse: seria necesario distinguir en-
tre «la sustancia de la antigua doctrina... y la manera en que ésta se presente». Se tra-
taba, en resumidas cuentas, de un programa de trabajo; lo importante era la actitud que
€1 proponia a los padres conciliares, una actitud que los dejaba en libertad de ser los
protagonistas en el Concilio.

Tan s6lo unos cuantos dias mas tarde, cuando el cardenal Bea hubo comprendido el
significado pleno de la alocucién pontificia, present6 un verdadero y propio Programa
para el Concilio, en el que repetia punto por punto las directrices dadas en la alocucion,
y abogaba por una reduccién de los esquemas doctrinales y por la reformulacion de los
mismos con arreglo a las intenciones expresadas por el Papa. Un par de dias mas tarde,
el cardenal Montini dirigié también una extensa y exigente carta al secretario de Esta-
do Cicognani, habldndole de «la falta de un plan organizado para el Concilio». El car-
denal de Milan, refiriéndose al Plan de Suenens, que se centraba en la Iglesia ad intra
y ad extra, buscaba una manera de suavizar el duro golpe que representaba el naufragio
de los esquemas preparatorios. &

74. En dos puntos cruciales el radiomensaje pontificio se ajusto estrechamente al plan de Suenens: en
primer lugar, se inspiré en el pasaje de Mateo (28, 19-20): «Id... y bautizad»: «L.a razén de ser del Conci-
lio era», por tanto, «la renovacién m4s enérgica de la respuesta del mundo entero, el mundo moderno, al tes-
tamento del Sefior». En segundo lugar, el mensaje dedicaba especial atencién a la proclamacién hecha a los
pobres: «Otro punto obvio: en los paises subdesarrollados 1a Iglesia debe mostrarse a sf misma como lo que
es y lo que pretende ser: la Iglesia de todos, y especialmente la Iglesia de los pobres». El texto de este dis-
curso puede encontrarse en Council Daybook, Sessions 1 and 2, 18-21.
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Aunque estas diversas propuestas eran desconocidas atin para la mayorfa de los pa—":
dres, sin embargo, la asamblea conciliar aprobé un mensaje dirigido a la humanidad
que expresaba la determinacién de los obispos de llegar a ser atin mds fieles testigos del
Evangelio de Cristo, renovando para ello verdaderamente a la Iglesia. La finalidad de
los obispos consistia en «que la luz de la fe resplandezca de manera mds clara y vigoro-
sa», mientras ellos llevaban «en nuestro corazén las ansias de todos los pueblos, las an-
gustias del alma y del cuerpo, los dolores, los deseos y las esperanzas de todas las per-
sonas». La intencién era njostrar la simpatia de la Iglesia ad extra asi como oponerse a
los esquemas que se habian preparado sin prestar atencién alguna al mundo.

Aunque el Vaticano II no formul6 un programa, en el verdadero y propio sentido de la
palabra, sin embargo, hizo que surgieran algunas directrices importantes: primeramente,
la viabilidad de una perspectiva ecuménica, que tenfa como consecuencia un rechazo de
las condenaciones; luego, la necesidad de reconsiderar la teologfa de la Iglesia, sobrepa-
sando la simple idea de «completar» al Vaticano I. Ademds, se suscitd también el proble-
ma de las relaciones de los obispos con la Curia Romana y la reforma de esta tltima. En
otra esfera, bajo el titulo de la Iglesia ad extra, hubo una creciente conciencia de abordar
las relaciones de la Iglesia con el mundo contempordneo dentro de una perspectiva menos
estrecha de la que se habia contemplado en concordatos o en la doctrina social, y que fue-
ra mds acorde con el compromiso pronunciado por los obispos en los primeros dfas.

Asi, pues, €l Vaticano 1I procederia siguiendo un compromiso entre los grandes te-
mas que la Gaudet Mater Ecclesia habia hecho surgir en la conciencia del episcopado,
y una serie de problemas «menores» que habian ocupado tanto espacio en los vora de
los obispos y que conducirian a la redaccién de docenas de esquemas.

La idea de Juan XXIII de celebrar un Concilio que actuara por si mismo y que no
estuviera «guiado» desde lo alto (o por la burocracia de la Curia) logré considerables
resultados, aunque el Concilio tuvo que pagar también un precio por ello. Cuando aho-
ra repasamos la labor del Concilio y los textos producidos por la asamblea, podemos
ver que hay algunos pasos hacia adelante en cuanto a una penetracion doctrinal mds
honda en el depésito de 1a fe, y también en cuanto a la formulacién de la fe en una for-
ma mds adecuada a las necesidades pastorales; pero vemos también discontinuidades y
sonoras omisiones. La mayor de éstas tiene que ver con el compromiso con respecto a
los pobres y con la pobreza de la Iglesia™. No se cumplieron tampoco los repetidos de-
seos de una reforma de la Curia. Incluso problemas de gran importancia, como el racis-
mo, que segufa originando politicas gravemente discriminatorias, o el de las religiones
tradicionales, que continuaban manteniendo muchos seguidores en Africa, no figuraban
en el orden del dia del Vaticano II.

75. Después de la renuncia de Pablo VI a la tiara en noviembre de 1964, poco antes de que finalizaran
los trabajos conciliares, varios cientos de obispos, que se sintieron movidos por la importancia del tema y
decepcionados por su escasa recepeidn en los documentos del Concilio, firmaron una serie de trece propues-

tas que tenfan que ver con su empefio personal por superar las deficiencias de su «vida de pobreza con arre-
10 al Evangelio» (¢f. M.-D. Chenu, «La Iglesia de los Pobres» en el Vaticano II: Concilium 124 [1977] 73-

79). Nadie ha intentado jamds hacer una evaluacién de la repercusion concreta de aquellos compromisos
c9ncretos. Se hablé también en aquel tiempo de establecer una Secretaria Vaticana sobre la Pobreza (cf. Ser-
vice Oecuménique de presse et d’information 31 [1966] 2-3).
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Ahora bien, una contemplacién global de los resultados del Vaticano II no puede pa-
sar por alto algunos logros metodolégicos, los cuales, aunque no se expresaron en for-
mulaciones especificas, desempefiaron un papel muy importante en los debates concilia-
res y apoyaron muchas de las conclusiones del Concilio. El hecho de que se prescindiera
del método deductivo, aunque de manera incompleta, es innegable. Los progresos logra-
dos ya en el estudio teoldgico preconciliar tuvieron influencia en ello, pero no debemos
olvidar que suscitaron sospechas de heterodoxia. El repetido recurso del Concilio al nue-
vo método signific6 un giro decisivo, que encontrd a veces oposicion, pero que resulté
ser irreversible. El contraste con las ciencias «profanas» y, en no menor medida, con el
pensamiento teol6gico protestante ejercié presion sobre la teologia catdlica, pero en va-
no, porque el magisterio pontificio mantuvo a la teologfa catdlica vinculada con una
perspectiva teolégica anticuada. La valiente y licida innovacién introducida por Tomaés
de Aquino durante la Edad Media, cuando €1 acept6 el aristotelismo, parecia, paraddjica-
mente, que era definitiva y que habia llegado a ser inamovible. El peligro de una gradual
«esencializacién» de las proposiciones doctrinales y, por tanto, de un tragico empobreci-
miento del mensaje cristiano lleg6 a ignorarse en nombre de la neoescoléstica. Aqui nue-
vamente, el clima creado por el Concilio permiti6 el comienzo de un aggiornamento que
fuera capaz de restaurar a lo largo y a lo ancho el pensamiento catdlico.

Con este recurso al método inductivo se hallaba asociada la aceptacién de la histo-
ria. La urgente necesidad de una revision critica radical de la actitud del catolicismo ha-
cia la historia habia encontrado ya una expresién, no desarrollada hasta entonces, en las
ensefianzas de Pio XII, en la forma de un deseo de que la Iglesia aprendiera de la his-
toria real”. Con el sucesor de Pacelli, esta nueva perspectiva se comprendié mucho mas
rdpidamente de lo que nadie hubiera esperado. En la bula en que anunciaba el Concilio,
el papa Juan XXIII acentuaba la relacion permanente de Cristo con la historia, una re-
lacién que llega a ser atin més estrecha en los momentos criticos en que la Iglesia se ve
mas intensamente implicada. Después de recordar a sus lectores este principio funda-
mental, Juan XXIII lo aplicé al «<momento actual». Afirmé que «hay ahora una crisis en
la sociedad»; que «la humanidad se encuentra en un giro decisivo que conduce a una
nueva era»; que la humanidad estd pasando por una fase particularmente densa y signi-
ficativa. Fueron afirmaciones clarisimas, en las que el Papa expresaba sus convicciones,
que no debian entenderse tanto como una declaracién técnica y politica, sino més bien
como un juicio acerca de un cambio de época’”.

Esto significa que Juan XXIII escogid el nivel mas profundo, en el que se encuen-
tran tendencias a largo plazo que afectan al destino de la humanidad en su totalidad. Pa-
ra decirlo con otras palabras, la historia, entendida como el pasado y como la vida pre-
sente de la humanidad, es el contexto del plan divino de salwacién, dentro del cual, y no

76. En una alocucion a los nuevos cardenales, el 20 de febrero de 1946, Pio XII negé que la Iglesia pu-
diera petrificarse «en una fase de 1a historia y cerrarse a si misma para no admitir ulterior desarrollo». El
pontifice afirmé incluso que la Iglesia «sigue su progreso sin detenerse y sin tropiezos por el camino provi-
dencial trazado por los tiempos y las circunstancias» (cf. Discorsi e radiomessaggi di SS Pio XII, Citta del
Vaticano 1946, 391). Varios afios ms tarde, en su homilia de Pascua del afio 1957, el mismo Papa hablé de
«los signos de que llegard un amanecer» (ibid., 19 [1958] 94).

77. Para el texto completo de la bula de convocatoria, cf. Council Daybook, Session 1 and 2, 6-9.
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a pesar del cual, la realidad cristiana se despliega. Aqui es donde los cristianos viven el
curso de su peregrinacién, como el decreto Ad gentes nos recuerda: «Dios decidié en-
trar en la historia de los hombres de un modo nuevo y definitivo enviando a su Hijo»
(AG 3)™. En cuanto a la relacién entre la Iglesia y la historia, el Vaticano II constituyé
en su totalidad un cambio de rumbo, alejdndose de la orientacién que habia predomma—
do en el catolicismo durante al menos cuatro siglos. :

La perspectiva que el Concilio proponia a la Iglesia para que la adoptara estaba es-
bozada tinicamente en su8 elementos basicos, més que elaborada de una manera com-
pleta y orgénica. Las seflales més decisivas parecen ser las que se contienen en las cons-
tituciones sobre la liturgia, sobre la Iglesia y sobre la Palabra de Dios, por cuanto dichas
constituciones muesiran concretamente la relevancia de la condicién histérica del cris-
tianismo. Se ha hecho notar repetidas veces la insuficiencia y la marginalidad de la
pneumatologia en la estructura global del Concilio. Los efectos de estas deficiencias se
sienten con especial agudeza en el &mbito de las relaciones con la historia, un 4mbito en
el que no era suficiente el mencionar simplemente la funcién del Espiritu; el tema debia
haberse discutido y articulado mds profundamente. Sin un desarrollo adecuado de este
aspecto, las declaraciones del Concilio se prestaban a lecturas simplistas que no capta-
ban ni la densidad histérica real de los acontecimientos ni las importantes implicacio-
nes que se contienen en ellos, realidades que no pueden percibirse sin moverse hacia un
nivel diferente de comprension.

No es casual el que la historia cristiana conozca una gran cantidad de ambigiiedades,
tanto en el sentido de sordera y ceguera para los principales giros de 1a historia como en
el sentido de una interpretacién errénea de los significados mesidnicos de la historia
misma. De hecho, en el nivel concreto, el Concilio mostré en mds de un caso que esta-
ba aplicando criterios que él mismo habia formulado ateniéndose a una lectio facilior.
Esto sucedid no sélo al tratar de los problemas de la influencia de los medios de difu-
sién en las sociedades modernas, sino también en el facil optimismo histérico de indo-
le «occidental» que tanto impregna a la constitucion Gaudium et spes, y que se ve tam-
bién en las tentativas de dicho documento por leer el trasfondo del Evangelio en los
clamores de la gente exigiendo la paz.

En cualquier caso, el Vaticano II legitimé la posibilidad de leer el cristianismo no sélo
dentro de la perspectiva de la salvacion y del plan providencial que actia en ella, sino tam-
bién en un nivel positivo mediante 1a aplicacién rigurosa del método histérico-critico.

Una evaluacién concisa ha de acentuar, mas bien, los elementos de continuidad en-
tre las expectativas esbozadas de manera puramente intelectual con anterioridad al Con-
cilio, y los resultados obtenidos. A pesar de una gran correspondencia entre muchas de
esas expectativas y las conclusiones a las que se llegd, sin embargo, parece que el Vati-
cano II, aun con el peso de cierto nimero de decretos de inspiracién preconciliar, sobre-
pasé en conjunto las expectativas y produjo un «giro» mas hondo y més orgénico que
las peticiones formuladas en visperas del Concilio habian previsto con clarividencia y
habfan tenido la valentia de desear.

78. Cf. G. Alberigo, Cristianesimo, storia, teologia, en Associazione Teologica Italiana, Teologia e is-
tanze del sapere oggi in Italia, Padova 1991, 103-127.
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La gran mayoria de los padres estaba de acuerdo con las nuevas perspectivas ex-
puestas por Juan XXIIl el 11 de octubre de 1962; la «apuesta» del papa por la fecundi-

dad de un Concilio confiado en manos de los obispos obtuve un resultade Positive, in-
cluso en medio de incertidumbres e incongruencias. Hab{a nacido un «nuevo» Concilio,
es decir, un Concilio diferente de los de anteriores tradiciones, hasta el punto de que su
transcurso no estuvo determinado por las respuestas a desviaciones heréticas (como
ocurrié con los concilios de la antigiiedad), o por la necesidad de organizar a la cristian-
dad (como los concilios de Letrdn) o por emergencias (Constanza, Basilea y Trento) o,
finalmente, por un plan predeterminado (Vaticano I). El Vaticano II demostré ser un
Concilio comprometido en responder de manera positiva, es decir, proponiendo de nue-
vo a la humanidad de hoy los contenidos esenciales del Evangelio, de conformidad con
los criterios establecidos por el principio pastoral y por el aggiornamento. Seria inco-
rrecto pretender que esos criterios se aplicaron siempre de forma consecuente en la la-
bor y en los documentos de la asamblea. Los limites del tiempo disponible hicieron que
la tarea fuese muy dificil, especialmente porque los criterios venfan resultando desde
hacia mucho tiempo nada familiares e incluso extrafios para el catolicismo, y no habia
habido una reciente aplicacion ni profundizacién conceptual en ellos.

La asamblea conciliar tuvo también la valentia y la conviccién suficientes para so-
brepasar el pensamiento eurocéntrico que la habia caracterizado al principio. Los epis-
copados del Tercer Mundo fueron encontrando de manera gradual espacio para mover-
se, y ejercieron una creciente influencia sobre la labor y los documentos del Concilio.
Esta «des-europeizacién» quedaria confirmada, sobre todo, por la repercusién que el
Concilio habia tenido en los continentes de la «periferia». La cultura y la experiencia de
esos episcopados hicieron que tuvieran peso en el catolicismo, y reforzé también de ma-
nera decisiva los llamamientos para superar el enfoque juridico que en occidente habia
absorbido la concepcidn de la Iglesia. De ahi procedid, a su vez, el impulso del Vatica-
no II para subordinar el aspecto institucional de la Iglesia a su aspecto sacramental.

La inédita fisonomia de la asamblea, que era tan numerosa y tan diversa en cuanto
a sus miembros, ayuda a explicar la dificultad para fijar de antemano un programa pa-
ra el Vaticano II; explica también el salto cualitativo que puede apreciarse al comparar
las formulaciones preparatorias con los textos finales y, més todavia, al comparar el cli-
ma de la cristiandad en la década de 1950 con el clima predominante al final del Con-
cilio. Cuando se anuncié un nuevo Concilio, casi nadie se hubiera imaginado el tipo de
. decisiones «orientadoras» y no «preceptivas» que caracterizarian al conjunto de los do-
cumentos dimanados del Vaticano II. A lo sumo, algunas personas se sentirian inclina-
das a pensar que se renunciaria a formular condenaciones.

El movimiento para superar la fase de eclesiocentrismo implicaba no solo el declive
del predominio de la eclesiologia, sino también, y sobre todo, el redescubrimiento de
otras dimensiones de la vida y de la fe cristianas. Es decir, se esperaba que hubiera una
inversion de prioridades, un abandono de la referencia a instituciones eclesidsticas y a
la autoridad y eficacia de las mismas como el centro y la medida de la fe y de la Iglesia.
En lugar de eso, la fe, la comunién y la disposicién para el servicio son las que consti-
tuyen a la Iglesia; éstos eran los valores-gufa por los que debia medirse la adecuacion al
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Evangelio por parte de la estructura y del comportamiento de las instituciones. La ac-
cién de reconsiderar e invertir las prioridades implicaba también un reconocimiento del
valor del sensus fidei y de los signos de los tiempos como normas eclesiales, en vez de
atenerse a la l6gica interna propia de las instituciones, guiadas con harta frecuencia por
el poder y no por la exousia, por la autoridad.

Si adoptamos este punto de vista, serd facil ver por qué la recepcion del Vaticano II,
y quizd incluso la comprensién misma del Concilio, son hasta ahora inciertas y em-
brionarias. Por un lado, la'Soberania de la Palabra de Dios, el lugar central de la litur-
gia y de la Eucarist{a, y el compromiso con la comunidn (desde el nivel bésico de las
comunidades parroquiales a la comunién entre las comunidades diocesanas, y hasta
una comunién entre las diferentes tradiciones cristianas) aparecen sélo de vez en cuan-
do e inadecuadamente como el centro de la vida de la Iglesia. Muy frecuentemente los
fieles se encuentran ante una burocratizacidn trascendente de cardcter eclesidstico (y
profano), que fue producida por un malentendido aggiornamento, pero que en realidad
es un asemejarse a las instituciones civiles. Juntamente con las innovaciones que son
importantes para la comunién, como la eleccién de un obispo eslavo como sucesor de
Pedro o los viajes pastorales del obispo de Roma, hay otros factores, como el sinodo
de obispos, que son claramente ineficaces; asimismo, otras innovaciones, como los con-
sejos pastorales y presbiterales, especialmente en Europa, parecen haber agotado su vi-
gor, a los pocos afios de ser experimentadas.

Las conferencias episcopales, que contribuyeron de modo importante a la vitalidad
del Vaticano II, parece que se hallan ahora abrumadas por la burocratizacién y el centra-
lismo, factores ambos que han contribuido a eliminar la capacidad de que se convirtie-
ran en signos eficaces de la comunién entre las Iglesias™. La diligencia con que se revi-
vieron venerables instituciones como los sinodos o los catecismos tiene el peligro de que
se conviertan en simples repeticiones sin influencia efectiva en la vida eclesial, debido
a la falta de un suficiente esfuerzo por reconsiderar tanto los sinodos como los catecis-
mos de acuerdo con el espiritu de un valiente aggiornamento. Finalmente, nunca habia
habido antes tal secuencia de urgentes previsiones para la reforma de la Curia romana
como habia sucedido en recientes decenios, pero esas previsiones quedaron marginadas
en cuanto a su importancia, es decir, distaron mucho de introducir un eficaz aggiorna-
mento segln las nuevas circunstancias que afectaban a la fe y a la comunién eclesial.

(El Concilio podia haber hecho mds? Contemplada desde el punto de vista de 1a his-
toria del Vaticano II, la pregunta es embarazosa y la respuesta es incierta. Las perspec-
tivas abiertas por Juan XXIII en el acto mismo de convocar otro Concilio después del
de 1870 y, més todavia, las perspectivas esbozadas en el discurso de apertura parece que
fueron tan prometedoras como exigentes. Como vimos, muchos padres conciliares te-
nian perspectivas mucho més limitadas. Una sugerencia como la presentada por Lerca-
ro a comienzos de diciembre de 1962 —la de que el Concilio se centrara en la pobreza
en todas sus dimensiones, espiritual, cultural e institucional- cayé en el vacio a pesar
del interés que suscitd en los obispados del Tercer Mundo. La misma suerte corrid la

79. Cf. F. Cmillemette, Théologie des Conférences épiscopalas: Une herménsutique de Vatican IT, Mon-

treal 1994
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peticin formulada por el patriarca Méximos IV y repetida por muchos otros padres, de

que el Concilio proyectara un plan para la creacién de un Srgano episcopal central. des—
tinado a colaborar habitualmente con el Papa en las decisiones importantes que afecta-
ran a la Iglesia universal.

Y sin embargo, el Vaticano II dejé una Iglesia catélica muy diferente de aquella en cu-
yo seno se habia iniciado el Concilio. La situacién de cristiandad, que seguia siendo do-
minante en Europa y en el catolicismo universal, aparecio el 8 de diciembre de 1965 co-
mo una cosa perteneciente ya al pasado. Fragmentos de ese pasado sobrevivian, a veces
por la tenaz resistencia a aceptar el cambio que se habfa producido, pero parece que esos
fragmentos fueron tinicamente temores nostélgicos al giro que se habia producido. A la
larga, el final del periodo de la Contrarreforma y de la Era Constantiniana caracterizan la
revolucién iniciada en el Concilio, una revolucién que necesariamente serfa compleja y
gradual, y para la que el Concilio habia asentado las bases y marcado el camino.

10. El Concilio «secreto» u «oculto»

Uno de los mds juiciosos observadores, K. Skydsgaard, luterano, deseaba ardiente-
mente averiguar cudl era el «Concilio secreto» que estaba detrds del institucional, es de-
cir, queria arrojar luz sobre el Concilio como un acontecimiento en busqueda del Evan-
gelio®. Esta sugerencia es valiosa para ayudar a que no se conciba la celebracién del
Concilio como un simple episodio, como una pausa en la rutina eclesidstica. En reali-
dad, la naturaleza pastoral del Vaticano Il y su finalidad de llegar a un aggiornamento
concedi6 importancia critica a la participacion de los obispos, los te6logos y los obser-
vadores, y los condujo a descubrir en €] una profunda experiencia compartida que tras-
cendia los limites a menudo estrechos y formalistas de las relaciones entre eclesisticos.
Cientos de personas que no se conocian entre si, que a veces desconfiaban unas de
otras, y que pertenecfan a generaciones distintas, con experiencias, idiomas y culturas
profundamente diferentes y distantes, se vieron iniciando una empresa comiin cuyas
implicaciones iban mucho mads alld de la realizacién de una tarea institucional, incluso
mds alld de la tarea esencial de elaborar y aprobar documentos.

Aqui es necesario otra vez el tener en cuenta la situacién que precedi6 al Vaticano II.
Después del concilio Vaticano de 1870, el canciller prusiano Von Bismarck habia man-
tenido que, a partir de entonces, los obispos catdlicos eran simplemente representantes
locales del Papa; Gnicamente el Papa tenia poder y autoridad efectivos sobre la Iglesia
catélica. Aunque Pio IX negé esta tesis, sin embargo, los obispos, hasta el final del pon-
tificado de Pio XTI, aparecian cada vez mds como subordi‘gados al Papa y a la Curia ro-
mana, a la cual la reforma de Pio X habia consolidado, y que poseifa el Santo Oficio co-
mo congregacién suprema. Gran parte de la teologia y del Derecho Candnico habian
proporcionado la base doctrinal para esta actitud. La filosofia social del moderno Esta-
do centralizado proporcionaba también un modelo «andlogo» que influy6 mucho y que
fue adoptado por la Iglesia.

80. E. Skydsgaard, Last Intention of the Council: Ecumenical Studies 3 (1966) 151-154.
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La enciclica Mystici corporis, de Pio XII, superando la grave omisién del concilio
Vaticano 1, afirmaba de modo solemne la dignidad de los obispos como sucesores de los
apostoles y situados al frente de las iglesias particulares, pero repitié también que «ellos
no son enteramente independientes, porque estdn sometidos a la autoridad juridica del
romano Pontifice, aunque disfrutan del poder ordinario de jurisdiccidn, que les es co-
municado directamente por dicho supremo Pontifice». Y asi, a pesar de cierto progre-
50 con respecto a la constitucion Pastor aeternus, se cerré el debate sobre el origen de
la autoridad de gobierno de los obispos. De hecho, con arreglo a la enciclica, cada obis-
po recibia su autoridad «directamente del Papa», es decir, juntamente con su nombra-
miento y no con ocasién de su consagracion y por razén de ella. De este modo quedd
reforzada la subordinacién de cada obispo al Papa.

Nuevamente, con ocasion de la definicién de la Asuncién de Maria, en 1950, 1a im-
plicacién del episcopado fue esencialmente un simple elemento en el especticulo. Po-
co tiempo después, el obispo francés Guerry escribia: «El obispo, al menos en el Occi-
dente latino, se encuentra cada vez mds alejado de las almas; estd absorbido por tareas
administrativas, es un ‘prefecto’ eclesidstico. Aunque él es el dnico que lleva el anillo
de un marido que esta casado con su Iglesia, sin embargo, es trasladado més facilmen-
te de una didcesis a otra que lo que sucede con algunos parrocos»®!. La formacion de las
conferencias episcopales fue lenta y dificultosa, y el obispo singular se encontraba ais-
lado a la hora de hacer frente a sus propias responsabilidades y a las autoritarias congre-
gaciones de la Curia, a menudo intimidado por el nuncio.

Por tanto, no es sorprendente que casi todos los obispos llegaran al Concilio con una
actitud timida. Las razones de esto eran diversas: tenfan un escaso conocimiento de la
ciudad de Roma; en el aula se sentaban junto a obispos a quienes no conocian (se les
asignaba un asiento segtin el orden de su nombramiento); posefan escasos conocimien-
tos del latin; su familiaridad con los temas discutidos era modesta y a menudo anticua-
da®?; pronto recibian la impresién de que los debates eran aburridamente repetitivos,
tanto mds que les resultaba dificil distinguir entre los diversos puntos de vista. Final-
mente, casi ninguno conocia el proyecto del Concilio, y ni siquiera sabian durante cudn-
to tiempo tendrian que permanecer alejados de sus lugares de origen y teniendo que
afrontar considerables inconvenientes y gastos. Muchos diarios dan testimonio, espe-
cialmente al comienzo, de que los obispos adoptaban una actitud pasiva propia de «un
nifio de escuela». Estaban participando en un acontecimiento solemne y muy significa-
tivo, pero no habian captado claramente cudl era el proyecto en el que ese aconteci-
miento se iba a desarrollar.

81. E. M. Guerry, L’évéque, Paris 1954, 10. Es bien sabido que 1a obra de Mons. Guerry desempefi6 un
papel considerable para «iniciar» el clima antes del Vaticano II.

82. Segtin De Lubac, sobre el complejo debate acerca de la revelacidn, «habfa algunos que apoyaban
la idea de las ‘dos fuentes’ y que trataban de introducir de nuevo algunas férmulas que representaban la opi-
nién de ellos; a mi me parece que éstos no entienden correctamente el problema, y que muchos de los que
rechazan sus opiniones no lo comprenden tampoco mejor. Uno de los inconvenientes del procedimiento se-
guido en este Concilio es que ni la congregacion general ni las comisiones proporcionan jamds, antes de que
comience la discusién de un esquema, un extenso informe sobre el tema, redactado por una persona com-
petente e imparcial» (Jde Lubac, 11 de octubre de 1965).
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El lugar en que cada obispo desarrollaba su propia responsabilidad con respecto al

Concilio era, en primerisimo lugar, la asamblea, es decir, las congregaciones generales
celebradas durante las mafianas. Pero estas ocasiones eran aburridas, porque se trataba

principalmente de escuchar; la gran mayoria de obispos no hicieron nunca uso de la pa-
labra durante las casi 200 congregaciones generales celebradas entre el 13 de octubre de
1962 y el 7 de diciembre de 1965. Sin embargo, varios centenares de obispos fueron
asignados a las comisiones, donde tenfan ocasiones mucho més frecuentes para mos-
trarse activos. Ademas, hubo reuniones de conferencias episcopales, en las que ellos no
tenfan que realizar el agotador esfuerzo para comprender el latin u otras lenguas desco-
nocidas. No podemos pasar tampoco en silencio la importante relacion de los obispos
con los teGlogos. Este fue uno de los vinculos clave creados por el Vaticano II, aunque
en diversas ocasiones, incluso involuntariamente, los tedlogos descargaban a algunos
obispos de su responsabilidad, de tal manera que estos tltimos tenfan la impresién de
quedar excluidos de las fases mds importantes de la tarea conciliar.

En cualquier caso, el concilio Vaticano Il era la obra maestra del episcopado catdli-
coy, entre bastidores, del Espiritu®. De hecho, es innegable que tnicamente una evolu-
cién radical en los obispos mismos hizo posible el cambio, la «inversién», desde la pa-
sividad inerte y timida de las respuestas enviadas a Roma en el afio 1960 por tantos
cientos de obispos, hasta llegar al conjunto de decretos que fueron aprobados por el
Concilio. Es justo y apropiado ser conscientes de las limitaciones y discontinuidades
que existian en los documentos producidos por el Concilio, pero es imposible no ver los
saltos cualitativos existentes entre 1os vota con los que los obispos respondieron a la in-
vitacién de Juan XXIII, y la imagen del cristianismo y de la Iglesia que el Vaticano 11
elabord, precisamente por el consenso de casi todo el conjunto de los mismos obispos®.
Es innegable que la inmensa mayorfa de los padres conciliares se alinearon esponténea
y casi instintivamente con la postura del obispo de Roma. Pero no cabe duda alguna de
que esos obispos adquirieron rdpidamente una considerable conciencia de su propia e
inalienable responsabilidad, y la expresaron a comienzos del otofio de 1962 en votos de
gran importancia y significacion.

A partir de 1959 se fue desarrollando, lentamente y de manera casi inadvertida, un
clima extendido que predisponia a gran nimero de obispos, procedentes especialmen-
te del mundo bafiado por el Atldntico, pero también de otras partes, a considerar el Va-
ticano II como una oportunidad dnica para una renovacién de la Iglesia segtin las lineas
de las demandas formuladas en décadas mds recientes por los movimientos littirgico,
biblico y ecuménico, juntamente con el movimiento de retorno a las fuentes, y bajo la
presion de la secularizacién de la sociedad. Cuando, ya en el verano de 1962, llegé a ser
posible que los obispos se familiarizaran con el primer pagmete de esquemas que les ha-

83. En diciembre de 1962, el cardenal Siri anotaba en su diario: «La influencia del Espiritu Santo no sé-
lo se produce ordinariamente salva libertate, sino de tal manera que no es percibida directamente por la con-
ciencia psicoldgica sobre el tema» (en B. Lai, /I Papa non eletto: Giuseppe Siri cardinale di Santa Romana
Chiesa, Roma 1993, 383).

84. Cf. G. Alberigo, L’expérience de la responsabilité episcopale faite par les évéques a Vatican I, en
H. Legrand-C. Theobald (eds.), Le ministére des évéques au Concile Vatican I et depuis, Paris 2001, 22-47.
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bian sido remitidos, las reacciones enviadas a Roma fueron, en la gran mayoria de los
casos, de insatisfaccién, exceptuadas las que se referfan a la renovacidn litirgica. Des-
de luego, esta insatisfaccién no estaba motivada por una comparacién de los esquemas
con las opiniones formuladas dos afios antes; por el contrario, fue la primera manifesta-
cién de una nueva manera de ver el Concilio.

El entusiasmo del clima creado en Roma por la prolongada presencia de mds de dos
mil obispos y de otros tantos expertos (teélogos, canonistas, historiadores), asi como un
gran nimero de periodistab, desempefié un papel cada vez més significativo en la tarea
de mantener a los obispos informados y conscientes. Este fue el terreno que nutrio la
experiencia de responsabilidad en muchos padres, modificando profundamente sus con-
vicciones. Se puede comprender asf la constante presencia de una grandisima mayoria
que se manifest6 en todas las votaciones clave®, desde las votaciones sobre la naturale-
za sacramental de la consagracién episcopal y sobre la colegialidad hasta las dedicadas
a la actitud ecuménica que debia ser adoptada por el catolicismo, desde las votaciones
sobre el lugar central de la Biblia hasta las que tenfan que ver con las relaciones amis-
tosas con la humanidad, y aquellas que se ocupaban de la libertad religiosa y las rela-
ciones con el pueblo judio.

Asi, pues, el Vaticano II fue mucho més que una «complementacién» de los docu-
mentos eclesioldgicos del Vaticano I; disefié también una fisonomia del obispo profun-
damente diferente de la que habia quedado fijada en siglos mds recientes, especialmen-
te en regiones que eran cristianas desde hacfa mucho tiempo. Se trataba de una imagen
basada en gran medida en la experiencia de los episkopoi de los primeros siglos del
cristianismo, pero que estaba trazada por la ansiosa determinacién de responder a las
exigencias culturales de las sociedades contempordneas y de las comunidades cristianas
que vivian en esas sociedades. Las imdgenes del principe-obispo y del obispo-sefior, o
del funcionario episcopal, tan difundidas durante siglos, quedaron completamente
arrinconadas y consideradas anticuadas, como sucedié también con la imagen del obis-
po-politico o del obispo como «persona importante» en la sociedad. Los criterios segui-
dos para elaborar la nueva imagen eran el principio pastoral y el aggiornamento, vivi-
dos con espiritu de servicio y de fraternal deseo de compartir.

Habia varias maneras de hallarse en minoria en el Concilio: los armenios eran una
minoria étnica®; los uniatas eran una minorfa entre los catélicos®”; muchos espafioles €
italianos pertenecian a la minoria en la asamblea®s; los obispos de la periferia, es decir,

85. Segiin Prignon, «llegé a ser cada vez més dificil para los representantes de la mayoria el lograr que
los obispos dijeran algo contra los textos presentados; estaban dispuestos a votar los esquemas presentados
a la asamblea, sin reaccién alguna... La asamblea desea explicitamente que termine la labor» (JPrignon, 4
de octubre de 1965 [Documentos de Prignon, 15987).

86. Cf. el diario de Mons. C. Zohrabian, en F. Santi Cucinotta (ed.), Un vescovo armeno al Vaticano II:
Le memorie di Mons. C. Z., Catalnisetta 1978. :

87. Cf. el diario del obispo melquita N. Edelby, en R. Cannelli (ed.), /I diario di un vescovo arabo, Ci-
nisello Balsamo 1996.

B8. Cf. el diario del cardenal G. Siri, arzobispo de Génova, que a menudo es dramatico (cf. B. Lai, Il
Papa non eletto); una actitud parecida caracterizaba el diario de Mons. L. C. Borromeo, obispo de Pesaro,

en N. Buonasorte (ed.): Rivista di Storia della Chiesa in Italia 52 (1998) 111-169.
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los no europeos®, en particular los africanos® y los asidticos, eran una minorfa estadis-
tica. Todo ello constituia indudablemente un obsticulo para su plena y serena participa-
cidn en los trabajos, especialmente con ocasion de ciertos debates (relaciones con las
iglesias ortodoxas; declaracién sobre los judios; libertad religiosa). Mas atin, la situa-
cién de esas personas exigfa una concienciacion mds aguda de su funcién especial y una
conciencia mayor de su propia responsabilidad.

Una nueva experiencia, que pillé desprevenidos a un gran nimero de obispos, fue la
del conflicto. Muchisimos de ellos estaban acostumbrados a una visién tranquila y mo-
nétona del cristianismo y de la Iglesia; para no pocos de ellos, las diferencias en cuan-
to a puntos de vista y los conflictos causados por éstos eran incluso un defecto tipico de
las sociedades profanas. En cualquier caso, ellos se imaginaban que el Concilio consis-
tiria en una asamblea ordenada y que actuaria resueltamente, como, desde luego, les ha-
bian hecho pensar los circulos de la Curia romana. Pero desde la primerfsima congre-
gacion general, el 13 de octubre de 1962, el Vaticano II demostré ser mucho menos
«tranquilo»; todas las posibilidades estaban abiertas, y a cada obispo se le pedia que se
formara una opinién personal.

La labor de la asamblea, segiin fue llegando gradualmente al fondo de los problemas
mas complejos, se complicaba no sélo por cuestiones de organizacién y de procedi-
miento, sino también por puntos de vista doctrinales. Todos los padres sentfan tensiones
dolorosas y prolongadas, como la de octubre de 1963, cuando se efectuaron votaciones
orientadoras sobre el capitulo tercero del De ecclesia, o la de la Semana Negra en no-
viembre de 1964, en relacién con la libertad religiosa, la declaracién sobre los judios y
el ecumenismo. Aun antes de que se llevaran a cabo las votaciones, nadie era capaz de
evitar la adopcion de una postura en las vivas discusiones que se desarrollaban casi por
doquier en el Concilio. Estas fueron la ocasién o quiz4 el 4spero comienzo —desagra-
dable para algunos, traumdtico para otros— de una vision menos estitica y mas dindmi-
ca de su propia fe. Se vieron obligados a reconocer que muchos temas, que les habian
parecido resueltos de manera satisfactoria durante los lejanos dias de su formacién en
el seminario, se hallaban todavia por resolver y eran objeto de debate, con soluciones
que a veces se oponfan entre si diametralmente.

Cuando se abordaron los temas sobre la situacion de la Iglesia en la sociedad y so-
bre el reconocimiento del valor de la libertad religiosa, el trauma no fue precisamente
menor. Muchos padres se vieron obligados a reconocer que el sistema de concordatos
para reglamentar las relaciones con los Estados era un sistema anticuado, y que la li-
bertad de conciencia constituia un auténtico valor evangélico. La Iglesia no podia ser
Unicamente una magistra (maestra), sino que tenia que estar dispuesta también a
aprender de otros y a compartir las alegrias, las esperanzag, los dolores y las angustias
de la humanidad.

Con arreglo a lo que se anotaba en los diarios, la experiencia de participacion en el
Vaticano II se vivia con poderosos efectos y sentimientos: gozo, interés, orgullo y preo-

89. Cf. el diario de Mons. V. Zazpe, obispo de Rafacla, en Argentina (manuscrito inédito en ISR).
90. Cf. las notas de J. Malula, obispo auxiliar de Leopoldville, en L. Saint Moulin (ed.), Oeuvres com-
pletes, Kinshasa 1997,
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cupacién®. Dia tras dia se fue desarrollando una conciencia «conciliar» en las mentes
de la gran mayoria®, es decir, una conciencia de que el Concilio y las esperanzas sus-
citadas por €l se hallaban en manos de los obispos; que ellos, juntamente con ¢l Papa,
eran los verdaderos responsables de la proclamacién del Evangelio en el momento ac-
tual de la historia; que cada uno de ellos tenfa una funcién de importancia extraordina-
ria y jamas imaginada. '

v
11. El Concilio y la sociedad

Asi como casi todos los concilios cristianos se vieron influidos por el contexto so-
cial en que se celebraron, asi también casi todos ellos desearon despertar un eco en sus
correspondientes sociedades. Mientras que Trento intenté conseguir el respaldo de las
autoridades piiblicas en la lucha contra el protestantismo, y el Vaticano I eligié una ac-
titud de oposicion a las sociedades de su tiempo, vemos que el Vaticano II adopt6 una
perspectiva amistosa hacia la sociedad contemporénea.

El catolicismo europeo habia salido de la Segunda Guerra Mundial con una actitud
muy parecida a la que habia mantenido durante siglos, cuando la sociedad catdlica oc-
cidental vivia como un sistema social autosuficiente que se hallaba basado en la fe y
que era regido concordemente por la Iglesia y por su brazo secular, las autoridades po-
liticas. La difusién de partidos politicos cristianos, que alcanzé su punto culminante en
la década de 1950, tendia a filtrar y contener, al menos aparentemente, las consecuen-
cias de la secularizacidn, que estaba extendiéndose por todo el continente con el desper-
tar de la actividad de reconstruccion y la consiguiente prosperidad. Por otro lado, las so-
ciedades se vefan metidas en un conflicto de dimensiones potencialmente universales.
En el Occidente, este conflicto adopté la forma del anticomunismo. Los regimenes so-
viéticos, al perseguir a los cristianos que vivian dentro de sus fronteras, habfan origina-
do la conviccidn de que el comunismo era subversivo para el cristianismo, para el orden
social y para la libertad. Una Iglesia catélica compacta, caracterizada por una intensa
devocion mariana, parecia ser un organismo especialmente adecuado para resistir a esa
subversion. :

Pero con esto no se dice todo lo que era el catolicismo. Al menos en Europa, los de-
cenios transcurridos desde los afios veinte hasta los afios cuarenta habian sido excepcio-
nalmente ricos en ideas que se entrecruzaban y se enriquecfan unas a otras, y que iban
preparando el terreno para sobrepasar la fase juridico-institucional de la eclesiologia ca-

91. En la carta a su propia diGcesis, el 2 de diciembre de 1962, Montini acentuaba que «esta experien-
cia espiritual permanecerd indeleble en todos aquellos que tuvieron la suerte de participar en el Concilio:
una experiencia agradable la mayorfa de las veces, hiriente en otras ocasiones, dramdtica algunas veces, y
que en determinados momentos era penosa y afligia»; G. B. Montini, Discorsi e scriti sul Concilio (1959-
1962), Brescia 1983, 198.

92. Incluso un obispo como Siri, que tenfa poca simpatia por el Concilio, reconocia ya en noviembre de
1964: «Se tiene la impresién de que se va difundiendo cada vez mds entre los obispos una conciencia mis
intensa de las cosas y de que esta desa.rrollandose en ellos un sentido de responsabilidad», en B. Lai, Il Pa-

Pa non cletto, 399.
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tczhca, la cual_ habfa quedado reducida a una barroca «jerarcologfa». Aunque algunos
circulos politicos y culturales cn Europa ya cran conscientes do osta fermeniacion dc

ideas, sin embargo, permanecfan a menudo desconfiados respecto a ellas o eran miopes
a la hora de interpretarlas. Algunos consideraban esas ideas como inquietudes peligro-
sas, por cuanto habrian podido disgregar y debilitar 1a solidaridad contra el comunismo.
Otros las vefan como si se tratara de patéticos intentos por escapar, en vano, de la pro-
pia decadencia®. En esta dificil situacién, muchos de los circulos dirigentes occidenta-
les no se veian mucho mds iluminados que Josip Stalin, quien durante aquellos mismos
afios se preguntaba cudntas divisiones militares tendria el Papa a su disposicion.

Seria muy dificil, y quiza estuviera descaminado, €l determinar los ecos especificos
de la cultura europea en el desarrollo del Vaticano II. Para comenzar, no puede negarse
que los obispados de la Europa central desempefiaron una funcién dirigente. Te6logos y
obispos alemanes, belgas, holandeses y franceses fueron los protagonistas durante el di-
ficil comienzo de la asamblea. Tan sélo en una segunda fase tuvo lugar un sélido y fruc-
tifero intercambio dialéctico con europeos procedentes de los pafses del bloque soviéti-
co y con africanos, latinoamericanos y asiaticos. El resultado fue una ampliacién de los
horizontes geograficos y culturales, y un reconocimiento de la necesidad de sobrepasar
los propios confines habituales y de compartir los problemas y perspectivas «ajenas».

Se afirmé la posibilidad de una lectura del cristianismo no sélo dentro de la perspec-
tiva de la salvacion y del plan providencial que la preside, sino también en el plano po-
sitivo, mediante el empleo riguroso del método histérico-critico. Se dejaron a un lado
las nostalgias y las evasiones hacia una «providencia» mal concebida. ;Qué sucedio en-
tonces? ;Como habra que explicar esas conclusiones que parecian estar muy alejadas
no sélo de la situacién predominante en el catolicismo preconciliar, sino también del
clima cultural general? Este era un clima en el que la atencién se centraba principal-
mente en el conflicto ideolégico entre los principales blogues politicos, tal como esta-
ban simbolizados por la division entre las «dos» Alemanias, y que habitualmente tenfan
su eco en las diversas sociedades existentes en cada continente, una situacién en la cual
la reconstruccidn posterior a la guerra se atenfa a los criterios de conservar o de restau-
rar las circunstancias sociales anteriores. Era, pues, una situacion en la que eran co-
rrientes en Europa sonoras contradicciones politicas: la supervivencia del franquismo
y del salazarismo en la Peninsula Ibérica, el fatigoso esfuerzo de Gran Bretafia por
reorganizarse después de la desaparicion del Imperio y de la debilitacién de la Com-
monwealth, y la inquietud que se estaba difundiendo por los paises bdlticos y danubia-
nos situados detrds del Telon de Acero.

Dentro del Concilio se habia superado la divisién entre los obispos de la Republica
Federal de Alemania y los de la Republica Democritica de Pankow; los obispos espa-
fioles se distanciaban, con dificultad, del clima creado por la dictadura de Franco; los
italianos habian dejado atrds la mentalidad «autdrquica», producto de veinte afios de
fascismo, y entraban en contacto con las ideas y las experiencias de un universo mucho

93. Cf. G. Alberigo, I movimenti cristiani e la teologia della secolarizzazione nell’ Europa occidenta-
le: I pensiero politico 21 (1988) 149-185; V. G. Kiernan, La secolarizzazione dell’ Europa, en Storia d’Eu-
ropa, vol. 5: L’eta contemporanea, secc. XIX-XX, Torino 1996, 591-636.
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mds extenso y rico que su propio y pequefio mundo. A nivel global, el Concilio ofrecia
a cada uno la posibilidad de dirigir la mirada mas alla del habitual horizonte europeo y
de descubrir las riquezas de las «nuevas» iglesias latinoamericanas, africanas y asidti-
cas, con las que ahora se estaban encontrando en una actitud de igual a igual. El resul-
tado fue la activacién de un dinamismo que la Guerra Fria habia congelado; volvia a
existir la posibilidad de «pensar en grandes dimensiones». :

La afirmaci6n sin limites de la libertad religiosa fue para las sociedades contempo-
réneas algo asf como una ®xplosién®. El impulso més vigoroso en esta direccién proce-
di6 de los obispos norteamericanos, pero seria imposible hacer caso omiso de la impor-
tancia que tuvo en esta exigencia la cultura europea, especialmente porque esta libertad
se estaba negando sistemdticamente en los paises que quedaban tras el Telén de Acero.
La Declaracidn sobre la libertad religiosa era tanto mas sorprendente por cuanto el Va-
ticano II no se limit6 a reafirmar «la libertad de la Iglesia» frente a las autoridades po-
liticas, sino que supo reconocer también la importancia de la conciencia personal, inclu-
so frente a la autoridad eclesidstica®.

Un interés muy grande lo suscit6 también el giro efectuado en la Gaudium et spes,
cuando ésta superd la satanizacién de la prosperidad econémica (algo que habfa sido ti-
pico de la doctrina social de la Iglesia hasta entonces), y acepté lo deseable que era el
Estado de bienestar, dos piedras angulares de la cultura moderna. Pero, a pesar de las
grandes presiones que se ejercieron sobre los padres conciliares durante toda su labor,
éstos no fueron capaces de dedicar una atencién adecuada y prioritaria a los pobres.
(Seria quizd porque la pobreza se consideraba como un problema de otros continentes?
¢ O quiza por lo impenetrable que resultaba la antropologia optimista que predommaba
entonces en la cultura europea?

A partir de 1965 1a historia se aceleré. Se acumulaban las innovaciones y los proble-
mas. Se iba desarrollando un sentimiento posmoderno, tal vez incluso una cultura, una
posmodernidad que era discontinua y desigual segtin iba avanzando la «deseuropeiza-
cién», aunque avanzaba con efectos contradictorios. En las sociedades postideolégicas,
el consumismo se fue difundiendo como un comiin denominador, mientras que perma-
necian diferencias culturales radicales y se ahondaban las diferencias econdmicas. Una
vez que se habfan eliminado las oposiciones ideolégicas, se iban desvaneciendo las ten-
dencias a la unificacidn, al mismo tiempo que se acentuaban las exigencias pluralistas,
que tendian a degenerar en particularismos.

En este contexto, el cristianismo, en todos los continentes y en cualquier tipo de
sociedad, se vio ante un desaffo critico: llevar a cabo una reinculturacién del mensaje
evangélico o marginarse permaneciendo en el pasado. La inculturacién en el mundo
clasico, realizada por las primeras generaciones cristianas y luego modificada gradual-
mente a través de dos milenios, demostraba hallarse anticuada incluso en sus elementos

94. Cf. Dignitatis humanae; Nostra aetate; Ad gentes, 3,9, 11, 15, 18; Gaudium et spes, 19, 28, 29, 32,
M. Ruokanen, The Catholic Doctrine of Non-Christian Religions according to the Second Vatican Council,
Leiden 1992.

95. Cf. J. A. Komonchak, Vatican Il and the Encounter between Catholicism and Liberalism, en Catho-

Hieisim wndd Liberalism: Contributions to American Public Philosophy, Cambridge 1994, 76-99
s .
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bésicos. La antropologia tomada de 1a cultura griega. especialmente despuads de 1a revo
lucién constantiniana, aparece actualmente como trascendida o incluso como descono-
cida para el pensamiento de las nuevas generaciones. El dualismo de carne-espiritu, de
alma-cuerpo, que dominaba al cristianismo occidental, est4 llegando a ser hoy dia una
limitacién mas que un vehiculo para comunicar la fe cristiana. Una antropologia de se-
paracion y de contraste (hombre-mujer, blanco-negro, rico-pobre) esta siendo rechaza-
da actualmente como incompatible con la conciencia de la igualdad.

El Vaticano II intuy6 la inminencia de este reto, aunque sélo de manera confusa y
sin tener el tiempo o la energia suficientes para desarrollar una respuesta completa. El
ndcleo vigoroso de su herencia consiste en la aceptacién consciente de este desafio, en
la renovacion fiel y creativa de la intuicién del Concilio, y en el intrépido esfuerzo por
desarrollar las semillas sembradas.

En América Latina se produjo un interesante eco de la intuicién conciliar mediante
la difusién de comunidades de base y la formulacién de la teologia de la liberacidn. En
el continente africano la inculturacién se manifestd primeramente en el plano litirgico;
la Sacrosanctum concilium condujo a importantes experimentos en liturgias africanas.
En Asia, una confrontacién pacifica con las grandes tradiciones religiosas del Este lle-
g6 a ser mas coherente y més fructifera.

En el plano social, el impulso del Concilio contribuyé al movimiento que iba mas
alla de la fase de las ideologias. El deshielo del catolicismo en relacién con el mundo
comunista abrié una perspectiva que hizo posible la eleccién de un obispo eslavo para
el papado en 1978 y que permitié luego la caida del Muro de Berlin. El colapso del sis-
tema soviético proporciond el contexto para la desaparicién de los partidos politicos ca-
t6licos o cristianos. Se habfa desvanecido la principal razén para su existencia: la con-
viccién que tenfan esos partidos de que vivian separados dentro de sociedades hostiles
y de que tenian que congregarse para la autodefensa. En consonancia con ello, comen-
z6 a desvanecerse también la actitud de las culturas «laicas», que consideraban a los
cristianos como un cuerpo separado y del que uno no podia fiarse socialmente.

En 1985, A. Casanova, un marxista francés, formulaba la siguiente pregunta: «Ante el
movimiento de los pueblos y ante el desarrollo del capitalismo monopolista, patrocina-
do por el Estado durante los afios sesenta, ;qué clase de economia politica, por ejemplo,
se suponia en la teologia de los padres conciliares? ;Qué pensaban ellos acerca de las re-
laciones entre la Iglesia y la historia de las sociedades? ; Cémo contemplé el Vaticano II,
en sus dias, las cuestiones de la paz y la guerra?». Su respuesta decia sin reservas:

El tiempo, las razones y las consecuencias de su desarrollo [del Vaticano II] lo situa-
ron en el corazdn de los cambios, de las luchas y de las innovaciones que han conver-
tido a nuestro siglo en un periodo de crisis en la civilizacjén y de revoluciones cuya no-
vedad radical podrd medirse inicamente sobre el trasfondo de la historia total de la
humanidad. Los debates mantenidos en Roma entre 1962 y 1965, la naturaleza de las
principales orientaciones adoptadas, las tensiones y desarrollos elaborados durante el
Concilio y durante los veinte afios que le siguieron, conceden al dltimo Concilio una
importancia sin parangén con los Concilios del pasado®.

96. A. Casanova, Le concile vingt ans apreés: Essai d’approche marxiste, Paris 1985, 9 y 16.
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A pesar de la falta de atencién por parte de muchos grupos gobernantes, el Vatica-
no II hizo una aportacién a la distensién a nivel internacional y en el seno de las socie-
dades particulares”. La experiencia del episcopado catélico en el logro de una asamblea
que deliberase libremente y que tuviera dimensiones universales representa una sefial
que lo confirma.

12. Perspectivas

Serfa prematuro tratar de determinar ahora el lugar que el Vaticano II ocupard en 1a his-
toria. El concilio de Trento inaugurd en la historia de la Iglesia un periodo «tridentino»,
por el empefio con que el papado lo completd y ejecuté sus decretos. Para que este
Concilio sea el comienzo de una era y determine durante largo tiempo el rostro de la
Iglesia, serd necesario ver si la profunda conciencia que la Iglesia adquirié de si misma,
su renovacién interna y su nueva relacién con el «mundo» demuestran ser reales, si el
espiritu y las normas contenidos en sus decretos logran impregnar la vida entera de la
Iglesia®.

Esto es lo que H. Jedin escribia unas cuantas semanas después de la finalizacién del
Vaticano II. Este historiador, que gozaba de gran autoridad, continuaba:

Esto serd posible unicamente si, como sucedié después de Trento, los decretos son
aceptados como normas vinculantes y no como puntos de partida para una revolucién
teoldgica y eclesistica que conduzca a la autodestruccion de la Iglesia. Depende pri-
merisimamente de los obispos y de las conferencias episcopales el hacer uso de los po-
deres y las responsabilidades que les han sido dados por el Concilio, y no permitir que
la descentralizacién, que en sf misma es fructifera, origine desorden y caos®.

Unos cuantos afios mds tarde, Jedin, que habia colaborado como experto en el Vati-
cano II, hacia notar: «Se halla ahora bien probado que {el Vaticano II] penetr6 mas pro-
fundamente en la historia de la Iglesia que el concilio Vaticano I; en todo caso, sus efec-
tos son comparables a los de Trento... Serfa dificil discutir que represent6 un giro en la
historia de la Iglesia»'%.

Karl Rahner, que habia realizado una importante contribucién teolégica al Vaticano
I1, afirmaba en 1979 que el Concilio «no era un conjunto arbitrario de episodios y de-
cisiones, sino que poseia una continuidad interna esencial a través de todos sus aconte-
cimientos particulares» y era «en forma germinal la primera auto-actuacién oficial de la
Iglesia como Iglesia universal». Y eso porque, «desde un punto de vista teolégico, ha
habido tres grandes épocas de la historia de la Iglesia»; la tercera «apenas ha comenza-

97. Paradéjicamente, pareceria que el grupo gobernante en la Unién Soviética presté extraordinaria
atencién al Vaticano I; cf. A. Melloni (ed.), Vatican II in Moscow (1959-1965), Leuven 1997,
98. H. Jedin, Breve storia dei Concili, Roma-Brescia 1978, 284.
99. Ibid. Esta apreciaci6n aparecia ya en la edicién de 1966.
100. H. Jedin, The Second Vatican Council, en The Church in the Modern Age, vol. 10 de la obra de H.
Jedin-K. Repgen-J. Dolan (eds.), History of the Church, New York 1981, 146. KEid



554 ’ Historia del concilio Vaticano 11

do y se ha manifestado oficialmente en el Vaticano IT»101. En este Concilio sucedis algo
nuevo que era «irreversible y duradero», afirmaba el mismo Rahner en un articulo que
completaba al que acabamos de citar'®2. La novedad puede resumirse en la mundializa-
cién, en una relacién con el mundo, en un compromiso adquirido para la reformulacién
del papel de la teologia, en la introduccién de una mentalidad ecuménica y en un opti-
mismo acerca de la salvacidn universal.

Segun el dominico francés M.-D. Chenu, la teologia del Concilio tuvo cuatro pie-
dras angulares: «La prioridad del misterio sobre la institucién, el reconocimiento del
valor irreducible del sujeto humano en la estructura y la dindmica de la salvacién, la
conciencia de la Iglesia de que ella misma vive en la historia, y el reconocimiento del
valor de las realidades terrenas»'%.

El cardenal J. Bernardin, influyente prelado norteamericano que fue consagrado
obispo precisamente al finalizar el Vaticano II, decfa en 1985:

El Concilio ha tenido una vigorosa repercusion sobre la Iglesia y sobre la sociedad en
todo el mundo. Durante los veinte dltimos afios hemos llegado a ser mucho mds cons-
cientes de que la Iglesia catélica no puede ser dominada por més tiempo por las iglesias
particulares del Atldntico Norte. La Iglesia es verdaderamente universal. Su crecimien-
to mds impresionante estd teniendo lugar en Africa y en la India. Existe también una
gran fuente de renovacion en Latinoamérica, donde, en muchos lugares, la Iglesia se va
identificando cada vez mas con el pueblo, con los pobres!™,

En el centro de la «agenda» futura, Bernardin veia que

en un mundo que es cada vez mds independiente y que estd caracterizado por la ame-
naza de la destruccién nuclear, la Iglesia ha llegado a darse cuenta de que tiene que de-
sempeiiar una funcién importante. La Iglesia reconoce que ella tiene que trabajar para
desarrollar una interdependencia que no sélo atienda a las necesidades fisicas de todos,
sino que se halle también al servicio de las necesidades morales y espirituales de la fa-
milia humana. Aunque esta funcién es parte de la mision de la Iglesia, y la Iglesia estd
bien equipada para desempefiarla a escala internacional, sin embargo, el problema de
realizar la unidad dentro de una diversidad cada vez mayor sigue siendo una tarea pri-
mordial en la agenda de Ia Iglesia. La Iglesia ha de empefiarse en reconciliar las dife-
rencias y en tender puentes sobre los abismos que existen entre el hemisferio norte y el
hemisferio sur, entre los ricos y los pobres del mundo'®.

101. Karl Rahner, Basic Theological Interpretation of the Second Vatican Council, en su obra Theolo-
gical Investigations, vol. 20, New York 1981, 77-89.

102. Karl Rahner, The Abiding Significance of the Second Vatican Council, en ibid., 90-102. En opinién
suya, el giro efectuado en el Vaticano II era comparable al introducido por Pablo, cuando desplazé ¢l epicen-
tro de la cristiandad desde Jerusalén a Roma. E. Klinger se inspiré en Rahner para escribir su ensayo: Der
Glaube des Konzils: Ein dogmatischer Fortschrift, en E. Klinger-K. Wittstadt (eds.), Glaube im Prozess:
Christsein nach dem II. Vatikanum: Fiir K. Rahner, Freiburg 1984, 615-626.

103. M.-D. Chenu, Panorama della teologia post-conciliare, en La chiesa post-conciliare, Firenze
1969, 28-35.

104. J. Bernardin, Foreword, en A. Stacpoole (ed.), Vatican Il by Those Who Were There, London 1986,
XI-XV.

105. Ibid.
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El cardenal de Chicago mantenia lo siguiente:

Un segundo punto en la futura agenda de la Iglesia tiene su origen en dos de las prin-
cipales ensefianzas del Concilio. En sus documentos, el Concilio repiti6 la doctrina tra-
dicional acerca de la naturaleza jerdrquica de la Iglesia, pero insisti6 también en que la
Iglesia es la totalidad del Pueblo de Dios. Muchas de las tensiones que existen actual-
mente en la Iglesia pueden atribuirse al doble enfoque del Concilio. Necesitamos mos-
trar mds claramente c6mo esas dos verdades se entrelazan, no solamente en el plano
tedrico, sino tambf¥n en el plano préctico. El Concilio, al mantener su afirmacién de la
imagen de la Iglesia como el Pueblo de Dios, realizé una importante contribucién a
la idea de realzar el puesto correcto de los laicos en la Iglesia. Inici también el proce-
so de permitir que los laicos asuman ese puesto. Sin embargo, al mismo tiempo surgié
alguna confusién acerca de la funcién correcta de un sacerdocio ordenado. Otro punto
de nuestra futura agenda es el de hacer ver que nuestra propia vision de la Iglesia reco-
noce el carisma distintivo de todos los creyentes asi como el carisma tinico y esencial-
mente diferente del ministerio presbiteral'®.

O. H. Pesch dio el titulo de El tercer periodo en la Historia de la Iglesia a su com-
pendio de la historia del Vaticano II. Siguiendo principalmente el punto de vista de Karl
Rahner, hizo ver el significado permanente que tenia el Concilio'”. Pesch distinguia en-
tre «resultados permanentes» —la reforma litiirgica, la Iglesia como Pueblo de Dios, los
sentimientos amistosos hacia la humanidad, el didlogo con las religiones— y «resultados
ambivalentes»: las tensiones entre la communio y la estructura jerdrquica, y entre la co-
legialidad y el papado, asi como los problemas relativos al itinerario ecuménico y al lu-
gar de la Biblia en la Iglesia.

Aungque una aislada evaluacién protestante afirmaba que la importancia del Vatica-
no II era limitada e insuficiente para modificar la identidad del catolicismo romano’®,
vemos que muchos otros comentarios protestantes expresaban un punto de vista radi-
calmente diferente!®. E. Vilanova ofrecié una visién compendiada de treinta afios de
interpretacién''®.

Segin G. Dossetti, en los documentos del Concilio ocurre lo siguiente:

‘%

En ciertas férmulas o en ciertos puntos que tratan de las instituciones, hay equivocos,
soluciones de avenencia y ambigiiedades que es necesario determinar bien. Es una la-
bor que hay que hacer, porque la falta de claridad de pensamiento no estd, desde lue-
go, al servicio de la causa del Espiritu. Aunque, indudablemente, es cosa buena e im-
portante el reconocer las actuaciones maravillosas del Espiritu, no serd inutil saber
qué es lo que tratan realmente de decir las férmulas compuestas por los hombres. Es-
to evita el peligro de pensar que se dijeron cosas que realmente no se dijeron, o de
que se resolvieran problemas que estdn ain por resolver. Es verdad que el Espiritu

106. Ihid.
107. O. H. Pesch, Das zweite Vatikanische Konzil (1962-1965): Vorgeschichte — Verlauf — Ergebnisse ~
Nachgeschichte, Wiirzburg 1993, 351-361.

108. V. Subilia, La nuova cattolicita del Cattolicesimo, Torino 1967.
109. Cf. H. Roux, De la désunion vers la communion, Paris 1978, 215-304.
110. E. Vilanova, El concili Vatica II (1962-1965): trenta anys d’interpretacions, Barcelona 1995,
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actia a pesar de cualquier equivoco o de cualquier falta de claridad humana, pero no
es menos verdad que estamos obligados a hacer todo lo posible para eliminar tales

obstaculos!!!,

13. La importancia histdrica

Es f4cil ver que el Vaticano 1I se celebré en un momento situado entre la decadencia
de 1a era de las ideologias y el comienzo del periodo postmoderno!!2. Una apreciacién
correcta de este marco histdrico del Concilio tiene una importancia decisiva para llegar
a comprender su amplia significacién. Por cuanto fue un acontecimiento que marcaba
una transicién a una nueva era, su significacion fue doble: constituy$ un punto de llega-
da que caracterizaba el final del periodo postridentino de las controversias, y quizé tam-
bién el final de muchos siglos de era constantiniana; por otro lado, anticipé y fue el
punto de partida de un nuevo ciclo histérico.

Podremos preguntarnos, por tanto, si el Vaticano II no llegé precisamente a quedar
anticuado por el hecho mismo de haberse celebrado. (El Vaticano II no fue sencilla-
mente la conclusién demorada y redecorada del Vaticano 17 ; Tendrd algo que decir al
tercer milenio? M4s atn, la aceleracién de la historia, ayudada en parte por el Conci-
lio, ¢no introdujo al mundo en un clima enteramente diferente del que existia en la dé-
cada de 1960, convirtiendo as{ al Vaticano II y a su mensaje en un dato superado?

También a este propdsito podremos preguntarnos si el cardcter anticuado de los de-
cretos conciliares (o0, al menos, de muchas partes de ellos) no es mayor que el del acon-
tecimiento conciliar mismo y el de su significacion. La presente Historia del concilio
Vaticano II fue dando testimonio gradualmente de las constantes soluciones de avenen-
cia adoptadas en el desarrollo de los textos. Desde luego, el compromiso era frecuen-
temente una condicién necesaria para obtener un amplio consenso que liegaba casi a la
unanimidad. Sin embargo, en algunos casos, la solucién de avenencia fue el resultado
de una insuficiente elaboracién anterior (como en el caso del capitulo tercero de la Lu-
men gentium 'y en buena parte de la Gaudium et spes). Debe prestarse una especial aten-
cién a la importancia de esas soluciones de avenencia, que debilitaron el vigor concep-
tual y programaético de algunas de las paginas del Vaticano Il y que, durante el periodo
posconciliar, proporcionaron la base para incesantes y estériles debates. La naturaleza

111. G. Dossetti, Per una valutazione globale del magistero del Vaticano I, en F. Margiotta Broglio
(ed.), Frammenti di una riflessione, Bologna 1966, 24-25 y 101.

112. H. Jedin, en su Storia della mia vita (Brescia 1987), recordaba que «el Vaticano II volvié pagina
en la historia de la Iglesia», y que «aunque yo estaba comenzando mi est#dio sobre la historia del Concilio,
me hallaba convencido de que ‘la era tridentina de la Iglesia habia pasado ya’ y de que la Iglesia habia en-
trado desde hacia tiempo en una nueva fase de la historia; desde la actual perspectiva de la Iglesia, el con-
cilio de Trento puede ser considerado como ‘historia’ y juzgarse como tal. Desde luego, fue Gnicamente el
concilio Vaticano II el que hizo que esta intuicién fuera una conviccién intelectual comén» (p. 271 y 278).
En el prefacio a su Sroria del Concilio di Trento (Brescia 1970), el autor citado hacfa notar que «la partici-
pacion en esta experiencia vital de un Concilio [el Vaticano II] fue una incomparable leccién intuitiva para
un historiador de los concilios, asi como, a la inversa, sus conocimientos de 1a historia de los concilios re-
dundaban en favor de su colaboracién en el nuevo Concilio» (p. 7).
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misma de este Concilio y de sus textos finales fueron los que limitaron la significacién
de esas soluciones de avenencia. De hecho, el Concilio como tal, como gran fuente de
comunién, confrontacién e intercambio, fue el mensaje fundamental que constituy6 el
marco y el nicleo de su recepcion.

A esta luz hay que situar e interpretar los decretos conciliares!'®. Son elementos en
un mosaico complejo y multicolor que sélo puede leerse como una totalidad. El aisla-
miento de los elementos bajo la influencia y en funcién de una hermenéutica de los de-
talles contradice la naturaleza mas profunda del Vaticano 11!,

En el plano doctrinal, los puntos cruciales en la contribucién efectuada por el Con-
cilio tienen que ver con el lugar central de la Palabra de Dios, la importancia del mis-
terio trinitario y la funcién del Espiritu, la concepcién de la Iglesia, y la actitud de amis-
tad y de participacion en la historia humana. Estas contribuciones no se contienen todas
ellas en un solo texto final del Concilio, por importante que dicho texto sea, sino que
son el resultado sintético de una reconsideracién completa de todo el acontecimiento
conciliar.

En primerisimo lugar se halla la funcién central y soberana de la Palabra de Dios.
Volviéndose a una orientacién que se habfa manifestado ya timidamente al comienzo,
el Vaticano T destacé repetidas veces la dimensién mistérica del mensaje cristiano. El
término «misterio» se emplea aqui en el sentido vigoroso y biblico de la palabra!'s, es
decir, se entiende como la totalidad de la revelacion, la cual es enteramente meta-racio-
nal y conocible unicamente en partes por medio de aproximaciones parciales, las cua-
les se complementan, en lugar de excluirse, unas a otras. El misterio, entendido de esta
manera, es un concepto que impregna toda la celebracién del Vaticano Il 'y los textos de
sus decretos, desde la constitucién litdrgica hasta la constitucion sobre la Iglesia. Estre-

113. El 15 de noviembre de 1965, una notificacién procedente del secretario general del Concilio con-
firmaba que «puesto que todo lo que ha sido propuesto por el Concilio es la ensefianza del supremo magis-
terio de la Iglesia, todos y cada uno de los cristianos han de recibirlo y aceptarlo tal y como fue compren-
dido por el sagrado Concilio mismo; esta comprensién es dada a conocer no sélo por la materia tratada,
sino también por la manera en que es formulada, a la luz de las reglas de la interpretacién teolégica» (AS
IV/6, 429). Cf. J. Gehr, Die rechtliche Qualification der Beschliisse des Zweiten Vatikanischen Konzils, St.
Ottilien 1997.

114. Segiin G. Dossetti, Rilettura della portata dottrinale della costituzione conciliare «De sacra Litur-
gia», un documento inédito de finales de diciembre de 1965 (Documentos de Dossetti), el curso de la inter-
pretacion puede estructurarse de la manera siguiente: «Cuando el Concilio ha terminado, un primer paso de-
be ser sencillamente la lectura de los documentos aprobados, es decir, un simple descubrimiento de lo que
dicen, de conformidad con un examen muy objetivo y casi literal de los mismos, sin que se preste todavia
atencién a la reunién sistemética de los mismos en un conjunto global. La primera lectura serd fuente de una
serie de indicaciones para una segunda lectura, Ia cual deberd tener un cardcter mas sistemdtico y se enca-
minard a extraer las lineas de fuerza principales que recorren el conjunto total de los documentos. Después
de esta segunda fase, tendrd que haber una tercera, que serd la mds importante, en la cual la finalidad no se-
rd Unicamente captar las lineas de fuerza que actian en el pensamiento y las directrices operativas que los
documentos contienen, sino que, ademds, partiendo de esa comprensidn, podrd derivarse también de ella una
direcci6n para una espiritualidad global, que dimane de este don de comprensién que ha sido concedido a la
Iglesia y a la humanidad».

115. La concordancia recopilada por Ph. Delhaye-M. Gueret-P. Tombeur, Concilium Vaticanum I1:
Co.ncordance, Index, Listes de Jréquence, Tables comparatives, Louvain 1974, muestra que el término «mis-
terio» aparece 125 veces en el conjunto de los documentos.
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chamente asociada con él se encuentra la decisién del Concilio, llevada adelante labo-
riosamente pero con tenacidad, de aceptar la fun<idn deisTminaniye do la Fulubra Ac

Dios; esta decision hallo expresion en la Dei Verbum asi como en la Sacrosanctum con-
ciliumy en la Lumen gentium.

De este cardcter central y de esta funcién soberana de la Palabra de Dios fluye un
volver a pensar radicalmente lo que habia sido una comprensién conceptual y abstrac-
ta de la verdad. La concepcién del cristianismo como verdad, consistente en una serie
organizada de proposiciones dogmdticas m4s que como devocién y seguimiento de la
persona del Cristo de Dios, habia quedado asentada hacia siglos bajo la influencia de
los contactos con la cultura helenistica. El predominio del enfoque metafisico y su de-
sarrollo en la direccién del esencialismo fueron dando una importancia cada vez mayor
a la verdad como abstraccién intelectual. La verdad, en vez de ser identificada con la
persona de Cristo, fue contemplada como una serie organizada, abstracta y atemporal
de conceptos. La perspectiva biblica, segin la cual la verdad cristiana es el misterio tri-
nitario revelado en la persona de Jesucristo, un misterio inagotable del que cada gene-
racién y cada cultura extrae cosas antiguas y cosas nuevas, ocupd un lugar secundario.
La verdad como sistema de formulaciones dogmadticas univocas tendfa a convertirse en
la medida definitiva de 1a fe y de la comunién. Un error en la formulacién de la doctri-
na llevaba consigo el ser excluido de la comunidn.

As{ que durante largo tiempo el cristianismo, especialmente en el Occidente latino-
germanico, estuvo experimentando y presentando el mensaje evangélico con arreglo a
modalidades conceptuales que originaban una fragmentacién y «des-historizacién» del
mensaje mismo. El desplazamiento desde Cristo como «el camino, la verdad y la vida»
(Jn 14, 6) hacia una manera doctrinal e impersonal de concebir la verdad abri6 el cami-
no hacia la teologia entendida como una elaboracién escoldstica, como un factor sepa-
rado que dominaba la vida de la Iglesia. Otro resultado fue una concepcidn de la Iglesia
como institucién doctrinal y disciplinar, a la que estaba asignada la salvaguardia y la de-
fensa de la verdad. Después de la ruptura de la unidad cristiana, cada Iglesia determi-
n6 los confines de su propia verdad teoldgica y se dedicé a sustraer esa verdad de la in-
fluencia del desarrollo histdrico mediante la fijacién esencialista, no s6lo de la doctrina,
sino también de sus mismas formulaciones.

El resultado final fue una visién anquilosada del cristianismo y de la Iglesia misma.
La Iglesia acentuaba los factores doctrinales y el ordenamiento juridico-institucional
hasta el punto de considerarlos, al menos de manera implicita, como coextensivos con la
fe y con la Iglesia. De esta manera llegé a ser habitual, especialmente en la tradicion ca-
télica, el considerar como de importancia central las formulaciones doctrinales y la uni-
formidad de las estructuras, hasta el punto de convertirlas ertel ser mismo de la Iglesia.

El Vaticano II superd esa comprensién monolitica y unidimensional de la verdad
cristiana, porque entendié que el criterio de la autenticidad de esa fe no es una coheren-
cia conceptual interna, sino la persona de Jesus, el Cristo, en la plena realidad de su
misterio. La fe y 1a Iglesia no son ya coextensivas con la doctrina; esta tltima ni siquie-
ra constituye la dimensién mds importante, aunque es verdad que la Iglesia es una co-
munién de piedras vivas, un cuerpo en constante desarrollo. La aceptacidn de la doctri-
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na y especialmente de una tinica formulacion de ella no puede considerarse ya como el
criterio ultimo para decidir que una persona es miembro de la Una sancta.

En este contexto, los criterios dados en el decreto del Vaticano I sobre el ecumenis-
mo para formular y exponer la fe son explicitos. A este respecto es de importancia cen-
tral la declaracion inicial que se hace en el decreto Unitatis redintegratio: «El modo y
el sistema de expresar la fe catélica no deben convertirse de ninguna manera en un obs-
tdculo para el didlogo con los hermanos» (UR 11). Estarfa descaminado el pensar que
la exigencia formulada en la misma seccién —«Al mismo tiempo, la fe catdlica debe ser
explicada con mayor profundidad y exactitud, con una forma y un lenguaje que los her-
manos separados puedan comprender también rectamente»— se entendia como un po-
co de oropel, carente de valor y significado alguno. Lejos de eso, encarece que hay que
hacer un esfuerzo para volver a pensar radicalmente, con mayor profundidad y mds rec-
tamente, las modalidades y formulaciones de la fe catélica. No menos perspicaz es el
reconocimiento de una «jerarquia de verdades»!!®, El impulso radical de este pasaje y,
desde luego, de todo el decreto Unitatis redintegratio, se orienta hacia formas de expre-
sar la fe que estén menos influidas por el predominio de la cultura occidental y que se
encuentren mas abiertas a las maneras que la humanidad contemporanea tiene de perci-
bir y de pensar.

Estas tendencias conciliares vuelven a conectar el cristianismo catdlico con las fuen-
tes mas auténticas de su propia tradicién. Restauran una gran libertad para la espiritua-
lidad y también para la teologfa, al mismo tiempo que permiten un redescubrimiento
actual de la dimensién escatolégica. M4s aun, el redescubrimiento de la dimensién de
«misterio» impulsé también en direccién al acercamiento a las grandes tradiciones cris-
tianas orientales, al igual que el reconocimiento de la importancia critica de la Palabra
de Dios implica una nueva convergencia con la tradicién de la Reforma, sobrepasando
las actitudes inflexibles del concilio de Trento y, sobre todo, de los periodos postriden-
tinos y de las controversias.

Dentro de esta misma perspectiva hay que considerar la vigorosa ruptura con el an-
tisemitismo. El Vaticano II consolid el cambio efectuado por Juan XXIII desde los pri-
merisimos dias de su pontificado. Quizi la resistencia procedente de minorias tenaces,
juntamente con solicitudes judias que no siempre eran prudentes, impidieron una victo-
ria més positiva contra la secular hostilidad de la Iglesia hacia el pueblo judio. En cual-
quier caso, el Concilio marcé también aqui un punto sin retorno.

No menos decisiva e importante fue la referencia al misterio trinitario asi como a la
funcién del Espiritu. El Concilio, desde su primer anuncio y durante todo su transcur-
s0, estuvo motivado por la referencia determinante al Espiritu Santo. Conviene men-
cionar que, con creciente frecuencia, Juan XXIII acentuaba «la necesidad de un con-
tinuo derramamiento de la accién del Espiritu Santo, como en un nuevo Pentecostés

116. Este criterio fue formulado ya, aunque sin desarrollo, en la constitucién Dei Filius, del concilio Va-
ticano I (capitulo cuarto): «La razén, ilustrada por la fe, cuando busca cuidadosa, pia y sobriamente, alcan-

2a por don de Dioa alguna intaligencia, v muy fructuoea. de los misterios. .. por la conexién de los misterios
mismos entre si y con el fin ultimo del hombre» (Denzinger-Hiinermann, EIl Magisterio de la Iglesia, Bar-
s

celona 22000, n° 3016).
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que vaya a renovar la faz de la tierra». La imagen de un nuevo Pentecostés estaba aso-
ciada habitualmente con el Concilio, que «serd Verdauderaments wi nueyv Fontooonicn

que haga que florezcan las riquezas interiores de la Iglesia». El llamamiento a una rea-
vivacion de la pneumatologia es inherente a la percepcién que el Concilio tenia de la
Iglesia. Esta concepcion, que sobrepasaba las limitaciones cristomonisticas que eran
tipicas de la Mystici corporis, se basaba precisamente en un redescubrimiento de la
funcién del Espiritu.

Es innegable que la labor preconciliar en el &mbito de la pneumatologia y de la di-
mension trinitaria fue una labor fragmentaria e inadecuada. Durante los trabajos del
Concilio no se hizo jamds una propuesta para que se tratara de estos temas, y, sin em-
bargo, constituyeron igualmente, en medida creciente, el horizonte sobre el cual el Con-
cilio iba desarrollando sus temas, por cuanto la gran mayoria de los padres conciliares
sentia la urgente necesidad de salir de un enfoque doctrinal demasiado estético e inca-
paz de ser asimilado por las nuevas culturas, No parece que sea una exageracion afirmar
que la accidn del Espiritu y el dinamismo de la Trinidad fueron un tema que recorrid to-
do el Concilio y el conjunto de sus decretos. Quizd como resultado también del testimo-
nio dado por los observadores, el Concilio, especialmente en lo que respecta a la accién
dindmica del Espfritu, no fue sordo, sino que mostré un impulso, aunque fuera débil,
para reintegrar las dimensiones trinitaria y pneumatoldgica en el pensamiento y en la
devocion del catolicismo!!’.

El tercer aspecto que parece haber sido de importancia central fue la concepcién de
la Iglesia. El punto de referencia del que se partia era un eclesiocentrismo explicito, te-
flido de triunfalismo. La razén de ello estaba en un cristomonismo que identificaba a la
Iglesia con el cuerpo mistico de Cristo y, en cuanto a su tendencia, la identificaba con
el Reino; asi, hacia que la Iglesia fuera coextensiva con la Iglesia romana y exaltaba al
obispo de Roma como la cumbre de la pirdmide eclesial.

Sin embargo, el Concilio situd a la Iglesia dentro de 1a perspectiva de la conciliaridad.
En este marco se superd incluso «la reforma de la Iglesia», entendida como un remedio
contra la decadencia (de-formatio) en relacién con un orden orgdnico y definitivo de la
Iglesia. La combinacién del principio pastoral con el método del aggiornamento condu-
jo a una critica del tema medieval-moderno de la decadencia y de la reforma, en cuan-
to aplicadas a la Iglesia. El Concilio super6 esta idea, tanto en lo que respecta a la dia-
Iéctica de los abusos y de la reforma (una dialéctica que a menudo se agotaba en idas y
venidas, entre denuncias, planes y reformas inadecuadas o ineficaces), como en lo que
respecta incluso al enunciado de la teoria, que era responsable en buena medida de la
superconcentracion en la eclesiologia. Una Iglesia concebida como Pueblo de Dios que
va en peregrinacion, conducida por el inico Pastor bajo el mypvimiento del Espiritu, es-
ta siempre en aggiornamento, cuando se usa el criterio del servicio.

El superar la fase del eclesiocentrismo implica no sélo el final del dominio de la
eclesiologia, sino también, y sobre todo, el redescubrimiento de las demds dimensiones
de la vida cristiana y de la fe. El Vaticano II se movi6 en la perspectiva de una inversién

117. Consideraciones de este tipo se hallan ausentes en las contribuciones publicadas en I/ concilio Va-
ticano II: Ricezione e attualita alla luce del Giubileo, Citta del Vaticano 2000.
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de prioridades, conduciendo al abandono de la referencia a las instituciones eclesidsti-
cas, a su autoridad y a su eficiencia, como el centro y la medida de la fe y de la Iglesia.
En vez de eso, la fe, la comunidn y la prontitud para el servicio son los que «constitu-
yen» a la Iglesia; éstos son los valores por los que se mide la adecuacién de la Iglesia al
servicio del Evangelio, reconociéndose el valor de criterio eclesial del sensus fidelium
y de los signos de los tiempos, en lugar de la 16gica interna de las instituciones.

Un importante elemento de novedad que se enuncia en la Constitucion sobre la sa-
grada liturgia (Sacrosaﬁctum concilium) y que fue repetido luego en otros decretos
conciliares es la introduccion de la perspectiva en la cual la Iglesia se contempla como
una comunién de diferentes comunidades locales, més que como una organizacién mun-
dial muy extensa y unificada. Dentro de esta perspectiva, la estructura de la Iglesia no
puede trazarse ya como una pirdmide en la que la vida transcurre a través de un eje ver-
tical y con un ritmo cada vez menor segiin el eje va descendiendo. Por el contrario, el
predominio se asigna ahora a una imagen esencialmente horizontal (no en linea ascen-
dente), que sitda en nivel de paridad a todas las Iglesias y a sus obispos (iglesias herma-
nas), aunque no en un nivel de identidad.

A su vez, la aplicacién a la Iglesia de la nocién biblica de «pueblos», y de un pueblo
que se halla en camino y estd buscando, sobrepasa la gradual petrificacion de la Iglesia
que Belarmino ilustré con la analogia existente entre la Iglesia y el reino de Francia. A
los factores dindmicos se les da su propio valor juntamente con los factores estticos;
por ejemplo, al sacerdocio comiin de los fieles, que fue la base para eliminar la separa-
cién existente desde hacfa siglos entre el clero y el laicado, y que constituyé también la
base para suprimir la concepcion «esencialista» de la Iglesia. El hecho de que la Lumen
gentium comenzara con un capitulo sobre el misterio de la Iglesia cerré el camino a
cualquier intensificacién ulterior de la eclesiologia.

El Vaticano 1I abrié también un espacio para que la universitas fidelium (LG 12, 5:
«la totalidad de los fieles») viviera la experiencia cristiana con la libertad de los hijos de
Dios y en obediencia a los impulsos del Espiritu. Es una experiencia que el Vaticano II
describid como la participacion activa de todos los fieles en la liturgia (Sacrosanctum
concilium), nutriéndose de la Palabra de Dios (Dei Verbum), con el compromiso de de-
dicarse a la evangelizacion (Ad gentes) y estando en amistad con los seres humanos
(Gaudium et spes). El requerimiento general que predominaba en el anuncio del Conci-
lio, a saber, que volviera a considerarse de manera organizada la concepcidn de la Igle-
sia, hallé expresidn en la presencia de declaraciones eclesiolégicas en todos los princi-
pales documentos del Vaticano II. No parece que esas declaraciones estén siempre bien
coordinadas y sean congruentes entre ellas mismas, pero eso no limita necesariamente
su alcance, segtin el cual la imagen de la Iglesia es una imagen abierta e incompleta, y
susceptible, por tanto, de ulteriores enriquecimientos.

Las expectativas y los temores al comienzo del Concilio se centraban en la acentua-
cién de la responsabilidad episcopal y en las relaciones entre el Papa y los obispos, es-
pecialmente en cuanto al gobierno de la Iglesia universal (plenitudo potestatis / voca-

tio in partem sollicitudinis). Esta serie de problemas, cuando vuelven a considerarse
sobre el trasfondo de la labor del Concilio y de la armonia fundamental entre el episco-
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pado y el Papa que se habfa experimentado durante 1a asamblea, adquirfan nuevas di-

mensiones. Sin embargo, esta problematica ocupsd un espacio considerable cn el desa-
rrollo del Congcilio y se consolidé en algunas conclusiones importantes que se ocupaban
del «estado de 1a Iglesia» (status ecclesiae). Desde el punto de vista general, la decision
de que la consagracidn episcopal tiene caricter sacramental es la que posee mayor re-
lieve. Al final de un extenso debate, el Concilio reconoci6 la sacramentalidad de la or-
denacién episcopal, repitiendo el antiguo canon cuarto del Concilio de Nicea. Por eso,
en el acto de la ordenacion que lo incorpora al colegio episcopal, el obispo recibe los
oficios de dirigente litirgico, gufa y juez, al mismo tiempo que se le asigna responsa-
bilidad conjunta sobre la Iglesia universal. Esta decisiéon no menoscaba las prerrogati-
vas del obispo de Roma, como el Concilio repitié incesantemente.

Ahora bien, al mismo tiempo, a la figura del obispo y atin més a la del colegio epis-
copal (una expresioén que fue dsperamente debatida) se les da una importancia que ha-
bia quedado subestimada durante largo tiempo, si es que no se la negaba sencillamente.
En el ambito territorial (regional, nacional, continental), la colegialidad ha encontrado
espacio para su ejercicio en las conferencias episcopales, que durante el Vaticano Il y
con posterioridad a él adquirieron una difusién y una importancia desconocidas hasta
entonces. A nivel universal, la fatigosa e insatisfactoria experiencia del sinodo de obis-
pos ha representado algo nuevo, una oportunidad periédica para la discusién y los inter-
cambios, pero, como podia preverse facilmente, no ha afectado para nada a la practica
personal del Papa en el ejercicio de sus responsabilidades''®.

En un nivel méds modesto, el Concilio revivi6 la antigua figura del didcono perma-
nente e incluso casado. Este hecho tuvo una importante y amplia repercusién, especial-
mente en zonas donde es més aguda la escasez de clero. El problema mads dificil asocia-
do con la imagen positiva de los didconos parece haber sido el de su distincion efectiva
de los sacerdotes, una distincién que no consiste completamente en el cardcter subor-
dinado de los didconos.

La relativizacion de la eclesiologia, debida a la restauracion de la complejidad de la
experiencia de la fe y a la atencidn dedicada a la historia y al contexto social, han hecho
posible que se prestara renovada atencién a la importancia de la perspectiva escatolé-
gica. La Jerusalén celestial, contemplada como el prototipo y el destino de la Iglesia,
hace su aparicién desde la niebla de la mitologia y vuelve a adquirir significado como
una meta. Los padres conciliares no tuvieron la valentfa de recoger la evocadora imagen
de Roncalli, que comparaba a la Iglesia con un vergel, pero el sexto parrafo de la Lumen
gentium, de gran riqueza, sobre las imagenes biblicas de la Iglesia, hace una aportacién
decisiva a la restauracién del equilibrio con la teologia preconciliar y ofrece la posibi-
lidad de importantes desarrollos. a

Finalmente, la amistad y la decisidn de compartir la historia humana completan la
revolucién conciliar. Aun antes de la Gaudium et spes, pero antes también de las decla-
raciones sobre la libertad religiosa y sobre las religiones no cristianas, el anuncio del

118. No lograron tampoco llegar a la prictica las sugerencias de que se modificara el colegio cardena-
licio, sugerencias que se formularon repetidas veces y que fueron consideradas por Pablo VI al comienzo de
su pontificado.
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Concilio y luego su celebracién suscitaron grandes expectativas, y eso mucho més alld
de los confines del catolicismo. Surgieron expectativas de una actitud de simpatia hacia
«los que estdn lejos» y hacia los no creyentes, y de abandono de la dspera actitud que la
Iglesia cat6lica habia adoptado frecuentemente frente a la «moderna civilizacién» y las
otras religiones.

A partir, por lo menos, de la Revolucion francesa, la Iglesia cat6lica habia adopta-
do una actitud de rechazo de la modernidad, la cual era considerada como incurable-
mente hostil al cristianistho''®. La norma que prevalecia era el ejercicio de la autoridad
pontificia, tal como habfa sido enunciada por el papa Gregorio XVI en su programati-
ca enciclica Mirari vos, que marcaria la direccién adoptada por el papado durante siglo
y medio. Después de recordar los peligros que se corrian por la «extensa conjura de los
malvados», y de dar gracias a Dios por haber concedido «un respiro ante el terror»,
Gregorio X VI no vacilaba en afirmar que, aun con gran disgusto, €l tenia que abando-
nar su «benignidad indulgente» y, en virtud de la autoridad divina que €l habia recibi-
do, tenia que «refrenar con la vara»'?. Los deseos, expresados repetidas veces, de que
se reconsiderara semejante actitud fueron infructuosos; de hecho, las ideologias mds re-
cientes no hicieron mds que endurecer la intransigencia romana.

El papa Roncalli se distancié enseguida de la hostilidad, inspirada por prejuicios,
entre la fe y la historia moderna, una hostilidad que habia culminado en la proposicién
LXXX del Syllabus de Pio IX. En su nueva perspectiva se inclufa también una recupe-
racion sustancial de la historia humana como categorfa asociada con la fe cristiana, no
ajena a dicha fe ni en contradiccién con ella; se inclufa también un rechazo de los jui-
cios negativos sobre el presente, tal como se deducian de una desconfianza por princi-
pio y que habia sido recibida pasivamente del pasado. El discurso con el que el ponti-
fice inaugur6 el Concilio estaba impregnado totalmente por la percepcién de la novedad
de la condicién humana y por las mayores posibilidades que este hecho proporcionaba
ala fe. Juan XXIII habia condicionado también histéricamente los espinosos problemas
asociados con la manera en que se habia ejercido la autoridad doctrinal. En opinién su-
ya, «actualmente... la Esposa de Cristo prefiere aplicar la medicina de la misericordia
en vez de la severidad»; en lugar de fulminar nuestras condenaciones, la Iglesia tiene
que mostrar ahora lo vélida que es su doctrina.

Pablo VI, por su parte, reconocié legitimidad teolégica a la practica del didlogo,
cuando recogio las peticiones formuladas por diversos circulos. El Concilio acept6 de
buena gana esa perspectiva, que parecia confirmar la actitud de «fraternidad» adoptada
por Roncalli. Tan s6lo subsiguientes desarrollos en las relaciones ecuménicas mostra-
rian claramente la distancia que existia entre esas dos actitudes.

A este respecto, las ideas ofrecidas por la constitucion Gaudium et spes y también
por la Declaracion conciliar sobre la libertad religiosa hacen que sean posibles desarro-
llos teoldgicos de gran importancia, especialmente en los 4mbitos de los signos de los

119. Cf. F. X. Kaufmann (ed.), Vaticanum II und Modernisierung: Historische, theologische und sozio-
logische Perspektiven, Paderborn 1996.

120. Acta Gregorii Papae XVI, vol. 1, Roma 1901, 169-174. Cf. P. Hegy, L’autorité dans le Catholicis-
me contemporain: Du Svllabus a Vatican 11. Parig 1975.
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tiempos y de la libertad de conciencia. Al restaurar los lazos de amistad con la historia
humana, que fueron felizmente expresados por Gregorio Magno!?!, el Concilio foment6
la plena reapropiacidn del significado de la evolucién histérica. Casi todos los textos
aprobados por el Concilio contienen referencias a la situacion histérica; aunque algunos
de cllos son incidentales y de escasa importancia, sin embargo, otros son més delibera-
dos y estan llenos de sentido'??. El Concilio reconoce y legitima la conexi6n orgdnica en-
tre la historia y la salvacién, no sélo al hablar de sucesos particulares, sino también co-
mo un requisito metodolégico general para la vida de los cristianos y de la Iglesia. La
constitucién litirgica afirma que «el afdn por reformar y fomentar la sagrada liturgia se
considera, con razén, como un signo de las disposiciones providenciales de Dios sobre
nuestro tiempo» (SC 43). Aqui se aplica de manera ejemplar el método inductivo.

La misma idea encuentra un eco, en términos mds generales, en el Decreto sobre el
ecumenismo, en el cual el Concilio exhorta a todos los catdlicos «a que, reconociendo
los signos de los tiempos, participen diligentemente en el trabajo ecuménico» (UR 4).
De manera semejante, el Decreto sobre el ministerio y la vida de los sacerdotes insta a
los sacerdotes y a los laicos «a reconocer... los signos de los tiempos» (PO 9).

El problema de los signos de los tiempos, una expresién que Roncalli habia emplea-
do ya en la bula de convocatoria, haciendo referencia explicita a Mateo 16, 4, fue abor-
dado con particular interés durante la redaccién de la Constitucion pastoral sobre la
Iglesia en el mundo actual. De hecho, el titulo mismo representaba ya una mayor con-
ciencia de la estrecha relacién entre la fe y la historia!?. Esta implicacién de la Iglesia
estd relacionada no sé6lo con su mision de salvacién (GS 3), sino también con la nece-
sidad de «responder a los perennes interrogantes de los hombres sobre el sentido de la
vida presente y futura» (GS 4). Se insta a la Iglesia a reconocer en la vida de la huma-
nidad los mas evidentes y significativos acontecimientos y tendencias, y a interpretar su
sentido evangélico. Se perfila aqui una filigrana inductivo-deductiva, segiin la cual la
Iglesia, por un lado, esté obligada a discernir, sobre la base de la historia misma, las co-
yunturas significativas en la vida de la humanidad, y, por otro lado, estd llamada a reve-
lar el significado y los valores de esas mismas coyunturas histéricas haciendo referen-
cia al Evangelio.

El problema vuelve a abordarse de nuevo en la seccién que introduce la primera par-
te de la constitucién, dedicada a la Iglesia y a la vocacién humana. En ella no se utiliza
ya la expresion signos de los tiempos; los padres conciliares, después de sobrepasar un
texto provisional segiin el cual el tiempo es un signo y una voz de la presencia o ausen-
cia de Dios, llegaron finalmente a una interesante formulacion muy densa. El pueblo de
Dios es considerado en ella a la luz de dos caracteristicas: se ve guiado por la fe en el
Espiritu, y comparte con la humanidad la condicién de estagen la historia. Este pueblo

121. «Tenéis que daros cuenta de que, con el paso del tiempo, el conocimiento que tenfan nuestros pa-
dres espirituales ha ido incrementdndose... Cuanto mds se acerca el mundo a su fin, tanto méas ampliamen-
te se nos abre la puerta al conocimiento eterno»; Gregorio Magno, Homiliae in Ezechielem II/IV, 12, edicién
a cargo de M. Adriaen, CCSL 142, Turnhout 1971, 267-268.

122. Cf. G. Alberigo, Cristianesimo e storia nel Vaticano II: CrSt 5 (1984) 577-592.

123. Cf. G. Turbanti, Un Concilio per il mondo moderno, Bologna 2000; G. Ruggieri, La teologia dei
«segni dei tempi»: acquisitioni e compiti, Cinisello Balsamo 2000.
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estd obligado a discernir en los acontecimientos histéricos los signos auténticos de la
presencia de Dios y del plan divino de salvacién (GS 11). Dentro de esta perspectiva,
todo el Pueblo de Dios, en la medida en que se halla implicado en la condicién huma-
na y en su desarrollo histérico, estd llamado a reconocer los signos del Mesias en los
momentos de la vida de la humanidad en que esos signos aparecen.

Queda, pues, superada la dicotomia entre la historia profana y la historia sagrada,
pero sin sacralizar, no obstante, a la historia, algo que seria igualmente inadmisible. Se
reconoce, por tanto, a la Historia como un locus theologicus, es decir, como una reali-
dad en la que la fe puede y debe nutrir su propia buisqueda incesante del Reino, no con
el fin de tomar posesién celosamente de esta historia, sino para convertirla en el lugar
privilegiado de la amistad con los hombres. Al mismo tiempo, no se ignora la ambigiie-
dad de la historia y de su desarrollo, y tampoco se resuelve ésta de manera optimista.

La superacion del secular eurocentrismo catdlico fue fatigosa y lenta, especialmen-
te porque requeria el abandono de habitos mentales tan profundamente arraigados que
llegaron a hacerse inconscientes. La composicién cosmopolita de la asamblea conciliar
contribuyé en algtin grado a este proceso, especialmente cuando, de forma progresiva,
obispos nacidos en el Tercer Mundo y pertenecientes a 6rdenes religiosas llegaron a ser
miembros del Concilio. Aqui se daba nuevamente el comienzo de una compleja conver-
sién, tanto mas cuanto que el eurocentrismo y la centralizacién romana iban entrelaza-
dos a menudo, a pesar de no ser idénticos. Podemos verlo claramente en el debate sobre
la actividad misionera. Mds aun, el eurocentrismo habia comenzado a disgregarse a
causa de la Ostpolitik emprendida por Juan XXIII y luego por Pablo VI, lo cual signi-
ficaba distanciarse de la inflexible actitud de anteriores pontificados frente a los regime-
nes soviéticos'?*. Mediante un goteo «programado» y constante de acciones innovado-
ras (observadores de Moscu en el Vaticano II, liberacion de Mons. Slipyi, participacién
de obispos de detrds del Telén de Acero en el Concilio, audiencia con Adjubei, decisién
de no repetir la condena del comunismo), el catolicismo empez a salir de una sofocan-
te identificacién con el grupo atldntico (de la Alemania Federal a Estados Unidos).

Oficialmente, en el catolicismo se describe al Vaticano II como ecuménico'?®. En
sentido estricto, esto yerra por exceso. «Ecuménico» s6lo puede asignarse a aquellos
Concilios cuya autoridad fue reconocida, en el momento o mas tarde, por todas las
grandes tradiciones cristianas. No es casual que, en el manuscrito del documento que
anunciaba el Concilio, Juan XXI utilizara el calificativo de general para referirse a él.
Desde los puntos de vista del Derecho Canénico y de la tradicién cristiana no puede ha-
ber duda: el Vaticano II fue un Concilio de la tradicién catélica romana y, por tanto, ge-
neral. Por otro lado, la reconstruccion de su transcurso, la forma que fue adoptando y el
impacto que causé en el mundo cristiano muestran que, en este caso, la descripcién del
Concilio como general es inadecuada por defecto. Desde este punto de vista, podemos

o 1214.ka. G. Tuninewti, Mons. Francesco Lardone (1887-1980): il nunzio apostolico precursore della
stpolitik, texto inédito, 1997; A. Casaroli, Il martirio della pazienza: La S. Sede e i [ isti -
Ton, T e e e i paesi comunisti (1963
. 125. C1. Y. Congar, Le concile de Vatican 11, Paris 1984, 57-63; H. J. Sieben, Katholische Konzilsidee
im 19. und 20. Jahrhundert, Paderborn 1993, 309-350.
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afirmar que, aunque el Vaticano II era canénicamente un Concilio general, sin embar-
go, adopt6 una perspectiva ecuménica, como vemos por el eco que suscité en dreas cris-
tianas distintas de la romana.

Finalizado el Concilio, el clima multicultural predominante hizo mds dificil que se
impusiera un tnico modelo para los obispos. Tras la muerte de Juan XXIII se propuso
que el Concilio le canonizara, a fin de ofrecer un modelo a la Iglesia posconciliar. Co-
mo sabemos, esta iniciativa fue blogueada por las autoridades'?.

El final de la hegemonia europea hace que sea més rico, pero también mds comple-
jo, el proceso de recepcion del Concilio mismo. El «modelo» tridentino, que se estuvo
aplicando en el catolicismo durante cuatro siglos, aparece como inadecuado precisa-
mente por la dimensién universal y la variedad que la Iglesia adquirié con el Vaticano
I1'?, Fue Jedin, el historiador del concilio de Trento, quien dijo a sus jovenes oyentes,
en julio de 1965, al finalizar su actividad docente en la universidad: «Tenéis la gran
suerte de experimentar un gran giro en la historia de la Iglesia, un nuevo comienzo co-
mo no lo ha conocido 1a Iglesia desde hacia siglos» 2.

La recepcidn llegard tinicamente a través de un largo periodo y con modalidades y
significados diferentes. No es sorprendente la tenaz resistencia que opusieron las for-
mas adoptadas por el catolicismo durante el segundo milenio. La importancia del Vati-
cano II se medird por la capacidad de los impulsos y directrices contenidos en €l para
plasmar y nutrir una nueva etapa del catolicismo. Los planes de Roma para aplicar los
resultados del Concilio en forma de una CJCCUCIOH dirigida y controlada manifestaron
ya que eran inadecuados.

No se ha formado ningtin «partido del Concilio», es decir, un movimiento dedica-
do a propugnar la aplicacién de las directrices conciliares. Una razon de ello han sido
las repetidas declaraciones oficiales de fidelidad al Concilio por parte de los catdlicos
que estaban en la cumbre. Por otra parte, las propuestas de una «revision» del Vaticano 11
tienen corta vida y no despiertan ningtin eco'”. Tan sélo el tiempo determinard hasta
qué punto el Concilio pudo llevar a cabo su tarea histérica. Pero es imposible imaginar-
se por ahora una reavivacion del catolicismo anterior al Vaticano II.

126. El periodo que sucedid a Trento tuvo un modelo para obispos: Carlos Borromeo. A pesar de la des-
confianza romana, su ejemplo influyé en todas las esferas como modelo de un pastor dedicado a la salus
animarum (cf. G. Alberigo, Carlo Borromeo come modello di vescovo nella Chiesa posttridentina: Rivista
Storica Italiana 79 {1967} 1031-1052; Id., Carlo Borromeo between Two Models of Bishop, en J. M. Hea-
dley-J. B. Tomano (eds.), San Carlo Borromeo and Ecclesiastical Politics in the Second Half of the XVI
Century, Washington 1988). Jedin habfa dicho que «santos obispos son el necesario complemento de la la-
bor de reforma realizada en Trento. Sin ellos habria faltado lo mejor: efespiritu que vivificas; Il Concilio
di Trento nella storia della chiesa: Gregorianum 26 (1945) 130.

127. Incluso durante el Concilio, Pablo VI habia instado a la elaboracion de una Lex Ecclesiae funda-
mentalis que proporcionara a la totalidad del catolicismo algunas normas «constitucionales». En las cartas
de Onclin se ha conservado una propuesta formulada por el cardenal J. Dopfner: Animadversiones ad Co-
dicem Iuris Canonici recognoscendum, del 4 de febrero de 1964, preparada verosimilmente para Pablo VI.

128. H. Jedin, Tradition und Fortschrift in der Kirche, en «Echo der Zeit», 15 de agosto de 1965.

129. Cf. Cl. Barthe, Quel avenir pour Vatican I1? Sur quelques questions restées sans réponse, Paris
1999, 16.
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14. Situando al Vaticano 11 en la historia

El Vaticano II estuvo abierto a otras confesiones cristianas y a una diversidad de in-
fluencias culturales; dese6 también restaurar la subordinacién efectiva de la Iglesia a la
Palabra de Dios, y la implicacion de la Iglesia en la historia, hasta el punto de ver en esa
historia signos que apuntan al Evangelio. En todos estos aspectos puede verse que el
Concilio recuperd impulsgs importantes —interrumpidos pero no anulados— de la tradi-
cidn catdlica, que se incluyen en la acepcién mds plena del término «catélico». Como re-
sultado, el perfodo de la historia cristiana abarcado por la celebracion del Vaticano II es
mucho mas amplio de lo que la gente se inclina a pensar. Este perfodo no sélo incluye
al Vaticano I (1869-1870), que lo precedi6 histéricamente, sino también a Trento (1545-
1562), un Concilio que habia sido estrictamente monoconfesional y monocultural.

Trento, que vino después de los concilios medievales de Occidente, experimento y
sanciond una drastica reduccidn, tanto en sentido cualitativo como cuantitativo, del
mundo catélico. Raras veces un gran Concilio habfa visto una representacion tan esca-
sa del episcopado, una situacién que empeord atin mas por la composicién casi exclu-
sivamente latina y mediterrdnea de la asamblea. Sobre esta base, el Concilio frené efi-
cazmente la inminente disolucién del catolicismo e inici6 la recuperacién del mismo.
Pero no es posible ignorar los costes de tal empresa: un dréstico aislamiento del cristia-
nismo dentro de la tradicién romana, la cual fue separada y quedé excluida, al menos en
su epicentro europeo, de los intercambios con otras tradiciones cristianas tanto del
Oriente como del Occidente; una postura de defensa contra la cultura moderna; y, final-
mente, el cordon sanitario que impedia su «contaminacion» por culturas extrafias. Nun-
ca en la historia cristiana habia tenido una acepcién tan amplia la massa damnata; tam-
poco nunca el cristianismo habia intensificado y exacerbado tanto su propia alienacién
con respecto a los sucesos en que estaba envuelta la humanidad.

Asf que el catolicismo se movia en una direccién que era nueva en comparacién con
la anterior tradicién multisecular. Durante los siglos X VI al XIX esta tendencia se fue
haciendo cada vez mads radical, sobre todo desde que los conflictos, primeramente con
la Reforma protestante y luego con la cultura moderna, se transformaron, pasando de
ser una guerra activa a una guerra encaminada a mantener las propias posiciones y a re-
sistir en todas las demds partes. Repetidos intentos por romper con esa mentalidad de
asedio estableciendo contactos abiertos con otras culturas (en el Lejano Oriente y en
Latinoamérica) fueron cercenados sistematicamente. Un destino andlogo aguardaba a
las «salidas» intentadas por aquellos santos, desde Felipe Neri hasta Charles de Fou-
cauld, que se inclinaban a tender puentes entre la condicién cristiana y la comin con-
dicién humana.

Esta actitud del catolicismo moderno fue puesta a prueba, cuando la Revolucién
francesa desbaraté las apariencias externas, todavia existentes, de la sociedad cristiana
y desencadend una «descristianizacién». Después de transcurrido mas de un siglo, la
Revolucién de Octubre parecia ser una personificacién histérica del demonio, y una es-
pecie de confirmacion a posteriori de lo correcta que habia sido la eleccién, efectuada

ciglog antaa. suanda al sataliciams 22 orientd hacia una concepcidn cerrada de la Igle-
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sia y su organizacién correspondiente. En este marco, Pio IX confié a un «Concilio fi-
nal», el Vaticano I, la tarea de aprobar la actitud de la Iglesia como una sociedad en 1a

que la autoridad desciende desdce la cumbre y donde las relavionss snure los mivmbrus
estdn mediatizadas por la dependencia en que todos se hallan respecto de la autoridad
unica del Papa. Se llegé asi a una eclesiologia bastante novedosa, aunque no enteramen-
te desconocida, tanto en su estructura como en su dominio de la economia cristiana. El
eclesiocentrismo alcanzaba niveles nuevos en comparacién con toda la tradicién anterior.

Sobre este trasfondo Juan XXIII adopté la decision de celebrar una nueva clase de
Concilio. La idea era la de llamar a concilio no sélo al catolicismo, sino también, den-
tro de los limites de una situacion tan comprometida, a la totalidad del mundo cristiano.
La finalidad era la de salir, mediante un compromiso y un esfuerzo comin, de un largo
periodo histérico que parecia ser ya cosa del pasado. Las crisis que llegarian a ser de
dominio piblico a finales de la década de 1960 (y que algunos quisieron imputar tam-
bién al Vaticano II) estaban ya incubdndose, desde la identidad sagrada del sacerdote
hasta la identificacién de la penitencia con la confesion auricular. Eran los sintomas de
un malestar profundo y muy difundido, que incluso Pio XII percibié hasta cierto punto,
pero que él diagnosticé como una patologia que habfa que reprimir y eliminar, mds que
como un desasosiego originado por un retraso histdrico cada vez mds intolerable. En rea-
lidad, no se trataba simplemente de corregir desviaciones y circunstancias intolerables;
el periodo postridentino era ahora objeto de disputa, y la fidelidad a la corriente princi-
pal de la tradicién cristiana exigia en este momento un valiente esfuerzo para volver a
pensarlo todo a fondo.

Este cambio de época fue la causa y la finalidad del Vaticano II. El acontecimiento
de un Concilio, partiendo de la experiencia tenida por la comunidad de Jerusalén, cons-
tituy6 siempre un momento privilegiado en el que la Iglesia se centraba y expresaba su
mas profunda conciencia de s{ misma. Y esto, por encima de todo lo demds, es lo que
un Concilio significa: una experiencia de comunién en la investigacion, de compartir un
viaje a través de la condicién humana, y no sélo en lo que respecta a unos cuantos pri-
vilegiados, sino a la totalidad de la Iglesia. Por esta razén la Iglesia antigua veneraba los
cuatro primeros concilios, lo mismo que veneraba los cuatro evangelios; por este moti-
vo los grandes concilios son la herencia de todos los cristianos, y cada creyente tiene el
derecho y la obligacién de defender el pleno valor de los mismos contra cualquier cla-
se de reduccionismo.

Ahora bien, el reduccionismo es precisamente el peligro que uno corre cuando pre-
tende que no hay un «antes» y un «después» en la historia de la Iglesia. Una linea uni-
dimensional parecerd quiz4 un signo de continuidad, pero es, mds que nada, un sintoma
de inercia y de muerte, no de vida. Concretamente, €l VatiCano II mostré una profunda
e intensa conciencia de lo inadecuadas que eran muchas tendencias preconciliares,
cuando trataban de expresar el sensus fidei. Esta conciencia —en algunos puntos clave
como el concepto de revelacion, el misterio de la Iglesia, la relacién entre el pueblo de
Dios y la jerarquia eclesiéstica, la romanidad como nota caracteristica de la Iglesia, la
aceptacién de un ecumenismo catdlico y la visién de la Iglesia en /a historia— condujo
al Concilio a restaurar los lazos con la mas auténtica y mds antigua tradicién, sobrepa-
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sando formulaciones de emergencia y enfoques de cardcter controversista que habian
existido en los siglos mas recientes.

Y a pesar de todo, la novedad més importante del Vaticano II no consistia en sus
nuevas formulaciones, sino mds bien en el hecho mismo de ser convocado y de cele-
brarse. Desde este punto de vista, el Concilio representa un punto de no retorno; ha co-
menzado de nuevo la era conciliar y ha encontrado un lugar muy importante en la con-
ciencia de 1a Iglesia. Es imposible imaginarse una «normalizacién» mds hibil y mds
eficaz del Concilio y del fmpulso que dio a la Iglesia que el hecho de negar su signifi-
cado de época. Eso serfa una manera de vaciarlo de sentido, mientras que su dspero re-
chazo por los tradicionalistas lo enterraria en la normalidad del periodo postridentino.

El frecuente énfasis que se hace aqui en la importancia del Vaticano II como un
acontecimiento total y no sélo por sus decisiones formales, habra conducido quiz4 a al-
gunos lectores a sospechar que ha habido intencién de rebajar el valor de los documen-
tos aprobados por el Concilio. Parece que es casi superfluo el disipar tal sospecha. En
realidad, resulta evidente que el Vaticano II confi6 a la Iglesia los textos aprobados du-
rante su transcurso, con las diferentes descripciones que la asamblea misma les dio. Pe-
ro la reconstruccién misma del transcurso del Concilio ha mostrado claramente la im-
portancia de la experiencia conciliar para el uso correcto y pleno de los documentos
mismos. La interpretacion del Vaticano II no serfa satisfactoria, si se limitara a efectuar
un andlisis del texto de los documentos. Por el contrario, el conocimiento del aconteci-
miento en todos sus aspectos es el que proporciona el pleno significado del Vaticano 11
y de sus documentos!*. Serfa paraddjico imaginarse o temer que el reconocimiento de
la importancia del Vaticano II como un acontecimiento global pudiera reducir o restar
importancia a los documentos del Concilio.

No puede negarse la gran repercusién que el Concilio tuvo sobre las iglesias cristia-
nas, asf como la importancia de la experiencia de la vida conciliar en todos aquellos que
participaron en el Concilio. Estos dos aspectos constituyen el contexto necesario de los
decretos aprobados; el imaginarse que estos Ultimos no tuvieran conexién con aquél
conducirfa a una interpretacién indebida y monocular de dichos textos. Esto es tanto
mds verdadero, cuanto més tenemos presente que los documentos de este Concilio fue-
ron directrices, no reglas normativas. La comprensién de los documentos y, mas toda-
vfa, de la recepcidn de los mismos son posibles tinicamente a la luz de su conexién con
el acontecimiento conciliar.

El hecho de situar el Vaticano II en su contexto histérico hace posible ver que el
Concilio tiene su lugar propio en la tradicién conciliar. Los elementos de continuidad
con esa tradicion son considerables, pero también lo son los elementos de novedad, y
quiz4 m4s importantes. Las caracteristicas histdricas de este Concilio, tal como han si-
do reconstruidas sin ideas preconcebidas y sobre la base de las fuentes, contribuyen a
un conocimiento mds profundo de él.

130. Cf. los ensayos publicados en Evento.



