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PRELIMINAR






C /N el invierno de 1915, fué invitado el autor de este
O breve ensayo, a dar unq serie de lecciones en la
Universidad Popular Mexicana, institucion libre de en-
sefianzae, fundada por ¢l Ateneo de Méwxico para la difu~
sion de la cultura. Penso entfonces en ofrecer a sw au-
ditorio, una sintesis del cristianismo, colegida de la
biografia moral de algunos grandes cristianos. Hsta
sintesis constituye el Ensayo de Cosmovision cristiana,
que el lector ve a hallar adelante.

La sintesis habria de ser —para emplear la bella
expresion de Carlyle, consagrada ya por el uso— una
forma del culto a los héroes y lo heroico, en la historia
del hecho mds importante de la evolucion de la huma-
nidad: el desarrollo de las ideas y los sentimientos cris-
tianos, a través de los siglos.

He aqui, en compendio, cudles fueron las grandes
figuras representativas de la evolucion cristiana, que
se tuvieron en cuenta para el cumplimiento del designio;
asi como la indicacion somera del simbolismo que én-
tranan:

San Juan Bautista es el Precursor, vidente ideali-
zado en la hermosa leyenda evangélica, que el arte con-
tempordaneo ha interpretado con Flaubert, Wilde, Heb-
bel y la matsica de Strauss. Situado entre el Antiguo y
el Nuevo Testamento, parece el wltimo profeta de Israel
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¥ el primer cristianc del mundo. IIs una recia figura
heroica, que tienc la soledad del desierto. Significa la
progénesis del cristianismo: todo el profetismo isracli-
ta, precursor de Jesus.

San Pablo es el Apdstol, el autor de la expansion del
eristianismo, como fenémeno universal y no puramente
judio. El Apdstol comiin del catolicismo y el protestan-
tismo: hombre simbélico de la conversién religiosa, del
“doble nacimiento” de que trata William James, repi-
tiendo la enseiianza del Evangelio, en su filosofia de la
religidn.

San Agustin es el Padre de la Iglesia. Representa
este hecho incalculable: la alianza de las letras huma-
nas, le filosofia griega y la culture cldsica, con la inspi-
racion divina. Opone ya a los escépticos de su tiempo,
el victorioso argumento cartesiano, del que habia de na-
cer la filosofia moderna. Catolicismo, protestantismo y
cartesianismo, todo lo presiente o prepara. Es uno de
los espiritus mas ricamente dotados de la humanidad.

Carlo Magno, “Emperador de la barba florida”, que
dice la “Chanson de Roland”, confirma el régimen caté-
lico-feudal, la Noche Buena del aiio de 800, al crear el
poder temporal de los Papas. Es el rey medicval por ex-
celencia; jefe del occidente barbaro, cristiano y romano ;
el personaje mayor de la epopeya caballercsca.

Gregorio VII es el Pontifice, el Papa mds grande de
la historia; monje que ciie la tiara, y lleva al solio es-
piritual de Europa las austeras virtudes del claustro y
el celo incoercible del verdadero vicario de Cristo. Re-
presenta, como dice Guizot, a la Iglesia teocrdtica y
mondstica. '
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San Francisco de Asis es el “Mistico dulce y serdfico
de las Bienaventuranzas”, el héroe del sentimiento y la
accion caritativa fdcil; cristianizador de la naturaleza
entera y no solo de la humanidad; hijo predilecto de Je-
sucristo, que, como dice Dante, se desposd con la Pobre-
za. El simbolo de la felicidad cristiana de dar, de brin-
darse sin miedo de sufrir agotamiento; la felicidad ecx-
pansiva, contagiosa, desbordante.

Cuando, en el Renacimiento, parece resurgir el pa-
ganismo vencedor, Lutero —discipulo intrépido de San
Pablo y San Agustin— de quien dijo Bossuet: “Il faut
avouer qu'il avait beaucoup de force dans Uesprit”, opo-
ne al Renacimiento la Reforma, a lo que parccia apo-
teosis del mundo clasico redivivo, la fuerza de la idea
cristiana, intimamente unida al espivitu del libre exa-
men, caracteristico de los tiempos modernos. Es el ma-
yor de los sccularizadores del eristianismo,

Y lo que, fuera de¢ la comunién catdlica, representa
el rebelde fraile germdnico, lo constituye dentro del se-
no de la Iglesia, con la piedad mds genwinamente orto-
doza, Santa Teresa. Ella es la mujer eristiana genial Y
sumisa, a la vez. El simbolo mds alto de la Contrarre-
forma. Prictica como buena mistica —los éxtasis no
dafian ¢ la accion ni la menguan—, incansable fundado-
ra, sequin la indole de la tradicion romana, Teresa es
la “Santa” por antonomasia.

Pascal es la personificacion del genio literario, ma-
temdtico y filosdfico, que sacrifica la vanidad intelec
tual al inefable bien de la gracia; el iluminado que, ca-
paz de la mayor profundided racional, se convence al
fin, de que lo que no llcva a Jesucristo, nada es para la
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salvacién de la humanidad. Nietzsche hizo el mejor elo-
gio de él, al llamarle “la victima mds ilustre del cris-
tianismo™.

Kierkegaard, frente a la dialéctica hegeliana, expo-
ne su terrible dilema: “desesperarse o creer”. En el pen-
samiento filoséfico contempordneo, la “filosofia existen-
cial” de grandes pensadores alemanes, procede,' en par-
te, de él. Los filésofos ven en el andlisis que practico
Kierkergaard, relativamente a la angustia, la caracteris-
tica del ser-existente, del ser humano perdido en el exis-
tir, del “ser-en-el-mundo”.

Tolstoi lanza el anatema cristiano contra los pode-
rosos de la tierra, contra las instituciones politicas y so-
ciales, contra el arte de los ricos, y el patriotismo y el
militarismo manchados de sangre. “La relaciéon —di-
ce— entre los hombres que mandan y los que obedecen,
forma la esencia del concepto del poder. Sin la exalta
cién de st mismo y la humillacién del semejante, sin la
hipocresia y €l engaiio, sin las cdrceles, las fortalezas,
las ejecuciones y los asesinatos, ningin poder naceria ni
se conservaria”. Tolstoi es el tipo e este otro heroismo
cristiano, que considera igualmente viles el acto de man
dar y el de obedecer, si no s¢ fundamentan en el amor:
el anarquismo. :

El Precursor, el Apéstol, el Padre y Filésofo de la
Iglesia, el Emperador medieval, ¢l Pontifice, el Misti-
co, el Reformador, la Santa, el Jansenista, el I ndividua-
lista cristiano y el Anarquista, con sus mutuas contra
dicciones —segin el espiritu del tiempo en que florecie-
ron— y su conformidad eterna con Jesus. Junto con
ellos, los mds santos de todos, la legion gloriosa,
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numerosisima, de mdrtires, cenobitas y taumaturgos:
esto es, sintéticamente, el cristianismo en la historia de
la humanidad.

Definido el plan de la labor, se desarrollaron, pe-
riddicamente, durante cerca de tres meses, las confercn-
cias proyectadas. Del comercio con lo que la historia
relata, del ejemplo y doctring de los grandes cristianos,
nacio el proposito final del Ensayo de una Cosmovision
cristiana. Esta desautorizada interpretacion que, segin
lo piensa el autor, para nada contradice las conclusiones
filosoficas y cientificas de la cultura de nuestro tiem-
po, se ofrece al lector, adelante, con el titulo de “La
Eristencia como Economia, como Desinterés y como Ca-
ridad”, ‘

La exaltacion sistemdtica de la Vida sobre la Cari-
dad, antinomia profunda, mas profunda que lo pien-
san algunos amigables componedores de términos sin
conciliacion, parcce ser una de las afirmaciones predi-
lectas de la conciencia moral de nuecstro tiempo. Hoy
sc exalta la fuerza, el dominio sin escripulos, la Vida
sin ley. Por csto, cabalmente, nuestro tiempo es uno de
los mds amargos de la historia del mundo.

Empenarse en hacer la apologia de la Caridad ante
la Vida, seria initil, si no hubiera cxcelentes razones
tiloséficas para sostener ante el egoismo vital, el altruis-
mo cristiano.

Si ha de entenderse en toda su plenitud el Bien, pre-
cisa respetar, en toda su extension, los datos de la Vi-
da; aplicar, sin restriceiones ni subterfugios, a las cosas
humanas, las leyes de los organismos, las conclusioncs
de la biologia; pero, a la vez, urge pedir @ los autores de
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la exaltacion biolégica, a los misticos de la fuerze quc,
sin restricciones ni subterfuyios, conficsen la cxistencia
de actos humanos, irreductibles a la Vida y tan eviden-
tes como clla; actos que implican le contingencia de lo
biolégico, la afirmacion de otro orden irreductible a la
economie vitel; orden que incide en la humanidad y le
revela su destino, al distinguirla, esencialmente, del im-
petu de poder que caracterize a las bestias.

La filosofia de nucstro tiempo, ha de fundarse en la
cxpericncie; pero en toda la cxperiencia: en la del labo-
ratorio y la decl orvatorio. La filosofia ha de ser respe-
tuosa de lo real; humilde scrvidora de su fin, que es la
verdad, la intcligencie cabal del mundo. Mas, la cwis-
teneia, cs mas complicada que las teorias que pretenden
constrenirla en formulas unilaterales, en sistemas ar-
quitectonicamente dispuestos, que sélo prucban la va-
nidad de la dialéctica que los elabora, para darse a si
misma, la efimera ilusion del conocimicnto absoluto,

Es ley primera de prudencia filoséfica, pensar que
no 8¢ lizo ¢l mundo en corrvoboracion de “ideologias™
cxclusivas; sistemas o expresiones ccondémicas del cs-
fuerzo intclectual; sino que las teorias filosificas, se
conciben con el sélo propisito aceptable de acercarse,
cada vez menos arrogantcmente, a le verdad, La hu-
mildad —reverso de la medalla eristiana de la caridad—
como actitud moral del investigedor, constituye un re-
quisito de la aecion filosdfica.



SUB SPECIE...






A existencia puede considerarse desde diversos
puntos de vista. El ensayo de sintesis de estos di-
versos puntos de vista, es lo que constituye la Filosofia.
St s¢ contemplan las cosas “sub specie aeternitatis”,
haciendo abstraccion del tiempo, se obtiene el punto de
vista metafisico. Porque la mismae esencia de lo que du
ra, carece de duracion. Las esencias solo pueden ser
vistas, intuidas, desde el punto de vista de la eternidad.
También los supremos principios del conocer, son Sin
variacion concebible; constituyen las “verdades eternas’”.
Puede ser también considerada la cwxistencia, “sub
specie durationis”, en estimacion antitética con la ante-
rior. Este angulo, es el de la historia. Scr contingente
y ser cn el tiempo, es lo mismo. La Filosofia debe hallar
la sintesis de la Metafisica y la Historia, teniendo en
cucnta, tanto la Historia de la Metafisica, como la Me-
tafisica de la Historiq.

También puede ser considerada la existencia, desde
el punto de vista de la utilidad, “sub specie utilitatis”,
punto de vista opuesto al de la Etica. Si se considera
lo existente “sub specie utilitatis”, se tiene la Econémi-
ca. Desde este dangulo, se soslaya el mundo, procurando
abarcar en la accion, con el menor esfucrzo, el mayor
provecho. Esto es, propiamente hablando, lo econémico.

En oposicion con el criterio de utilidad, revels el
Oristianismo, que la cristencia cobra un nuevo sentido,
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st se la considera “sub specie charitatis”. Entonces, s¢
invierte, precisamente, el pensamiento sintélico de la
Economia; porque consiste el amor de caridad, el autén
tico amor, en realizar el esfuerzo maximo, con el prove-
cho minimo. La filosofia ha de sintetizar lo econdémico
y lo moral, como lo metafisico y lo histérico.

También es posible considerar la cxistencia, como
un conjunto constante de relaciones. Relacionar es pen-
sar, descubrir, inventar. La Logica y las Ciencias, todo
lo estiman “sub specic relationis”. Las relaciones mds
abstractas, implicadas en todas las demds, las formas
universales de relacion, constituyen el objeto de la 16
gica. Las otras ciencias, en su definicion adecuada, ex-
presan el orden de relaciones por considerar, dentro de
la esfera cientifica de que se trate.

Asimismo se puede considerar lo existente, desde el
punto de vista de la belleza, “sub specie pulchritudinis”.
El contemplador estético, liberta de toda relacién lo que
intuye. Lo convierte en un mundo exclusivo, lo torna
una monada solitaria. Como el pintor que pinta un re-
trato. El solo objeto de su intuicion, es su modelo, visto
con exclusividad y pristinidad. La Filosofia ha de ha-
lar la sintesis de lo estético y lo logico, como la de lo
¢tico y lo econdmico, como la de lo metafisico y lo his-
torico.

En esta forma concebimos la direccion de los estu-
dios filoséficos.

La Filosofia es la explicacién de la existencia.



CAPITULO I

LA VIDA COMO ECONOMIA






En la biografia de Stephenson, se relata el suceso
siguiente: Un domingo, después del oficio divino, halld-
base el ilustre inventor en una terraza, cerca de la esta-
cién de Drayton. Vefa pasar un tren expreso, que lan-
zaba tras si, larga y espesa columna de humo.

Stephenson se dirigié a su amigo, el gedlogo Buck-
land, y le propuso este problema: “;Cudl es la energia
que hace mover el tren?”

—Supongo —repuso Buckland— que ser4, sin duda,
una de vuestras pesadas miquinas.

—De fijo —agregé Stephenson—, mas ;quién mue-
ve la maquina?. ..

Buckland agregd: —Probablemente un buen maqui-
nista de Newcastle.

—;Qué opinariais, si os asegurara que lo que mue-
ve la maquina es la luz del sol?...

La luz del sol —siguié diciendo Stephenson— acu-
mulada en la tierra, hace millares de afios; luz que las
plantas almacenan, y que, luego de hallarse enterrada
en el seno de la tierra, por muchisimos afios, en forma
de carbén, recobra su libertad, para servir a los grandes
fines humanos. jPor ejemplo, en el movimiento de esa
miquina!

La luz, que los hombres apreciamos, porque consti-
tuye el medio fisico de nuestro més eximio sentido: el
de la vista, probablemente informa el secreto del
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mundo. No hay velocidad que pueda serle equiparada.
La teoria de la relatividad, se fundamenta sobre el pos-
tulado de que, en el mundo, no existe una velocidad
mayor: trescientos mil kilometros por segundo.

El hombre es, como otros muchos seres, un derro-
chador de energia. Contribuye, como dicen los fisicos,
a “degradarla”. Nuestro gran esfuerzo industrial, es-
triba en degradar la energia en calor, para luego asistir
a la reparticién uniforme del calor entre los cuerpos.
iLa luz, que del sol proviene, cae sobre la tierra y los
otros plauetas; levanta sobre el nuestro la corriente gi-
gantesca e impetuosa de la vida, y al fin se degrada, obe-
diciendo al impulso vital!

La ciencia admite, al lado de los principios de con-
servacion y de unidad de la materia, el principio de Car-
not-Clausius, 1a ley de la entropia, que es un verdadero
principio de irreversibilidad.

Como la naturaleza, la civilizacion tiende a degra-
dar, lIo més posible, la energia cosmica; ambas derro-
chan, prodigan la fuerza, para poder ser. Chocan unas
olag con otras, y eon las rocas de Ja costa. EI calor se
derrama sobre el desierto e irradia sobre el espacio. La
energia mecanica, degriadase en intitiles frotamientos,
que malgastan la estructura de las maquinas. En suma,
la entropia tiende a crecer, constantemente, en el uni-
Verso.

Solo hay, quiza, wna excepcién ilustre: la planta.
Porque los vegetales, son productores de clorofila, alma-
cenadores de energia. Con rayos de luz se mueve, no so-
lo la miquina de Stephenson, sino la economia de la vi-
da universal. Los animales herbivoros se nutren de



COMO DESINTERES Y COMCG CARIDAD 27

vroetales; los carnivoros, a su vez, de los hervivoros. El
hombre, de animales y plantas. La planta uos propor-
ciona, en la historia de la evolucién de la humanidad, la
agricultura, base de toda cultura, fundamento de la vida
sedentaria; por ende, de la civilizacién. Constituye la
excepeién ilustre en el gran proceso cosmico de la degra-
dacién energética. Ella conserva, mientras los demas
derrochamos. La planta, conserva, almacena.,

Hoy trata la ciencia, de hallar en la clorofila de los
vegetales, el intimo secreto de la vida. El origen de la
sustancia verde del vegetal, es tal vez, idéntico, al origen
del pigmento rojo de la sangre: la hemoglobina. La he-
moglobina lleva el oxigeno al interior del cuerpo de los
animales, y la clorofila es el deoxidante del cuerpo de
las plantas. “Ambas son del mismo linaje”, asienta Jor-
ge Gray en su bello libro rotulado: “Las Avanzadas de
Ja Ciencia”. La luz —segiin Schopenhaver— es “el
diamante mayor de la corona de la belleza”, Beethoven
decia “preferir un 4rbol a un hombre”. Mas, si tamafio
papel ejerce la luz en la vida universal, ocurre pensar
si no serd la propia vida, luz elaborada en una nueva
forma por medio de fenémenos complejisimos, que obe-
decen a la accién de una “entelequia” irreductible,

Recordemos, para concluir, los primeros versiculos
del capitulo inicial del Génesis. He aqui la. maravillosa
revelacion, que expresa el Libro sagrado:

“En el principio cred Dios los cielos y la tierra”.

«Y ]a tierra estaba desadornada y vacia: y las tinie-
Dlas estaban sobre la haz del abismo: v el Espiritu de
Dios se movia sobre la baz de las agnas”.

“Y dijo Dios: Sea la luz, y fué la Tuz”.



28 LA EXISTENCIA COMO ECONOMIA,

“Y vi6 Dios que la luz era buena: y aparts Dios a la
luz de las tinieblas”,

Ocurre una imagen geométrica, para expresar la
coincidencia de la intuicién religiosa y el resultado, tra-
bajoso, de la elaboracién cientifica. Como la cuerda,
que se refiere al arco de circulo, y parte, recta, sin des-
viacién, serfa la revelacién religiosa. Y Ia inteligencia
humana equivaldria al arco, siempre mas extenso, pero
coincidente en sus extremos con la cuerda. iDos rutas
distintas y concordantes, a través del misterio!

Vista en su exterioridad, la vida es un conjunto com-
plejisimo de aspectos morfolégicos. Desde el punto de
vista fisiolégico, la vida es tnica, relativamente inva-
riable. Los érganos, los tejidos, las disposiciones ana-
téomicas, varian hasta lo inimaginable; pero el impulso
vital es Gnico, tanto como son variadas sus formas.

Por esta razon, todo ensayo de definir la vida, tiene
que referirse a su fondo comin fisiolégico, a su aspecto
profundo, dindmico. La vida es perenne creadora de for-
mas; mas tales formas exuberantes, imprevisibles, son
consecuencia directa ‘de la accién fisiologica uniforme.

El mundo entero es accién, movimiento, energia.
Leibnitz gané para siempre la batalla contra los carte-
sianos, que inmovilizaron lo material, en la mera exten-
sion. Las formas vivientes son sintesis del movimiento
del ser que vive con su medio fisico. Este equilibrio re-
suelve constante e imperfectamente, el problema de in-
vasion, de nutricién, que forma la esencia de la vida.
Todo lo que vive es reproduccion (herencia) y acapa-
ramiento (nutricién). El ambiente deshace en cada in-
dividuo la vida, inclina el equilibrio mévil hacia el
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reposo ; pero no logra destruir en la especie, en las es-
pecies Avidas de conquista, a través del tiempo y el
espacio, el impetu vital.

A todos los caracteres de los seres dotados de vida,
prefirié Claude Bernard, como elemento esencial y dis-
tintivo, la nutricién, constante manifestacion universal
del vivir, y que “por si sola lo define”. Cldsico es este
modo de ver. Ya Aristételes habia ensefiado en la anti-
giiedad, que la vida es la nutricion, la “putritividad”.

Cuvier, como Aristoteles, hizo de la forma de los
animales v las plantas, algo mas fundamental para el
naturalista, que su materia. La verdad es que, forma
y materia, se subordinan a la “funcién”. Porque la ma-
teria de la vida es idéntica a la materia universal. Es
la propia sustancia, urgida por una nueva fuerza, agi-
tada con un nuevo temblor. La infranqueable barrera
establecida, durante muchos siglos, entre la quimica
orginica y la mineral, no resisti a la investigacion de
los quimicos del siglo XIX, quienes completaron el ana-
lisis con la sintesis, y probaron asi, la identidad de la
quimica con la quimica del carbén.

Como toda forma, la biolégica es una sintesis fisi-
ca, relativamente estable, en la que interviene como
causa o parte de la causa, el ambiente exterior. La for-
ma es una reforma constante, que obedece en lo vivien-
te, a la accién de un nuevo principio dinamico, la ne-
cesidad de expansién, de conquista, de acaparamiento,
que caracteriza al ser viviente; expansién y acapara-
miento para el ulterior fin econdémico, para la realiza-
cién, de la propia utilidad. Esta es la funcién universal
que distingue lo viviente: la transformacién de los
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elementos utilizables del mundo, en alimentos, esto es,
en materias asimilables por las del propio organismo.
La nutricién es asimilacién, transformacién de lo hete-
rogéneo y extrafio, en algo homogéneo y propio.

Los seres vivientes, como forma y materia, apare-
cen como materiales, como puramente materiales; pero
en ellos radica, ademis, un principio nuevo, un orden
autonomo.

La vida es una finalidad inmanente de acapara-
miento. Sin la idea de una finalidad consciente o in-
consciente, es ininteligible el vivir.

La vida no puede percibirse sin recurrir a la idea
de fin, Un organismo implica siempre la subordinacién
de un conjunto a su objeto; mas no sélo el organismo
supone la adaptacién de que se trata. Cada Grgano,
cada aparato del organismo, expresa la intrinseca fina-
lidad. El ojo tiene un fin, ver; el ofdo, un fin propio
también, oir; y asi, sucesivamente. Si se hace abstrac.
cién de la idea de fin, el organismo no se explica; por-
que s6lo se explica, recurriendo a la causa, y la causa
de los diversos érganos y aparatos, entre si conexos,
que constituyen a los seres organizados, es una causa
final. No nos referimos a ningtin principio trascenden-
te. No pensamos en la finalidad universal de todo lo
viviente; no nos preguntamos en este instante, ni de-
seamos inquirir ahora, para qué la vida existe. Nos
referimos a la vida misma, en su integraciéon y actua-
cién ordinarias; y declaramos que no la podemos en-
tender sin la idea de finalidad intrinseca, consciente o
inconsciente.
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Concebid al mas sabio fisiélogo del mundo, expli-
cando la naturaleza de los 6rganos y aparatos del cuer-
po humano o animal, sin recurrir a la nocién de finali-
dad. Pensad en que se le prohibiese decir que el ojo
sirve para ver, la nariz para oler y el oido para oir.
Su explicacién, a pesar de su ciencia, nada valdria ante
el dato del sentido comln que lo ensefia. Un ser vivien-
te es un enigma indescifrable para quien no recurre a
la nocién de causa final. Aplacemos el juicio sobre la
finalidad trascendente del vivir; pero reconozcamos
que, sin una finalidad intrinseca, sin un parae consus-
tancial, la vida escapa al conocimiento, y s6lo queda un
complejo material, que no constituye el objeto de la in-
vestigacion biologica.

Los materialistas no ven lo caracteristico de la vi-
da, por lo mismo que no es material. En un sentido im-
perfecto, nada hay en la sustancia que vive, diverso de
la materia y las fuerzas fisicas. Todo es lo mismo.
Pero, en el sentido absoluto y perfecto, todo es diverso;
porque ha intervenido una nueva causa final, trivialisi-
ma: la nutricién, la asimilacién, la transtormacién del
mundo en ser vivo, la “fuerza directora”, que decia
Claude Bernard.

Nutrirse es asimilar y disimilar sustancia exte-
rior; o, lo que es igual, transformar el ambiente mate-
rial en propiedad —ad similare— y crecer, en consecuen-
cia; economizar, aumentar de masa y de volumen, hasta
donde lo permitan las condiciones del equilibrio mévil
de la misma individualidad.

Esta imposicion de la forma del ser viviente a las
sustancias tomadas del medio; esto de subordinar a un
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centro de accion lo externo, volviéndolo interno y homo-
géneo, es “la continua mutacién de particulas que for-
ma el ser vivo; que es el ser vivo”. Kl edificio organico
es asiento de un perpetuo movimiento nutritivo, que no
deja reposar parte alguna. Cada parte, sin cesar, se
alimenta del medio que la rodea, y arroja a él sus de-
tritus y su elaboracién. La renovacién molecular es
imperceptible; pero “como asistimos a su principio y
su fin (la entrada y salida de las sustancias en el or-
ganismo), concebimos las formas intermedias, y nos
representamos una corriente continua de materia, que
atraviesa al ser viviente y lo renueva en su sustancia,
manteniéndolo en su forma”,

La autonomia de la forma (morfogénesis) es la
primera demostracién del vitalismo, segiin el célebre
filésofo aleman H. Driesch. Dice asi en sus Conferen-
cias de Aberdeen, rotuladas en la edicién inglesa, “The
Science and Philosophy of the Organism”: “Ninguna
especie de causalidad fundada sobre constelaciones de
acciones fisicas y quimiecas, puede explicar el desarro-
lo individual orgéinico. Ninguna hipitesis que recurra
a esta especie de causalidad, puede dar cuenta de tal
desarrollo. Existe, pues, ofra cosa, que debe ser mirada.
como la razdén suficiente de la producciéon de la forma
individual™.

La vida es una realidad original e irreductible, no
la constelacion de actos fisicoquimicos, Como se expre-
sa Driesch: “Eine sache fiir sich”. Y la biologia es cien-
cia que posee sus principios propios e independientes.

Cambiar constantemente la materia, conservando
la forma, es vivir. Mas, jcomo es posible lograrle?
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Construyendo, orgénicamente, moléculas, idénticas a las
de la reaccién vital.

Los mismos bidlogos enemigos del finalismo, han
tenido que comprobar la diferencia que media entre las
reacciones fisicoquimicas, simples constelaciones fisicas
de fuerzas, segin lo indica Driesch, y las reacciones vi-
tales. ‘

Le Dantec, con objeto de precisar la naturaleza del
fenomeno vital, formulé la que llama “ecuacién de la
vida elemental”:

a+Q=212+R

En esta féormula, . es un ser viviente. Q signi-
fica el conjunto de sustancias que actian en la reac-
cién; 3 es un coeficiente mayor que la unidad; y R
expresa todas las sustancias quimicas, diversas de la
sustancia, pero que, como la misma cantidad 3«, son
producto de la reaccion vital.

“Ningun cuerpo inerte realiza la funcién de la vida
elemental”, se ve obligado a decir Le Dantec. Toda
sustancia que no vive, al reaccionar, quimicamente, se
destruye en la propia reaecién, conforme a la féormula:

A+B=C

Nosotros proponemos esta hipdtesis: la energia vi-
tal, esa realidad original e irreductible, de que trata
Driesch, es el egoismo consciente o inconsciente. Inter-
pretamos las féormulas de Le Dantee, en este sentido.
Lo que no vive, ignora el egoismo; esta “méas alla del
bien y del mal”. El reino de la vida es el espiritu de
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dominacién. Hace suyo lo inerte, lo inanimado (y lo
animado también). Le impone su sello, su forma. Lo
tiraniza para ser.

El organismo es un cuerpo especifico, sostiene
Driesch, “constituido por una combinacién de partes
diferentes”. Los términos mismos de esta definicién
significan, implicitamente, que ¢l organismo difiere, no
s6lo de todas las combinaciones de cristales —las den-
tritas, por ejemplo, que se forman merced a un arreglo
caracteristico de unidades idénticas—. La naturaleza
de estas combinaciones depende, (nicamente, de las
fuerzas de cada una de las partes que las constituyen.
Por esto las dentritas, a pesar de su apariencia carac-
teristica, deben ser consideradas como agregados. Por
el contrario, el organismo, aun superficialmente exami-
nado, no puede considerarse como un simple agregado.
El organismo no es siempre semejante a si mismo. Du-
rante el curso de su vida individual, la combinacién de
las partes, pasa de una forma simple a una compleja.
Se desarrolla. Existe, durante su desarrollo —para
emplear la expresién de W. Roux— la “produccién de
una diversidad visible”.

Este factor, que significa la autonomia de los fe-
némenos biolégicos, lo designa Driesch con el nombre
de entelequia. Sin embargo, no identifica su doctrina
con la de Arist6teles. Solamente emplea la célebre ex-
presién, como signo de admiracién hacia el filésofo
griego. Los fenémenos de la vida contienen algo “que
lleva su fin en si”. La materia coloidal es s6lo la base
material, pero no la base formal de la vida.
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La Iucha —inconcebible sin la idea de provecho pa-
ra alquien— constituye la modalidad universal de la vi-
da. Vencer la resistencia del medio; doblegarlo al im*
pulso del organismo, hacerlo uno mismo, es vivir. La ley
fundamental de la vida nos parece ser la de adaptacién:
la solucién del problema econémico. La capitalizacién
del botin, la Iucha del ser viviente contra otro ser vivien:
te, en razon de la limitacion del acervo alimenticio y la
similitud de organizacién, el célebre aforismo de Dar-
win, es una modalidad subordinada y secundaria. La-
marck vid, claramente, que las dos leyes son las dos fun-
ciones: la adaptacion-nutricion v la herenciareproduc-
cién. El principio de la seleccién natural, no puede po-
nerse en la misma categoria. ,

“El protoplasma, dice Dastre en su libro sobre “La
Vida y la Muerte”, crece con el ser viviente que se nutre,
0 con el nuevo ser que aparece... Es una sustancia atd-
vica, que no hemos visto crear ; que vemos solamente cre-
cer”. Es decir, en nuestra opinién, hay un principio
metafisico, “no espacial”, que actia en el mundo, deter-
minando la sucesién de los seres vivientes. Este princi-
pio, cuya existencia comprueba la inteligencia, pero que
permanece incégnito a su afan, es evidente para la intui-
cion. Es el egoismo, 12 “voluntad de poderio”. Incons-
ciente en la bestia, es consciente en el hombre. El egofs-
mo, atavico, sin nacimiento en la experiencia, como lo
dice Dastre, explica o puede explicar, indisolublemente,
1a nutricion y el crecimiento.

La mera constelacion de fuerzas fisicas v quimicas,
jamas explicara, la autonomia de la forma, la morfogé-
nesis, que dice Driesch; pero tampoco puede explicarnos
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la herencia. ;Por qué esfuerzo mecanico, s6lo mecénico,
se explicaria que todo viviente es un heredero?... En
cambio, la herencia se esclarece si, en el sistema de las
células especiales para la reproduccién, puede realizar
cada parte, como lo ensefia Driesch, todas las funciones,
ocasionalmente. Una hoja de begonia es un sistema asi;
sembrada, reproduce al vegetal entero. Lo propio el 6r-
gano reproductor en los animales. Los genes y los ¢ro-
mosomas son solo la base material de la reproducecién.

Pero existe otra consideracién en pro del neovita-
lismo; porque el movimiento organico no se puede redu-
cir a la mecdnica. La accién se caracteriza, precisamen-
te, si se trata de seres vivientes, porque se ve influida
por la experiencia anterior. Es decir, influye el pasado
sobre el presente. Una maquina, repite constantemente,
la misma accién para la que fué pensada; pero el orga-
nismo no es una mdquing que repite, sino un ser que dis-
pone o aprovecha la experiencia, en nuevas v variadas
combinaciones.

Por otra parte, es el organismo un transformador
de las sensaciones en movimientos. Mecanicamente, es
incomprensible, cémo una maquina puede aprovechar y
no repetir el pasado. El ilustre bidlogo y filésofo ale-
man, tantas veces citado, ensefia: “Los fonégrafos, sélo
repiten, pero no elaboran la accién”. Transformar una
sensacion pasada en un movimiento actual, es ininteli-
gible, como resultado de un mecanismo puro; porque se
trata de “dos fenémenos completamente distintos”.

Segin Platon —dice Em. Radl— en su libro: “His.
toria de las Tdeas Biolégicas” (versién espafiola de
Garcia del Cid), tenemos que distinguir dos mundos



COMO DESINTERES Y COMO CARIDAD 37

distintos: el de la realidad eterna se conoce por la
mente; el del cambio continuo, por medio de los sentidos.
Aristoteles acept6 la teoria platénica de las ideas, pero
no la de los dos mundos”.

Cuando en una planta originada de una remilla, se
realiza una estructura complicada, la idea de la planta
dirige la estructuracion. Este algo que la vida de cada
organismo suelto realiza, es para Aristoteles, Ia entele-
quia. La entelequia no es espacial. No se halla en la
semilla. Si se arranca una rama de la planta, la entele-
quia permanece intacta. ;Por qué?... Porque la planta
puede reproducir aquella rama.

La entelequia es comparable a las constantes fisi-
cas y quimicas. Es caracteristica del modo de actuacién
de un organismo definido. Los objetos de la biologia ¥
de la fisica, son fundamentalmente diferentes; “puesto
que la @ltima, se relaciona con la vida, y la vida esta go-
bernada por leyes que no son las que rigen el mundo in-
animado”. (Opus cit. Tomo II. Pagina 398).

También hay que contar a Kant, en el niimero de
quienes no admiten la reduccién de lo biolbgico a lo fi-
sico. En su “Critica del Juicio”, reflexiona que, en un
reloj, es cierto que una parte del instrumento mueve a
las demdas; pero también es verdad que una rueda no
puede concebirse como la causa eficiente de la produc-
cién de las demés. Cada rueda, desempefia su funcién
en el mecanismo, estd dispuesta en consideracion de las
otras, pero no mediante éstas. De aqui que, asi como
una rueda en el reloj, no produce otra rueda, tampoco
pueda un reloj producir nuevos relojes, utilizando para
ello otra materia diferente. No podria organizarla. Por
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esta circunstancia, los mecanismos no reponen las par.
tes que les faltan, ni son capaces de mejorarse por si mis-
mos, cuando se trastornan. En cambio, un ser organi-
zado, no sélo tiene fuerza para moverse, como las ma-
quinas, sino que posee en si, fuerza formadora, de tal
orden, que puede comunicarla a la materia, organizdn-
dola. Esta fuerza formadora se propaga, y no podria
ser explicada, por la. sola facultad de movimiento, que
es 1o que constituye el mecanismo.

La economia de la naturaleza, es uno de los princi-
pios de la biologia, a partir de Darwin. Sabido es que
la, eélebre teoria econémica de Malthus, fundada en la
desproporcioén existente entre el acervo alimenticio y el
crecimiento de la poblacién, inspiré a Darwin su tesis
de la seleccién natural.

La tesis del economista, demasiado exclusiva para el
mundo social —como todas las otras de la economia po-
litica clasica— no se ha comprobado en la historia. En
cambio, la teoria de Darwin, que pudo eliminar, dado
su objeto, el esfuerzo de la cultura humana, es uno de
los temas coordinadores de los diversos eapitulos del es-
tudio de los seres vivientes; por més que, en nuestros
dias, se discuta en las alegaciones de grandes cientifi-
cos contemporaneos.

' Spinoza decia: “Toda cosa tiende a persistir en su
ger”. La forma biol6gica de esta universal tendencia a
conservarse, el movil que hace necesaria la vida y le da
su fisonomia propia, es el de la conservacién individual
(nutriciéon) o especifica (reproduccién). B! mecanis-
mo del mundo vital, se mantiene por el hambre y el amor.
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En suma, por el egoismo, que cuenta con un excedente
de fuerza, para engendrar nuevos seres afines,

Una reaccién quimica, produce compuestos estric-
tamente sintéticos de los elementos que los constituyen.
Se gasta en la sintesis, totalmente. Ta lucha, 1a adap-.
tacion y la herencia, sostienen el engranaje de los seres
vivientes. El provecho maximo, obtenido con el esfuerzo
minimo, parece ser la ley de la economia universal; pa-
rece definir la existencia como economia. La adapta-
cibn-nutricién y la herencia-reproduccién, el hambre, en
suma (a la cual necesidad elemental se reduce el apetito
sexual), es el s6lo motivo de accién de la vida.

Este motivo se reduce al egoismo, y su efecto es in-
calculable en el tiempo.

Mas, antes de ir mas lejos, detengAmonos ante cier-
ta actividad bioldgica, que parece desinteresada: el
juego,

Spencer relata que ley6 alguna vez “en un autor ale-
méan, cuyo nombre no lo conservé su memoria”, la hipé-
tesis de referir el arte al juego. Probablemente, el au-
tor alemén a que se refiri6 Spencer, fué el gran poeta
Schiller, que hace del juego una actividad afin con el
arte.

So6lo los animales capaces de acumular energia ma-
yor que la que reclama su economia individual, juegan.
Jugar parece ser un despilfarro de lo que se tiene de
sobra; pero si, el arte como el juego, procede de la
demasia dinimica acumulada en 1a vida, nada méas en
este punto equiparanse ambas actividades; porque, el
desinterés estético, no puede reducirse a una modalidad
de 1a lucha; ¥ todo juego, emprendido en apariencia sin
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animo egoista, es, en el fondo, de indole biolbgica;
porque siempre constituye un remedo de lucha; y es algo
que, si no inmediata, si mediatamente, sirve a fines
interesados.

El animal que juega, remeda o simula luchas con
adversarios irreales; pero inconscientemente se ejerci-
ta para luchar con adversarios reales. Jugar es servir
a la economia de la vida, sin saberlo y sin deliberada-
mente proponérselo. La vida pura, si se enriquece, se
gasta en la vida. Nunca se tiene desinterés; y como sélo
se tiene egoismo, lo que podria darse, obedeciendo al prin-
cipio de una naturaleza superior, lo que podria servir
de antecedente biolégico, para realizar fines estéticos o
actos de caridad, se gasta o quema en la misma forma
habitual, vital, de quemarlo o gastarlo.

Toda energia animal, se reduce al fin tinico de la
vida, al imperio de la entelequia egoista, asi como una
maquina, que no tiene a su disposicion nueva materia
prima qué elaborar, y en cambio posee fuerza motriz
bastante a reiterar su movimiento para que fué conce-
bida, repite comicamente, para nosotros que la vemos
moverse en el vacio, los mismos movimientos que po-
drian elaborar tal materia; y esto sucederi, hasta que
no se extinga la fuerza que la hace mover.

Mas, el animal superior, al revés de la maquina, que
se destruye paulatinamente al moverse, se robustece
para la accién, por medio de movimientos sin objeto
directo. El juego es una hermosa paradoja, que se
enunciaria, tal vez imperfectamente, pero no sin un
fondo de verdad, diciendo: los animales sélo saben
luchar; si no tienen contra quién hacerlo, remedan la
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lucha cémicamente, y asi gastan, conforme a la ley de
su ser, su demasia dindmica. La economia de la natura-
leza, en apariencia contrariada, se da a si misma la mas
brillante confirmacion, la satisfaccién mas cumplida,
en los hechos que parecen negarla; porque, asi como el
gato joven, retoza con sus hermanos (antes de trabar
pelea efectiva con otros gatos adultos), asi como juega
antes de luchar (porque sus progenitores lucharon y ju-
garon), en el otro gran sector de la lucha bioldgica,
arrulla la nifia a su mufieca, y aun es capaz de ofrecer
su seno virginal a los labios exdnimes del juguete, mu-
cho antes que la maternidad la haga luchar, efectiva-
mente, por la vida, amamantando al sér que surgié de
sus entrafias.

Por fin, la muerte, la perenne inspiradora de la fi-
losofia, como lo dice Schopenhauer, el ltimo corolario
de la nutricién y la reproduccién; porque, por el creci-
miento y 1a herencia, manifiesta la vida, su tendencia a
persistir en el propio ser, a perseverar en él, que diria
Spinoza. Es el impetu de dominio, 1a voluntad de pode-
rio, lo mas genuinamente biolégico; y, en razon de la
muerte, ;galvaniza la vida su inveterado suefio de per-
fecta posesion!

“ Inevitable es pues, la muerte!”, exclama en una
pagina admirable de su libro sobre “La Oposicién Uni-
versal”, el genial Gabriel Tarde. “No sin razén vio Spen.
cer, en la rigidez cadavérica, y no como podria pensarlo
un observador superficial, en el estado adulto, la supre-
ma consumaciéon del desarrollo individual, su ilusorio
coronamiento. El estado adulto es un equilibrio mévil;
pero, como lo demostr§ el sabio transformista, todo
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equilibrio mdvil, se encamina al Ginico equilibrio perfecto:
el reposo. Si suena el trompo, es que va a caer, Por su ac-
tuaciéon magquinal, su centralizacién abusiva y su mania
rutinera, la vida llega a ahogar cuanto oprime. Conso-
lida los huesos, endurece los miisculos, las venas, los mis-
mos nervios; y, del autémata que realiza de este modo,
al cadaver que hard maifiana, sélo hay un paso. No es
verdad, por tanto, a pesar de la falsa definicion de Bi-
chat, que la vida sea una lucha contra la muerte, es la
prosecucion de la. muerte”.

Si se supone un ideal moral, construido con datos
exclusivamente bioldégicos (pero postulando la existencia
del espiritu, de la mente), para realizar el aprovecha-
miento maximo (congruente con la entelequia vital), es-
te ideal se formularia, si no nos equivocamos, en la asi-
milacion del mundo, en el aprovechamiento c6smico, pa-
ra una economia individual y su descendencia, su raza,
su especie, su entidad... EIl sér no mas biolégico, om.
nivoro y omnipotente, transformaria en propio, todo
cuanto no fuese ¢l mismo. Aprovecharia desde luego,
para ¢l y su prole, los bienes que se gastan usandolos
(que el derecho llama fungibles). Aprovecharia la ma-
teria inerte, en seguida, para elaborar instrumentos,
utensilios, sobre todo armas, jlos mas tristemente ti-
les de todos los utensilios!, los que aseguran la propie-
dad exclusiva, la propiedad para el individuo y la prole,
la propiedad proletaria; aprovecharia también —ya que
el tiempo y el espacio son evidentes formas de la accién—
la tierra, y ambicionaria siempre mas tierra, y la declara-
ria siempre suya, toda en su integridad y siempre; en
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suma: aprovecharia la realidad ambiente, como sempi-
terna y universal propiedad.

Nada hay més profundamente biolégico, nada mas
castizo al respecto, que la tesis del inmoralismo anpar-
quista de Max Stirner: “El dnico y su propiedad”.

Por esto, la filosofia del imperialismo es apoteosis
de la vida pura, fuera del derecho; de la libertad pura,
fuera de la justicia; del poder sin verdadero amor ni fi-
nalidad moral; de la existencia como economia. Nietzs-
che —por més que su generosidad y su ascetismo lo ale-
jen de la postura de Max Stirner— formulé para la pos-
teridad, en su “estudio critico sobre la doctrina cristia-
na”, esta filosofia que ignora el amor, ¢l amor verdade-
ro, el cristiano. Dice asi el gran pensador aleméan:

“;Qué es bueno? —todo lo que aumenta en el hom-
bre el poder, la voluntad de poder, el poder mismo”.

“;Qué es malo? —todo cuanto procede de la debi-
lidad”.

“;Qué es 1a dicha? —el sentimiento con que el poder
se agranda, con que se vence una resistencia”.

“No contentamiento, sino mas poder; no paz, sino
guerra; no virtud, sino valor (virtud en el estilo del Re-
nacimiento; »irtd —virtud sin gazmofieria)”.

“Perezcan los débiles y los fracasados: primer sen-
timiento de nuestro amor al hombre. Y aun hay que
ayudarles a desaparecer”.

Masg, ocurre preguntar, ;quién es el fuerte?... ;El
justo o el hambriento? ;Bélgica o Alemania? ;N. S.
Jesucristo o Nietzsche?... El fuerte, es quien es capaz
de dar y no de pedir; el que tiene justicia y razén: por-
que el que sélo tiene poder, mafiana seri vencido por
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otro mas poderoso; y el que tiene para si la justicia, la tie-
ne para la eternidad. Nadie seri mas fuerte que él,
porque no hay dos justicias. Es duefio del Reino de los
Cielos, segiin la bienaventuranza evangélica. He aqui la
profunda fortaleza del justo, ante la avidez del codicio-
so. La rapifia y la gula son idénticas en su fundamento.
La economia de la existencia, rige con absoluto im-
perio, el mundo de 1a vida y sus manifestaciones : nutrir-
se, crecer, reproducirse, luchar, jugar y morir. .. , todo
ello es Ia diversa expresién, méas o menos compleja, de la
ecuacion fundamental del universo como economia.:

Vida = Méximun de provecho con minimun de esfuerzo.

No obstante, en el juego interviene ya un dato de
importancia. Los animales superiores tienen un sobran-
te de energfa, que no reclama, individualmente, 1a vida
en cada ser. Se ha visto eémo, a pesar de ello, en razén
de no existir en el animal principio alguno de acto desin-
teresado, el sobrante vital se emplea en el remedo de la
lucha que ejercita al jugador y lo adiestra.

La vida, energia de egoismo y apetito sexual egois-
ta, que se empefia en resolver, constantemente, el com-
plejo problema del hambre, se consume siempre en si
Imisma, por méas que acumule esfuerzos y capitalice lo
adquirido, si no encuentra otra fuerza distinta, otro
principio de orden diverso.

La demasia vital que el juego muestra, puede servir
de condicién vital, indispensable a otros fines diversos
de la vida puramente biolégica. Si el hombre no poseye-
ra el excedente vital, si no produjese energia en cantidad
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muy superior a la que necesita para realizarse co-
mo mamifero sui generis, faltaria la condiciém organica
de los 6rdenes intelectual, estético y moral. l.o que no
significa que la ciencia, la moralidad y el arte, sean equi-
valentes o trasuntos de la fuerza puramente vital; como
se va a ver después, v se corroborari, plenamente. Los
animales superiores se gastan en ser animales; pero el
excedente humano, hace del hombre un instrumenio po-
sible de la cultura, el heroismo y la santidad.






CAPITULO II

LA CIENCIA COMO ECONOMIA






Principiamos este capitulo con la declaraciéon de
que, al emprenderlo, hemos visto abundar y multipli-
carse ante nosotros, los testimonios en pro de la teoria
econémica del conocimiento. El anti-intelectualismo in-
siste, unanimemente, en la forma utilitaria, pragmati.
ca, bioldgica, de la ciencia. No ha consistido pues, para
nosotros, la dificultad de su redaccion, en la busqueda
de las pruebas acumuladas, copiosamente, por grandes
pensadores contemporaneos, en apoyo de 1a teoria econd-
mica del conocimiento; sino, mas bien, en la organiza-
cién de tales reflexiones, en torno de unas cuantas ideas
fundamentales, que hemos procuradoe desentrafiar del
conjunto.

Tales ideas, que expondremos desde luego, son: en
primer término, el etelismo o voluntarismo metafisico,
esto es, la preferencia de la aceién sobre la idea, de la
vida como principio fundamental sobre la razon.

En segundo término, el evolucionismo o cinematis-
mo, apoteosis del devenir, ligada estrechamente con las
hipétesis biolégicas.

En tercer término, cierto realismo de la analogia
parcial y efectiva de las cosas o, al menos, de lo que hay
en las cosas que las hace parcialmente analogas entre
si, para nuestro pensamiento; base de la uniformidad
de la experiencia, conforme a las teorias econdémicas del
conocimiento.
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Por Gltimo, la doctrina utilitaria, econémica, al me-
nos parcialmente, que desarrolla Bergson en su libro
sobre la Evolucién creadora, sintesis de la teoria del co-
nocimiento y la de la vida, que se muestran como insepa-
rables una de otra.

En nuestra opinién, esta poderosa corriente de la
filosofia contemporanea, se desenvuelve, en lo que tiene
de caracteristico, desde la fecha del esfuerzo de Scho-
penhauer, formulado en “El Mundo como Voluntad y
como Representacién” (1819), hasta la del de Bergson
(1910), simbolizado en las péAginas de “La Evoluciéon
Creadora”,

La obra de Schopenhauer inicia la direccion de que
tratamos, porque, junto con el amplio sentido de la rea-
lidad que la caracteriza, mantiene la necesidad de fun-
damentar la metafisica en la experiencia. La inicia,
porque reivindica, en oposicién al intelectualismo, la
voluntad como principio metafisico.

La obra de Bergson remata el esfuerzo, a través de
un siglo entero de meditacién, porque implica la sinte-
sis del estudio critico de los métodas y formas del cono-
cimiento, conforme a la direccién pragmatica; pero
afiade una nueva concepcién de la realidad; una audaz
metafisica nueva.

Schopenhaner fué un poderoso temperamento ori-
ginal, no obstante sus contradicciones, quizds por sus
contradicciones mismas; que tuvo la conciencia clara
de su accién péstuma. Se ha dicho que no tiene unidad
su sistema (en efecto, su unidad es psicoldgica mas bien
que légica) ; que su estética es platénica, su moral bu-
dhista y su gnoseologia kantiana. Lo cierto es que todo
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pensamiento verdaderamente nuevo, constituye la ex-
presién de un temperamento irreduetible.

La epistemologia o gnoseologia del célebre escritor
alemén, es, en efecto, la kantiana; pero, precisamente,
su gloria consiste, en haber opuesto al mundo como re-
presentacion, el mundo como voluntad, originariamente
schopenhaueriano.

Hay obras filoséficas, que no pueden sufrir el cotejo
de sus proposiciones esenciales con las ideas de la pos-
teridad, sin que se sienta luego, al leerlas, que su auto-
ridad fué efimera, referida por completo al “momento”
en que se engendraron. En “FK1 Mundo como Voluntad
y como Representacién”, estin los gérmenes del prag-
matismo actual; mas adn, el propio pragmatismo enun-
ciado y compendiado.

“Por regla general —ensefia el filosofo— el conoci-
miento estd ocupado en servir a la voluntad. Ha nact-
do para este servicio y, en cierta manera, ha salido de
la voluntad, como la cabeza del tronco. En los anima-
les, esta servidumbre no puede ser nunca suprimida. En
el hombre puede quedar suspendida por excepeion”,

“E] hombre vulgar, ese producto al por mayor de
la Naturaleza, que lo crea por millares todos los dias,
es incapaz, al menos de una manera constante, de una
apercepcion completamente desinteresada; de aquella,
en fin, que constituye la contemplacién verdadera. No
puede dirigir su atencién hacia las cosas, sino en cuan-
to tienen una relacién, siquiera sea muy indirecta, con
su voluntad. Como desde este punto de vista, que no
exige m4s que el conocimiento de las relaciones, 1a no-
cién de la cosa es suficiente y hasta preferible, en la
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mayoria de los casos, el hombre vulgar, no se detiene
en la mera intuicién, no fija durante mucho tiempo sus
miradas sobre un objeto, sino que busca con rapidez el
concepto, en que podra incluir todo aquello que a él se
ofrece, como el perezoso busca una silla, después de lo
cual no vuelve a preocuparse con ello”.

La teoria es clara y profunda. Es la tesis del “hu-
manismo” o biologismo actual; de la utilidad y la co-
modidad como criterio de la “verdad pragmatica”; de la
“economia” como principio del conocimiento. En el ani-
mal, el conocimiento nunca es desinteresado. En el
hombre vulgar sélo por excepcién lo es. En el genio es
desinteresado, independiente del “principio de razén”.
El animal no tiene intuiciones, sino instinto. Xl hom-
bre vulgar sélo por excepcidn las tiene. El genio es la
intuicién, el desinterés del conocimiento.

La nocién, que es un resumen préctico, una rela-
cién de las cosas entre si, es preferible a la intuicién;
resulta mas econémica y mas itil. No se contrae a un
objeto individual de conocimiento, no paraliza el vivir;
sino que se prolonga en direcciones virtuales de la ac-
cibn. La ciencia es entonces, el fruto més inteligente
de nuestra acciéon humana. Por ella, con el menor es-
fuerzo, realizamos el provecho mayor; aunque indiree-
tamente, es tan vital como la vida; es 1a vida misma que
piensa en sus posibilidades de maijiana.

También el positivismo de Augusto Compte es un
sistema precursor del pragmatismo contemporaneo; y
también en él, como en Schopenhauer, esti ya expresa-
da la teoria econémica del conocimiento. Porque Com-
te no concibe el saber, sino como un elemento de la
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previsién, como una vision anticipada que guiara la
accion ; porque, asi como la intrinseca finalidad de saber
es prever, la finalidad de prever, es obrar. De modo que,
en sintesis, toda la obra del conocimiento, tiende a la
accion, es una fase de la accién., La accidn explica la
ciencia. Todo ello queda dicho en el célebre aforismo:
“Saber para prever; prever para obrar”,

;Como se podria encarecer, mas elocuentemente que
lo hizo Schopenhauer, la esencia utilitaria, econdmica,
del concepto? ;Qué son las ideas abstractas de los 16-
gicos, las sintesis de ideas abstractas que, economizadas
a su vez, en otra mas abstracta y genérica, constituyen
las ciencias?

Schopenhauer concluye: “De aqui que el hombre
vulgar, cese de contemplar en seguida cualquier cosa
que se le presente; una creaciéon artistica, una hermosa
obra de la Naturaleza, el aspecto de tan eminente im.
portancia de las escenas de la vida. En nada se detiene,
busca su camino a través de la vida o, al menos, et que
podria ser un dia su camino, y recoge noticias topogra-
ficas, en la acepcion méas amplia de la palabra. En
cuanto a la contemplacién de la vida misma, no pierde
su tiempo en ello™.

A Schopenhuer siguié Nietzsche, discipulo genial,
elocuente e intrépido; moralista de la fuerza, hermano
de los Gorgias y los Calicles; partidario, como Prota-
goras, de la individualizacion del conocimiento, Nietz-
sche es el pragmatista absoluto. Su gnoseologia, su es-
tética, su moral, son apoteosis del movimiento y de la
voluntad, ambos constantes incGgnitas para la pura ra~
zén. Nietzsche —que s6lo analiz6 los problemas del
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valor-— mantiene lo ilogico frente a la légica, al indi-
viduo sobre “el rebafio” y a Heraclito sobre Platén:
“Las razones por las cuales se ha llamado a este mun-
do, un mundo de apariencias, prueban, por el contrario,
su realidad”, dice el filésofo en su libro rotulado “Cre-
pusculo de los Idolos”. Otra realidad es en absoluto
indemostrable. ILos signos distintos que se han atri-
buido a la verdadera esencia de las cosas, son los sig-
nos caracteristicos del mo ser, de la nada; por virtud
de la contradiccién, se construyé el “mundo verdad”,
como mundo real y verdadero, cuando sélo es el mundo
de las apariencias, en cuanto ilusién de 6ptica moral”.

“;Queréis que os diga, todo lo que es peculiar a los
filosofos? Por ejemplo, su falta de sentido histérico,
su odio a la idea del ‘devenir’, su ‘egipticismo’. Creen
honrar una cosa, despojandola de su aspecto histérico,
‘sub specie aeterni’..., cuando hacen de ella una mo-
mia. Todo lo que han manejado los filésofos, desde ha-
ce millones de afios, son ideas momias; nada real ha
salido de sus manos. Esos sefiores idolatras de las
ideas, cuando adoran, matan y rellenan de paja; todo
lo ponen en peligro de muerte si adoran”... “Separo,
con profundo respeto, el nombre de Hericlito”. Estos
parrafos condenan el intelectualismo. Significan la
parte negativa del sistema.

Para Nietzsche, el “egipticismo”, la solidificacién
del movimiento y de la vida, la aplicacién del marco
rigido de la razén a interpretar filoséficamente la ex-
periencia, es el supremo error, la ilusién de todos los
filosofos, inventores de arquetipos incorruptibles, de
modelos eternos, de esencias, de ideas o formas que,
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como dird mas tarde Bergson, se toman del comercio
continuo de la razém con los cuerpos sélidos, para lue-
go, sin sentido histérico, extenderlos a la totalidad de
1a existencia; la cual, siempre méis rica e incoercible,
los hace estallar.

De Parménides a Kant, la filosofia es una nega-
cién de la vida. El mismo Heréclito fué injusto con los
sentidos. El testimonio unanime del intelectualismo,
introduce la mentira en el pensamiento humano : mentira
de la unidad, mentira de la realidad, mentira de la sus-
tancia v de la duracion.

Kant —“un cristiano pérfido en ultimo resulta-
do”— es tan platénico como Platon. Aquelia célebre
arquitectura incorruptible de la razon pura: formas a
priori de la sensibilidad, del entendimiento y de la ra-
zén, es un monumento sin historia, una ilusién. Es la
misma idea antigua, que se volvié palida, septentrional,
“koenigsbergiana”.

Hay que demostrar al racionalismo tieso y falso,
c6mo nacié de los sentidos que desdefia y calumnia, de
Ia vida que niega. Debe emprenderse el proceso de la
l6gica. Esta sera la parte positiva de la gnoseologia
nietzscheana, su pragmatismo absoluto.

Nada queda fuera del devenir, ni siquiera la razon,
que parece detenerlo, en el acto mismo del conocimiento.
No es la inteligencia adulta y perfecta, pero en si mis-
teriosa, la que nos explicard el mundo; sino la evolucion
universal, 1a que nos ensefiard qué es la razén. La in-
teligencia es uno de los frutos de la vida.

“Durante largas edades, la inteligencia no engen-
dr6 mas que errores. Algunos de ellos resultaron utiles
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para la conservacién de la especie, y el que dié con ellos
o los recibié en herencia, pudo luchar por la vida en con-
diciones més ventajosas y legé el beneficio a susg des-
cendientes. Muchos de estos errdéneos articulos de fe,
transmitidos por herencia, han llegado a formar como
un fondo o caudal humano. Se admitié, por ejemplo,
que existen cosas iguales; que hay objetos, sustancias,
cuerpos; que las cosas son lo que parecen ser. que nues-
tra voluntad es libre, que lo que es bueno para algunos,
es bueno en si. Muy tarde aparecieron los que negaron
Y pusieron en duda semejantes proposiciones; y muy
tardiamente, también, surgié la verdad, forma la me-
nos eficaz del conocimiento. Parece que no podemos
vivir con ella, pues nuestro organismo esta dispuesto
para lo contrario de la verdad. Todas sus funciones
superiores, las percepciones de los sentidos ¥, en gene-
ral, toda sensacién, se amoldan a esos antiguos y fun-
damentales errores, que aquellos han asimilado. Mas
atn, dichas proposiciones erroneas, llegaron a ser, en
la esfera del conocimiento, normas con arreglo a las
cuales, se apreciaba lo verdadero y lo no verdadero,
hasta en las cosas mas distantes de 1a légica pura. Tue-
go la fuerza del conocimiento, no reside en el grado de
verdad que tenga, sino en su antigiiedad, en su grado
de asimilacién, en su caricter de condicién vital. Y aun
en aquellos puntos en que estas dos cosas, vivir y co-
nocer, parecen hallarse en contradiccién, jamas ha ha-
bido lucha verdadera entre ellas, pues en esta esfera,
la negacién y la duda serian locura”.

La tesis de Schopenhauer reaparece en su disci-
pulo. El conocimiento es un hecho vital, un acto de la
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voluntad, un interés. Mas, en Nietzsche, el voluntaris-
mo del maestro se combina con la filosofia biolégica de
Lamarck y Darwin. La herencia y la seleccion natural
explican la relacién profunda del vivir y el conocer,
que nunca pueden contradecirse. Spencer sostuvo la tesis
epistemolégica de que el conocimiento no es a priori
para la especie, aun cuando lo sea para el individuo
(sensualismo evolucionista). Es verdad que Nietzsche
escribiéo palabras duras y despectivas, al menos irres-
petuosas, contra Spencer y Darwin; pero el concepto de
la seleccion natural, es tan fundamental en la obra nietz-
scheana, que dificilmente podra dejar de ver en ella el
historiador de las ideas, la gran influencia que el pen-
samiento de Darwin ejercié, durante el siglo pasado,
en todos los filésofos que confesaron un experiencialis-
mo radical. Cuando, para romper con el mito platénico
de la razén invariable, se dirigié Nietzsche a 1a intuicién
primera y fundamental de la vida, hubo de hallar a for-
tiori, las tesis econdémicas de la seleccion natural y la
herencia de las facultades adquiridas.

Si la Légica tiene historia, si categorias y arque-
tipos platénicos y kantianos son ilusiones, momificacio-
nes, galvanismo de la vida, el Gnico modo de explicarlos
es hacer de la inteligencia una prolongaciéon de las le-
yes que cumplen en el sér viviente la sencilla ecuacion
del maximun de provecho con el minimun de esfuerzo,
corolario inmediato de la nutricién.

Se veri, en lo que sigue, la confirmacién que Nietzs-
che proporciona de Ias tesis del transformismo aplicadas
al origen del conocimiento. El interés vital, que impide
la contemplacién desinteresada, la visién estética de
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cada cosa en su unicidad, forma el concepto igualando
las diferencias inttiles, disimuléndolas, despreciando-
las consciente o inconscientemente, para encender la
linterna individual que ilumina nuestra accién real o
posible sobre el mundo, en vez de darnos la apercepcion,
la esencia inconfundible y caracteristica de cada cosa.
La logica es, para Nietzsche, una ilégica, pero vitalisima
propensién de igualar lo anilogo, diverso en si, simple-
mente analogo; una simplificacién utilitaria, econémica,
de la existencia. El inconsciente vital, la voluntad (en
el sentido schopenhaueriano del vocablo), funciona en el
viejo mecanismo, aun cuando no percibamos la lenta
formacién de las categorias ttiles que engendra, la sé-
lida fabricacién de los c6modos reposorios o direcciones
practicas (formas a priori del kantismo), que ofrece
a nuestra pereza o a nuestro egoismo.

“;Como se formé la légica en la cabeza del hom-
bre? Sin duda, mediante lo ilégico, cuya esfera debié
ser inmensa primitivamente. Parece cada vez mas cier-
to que han ido desapareciendo innumerables seres que
discurrian diferentemente de como discurrimos. Aquél
que no acertaba, por ejemplo, a descubrir semejanzas
en lo relativo a los alimentos o a los animales enemigos
del hombre; el que establecia con demasiada lentitud
las categorias o era demasiado circunspecto en la cla-
sificacién de ideas, disminuia sus probabilidades de
duracién mucho més que aquel otro que, en presencia
de cosas parecidas, deducia inmediatamente su igual-
dad. De suerte que una inclinacién preponderante a
considerar desde el primer instante las cosas pare-
cidas como iguales, propensién ilogica en realidad
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—pues no hay cosa que sea igual a otra—, fué quien eché
primeramente los cimientos de la 16gica. De igual ma-
nera, para que se formase la nocién de substancia, in.
dispensable para la légica —aungue en sentido estricto
no existe nada que corresponda a este concepto—, fué
preciso que por mucho tiempo no se viera ni sintiese lo
que hay de mudable en las cosas. Los seres que no veian
ésto con exactitud, tuvieron una ventaja sobre aquéllos
que advertian las fluctuaciones de todas las cosas”. (1)

En suma : las tesis del anti-intelectualismo de Nietzs-
che son el heraclitismo, la apoteosis del movimiento,
del llegar a ser; la analogia de las cosas que, por razo-
nes econdmicas, se convierte en falsa igualdad, funda-
mento de la 16gica; y, por fin, al lado del transformismo
que explica la persistencia de los caracteres racionales
adquiridos, el utilitarismo del conocimiento, ya preco-
nizado en la teoria de Schopenhauer.

La actividad egoista o econémica es tan verdadera,
que explica aun aquellas actividades en apariencia inco-
nexas con ella, y, al explicarlas, gana en certidumbre ¥
extensién. La industria humana es la definicién misma
del hombre. Segiin Bergson, més bien que decir homo
sapiens, hay que decir homo faber. La inteligencia, ele-
gante solucién del problema de vivir, es la facultad de
crear ttiles, sobre todo, utiles con que crear Gtiles, ins-
trumentos de accién (2); y la Ciencia que, a primera
vista, parece un desinterés de conocimiento, es, no sélo
para los filésofos schopenhauerianos, sino para muchos

(1) Opus cit. pig. 138.—Origen de la ldgica,
(2) L’Evolation Créatrice, Fig. 151
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de los grandes investigadores cientificos, como Max-
well, Mach, Ostwald, Le Roy y Poincaré, una economia
vital, un utilitarismo. Es el propio interés biolégico alam-
bicado, sutil, humano y no animal, pero no menos real,
sin duda.

El fisico inglés James Clerk Maxwell, célebre, dice
Hoeffding, por haber desarrollado matematicamente la
teoria electro-magnética de la luz, es, con relacién a los
sabios pragmatistas de nuestros dias, el precursor; co-
mo Schopenhauer, segiin se dijo antes, es el iniciador
del pragmatismo de los filésofos.

El heraclitismo o cinematismo, apoteosis del deve-
nir; la teoria de las analogias objetivas de las cosas
(que Nietzsche declaré fundamental para la ilégica for-
macién de la légica) ; y el pensamiento esencial econdmi-
co, de que el conocimiento cientifico es consecuencia de
la validez, de la wutilidad, son los principios cardinales
de 1a teoria epistemolégica de Maxwell. Tales tesis es-
tin, como puede comprobarse facilmente, en pasmoso
acuerdo con los principios del anti-intelectualismo de
los filosofos. También el propésito de Maxwell de fun-
dar la idea de materia en la constancia y la continuidad
del movimiento, como dice Hoeffding (1), responde a la
misma tendencia que inspiré a Nietzsche al negar el
egipticismo de la substancia. Para Maxwell, la cinem#-
tica (teoria del movimiento) debe preceder a la esta.
tica (teoria del equilibrio); y la geometria no es sino
parte especial de la teoria del movimiento; el estudio de
las figuras en el espacio. Toda linea tiene historia. No

(1) Véase: Philosophes contemporaing, Pig. 97.
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es lo mismo la trayectoria B. A. que la trayectoria A.
B. El tiempo, la durée reclle, dir4 después Bergson, es
mas esencial que la forma perfecta (foute faite). Ex-
plicar es referir lo estatico y geométrico a lo din&mico,
la materia a la energia; el equilibrio al movimiento.

Ernst Mach, profesor de fisica en Viena, continta a
Maxwell en el desarrollo del utilitarismo epistemc’rigico.
Su punto de vista psicoldgico, como €1 dice, completa Ia
teoria del sabio inglés. Para Mach (1) no se trata de
construir una nueva filosofia de las ciencias, sino de
derrotar y expulsar del campo de la actividad cientifi-
ca cierta filosofia que ha envejecido. Yo, dice, no soy
un filésofo profesional, sino un investigador especial que
ha reflexionado sobre las condiciones, los problemas y
los resultados de la ciencia. Si mi nombre se cita en el
curso de ruidosas polémicas contemporaneas, advierto
que en ello no me reconozco responsabilidad alguna. Lo
que yo he visto, otros conmigo lo vieron también. Mi ex-
periencia de luengos afios de esfuerzo me ha dictado mis
opiniones que, si no fueren para contentar a los filéso-
fos, si contentaran, tal vez, a los sabios. A ellos, pues
—agrega el ilustre fisico—, dedico esta psicologia del
conocimiento.

El principio de Mach es la economia del conocimien-
to, esfuerzo de adaptacion, mejor dicho, de adaptaciones
diversas y complementarias de los hechos entre si, por
virtud de los conceptos; de las ideas con las propias
ideas, de las mas complejas con las méas simples que,

{1) En su libro: Erkenntnis and Irrtum.
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en Ultimo anilisis, son la descripcién supremamente eco-
némica, el simbolo practico, el complemento mas 1til y
elegante de los fendémenos conocidos, en parte, directa-
mente, por la observaciéon y la experimentacién cienti-
ficas.

Este principio hace claramente de la vida intelec-
tual una de las formas de 1a vida. La ley del menor es-
fuerzo organiza, segiin Mach, toda la materia cientifica
¥y la resuelve conforme a la naturaleza de la vida en ge-
neral. Plantear el problema del conocimiento al frente
de toda la especulacion filosdfica, y resolverlo como lo
hace el fisico de Viena, declarando que la misién de la
ciencia estriba en la exposiciéon econémica de Jos hechos,
de tal suerte que no se emplee sino las representaciones
estrictamente necesarias y apropiadas, es tender a un
monismo de la accién, que liga la vida animal con la hu-
mana, el sentido comin con la ciencia, la fisica con la
psicologia; es recorrer el campo entero de la experien-
cia con un mismo método pragméitico y una sola concep-
cién de la realidad. Mach corrige el valor clasico otor-
gado a los métodos, las causas y las leyes cientificas.
“El silogismo y la induccién, dice, no crean nuevos co-
nocimientos ; pero aseguran la ausencia de contradiccién
en los conocimientos” y dirigen la atencién del investi-
gador hacia “las diversas fases de un problema deter-
minado, ensefidindonos a reconocer el mismo punto de
vista bajo aspectos distintos”. “Es sorprendente, afiade,
que los sabios que han estudiado la induccién en las
ciencias, se hallen contestes en declarar que es, de todos
los métodos cientificos, el principal”. “La ciencia no es
s6lo un esfuerzo de clasificacién, es algo més y mejor
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que ésto; algo que nos hace establecer relacicnes entre
los hechos. La intfuicion sensible y la potencial (con-
ceptual), son 1a base del conocimiento cientifico”. “La
l6gica s6lo se ocupa de concordancias y contradicciones.
No puede versar sino sobre las cosas que se perciben o
representan”.

Si del valor de los métodos 16gicos se pasa al de las
causas cientificas, obsérvase que la relacién de causa a
efecto, resulta superficial e incompleta en las ciencias;
que, en suma, conviene substituirla por la de funcidn.
Los diversos cdnones de la induccién, segin Mill (de
concordancia, diferencia, residuos y variaciones conco-
mitantes), se reducen todos, en opinién de Mach, al que
el I6gico inglés llamé de variaciones concomitantes.

“El método de variaciones se halla en la base de la
investigacién cualitativa y cuantitativa; recurre a la
observacién y la experiencia, guia a la experiencia men-
tal y conduce, en fin, a la teoria”.

Por ultimo, “las leyes naturales, por su origen, son
restricciones que, inspirados en la experiencia, propone-
mos a nuestra espectativa de fenémenos”. Tal es su sig-
nificacién bioldgica: una ley es una limitacion de posi-
bilidades. Por las llamadas leyes naturales, hallamos
nuestro camino en el mundo (la linterna de que habla-
ba ya Schopenhauer), y de este modo no permanecemos
perplejos ante la vida. Ley quiere decir descripcién-abs-
traccién, simplificacién practica, ttil esquematismo.

Reducida o ampliada (digamos sencillamente, para
no prejuzgar el punto), concebida la causa como una
funcion, varia, también, concomitaniemente, el concep-
to de la ley natural, uno de los topicos de la discusion
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filoséfica contemporanea. Las leyes, universales que sus-
tituyeron a los tipos de tipos o arquetipos platénicos, de
la metafisica realista de ciertos escritores filoséficos de
los siglos XVIII y XIX; relaciones necesarias que de-
rivan de la naturaleza de las cosas, como decia arrogan-
temente Montesquieu, las leyes naturales, a través de la
critica contemporanea, se vaelven para el fisico tan con-
tingentes y humanas, que sélo son los limites de nuestra
experiencia posible; se enuncian como términos o fron-
teras de la accién, como se enuncian cabalmente los dog-
mas religiosos de la Iglesia; simples imitaciones de la
creencia, seglin ha observado el filésofo Le Roy (1).
Dogmas y leyes no tienen valor positivo, sino resirictivo
nada mas.

Mach obtiene en las tultimas paginas de su libro
Erkenntnis und Irrtum, las conclusiones de su criterio-
logia: “Posible es considerar a la ciencia como una es-
pecie de coleccion de instrumentos, que permiten com-
pletar con el pensamiento, los hechos que no se nos dan
sino parcialmente; o limitar nuestra espectativa de fe-
némenos para el porvenir”. Quien rechaza el éxito co-
mo criterio, rechaza implicitamente la posibilidad de 1a
ciencia, porque el error y la verdad tienen los mismos
origenes psicolégicos, y sélo el éxito puede seleccionar-
los y separarlos.

Diriase como comentario de esta tesis psicolégica
sobre el origen comiin de la verdad y el error que, quien
asigna a cada término diversa procedencia, aislandelo
en su su principio y evolucién, egiptizdndolo, comete

(1) Véase: Dogme et Critigne, por Edouard Le Roy. Paris, 1907.
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inconscientemente un maniqueismo absurdo, a saber: que
en el hombre que piemsa radicaran conjuntamente el
hombre-verdad, una psique que nunca se equivoca, ema-
nacion, quizias, del Ormuz persa, y otra que se equivoca
siempre, mito tenebroso del ejército del mal. El error
y la verdad, son, segin Mach, frutos de una misma inte-
ligencia que busca su camino en la vida y que, a veces,
mas provecho obtiene de un error interesante que de una
insignificante verdad. ;No vimos antes que, conforme
a la reflexién de Nietzsche, la légica entera, que iden-
tifica lo simplemente anilogo, es un error vital, un ilo-
gismo importantisimo para la especie? Renan decia:
“Une philosophie perverse sans doute, m’a porté a croi-
re que lé bien et le mal, le plaisir et la douleur, le beau
et le laid, la raison et la folie se trasforment les uns
dans les autres par de nuances aussi indiscernables que
celles du cou de la colombe”.

En Francia, el pragmatismo de los sabios lo repre-
senta, principalmente, el mateméatico catdlico Le Roy,
cuyas ideas, ampliamente discutidas en algunos escri-
tos de Poincaré (el célebre matematico y filésofo muer-
to hace afios), reflejan la posiciéon extrema de la
doctrina. Le Roy es Venfant terrible del pragmatismo.
Su actitud filosofica es singular y formidable. No sélo
son contingentes las leyes naturales; los mismos hechos
cientificos 1o son.

Para Le Roy, ni la observacion ni la experiencia,
cuya diferenciacion es un poco superficial, nos entre-
gan una experiencia pura, sin aluvién de ideas cientifi-
cas, limpia de toda contaminacién espiritual y humana.
Nunca los hechos son puramente hechos, siempre estan
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impregnados de teorias: la prueba de la teoria por el
hecho y no la simple comprobacién de hechos material-
mente nuevos: tal es la accién tipica, el momento esen-
cial del método experimenial (1).

La historia de la experiencia, que elabora el sentido
comln, es falsa. La razén no se¢ inserta en un hecho
construido aparte y anterior a toda hipé6tesis. No hay
separacion absoluta. Este es un falso esquematismo del
proceso analizado. La verdad es que la experiencia pro-
piamente dicha, implica dos momentos del mismo des-
arrollo: La génesis de un hecho por un sistema tedrico
y la reaccion del hecho engendrado sobre el sistema ge-
nerador.

No es posible admitir, por una parte, un hecho sin
relacién con una idea, y, por otra, la idea sin relacién
con el hecho. Este dibujo abreviado del pensamiento es
absurdo, ininteligible. Los hechos son el alimento de
las teorias, y de ellas se parte para llegar a lus hechos;
de las ideas flaidas, vitales, imprecisas como hipé6tesis,
pero que después seran leyes cientificas, al haberse nu-
trido de la experiencia, incorporindosela, no por obra
mecanica ni por via milagrosa, sino biolégicamente.

Una teoria cientifica es un ser viviente que pugna
por desarrollarse y terminar su proceso individual, Pa-
ra ello produce un acto, una obra, un proyecto de resul-
tado efectivo. Es la génesis del hecho. Después lo en-
saya, lo prueba, trata de averiguar si es asimilable ¥
vivificador. En esto consiste la verificacién, que se efec-
tha esencialmente por la mise en service, por el passege

(1) Dogme et Critique. Pag, 369.



COMO DESINTERES Y COMO CARIDAD 67

a la pratique. las teorias cientificas se juzgan como las
doctrinas morales, por sus frufos, como dice y explica
el Evangelio (1).

Toda nutricién presupone un medio, un ambiente.
La vida es una combinacién de lo que se llama el ser vi-
vo con su medio. Si asi no fuese, la accidén se moveria
en lo irreal (2). El ambiente de la vida cientifica es la
analogia de la experiencia. Si las cosas no fueran seme-
jantes, el pensamiento, que no puede ejercitarse sino con
respecto a lo semejante, seria, no un 1til de la vida, su
prolongacion poderosa y sutilisima, sino la peor de las
incomodidades, la mas antieconémica de las locuras sis.
tematicas. La dialéctica idealista ha disuelto, dice Le
Roy, toda concepcion realista, pero, de rechazo, ha de-
mostrado la inanidad del propio idealismo como intelec-
tualismo puro. El pensamiento es un misterio absoluto
para quien se niega a ver reflejado en él el mundo mis-
mo, con sus innegables analogias. El mundo es otro
misterio impenetrable para la razén, si cada cosa, Gnica
en su individualidad, no se parece a las demés en nin-
guna forma. Pero si se admite que la amistad, el com-
paiierismo de la actividad, ha modelado sobre el mundo
el espiritu y sobre el espiritu el mundo; si se admite que
ciertos atributos del mundo han pasado a ser formas del
espiritu, y ciertos datos espirituales son las premisas
de la existencia material (a reserva de desentrafar lo
propio e irreductiblemente espiritual), el conocimiento
es posible sin harmonias preestablecidas, con la simple

(1) Opus cit, Pdags, 870-373.
(2) Bergson. L'Evolation Créatrice. Introduction, Phig, 1V,
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harmonia de la accién. La accion, la vida, es ya, en cier-
ta forma, un conocimiento.

Poincaré, como Boutroux (1), admite la contingen-
cia de las leyes naturales, pero no la contingencia de
los hechos cientificos. Si, de fijo, existen brillantes ra-
zones para ser escéptico con respecto al valor absoluto
otorgado a las generalizaciones de las ciencias; pero, en
vez de ir hasta el fin y negar toda objetividad a la cien-
cia (actitud facil, pero falsa), precisa determinar cuil
es la objetividad que alcanza la especulacién cientifica.
El nominalismo anomistico, que reniega de la razén y
del analisis, es una filosofia capaz de afirmar, con Le
Roy, otros altos valores humanos: las categorias pro-
pias e intrinsecamente espirituales: la libertad, la per-
sonalidad, el bien; pero, para el sentido comiin, es un
escepticismo que ahoga su afirmacién fundamental en
un grito inefable, y sélo ofrece al exterior su aspecto ne-
gativo anti-intelectualista (2).

La ciencia es en efecto, una clasificaciéon de rela-
ciones, una aproximacion de los hechos por sus analo-
glas; pero, asi precisamente se asegura su objetividad;
porque los seres, en si mismos considerados, son incog-
noscibles; y s0lo es objetiva la relacién: “Decir que la
ciencia no puede tener valor objetivo, porque no nos
hace conocer sino relaciones, es razonar a rebouts; pues-
to que precisamente son las solas relaciones las que pue-
den considerarse como objetivas. Sin duda, tales rela.
ciones, tal harmonia, no puede admitirse fuera de un

(1) Véase: De l1a eontingence des lois de la batore.
(2) La valeur de la science, Pdg. 218 y siguientes,
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espiritu que la conciba; pero es sin embargo objetiva;
porque es y serd comin a todos los seres pensantes”.

En el fondo de la teoria de PPoincaré parece estar la
tesis de Nietzsche y de Maxwell de que las cosas son andlo-
gas (ley-motivo de la investigacién). Poincaré, prag-
matista prudente, no hace de la Ciencia una accién bio-
logica desprovista de objetividad, como Le Roy, sino una
accion bioldgica, que se ejercita sobre el postulado de
la uniformidad, de la analogia de la experiencia; una
accion que se mueve en el ambiente de las analogias rea-
les de las cosas.

William James, profesor de filosofia en Harvard,
fué el sistematizador del pragmatismo. Su obra se pa-
rece a la de Bacon de Verulamio en el renacimiento de
las letras. No fué Bacon quien engendré el movimiento
cientifico; sino el movimiento cientifico el que engendré
la filosofia de la induccién, el novum organum de las
clencias. James, como el ilustre Canciller, puso en la
exposicién de la ldgica nueva, el claro sentido de la rea.
lidad que tienen los grandes escritores de su raza, y la
fuerza y el nervio de su estilo siempre oportuno y ga-
Hardo.

Comprueba James la generacién a posteriori de su
filosofia pragmatista, al decir: One of the most success-
fully cultivated branches of philosophy in our time is
what is called inductive logic, the study of the conditions
under which our sciences have evolved. Writers on this
subject have begun to show a singular unanimity as to
what the laws of nature and clemenis of fact mean,
when formulated by mathemathicians, physicists and



70 LA EXISTENCIA COMO ECONOMIA,

chemists (1) ; v, mas adelante, afiade: If I mention the
names of Sigwart, Mach, Ostwald, Pearson, Milhaud,
Poincaré, Duhem, Ruyssen, those of you who are stu-
dents will easily identify the tendency I speak of, und
will think of additional nemes”. La tendencia de que ha-
bla James es, puntualmente, la epistemologia biolégica
elaborada por los sabios; el concepto de la verdad ins-
trumental.

Todo esfuerzo légico es una reflexién sintética so-
bre las ciencias y sus métodos, asi como la ciencia es una
reflexion directa sobre la vida y la experiencia. El dog-
matismo es la actitud natural del espiritu. La critica,
su actitud posterior, derivada, que presupone la activi-
dad espontanea de investigacién filoséfica. En un prin-
cipio, esforzbse la mente humana por conocer, por inves-
tigar algo, sin proponerse la cuestién légicamente pre-
via, pero histéricamente secundaria, de la posibilidad
del conocimiento en general.

S6lo en virtnd de que el conocimiento no inicamente
es posible, sino real, ociirrese el problema de su posibi-
lidad. Sila mente humana no fuese capaz de conocimien-
to, jaméas se habria propuesto semejante cuestion. Pro-
funda es, en verdad, la actitud espontinea del dogma-
tismo que, sin investigar previamente la eficacia del ins-
trumento de la ciencia —la inteligencia humana— se po-
ne con ahinco a la obra de la formacién del saber; pero
méis profunda aln es la reflexiéon sobre las condiciones
de la ciencia, actitud esencial del pensamiento filoséfico
moderno. “La experiencia inmediata de la vida, ha dicho

(1) Pragmatism., A new name for some old ways of thinking. Pig. 53,
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también James, resuelve los problemas que desconcier-
tan mas a la inteligencia pura”,

El pragmatismo es una actitud filoséfica, un punto
de vista sintético que, respetando el dato experimental,
acatandolo plenamente, pugna también por conservar, sin
contradiccion, los valores mas altos de la cultura y de
la humanidad, el sentido idealista de la existencia, la
religion y la moral.

Es, ademas, un método que estriba en no mirar ha-
cia atrds, hacia las causas primeras, principios, catego-
rias o supuestas necesidades; sino en mirar hacia ade-
lante, hacia las cosas ultimas: frutos, consecuencias, he-
chos, resultados.

James ensefia que su actitud metodica se combina
con €l concepto de la verdad instrumental (que ya ex-
pusimos ampliamente), y que, juntos, constituyen todo
el pragmatismo; pero, como observa Bergson, en el fon-
do de la concepcién pragmatista, esti una concepcién
de la realidad que difiere profundamente de la concep-
cion comiin.






CAPITULO III

EL INTUICIONISMO Y LA TEORIA ECONOMICA
DEL CONOCIMIENTO






La obra fundamental del pensamiento filoséfico
contemporaneo es su rectificacion del punto de vista ag-
nostico, en que se situd la filosofia del siglo XIX. Lo
mismo en la filosofia de Bergson, que en la recia corrien-
te de 1a fenomenologia, se supera el agnosticismo radical
del kantismo y el positivismo. A la limitacién exclusiva
de los sistemas agndsticos, sucede un movimiento de
rectificacion, que vuelve a la direceién especulativa.

Constituird siempre una honra para la filosofia
neoescoldstica, haberse opuesto, solitariamente, durante
Ias décadas finales del siglo XIX, a la corriente que li-
mité por modo desesperante, el esfuerzo de la inteli-
gencia en la prosecuciéon de la verdad.

A las audacias del idealismo alemin, habia suce-
dido una era de abandono de toda verdadera especula-
cién filosofica. La filosofia se concebia como una
sintesis del saber cientifico. Segin Spencer, en la afir-
macidn de una realidad absoluta, que por absoluta no
puede conocerse, la Religion y la Ciencia pactaban su
paz perpetua.

La verdad que entraiiaba el pensamiento religioso
era la imposibilidad de conocer las primeras causas.
Por esto se ha dicho, ingeniosamente, que la verdadera
posicién del positivismo es la de un negativismo. No
ensefiaba esta tendencia a saber, filosoficamente; sino
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a ignorar. Y no sélo declaré: ignoramos; sino ignora-
bimus. .. Es decir, ni hoy sabemos ni sabremos, jamas,
la esencia de las cosas.

También el kantismo fué agnéstico. Su postura es
de limitac¢ién, como la del positivismo. La ventaja del
criticismo sobre el positivismo; de los neokantianos so-
bre Comte y sus discipulos, consiste en que se inspiran
en una critica de la facultad de conocer, que constituye
uno de los esfuerzos mas notables de la historia del pen-
samiento. En tanto que el positivismo no procede, al
declarar su agnosticismo, recurriendo a un examen de
la razén humana; sino sélo afirmando que, lo que mo
puede ser objeto de “experiencia”, no podria tampoco
serlo de “ciencia”, en el sentido rigoroso de la expre-
sién.

Si nosotros creyésemos que la “pura razén” ha de
ser, exclusivamente, la elaboradora de la filosofia, abun.
dariamos en el sentir de quienes niegan a la razén com-
petencia para investigar lo absoluto. Pero, al lado de
la razén esta la intuicién. Juntas forman la obra de la
inteligencia. Junto al silogismo y su rigor dialéctico
inherente, esta la intuiciom.

Si no se ve, no podra entenderse. La intuicién es
visién., Intuir es conocer viendo. En la intuicién los
objetos se dan —como lo dice enérgicamente Husserl—
“en persona”. Positivistas y neokantianos niegan a por-
fia el supremo recurso del pensamiento. ;Cémo habre-
mos de extraflar que, congruentes consigo mismos,
declaren que todo lo trascendente es imasible por la
conciencia?... Quien niega el Gnico medio de hacer
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asequible un fin, deber4, procediendo con cordura, de-
clarar el fin mismo inasequible.

Lo que mueve a muchos a desconfiar del intuicio-
nismo, es cierto prejucio, que no deja de hallar su
origen en una posicién de aparente congruencia filoso-
fica. Se piensa que la intuicién es el disfraz, por medio
del cual se introduce en la filosofia, el mundo inconexo
de la fantasia. Se cree que el misticismo, por la intui-
cién, se sitia dentro del campo de la especulacion filo.
sofica. Es, quizé, este temor de desnaturalizar lo autén-
ticamente filos6fico, lo que inspira a los negadores
sistemiticos de la intuicién. Por exceso de celo en lim-
piar de fantasmas el campo de la especulacién, se in-
curre en el profundo error de negar las verdades evi-
dentes, substituyéndolas con postulados inadmisibles.

Pero, como dice Bergson, la intuicién filoséfica
puede ser tan precisa como los conocimientos cientificos
méas precisos. Todo depende del rigor con que se acep-
ten sus ensefianzas. También Husserl declara, en el
que llama “prineipio de todos los principios”: “Hay que
tomar cada intuicién como se da; pero sélo en los limites
en que se da”. No se trata, pues, de un nuevo misticismo;
sino de recurrir al solo medio en virtud del cual puede
ser aprehendido un objeto de conocimiento.

El razonamiento hace concurrir en su desarrollo,
intuiciones de objetos universales e intuiciones de ob-
jetos individuales. Sin ellas, la razén es ciega. Care.
cerA de materia propia; porque para poder conocer
racionalmente algo, precisa, primero, captarlo, apre-
henderlo; en suma, intuirlo. Razén e intuicién se
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complementan. Son las alas del espiritu humano, que lo
llevan a adquirir la verdad.

Si se rechaza la intuicién, el contacto de la mente
Yy su objeto se torna imposible. El sujeto del conoci-
miento tieme que recurrir, entonces, a la posicién ag-
néstica; o a la extrafia y peregrina hipétesis de pensar
que, al pensar, crea el propio objeto de su pensamiento.

Perseverando por esta senda, se incurre en un sub-
Jetivismo ininteligible; se pretende que la parte iguale
al todo; se envuelve al espiritu en finisima tela de arafia,
con la que se forja la ilusién, no sélo del conocimiento,
sino de la creacién del objeto de conocimiento. ;He aqui
como se evapora al fin el sér, ante el conocimiento del
sér!

El célebre argumento de la inmanencia, en virtud
del cual se pretende sostener el panlogismo, claudica
plenamente ante una distincién tan clara como elemen-
tal, tan plausible como verdadera. Se dice: si el objeto
no es inmanente en la conciencia, nada es. Se responde:
una cosa es el contenido de mi pensamiento, y otra muy
distinta el objeto a que se refiere la conciencia. Una
cosa es mi intuicién de un hombre, y otra muy diversa
el hombre intuido en mi intuicién. Una cosa es lo que
del objeto se me da, y otra diferente, el objeto mismo,
que puede originar mfinitas intuiciones. Es mis, el
lenguaje no nombra las intuiciones de los objetos, sino
los objetos de las intuiciones. De esta suerte, la estruc-
tura del lenguaje, la del pensamiento y la de la realidad,
concuerdan. Si se niega la intuicién, exhibese en su ple-
nitud la sintesis de contradicciones que implica el pan-
logismo.
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Esta admirable estructura del verbo, dice ya, con
pristinidad, cémo hay que recurrir a lo objetivo, humil-
demente; y, por ende, a la intuicién de lo objetivo., Si
digo “arbol”, no nombro, ciertamente, mi intuicién del
arbol, sino el 4rbol de mi intuicién; porque una cosa es
el signo, Ia palabra, el sonido que reviste un significado;
y otra diferente el contenido de mi pensamiento del Ar-
bol. Pero este contenido del pensamiento, no es tampoco
¢l propio objeto que lo origing. La estructura del len-
guaje humano concﬁerda con la del conocimiento; y am-
bas, finalmente, con la del sér. Todo subjetismo es
falso. Niégase la realidad por idealistas y positivistas;
porque se han vedado, en su soberbia y suspicacia, el
Gnico camino capaz de hallarla: la intuicién.

Descartes expuso en sus “Regulae ad directionem
ingenii”: “Todo método consiste en el orden y la dispo-
sicién de las cosas, hacia las que precisa convertir las
fuerzas de la mente para descubrir la verdad”. ;Coémo
se podra seguir con excatitud semejante orden y disposi-
cion —ordine et dispositione?” “Refiriendo, gradual-
mente, ]Jas proposiciones complicadas y oscuras, a las
més simples. En seguida, partiendo de la intuicién de
las mas sencillas, “trataremos de elevarnos, por los mis-
mos grados —per eosdem gradus— al conocimiento de
todas las deméas”.

“En esto estriba lo esencial de toda habilidad hu-
mana ; esta reglai debe practicarse por todo el que quie-
ra llegar al conocimiento de las cosas; del mismo modo
que el hilo de Teseo para penetrar en el laberinto: quam
Thesei filum labyrinthum ingressuro®.
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Se ve c6mo el método cartesiano parte, necesaria-
mente, del recurso a la intuicién, para constituir la
filosofia. Conocer es aprehender un objete. Ocurre pre-
guntar si existe un conocimiento inmediato, ademéas
del conocimiento discursivo. “El conocimiento intuitivo
consiste, como dice J, Hessen: en conocer viendo. Su
peculiar indole consiste en que en ¢l se aprehende, in-
mediatamente, el objeto, como ocurre, sobre todo, en la
visién. Nadie podra negar que haya un conocimiento
semejante. Aprehendemos inmediatamente, en efecto,
todo lo dado en la experiencia externa o interna. Inme-
diatamente percibimos el rojo o el verde que vemos, el
dolor o 1a alegria que experimentamos”. Todos los gran-
des filésofos han puesto de relieve el valor de la intui-
cién, como base del conocimiento. Este acto, al que se
refiere Hessen, al decir que “intuir es conocer viendo”.
Pero, no solamente existe la intuicién sensible. Al lado
de ella, contamos con la intuicién espiritual; “cuando
comparamos el rojo y el verde, y pronunciamos el juicio:
el rojo v el verde son distintos, este juicio descansa,
patentemente, en una intuicién espiritual inmediata”.
En una intuicién del mismo género se fundamentan las
leves esenciales de la 16gica. Quien niega la intuicidn,
no puede, por tanto, fundamentar la légica, fundamen-
tar el método filoséfico. EI principio de contradiceién
estriba en la intuicién de que una cosa no puede, al
mismo tiempo, ser ¥ no ser lo que es. Para el neokan-
tismo, los principios supremos de la ciencia son meros
“supuestos”. Claro esta que toda ciencia, los “presupo-
ne”. No podria dar un solo paso, sin semejantes
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garantias de todo saber; pero la ciencia no es puramente
hipotética; se fundamenta en la intuicién sensible y la
intuicién espiritual de las leyes supremas de todo cono-
cer, como son-el principio de identidad y el principio
de contradiccién. No es que hagamos supuestos ni hi-
pétesis, sino que vemos intelectivamente la verdad. Sin
el principio de identidad, no es posible edificar la cons-
truccién cientifica; pero el principio de identidad no es
suposicién ni hipétesis; es una verdad que se impone a
la mente, con la energia con que se impone, en la intui-
ci6n sensible, 1a diferenciacién del rojo y el verde.
Dos grandes direcciones contemporaneas del pen.
samiento filoséfico se basan en la intuicion. Constitu-
yen, ambas, los dos esfuerzos méas poderosos realizados
en torno de la cuestién de la metodologia filos6fica, de
la 16gica de la filosofia. Las ciencias son una parte
de la verdad; sus métodos, una parte del método. Para
llegar a la verdad metafisica, hay que combinar los mé-
todos y los resultados cientificos, con las verdades de
intuicién. Esta combinacién es el método privativo
de la. filosofia, segin Bergson. Nunca expuso el célebre
filésofo, con mayor claridad, la indole de su concepcién
del método, como en el Prefacio al libro de Emile Lubac,
rotulado: “Esquema de un Sistema de Psicologia Ra-
cional”. He aqui las palabras de Bergson: “Por intui-
cion no ha de entenderse una contemplacién pasiva del
espiritu por si mismo, un suefio de donde saldria toman-
do sus propias visiones como cosas vistas en realidad.
La intuicién de que se habla, aun cuando fuere metafisica
por su tendencia, puede ser tan precisa como los conoci-
mientos cientificos mAas precisos; tan incontestable
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como los méis incontestables. Consiste en volver a
tener contacto con una realidad concreta, sobre la cual
los anAlisis cientificos han proporcionado notas abs-
tractas. Analizar una representacion es referirla a ele-
mentos ya conocidos. En muchos casos, podri el anali-
sis agotar todo el contenido del objeto analizado; pero
es que entonces el objeto no posee caracter peculiar. Si
el objeto tiene un fondo propio, en vano se trataria de
desprender, analiticamente, por una operacién que no
es ni puede ser sino una ennumeracién de semejanzas,
el elemento esencial. Se reclama una operacién de otro
género; es menester una intuicién”.

~ Se ve, por lo anterior, que la intuicién bergsoniana
se dirige a considerar cada objeto singular verdadero,
en su individualidad. Se trata entonces de una intui-
cién estética. Lo que importa al fil6sofo francés, es la
individualidad caracteristica de los seres v las cosas,
que escapa necesariamente, a los analisis abstractos
del conocimiento cientifico. Las ciencias nos entregan
abstracciones sacadas de la realidad; y el método filo-
sofico, basado en la intuicién, debe conducirnos al co-
nocimiento de las individualidades irreductibles, recu-
rriendo a la intucién y aprovechando asimismo, el
contingente de los andlisis abstractos de la ciencia. Pe-
ro Bergson no ha eonocido otra especie de intuiciones
reivindicada —este es su mérito y su gloria— por el
método fenomenoldgico, debido al filosofo aleman Ed-
mundo Husserl. Al lado de la intuicién de lo individual
concreto, la fenomenologia idealista o realista, en el
propio Husserl como en Max Scheler, reivindica la in-
tuicién del objeto universal: la esencia y el valor.
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De este modo, se acerca el pensamiento contempo-
raneo a la filosoffa escolastica, que sostuvo, al recibir
la tradicién platémica y aristotélica, la aprehensién de
las esencias. La misma denominacién de este objeto del
conocimiento, es escolastica.

En efecto, si interrogamos con la pregunta funda-
mental de toda ciencia: jgqué es esto?, no nos referimos
a la existencia de la cosa, sino que nos elevamos, desde
luego, a la intuicién de 1a esencia. Si preguntamos qué
es un centauro, poco importa que el centauro exista o
no exista, lo que inquirimos es su esencia. Por tanto,
el acto de existir, no es el sér. Como ya lo habia dicho
Aristételes: “el sér de las cosas no es su existir”.

Este acto de la mente en virtud del cual, por medio
de la intuicién espiritual, nos elevamos al Eidos, a la
Idea, que dijo Platon, es lo distintivo de la inteligencia
humana. Es el acto ideatorio.

El hombre no queda constrefiido, como el animal,
en un aqui y ahora; sino que se eleva a la intuicion de
los principios universales. Todas las ciencias que es-
peculan sobre hechos, ciencias que Husserl llama “féc-
ticas”, presuponen la intuici6n de los elementos univer-
sales del saber. Declarar esta intuicién ilusoria, es
negar a la ciencia su fundamento incontrastable ; es rom-
per el hilo que conducird a Teseo, como dice Descartes,
a través del laberinto de la realidad.

Lo que sobre todo estima Husserl en el pensamiento
cartesiano, es el punto de partida, basado en el “yo pen-
sante”; asi como la firme resolucién de poner en tela
de juicio todo lo recibido como verdadero, hasta no
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practicar la inspeccion de la verdad cvidente, que haya
de fundamentar toda construccién especulativa en incon-
movible proposicion: “Es por el estudio de las “Medita-
ciones”, por lo que la fenomenologia naciente se ha
transformado en un nuevo tipo de filosofia trascenden-
tal. Se podria casi llamarla un neocartesianismo; aun-
que se vea obligada a rechazar, casi completamente, todo
el contenido doctrinal del cartesianismo; por la misma
razén de que ha dado a ciertos temas cartesianos un
desarrollo radical”.

;Cual es esta actitud cartesiana que inaugura la
filosofia moderna? ;Coémo hizo el filésofo francés que
cambiara, totalmente, de aspecto el pensamiento filosé-
fico? Es que, responde Husserl, la filosofia. cambia,
totalmente, de aspecto, al pasar del objetivismo ingenuo
al subjetivismo trascendental.

La verdad suprema de donde todo ha de derivar es:
“yo pienso, luego soy”. La verdad de esta proposicién
es una verdad de intucién. El rechazamiento de la in-
tuicién conduce a la imposibilidad de 1a filosofia.

La direccién constante del subjetivismo trascenden-
tal, es 1a que sefialé en la antigiiedad, Sécrates, al hacer
su divisa del ordculo délfico: “Condcete a ti mismo”.

El pensamiento socratico indica ya, con claridad,
que el fundamento de la filosofia es el conocimiento de
uno mismo. No hay que buscar fuera del ego pensante,
la base de la meditacién. San Agustin venci6 a los es-
cépticos de su tiempo, haciéndoles reflexionar que si la
mente se engaiia, no puede dudar de su propia existen.
cia. El filésofo cristiano decia: “Si me engafio existo”.
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Descartes y Husserl no han hecho, sino insistir en
esta direccién, que transforma el objetivismo ingenuo
en un subjetivismo trascendental.

Husserl parte del yo, del ego cogitans cartesiano;
pero el recurso constante a la intuicion, hace de la fe-
nomenologia algo diferente del sistema cartesiano.
Husserl y Descartes son como dos lineas que forman un
4ngulo y se juntan en su vértice; pero que se separan
en seguida y méis cada vez, a medida que el angulo se
abre.

«E] principio de todos los principios”, para valernos
de la propia expresiéon del filésofo aleman, es la intui-
cién. Pero, ;qué es intuir? Intuir es conocer viendo.
En la intuicién, los objetos se dan como son, se revelan
con su estruetura propia, no se abstraen ni se analizan;
se miran simplemente, y se describen.

La intuici6n de que tratamos es un procedimiento
rigorosamente apegado a la experiencia. No es sino la
experiencia, la vision, la contemplacién de lo dado. La
filosofia no debe comenzar por hacer hipétesis, sino por
encararse con la realidad y describirla. Partiendo del
yo pensante, del “ego cogitans” cartesiano, Husserl no
sigue ya las deducciones a que se ve conducido el gran
pensador francés; sino que se mantiene en “el dominio
neutro de lo vivido”. Este es el campo propio y preli-
minar de todo pensamiento especulativo. ILa fenome-
nologia es, desde luego, un prefacio a toda discusion;
pero prefacio obligado, ya que sin la presentacion de los
objetos en el yo pensante, resulta absolutamente impo-
sible elevarse a construcciones especulativas.
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Tenemos, pues, dos principios fundamentales de la
filosofia: el yo que piensa y las apariencias o pensa-
mientos del yo. Pero, si se piensa, en algo se piensa;
como si se quiere, algo se quiere; como si se siente, algo
es lo sentido. Is decir, no hay pensamiento sin objeto.
Describir los objetos de la intuicién: esto sera la obra
preliminar del filésofo. Ningln sistema habia comen-
zado, jamas, por ofrecerse como una descripcién pura
del dominio neutro de lo vivido. La fenomenologia rei-
vindica para si este titulo: basarse, constantemente, en
la intuicién y descripcion de los objetos del pensamien-
to. Pero la intuicién del objeto nos lleva a distinguir,
necesariamente, diversas especies de objetos: los uni-
versales y los individuales.

Los objetos individuales son aqui y ahora: esta me-
sa, este libro, por ejemplo. Los objetos universales son
siempre; no cambian, no se mudan, no se transforman.
Un ser concreto e individual tiene historia. Los objetos
universales no la tienen. Son fuera de todo tiempo ¥,
no obstante, la intuicién los ve, con la misma claridad,
con la propia pristinidad con que contempla lo indivi-
dual. Platén llamé a estos objetos ideas. La fenomeno-
logia de Husserl los halla a su paso, pero no los perso-
nifica, como Platén, no los hipostasia. Declara que son,
simplemente, “los Gltimos datos de la intuieién”.

Y he aqui cémo, en virtud de un rigoroso procedi-
miento intuitivo, el filésofo que partié de Descartes y el
“yo pensante”, ha llegado a Platén, sin variar para nada
su método, recurriendo, constantemente, a su inico pro-
cedimiento, que es el procedimiento intuitivo. Mirar
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antes de analizar; pero saber mirar, mirarlo todo; no
seleccionar arbitrariamente el campo de la experiencia;
no preferir un aspecto de ella a los demés. Aceptar toda
la experiencia, verla y describirla. Entonces se com-
prende que los esfuerzos del empirismo y del positivismo
para llegar a la negaciéon de los objetos nniversales, re-
sultan completamente frustrineos. Por esto dice el
propio Husserl, con legitimo orgullo: el positivismo
verdadero es el mio y no el de los filésofos empiristas:
“el positivismo de las esencias”,

Resulta inesperado el encuentro con Platén y Aris-
tételes, de un filésofo que partié del “yo pensante” car-
tesiano. Es que el rigor del método intuitivo conduce
a la fenomenologia, a 1a reivindicacién de estos dltimos
datos de la intuicién. ;Por el rumbo indicado en Des-
cartes, y el recurso constante a la intuicién, las grandes
teorias de la filosofia antigua, resurgen en el pensa-
miento contémporaneo! Nunca el pensamiento filoséfi-
co fué mis rico ni mas sintético que en nuestros dias.
La obra entera de la humanidad pensadora parece sin-
tetizarse en la gran obra de la fenomenologia husser-
liana. Un intuicionismo radical y un positivismo de
las esencias, que. reivindica las ideas plat6nicas y las
conjuga con la vida del espiritu; pero no en un sinecre-
‘tismo absurdo; sino en el esfuerzo reiterado y constante
de un nuevo método filoséfico, basado en el pensamiento
eterno de Sécrates, San Agustin v Descartes. ;Tal nos
parece ser el mérito esencial de la obra realizada por el
filésofo aleméan !
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El pensamiento moderno, a partir de Kant, se pue-
de simbolizar en tres tesis diferentes, que se suceden en
el transcurso del siglo.

I.—-TESIS: HEGEL.

Toda la indole del hegelianismo est4 implicita en el
memorable discurso pronunciado por Hegel, el 22 de oc-
tubre de 1818, en la apertura del curso académico, en
Berlin. El filésofo se dirigia, especialmente, a los j6ve-
nes que componian su auditorio, y les hablé en estos tér-
minos : “Apelo sobre todo al espiritu de la juventud, por-
que es la época dichosa de la vida, en que el hombre atin
no se ha extraviado en los fines limitados de 1a necesi-
dad exterior; en que puede el hombre ocuparse, libre-
mente en la ciencia, y amaria con un amor desinteresado;
en que el espiritu, en fin, no ha tomado aim una ac-
titud negativa y superficial frente a la verdad, ni se ha
perdido en indagaciones criticas, hueras y ociosas”.

“El hombre debe tener el sentimiento de su digni-
dad y estimarse capaz de alcanzar las mis altas verda-
des. Nada se pensarfi demasiado grande de la magnitud
¥ el poder de la inteligencia. La esencia oculta del uni-
verso no tiene fuerza que pueda resistir al amor a la
verdad. Ante este amor, el universo debe revelarse Y
desplegar todas las riquezas y profundos misterios de su
naturaleza™.

II.—ANTITESIS: COMTE.

Frente a la fe sincera del hegelianismo en el poder
de la inteligencia humana, para penetrar la esencia de
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las cosas, se levanta el positivismo, que afirma la relati-
vidad del conocimiento y niega la competencia metafi-
sica de la razén.

Su argumento consiste en comparar el progreso
constante de las ciencias, con la esterilidad de los resul-
tados de la metafisica. En tanto que Hegel declara, en
su célebre discurso, que no hay posibilidad de que la na-
turaleza resista al esfuerzo intelectual del hombre,
Comte niega Ia posibilidad de adquirir conocimientos
efectivos, si se pasa del campo de la experiencia, en don-
de la comprobacién siempre es posible, a la esfera tras-
cendente de la metafisica, en que es imposible toda com-
probacion.

La Ciencia, de las mateméticas a la sociologia, cons-
tituye un orden de elaboracién sistematico, en que la
divisa del investigador es la célebre expresion de New-
ton: “No hago hipétesis™.

Solamente admite el fundador del positivismo, las
hipétesis que no presuponen causa; pero todo causalis-
mo queda para siempre vedado al sabio. ILa filosofia
presiente, mas alla, un océano sin limites, para el cual,
como dijo Littré, “no tenemos barco ni vela”.

En suma: dentro de la relatividad constante del co-
nocimiento cientifico, ha de girar el esfuerzo del hombre
por el conocimiento y la verdad. Méas all4, queda lo in-
sondable; porque el genio de los mis grandes filésofos,
no ha logrado producir, hasta el presente, sino hipétesis
geniales que se contradicen entre si, al pretender reve-
larnos el misterio esencial de toda realidad.
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Hay que abandonar para siempre ese camino, que
al fin hace que toda ilusién termine en el fracaso; por-
que, tras de cada dogmatico hay un escéptico; tras de
cada construccion especulativa, una critica disolvente
y fatal, fatal para los grandes sistemas, que sélo prue-
ban el genio de sus autores, pero jamas la posibilidad de
aleanzar la verdad.

Y esto no es condenar la inte]igencia a la igno-
rancia; porque es librarla del error; librarla para siem-
pre, obligdndola a cefiir su esfuerzo a la investigacién
cientifica, positiva, en donde siempre alcanza el éxito
proporcionado a su energia, a su prudencia, a su rela-
tividad. Lo Gnico absoluto no es la idea de Hegel, sino
la afirmacién de que todo es relativo.

ITI.—SINTESIS: HUSSERL

La fenomenologia se presenta, primeramente, como
una teoria de la intuicién, puramente descriptiva. Nos
lleva “al dominio neutro de lo vivido”. Antes de todo
saber, estd la descripcién fenomenolégica. El filésofo
no tiene confianza, sino en una auténtica intuicién.
Practica, como los escépticos, su epojé. Nada quiere sa-
ber del problema de la trascendencia. Aplaza la cues-
tion metafisica; investiga solamente el mundo del yo
trascendental (trascendental, no trascendente). “No te-
temos confianza, sino en el principio de todos los prin-
cipios: “Toda intuicién que dé ordinariamente algo, es
una fuente legitima del conocimiento; todo lo que se nos
ofrece en la intuicidn originariamente (en su propia
y Dpersonal realidad, por decirlo asi), debe tomarse
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simplemente como se da, pero sdélo dentro de los limites
en que se da”.

Iiste es el criterio, recurrir a la experiencia; pero
no mutilaria; deseribirla en su integridad, declararla
como se ofrece, verla como es, sin hacer hipétesis, sin
recurrir para nada a la dialéctica, como lo ambicionaba
Comte, pero sin desconocer, como él desconoci, profun-
damente, que hay objetos universales, tan patentes en
la intuiciéon, como los objetos individuales. A Ia pregun-
ta sobre el ser de las cosas, se responde siempre con
referencia al objeto universal, no al objeto individual.
Si ante un encerado, interroga el maestro al alumno,
relativamente al tridngulo ABC, cuyvo trazo se efectud
previamente, y pregunta: “;qué es?’. .., el alumno res-
ponde: “tridngulo”. Esta experiencia nos revela, que la
mente humana se refiere al objeto universal, a través
del objeto individual, que el sentido de la vista contem-
pla. Hay, por tanto, objetos universales; se dan en la
experiencia, en la intuicién. El error del positivismo
consiste en haber seleccionado, arbitrariamente, los da-
tos de la experiencia. El positivismo verdadero, que se
atiene a la experiencia pura, tendri que admitir, con
Husserl, en contra de Comte, que hay objetos universa-
les, que constituyen “los iltimos datos de la intuicién”.

El espiritu humano tendri que confesar este posi-
tivismo, que es “el positivismo de las esencias”. No se
ha adelantado una sola hipétesis. Se ha descrito “el do-
minio neutro de lo vivido”. El positivismo verdadero,
es el “positivismo de las esencias”.

: Pero las esencias no se pueden reducir entre sil...
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Nadie puede reducir entre si la esencia del color a la
esencia del sabor; nadie puede reducir, dentro del color
mismo, 1o rojo a lo azul. El positivismo de las esencias
nos conduce, por ende, a un mundo de objetos universa-
les, entre si irreductibles.

Ni la unidad absoluta, que el romanticismo filosé-
fico afirmé con Hegel, ni la negaciéon positivista son
verdaderos; pero la fenomenologia vuelve a encontrar,
como todos los sistemas filos6ficos, la eterna separaciéon
de las ideas de unidad y de limite del conocimiento. La
tesis y la antitesis del idealismo y el positivismo, depo-
sitan su parte de verdad organica y fecunda, en el idea-
lismo trascendental de Husserl.

En el invierno de 1910-1911, en la Escuela de Altos
Estudios Sociales de Paris, algunos de los maestros del
pensamiento francés, pronunciaron una serie de confe-
rencias sobre los maestros del pensamiento aleman, Los
autores estudiados fueron: Dilthey, Husserl, Eucken,
Wundt y Simmel. Posteriormente, reuniéronse las con-
ferencias de que tratamos, en un volumen que publicé
Félix Alcan. E] estudio de Husserl por Victor Delbos,
es el primer ensayo serio y profundo, emprendido en
alguna de las lenguas latinas, sobre el gran légico
aleman.

El problema desarrollado por Husserl y Delbos, se
refiere al psicologismo, esto es, a la tendencia filos6fi-
ca, que trata de reducir los fundamentos de la légica a
la psicologia.

Es indudable que la logica y la psicologia se rela-
cionan entre si, estrechamente; ocurre pensar entonces,
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que la logica podria estimarse como un capitulo de la
ciencia psicolégica. En efecto, la psicologia es la ciencia
de los fenémenos mentales, y el “pensamiento valido”,
como diria Hamilton, no es sino uno de los aspectos del
pensamiento, en general. Por tanto, si la légica es la
ciencia del pensamiento valido, y la psicologia estudia
el pensamiento en general, como una de las grandes
categorias de los hechos mentales, 1a 16gica parece sub-
ordinarse a la ciencia psicolégica. No s6lo el pensamien-
to, también el sentimiento y la voluntad caen dentro del
campo de estudio de la psicologia.

A] lado de la reflexion anterior, meditese en esta
otra: toda ciencia se subordina a la légica, desde el
momento que hace uso de los métodos del conocimiento.
La psicologia, como las matematicas, la fisica o la bio-
logia, no puede realizarse, sino a través de las formas
del pensamiento ldgico. Si, pues, la légica investiga las
formas del conocer y los métodos de la ciencia, la psi-
cologia depende de la logica, en cuanto que sélo podra
conocer, subordinandose a estas formas y estos métodos.

En tanto que la psicologia es una ciencia reciente,
la logica data de la antigiiedad clasica. El “Organo” de
Aristoételes, ofrece ya uw conjunto logico y cientifico de
perfecta madurez; y aun se ha llegado a decir que, al
agregar los modernos nuevos capitulos a la légica clasica,
han escrito tratados de psicologia o de metodologia ; pero
no, propiamente, nuevas investigaciones légicas.. Esta
fué 1a opinion de Kant, que realza la imponderable cien-
cia aristotélica. Los escolasticos inventaron Ia nemotec-
nia del silogismo; mas no agregaron, sustancialmente,
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nada fundamental. La cuarta figura del silogismo,
llamada también galénica, es rechazada por Kant. La
teoria de la cuantificacién del predicado, hallé grave
oposicién de parte de Stuart Mill; sélo 1a logistica con-
temporanea ha podido ir méas alla.

La corriente empirica del pensamiento 1légico, sos-
tiene que para entender y fundamentar la obra de los
l6gicos, hay que recurrir a la experiencia psicoldgica;
viendo asi, en los principios formales del conocimiento,
“funciones del pensamiento”; en suma, conjugaciones de
la actividad psiquica.

El positivismo de Mach se sitia en un punto de
vista psicologico, “psicologista”.

El principio de Mach (segtn lo expuesto en el ca-
pitulo anterior), es la economia del conocimiento, esfuer-
zo de adaptacién, mejor dicho, de adaptaciones diversas
y complementarias de los hechos entre si, por virtud de
los conceptos; de las ideas con las ideas; de las mas
complejas con las mis simples que, en tltimo analisis,
son “la descripcién” supremamente econdomica, el sim-
bolo préactico, el complemento més titil y elegante de los
fenémenos conocidos, en parte, directamente, por la ob-
servacién y experimentacién cientificas. La “ley del
menor esfuerzo” organiza, seglin Mach, todo el orden
cientifico.

El fisico de Viena remata su libro sobre “El Cono-
cimiento y el Error”, declarando que es posible consi-
derar a la ciencia como una coleccién de instrumentos,
que permiten completar, por medio del pensamiento, los
hechos que sdlo parcialmente se nos dan; o bien limitar
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nuestra expectativa de fenémenos para el porvenir. En.
tonces el error y la verdad tendrian los mismos origenes
psicologicos, y sblo el éxito podria separarlos.

Contra Mach se eleva la critica de Husserl, tanto
mas interesante cuanto que, declara el propio Husserl:
“El curso de mi evolucion intelectual, me ha obligado a
alejar mucho mis convicciones logicas fundamentales,
de las que sustentan las personas y las obras a quienes
debo mi formacién cientifica... Por lo que toca a la
franca critica que he hecho de la légica y teoria del
conocimiento psicologista, recordaré las palabras de
Goethe: “Contra nada somos més severos que contra los
errores abandonados”,

La réplica de Husserl contra Mach y el psicologis-
mo, en general, se reduce a formular y destruir tres
prejuicios ilegitimos, a saber:

I.—Las prescripciones que rigen una parte de la
vida psiquica, no pueden fundarse sino psicolégicamen-
te. Este prejuicio se combate, sosteniendo que las leves
de que deriva la unidad tedrica: de toda ciencia, no pue-
den proceder de una ciencia que estudia hechos (facti-
ca) ; sino de una ciencia que estudia formas (eidética).

II.—El segundo prejuicio se formula sosteniendo
que, como los conceptos, los juicios y los razonamientos,
son fenémenos mentales, toca a la psicologia su estudio.
Y se combate declarando que, si toda ciencia se halla en
el caso de usar de juicios, conceptos v razonamientos,
toda ciencia es una parte de la psicologia.

II1.—El tercer prejuicio se formula asi: toda ver-
dad consiste en un juicio; s6lo es verdadero un juicio
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si es evidente; la evidencia es un estado psiquico. S,
responde Husserl, pero si la evidencia no concierne sino
a los juicios verdaderos, estd muy lejos de constituir su
esencia. Esencialmente, la verdad no depende de un es-
tado psiquico, sino de formas ahsolutamente validas,
que son el preciso objeto del estudio fenomenolégico.

En suma: la légica pura, no la psicologia, “ciencia
factica”, constituye el fundamento del saber, la base de
la Ciencia.

“Estrechamente emparentada con el psicologismo
(cuya refutacién nos ha ocupado hasta ahora), se halla
otra. forma de fundamentacién empirista de la légica y
de la teoria del conocimiento, que en los (ltimos afios
se ha difundido en singular medida: la fundamentacién
biolégica de estas disciplinas, por medio del principio
del menor esfuerzo, como lo llama Avenarius, o del prin-
cipio de la economia del pensamiento, como lo llama
Mach. Pero también esta nueva direccién desemboca
finalmente en el psicologismo”.

El principio de Mach es, para Husserl, una falacia.
La légica pura precede a toda economia mental, vy resul-
ta un conirasentido fundar en la economia mental la
logica pura. Mirese aqui patente el yocepoy npérepoy
“Los errores de la direccién econdémica macen, en con-
clusién, conforme advierte Husserl, de que el interés
epistemolégico de sus representantes, como el de los
psicologistas en general, esti orientado hacia el lado
empirico de la ciencia™ (1).

{1) Véase, nc obsiante, el libro del autor: “La Filosofia de WHusserl.



CAPITULO IV

EL ARTE COMO DESINTERES






Est4 en buen camino para entender qué sea la ac-
tividad artistica, quien se da cuenta de que la conciencia
humana no se encuentra tan afanada v constreiiida, den-
tro de la accién bioldgica, que no tenga un instante me-
tafisicamente suyo para ofrecerse como objeto de con-
templacién el mundo. La vida es siempre interesada.
Es una actividad asimiladora y disimiladora, econémi-
ca, egoista. Nutrirse, crecer, reproducirse, jugar, fabri-
car utiles, morir, todo eso, ya se ha visto antes, es
economia pura, puro efecto del ecrmsmo, del mformé
esfuerzo imperialista.

Es maravilloso, en efecto, y por las leyes de 1a bio-
logia sencillamente inexplicable, que un sér como el
hombre, es decir, un animal superior méas avido que otro
ninguno, y que se da cuenta de que lo es y de que
puede serlo cada vez mas, proceda sin acatamiento del
interés biolégico, dedicandose a contemplar aquello que,
mis juiciosamente aprovechado, habria servido para
nutrirlo y desarrollarlo. La economia del esfuerzo no
puede explicar este desinferés innato, que dice Bergson,
desinterés o individualidad artistice humilde o genial.
El arte, cotejado con el imperativo biolégico del menor
esfuerzo, parece un despilfarro chocante, una antitesis
violenta ¥ arcana.

Los artistas han sentido siempre esta vida que les
es peculiar. Ellos saben que la existencia tiene un tono
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especial que se les comunica, una vida sui generis que
no es la vida de todos los dias ni de todos los hombres,
de la cual participan naturalmente, tan naturalmente
como los otros de la otra; un sentido nuevo, claro y pro-
fundo, a cuya expresion se comsagran no por delibera-
cion razonada, sino por espontinea facilidad. Ellos no
eligieron su camino. Su buena fortuna se los depard
extenso y llano. Ven y oyen por su propia naturaleza
desinteresada, sin someterse a canones elaborados a
posteriori por retéricos y académicos. Van a cumplir su
accion, su vida estética, impelidos por un resorte oculto
que los relaciona secretamente eon las cosas; se hacen
complices de ellas, las pintan, las esculpen o las expre-
san tan naturalmente como los otros hombres las apro-
vechan. En esta divina complicidad con el sér individual
de cada cosa o ente estriba el arte. Ella es el secreto de
la intuiciéon estética, la propia intuicion.

Se ha observado que las ideas, cuya misién dnica es
explicar las cosas, se emplean cuando, lejos de servir
para explicarlas, las niegan o disfrazan., El espiritu,
entonces, mas amante de sus principios abstractos, de
sus simbolos cémodos para la inteligencia, prefiere no
realizar su objeto a abdicar de su actitud.

Las leyes de la adaptacion, la herencia y la lucha,
que juntas producen la seleccién natural, sirven para
explicar muchos aspectos de la existencia, pero no los
explican todos. No obstante, 1a inteligencia persiste en su
linea del menor esfuerzo, y, lejos de confesar su imposi-
bilidad de explicar por principios econémicos la acti-
vidad desinteresada, tiende a referir toda experiencia
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a una sola de sus formas, todo sér a un solo aspecto
del sér, sin recordar que no existe la realidad para ser
explicada por la inteligencia, sino la ciencia para inter-
pretar, lo menos imperfectamente posible, la realidad
multiforme y diversa.

El arte no es una actividad econémica. Mientras
mas se renuncia a tener para consagrarse a contem-
plar, se logra mejor espiritu artistico; al punto de que,
si se fuere desinteresado por todos los sentidos, se lle-
garia a ser el artista supremo. “Si el desprendimiento
fuese completo, dice Bergson (1), si el alma no se adhi-
riese a la accién por ninguna de sus percepciones, seria
una alma de artista como no la ha habido en el mundo.
Este artista descollaria en todas las artes a la vez o,
més bien, las fundiria todas en una sola. Percibiria las
cosas en su pureza original; tanto las formas, los colo-
res y los sonidos del mundo material, como los mas su-
tiles movimientos de la vida interior”.

El arte es desinterés innato que la vida no explica;
reclama un esfuerzo enorme y su resultado es inttil. Las
obras de arte no sirven a la economia de la existencia.
Schopenhauer defini6é el arte diciendo que es “la con-
templacién de las cosas independientemente del princi-
pio de razén (2), en oposiciéon a aquella otra contempla-
cién que se halla sometida a dicho principio y que es la
de la experiencia y las ciencias”.

No puede darse nocién filoséfica méas adecuada a
su fin, mas perfecta. Como la mente ha dejado de proveer

(1) Le Rire, ;Quel est l'objet de 1’art?, ete. Pig, 163.
(2) El Mundo como Voluntad, etc. Tomo II. Pig. 29 de la traduccién espafiola,
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a su utilidad, a su subjetividad, a su miserable bien
propio, ¢l mundo se le entrega en su pristina individua-
lidad caracteristica. Las cosas y los seres se ven enton-
ces, no para cumplir fines pricticos ni teéricos, sino en
su propia naturaleza, pare contemplarlos en si mismos,
mejor alin, por contemplarlos. Son como se ven.

Toda ontologia filoséfica principia en la estética. La
poesia, seglin Novalis, es la realidad absoluta. “Esto es
—decia el gran mistico— el fundamento de mi filosofia :
mientras mas poética es una cosa, es més real”, En el
arte se rompe el circulo del interés vital; y, como con-
secuencia inmediata, el alma, desligada de su carcel
biolégica, refleja el mundo que se ocultaba a su egois-
mo. Porque era egoista no conocia, porque pensaba en
8i misma, porque queria para sus propios designios
cuanto existe, Io ignoraba todo. Ahora ha cesado de que-
rer, por eso principia a conocer Io que la rodea y tiene
otros bienes. Antes era enemiga del mundo, lo queria
dominar, y el mundo no se ofrecia a su contemplaci6n.
Ceso de querer un instante, cesaron de precipitarse unas
sobre otras las ondas movedizas y locas de su egoismo,
sus deseos insaciables, tumultuosos, v en ese mismo mo-
mento es libre y feliz entre los otros seres que pueblan
la creacién. Ahora es su hermana, ahora los contempla
sin’ esfuerzo, los refleja suave, décilmente, como las
aguas tranquilas de un estanque, de un manso lago im-
pavido, reflejan sin violencia y duplican la fronda del
bosque y el azul del cielo. Ahf estian a su lado solicitos,
como en los cuentos de la edad de oro, los seres y las
cosas; una santa paz los deja bien avenidos con el alma,
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generosamente hermanados, sin disfraces, ocultaciones
ni violencias. Tal es la victoria del alma sobre la vida,
la victoria estética, el principio de la vida superior hu-
mana, la ewistencia como desinlerés.

“Todo querer tiene su fuente en una necesidad, es
decir, en un dolor, a que la satisfaccién pone término.
Mas, por un deseo que se satisfaga, hay diez, por lo me-
nos, que no pueden ser satisfechos. El sujeto de la vo-
Juntad estd atado siempre a la rueda de Ixién; estd
condenado a llenar el tonel de las Danaides; es Tantalo
eternamente sediento.

“Mas, cuando una accién exterior o una disposiciéon
{ntima nos aparta de repente de la perpetua carrera de
la voluntad y arranca al conocimiento de la esclavitud
de ésta; cuando el espiritu no pone ya su atencién en
los motivos de la voluntad, sino que concibe las cosas
despojadas de su relacién con el querer, sin considera-
cién interesada, sin subjetividad; cuando se entrega a
su contemplacién en cuanto representaciones y no en
cuanto motivos, entonces se produce la calma de un gol-
pe y por si misma, esa calma gque buscabamos vanamente,
en la satisfaccién de la voluntad y que sentimos de un
modo perfecto al llegar al estado exento de dolor que
Epicuro estimaba. que era el bien supremo y la condicién
de los dioses; pues mientras dura estamos libres del
yugo humillante de la voluntad. Forzados de la volun-
tad, festejamos un dia de reposo, La rueda de Ixion ha
parado” (1).

(1) El Mundo como Volantad, ete. Tomo IL
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Quienes han descrito el estado animico de la inspi-
racién poética, siempre insistieron en el caricter de im-
periosa necesidad de la metafora, de la expresion, que
los retéricos han llamado lenguaje figurado. La retd-
rica, dicho sea de paso, es una inadmisible invasién de
la l6gica en los campos del arte; ni mas ni menos que
esa otra invasién cientifica contemporanea que acau-
dillan los médicos, y que tiende a explicar los valores
estéticos por la pura psicologia de los sentimientos y
de las enfermedades mentales. No se busca la frase opor-
tuna, se la encuentra en el camino, viene al poeta sin
violencia. “Lo que extraifia, dice Nietzsche, es el caric-
ter de fatalidad con que se impone la imagen, la metéa-
fora: parece que la expresién méas natural, mas justa,
mas sencilla, es la que se ofrece. En verdad se diria,
segun la palabra de Zaratustra, que las cosas mismas
llegan hasta el espiritu deseosas de convertirse en sim-
bolos; y todo acude con ternura anhelante para hallar
cabida en el verbo y sonrie halagadoramente queriendo
volar arrebatado por é1” (1). ;Qué demuestra esta ex-
periencia de la inspiracién sino que el arte es una espe-
cie menor de liberacion mistica que no tiene por objeto
el bien? El arte libra de relaciones a las cosas, las deja
como son, individuales, siempre individuales (universa-
lia: sunt nomina), por mas que fueren anilogas entre
si; las acata en su integridad absoluta, impenetrable a
la razén. El mundo del arte es impensable por la pura

{1) Parrafo citado por Fouillée en su Ens&yo sobre Nietxsche y el Inmoralismo,
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razon, porque pensar es relacionar, utilizar; pero es
cognoscible como individualidad, como intuicién. En la
intuicién el sujeto es el objeto.






CAPITULO V

EL SIMBOLO Y LA FORMA






La melodia equivale, en misica, al dibujo en la pin-
tura. Del mismo modo que hay grandes dibujantes en
la historia del arte, hay grandes melodistas en la histo-
ria de la musica. El predominio del dibujo sobre el co-
lIorido desequilibra el arte pictérico; como el predominio
de la melodia sobre la armonia desequilibra el arte mu-
sical. Ingres, equiparado a Delacroix, es simbolo del pre-
dominio del dibujo; como Bellini equiparado a Wagner,
es simbolo del predominio de la melodia. Las obras de
Ingres no son supremas por la debilidad de su colorido
(por ejemplo, el San Juan de nuestra Academia de San
Carlos. Lindisimo dibujo; adorable figura de adolescen-
te; pero colorido opaco, inferior, al menos deficiente).
Lo propio Bellini, autor de maravillosas melodias como
Ia “Casta Diva” de Norma. Pero 1a armonia en Bellini
es débil, monétona, inferior. Wagner, tratando de la
armonia de los operistas italianos de su época, la cali-
fica de acompaifiamiento “con la gran guitarra”. (Doni-
zetti, Rossini, Bellini, Verdi.)

Delacroix fué un pintor genial semejante en su co-
lorido a Berlioz y a Wagner. La orquesta de Berlioz y
de Wagner es estupenda, como el colorido de Delacroix.

No obstante, quien no sabe dibujar no puede ser
pintor; como guien no puede imaginar temas melddicos
originales, no es miisico. La melodia es invencién, como
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1

el dibujo. Agregad al poder melédico de un Beethoven
su ciencia de la armonia, y tendréis el Genio,

Del mismo modo que los colores del iris forman la
paleta del pintor, las notas de la escala forman la lira
del musico. (El cabalistico nmimero siete.) Modular es
ser artista; la maodulaecién, la transicién, constituye el
secreto intimo del arte. Chopin fué uno de los grandes
maestros de la modulacién musical; los Preludios y las
Mazurcas —sus obras maestras— son ejemplos perdu-
rables de los recursos del ingenio musical en la gracia
de la modulacién. También Debussy fué otro de los ar-
tistas de la modulacién musical. Su produccién, llena
de transiciones indescriptibles, como el agua que fluye
¥y murmura, es la modulacién misma.

La armonfa se refiere al tono, a la tonalidad. Los
tonos, mayores y menores, engendran por su sintesis Ia
armonia. El tono mayor es, segiin Schopenhauer, algo
que asienta con firmeza al espiritu sobre segura base
que lo satisface; el tono menor es un anhelo insatisfe.
cho, un deseo no colmado, un movimiento interrumpido;
algo inconcluso, que no exhibe su finalidad, que dice los
momentos espirituales no definitivos; por eso, si se pasa
del tono menor al mayor, se experimenta alivio.

Pero la armonia, con su complicada edificacién, ha
hecho de la base actstica de las tonalidades, algo como
un mundo equiparable al Cosmos regido por las leyes
de la Naturaleza. Sin armonfia no hay mfisica suprema;
como sin claroscuro no hay modulacién pictérica. El
colorido de la orquesta de un Rimsky-Korsakov es fru-
to de una natural facilidad de pensar lo musical por
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imagenes sintéticas. Asi también Wagner; asi Berlioz.
La orquesta es el 6rgano genuino del armonista; como
es el canto la estructura intrinseca de la melodia; mas
no hay que pensar que se ha menester disponer de una
gran orquesta para ser un gran armonista. Mozart pose-
y6 su pequeiia orquesta insuperable. El cuarteto clasico
es el simbolo perfecto de la misica.

El ritmo no es exclusivamente musical, sino univer-
salmente estético y cosmico. El Universo entero es rit-
mo. Toda vibracién es ritmica. Un sonido es ya un ritmo;
cada vibracion es casi como la anterior y la siguiente;
pero no es ni la anterior ni la siguiente. Por ello empie-
zan 2 ser y cesan de vibrar los sonidos. Sonar es pasar
del silencio al silencio. Carlyle ha escrito: “hay que ele-
var altares al silencio”. El tiempo es oro —agrega el
filosofo inglés—; el silencio, eternidad.

La ornamentacién siempre es ritmica. EIl pintor co-
mo el misico, el escultor como el arquitecto, ritman. “El
hada armonfia ritmaba sus vuelos”, canté Rubén Darfo.
La seleccién de los ritmos cosmicos que se conjugan en
cada obra de arte, es uno de los prodigios de la inteli-
gencia estética. Ritmicas son las columnatas de los tem-
plos griegos y egipcios; ritmico el movimiento de las
figuras en los suntuosos frescos venecianos: ritmico el
fmpetu de la Victoria de Samotracia; ritmico el mara-
villoso “allegretto” de la Octava Sinfonia... El arte
negro, de donde procede lo fascinante de la misica yan-
qui, es esencialmente ritmico: un ritmo de lujuria pal-
pitante o de primitiva aecién vital.

El timbre. Esto constituye el arcano de la materia
en la musica. La calidad y la disposicién estética de la
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materia. Sin un elemento sensible, en opinién del gran
filésofo del Arte que fué Hegel, no es concebible, siquie-
ra, la produccion estética. El arte expresa sensiblemen-
te las ideas; a diferencia de la filosofia, que se refiere al
puro elemento abstracto del pensamiento. Si una obra
de arte, sea cual fuere, tiende a decir sé6lo ideas puras,
es de fijo una obra inferior. ; La metafisica esta bien en
Platon, no en Sofocles!

Como el marmol, la piedra, el bronce, el barro, la
madera, el oro, el marfil y las piedras preciosas dicen
su secreto esencial en la obra del escultor; como el acei-
te 0 el agua conspiran con la idea del pintor, asi también
la calidad de la materia se comunica al misico. La in-
terna disposicion y la estructura material de una gar-
ganta humana, forman la belleza de una voz de baritono
o de mezzo-soprano. El metal de los tubos y 1a madera
de las cajas de resonancia de un érgano, la sabia arqui-
tectura finisima de un Stradivarius, el sonido sutil de
un piano, la cunalidad de una flauta o de un oboe, y aun
la misma piedra que se queja en la “guena” del indio
peruano, son la noble aportacién de 1a materia a la Be-
lleza, sin la que el Arte es imposible.

Porque el Arte es como el mundo y el hombre, una
sintesis de espiritualidad y materialidad. Los elemen-
tos artisticos revelan en ella su unidad. En cada época
histérica, la poesia, la masica, 1a pintura, la escultura
¥ la arquitectura se alimentan con el mismo soplo esté-
tico, y sélo difieren en sus medios de expresién; en el
fondo se trata de un solo valor universal, diversamente
expresado por el genio de cada artista,
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Inquiramos qué es un simbolo. Parece dificil res-
ponder, desde luego, a la pregunta. En efecto lo es.
i Quiz& nunca se conteste, definitivamente, a la interro-
gacién inquietante, porque la existencia entera es un
simbole, cuyo significado investiga la filosofia, en una
tarea infinita!

Platén, en el “Fedro”, relata el bello mito de las ci-
garras, diciendo que éstas eran hombres y se dedicaban
a cantar, antes del nacimiento de las Musas. Su pasién
por el canto era tal, que les hizo pasar de la vida a la
muerte, sin darse cuenta del transito, en el embelesa-
miento de su actividad favorita. Concediéronles las Mu-
sas el privilegio de no necesitar alimento para vivir; por
esto las cigarras (preferentemente amadas en la litera-
tura griega, tanto por la lirica como por la filosofia, ¥y
asi de Anacreonte como de Platén) pasan su vida melo-
diosa sin que para subsistir hayan de reclamar sino las
gotitas de rocio de cada madrugada. Su mision estriba
en hacer saber a las Musas, quiénes, entre los hombres,
las honran con mayor dedicacién en las ramas del Arte,
que las hijas de Apolo presiden. El mito platénico del
“Fedro” es un simbolo. ILa finalidad del simbolo con-
siste en expresar por medio de algo corpéreo y visible,
el significado de lo incorpdreo y lo invisible.

Todas las artes revisten caricter simboélico, en ra-
z6n de su esencia; porque como dice Flegel, sin un ele-
mento material y sensible, el arte no se puede concebir.
La logica usa de signos. El arte, de simbolos. Los sig-
nos logicos exhiben significaciones elementales; pero el
Arte no puede ni quiere alcanzar la clarividencia de la
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l6gica pura. Es idea y sentimiento, a la vez. Por tanto,
precisa que el elemento sensible en Arquitectura, como
en Musica o Poesia, revele o haga presentir algo que no
es tangible ni material; algo que, como no se puede de-
clarar, apenas se sugiere.

El simbolo estético dice lo espiritual por lo sensible
y material. Expresar lo sensible por lo sensible, sin di-
ficultad se concibe; pero la esencia del simbolo reside
en la expresion, por lo sensible, de lo inmaterial. Asi en
el mito del “Fedro”, se atribuye a los individuos dedi-
cados al culto de las Musas, el canto de las cigarras...
Terpsicore, que rige la danza; Erato, que inspira la poe-
sia sutil; Caliope, la de mayor edad, que evoca los afanes
épicos, y Urania, la més joven, la musa de la Ciencia...
: Todas se complacen con el armonioso son de las cigarras!

El simbolo es, como el hombre, un alma en un cuer-
po. El arcano de las relaciones entre lo espiritual y lo
material en el individuo humano —jIndividuo, esto es,
lo que no puede dividirse!— es el mismo que el de las
relaciones de la intuicién y la expresion estética. La
Materia y la Forma unificadas en el sér. El cuerpo ma-
nifiesta el alma. ;En qué se parecen entre si?... ;En
qué se parece la palabra a la idea?... Aparentemente,
en nada. La palabra es rumor, vibracién; la idea no es
rumor ni sonido. TLa palabra es algo sensible: un sonido
que reviste un significado; la idea no lo es. No obstante,
se puede definir el arte diciendo que es el empefio insa-
ciado e insaciable por simbolizar lo que no puede expre-
sarse. En presencia de toda obra de arte nos hallamos
ante un simbolo; como ante el misterio de la criatura
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humana. Por esto dijo Novalis: “El hombre es una re-
velacién en la carne; tocamos el Cielo con las manos
cuando las ponemos sobre un cuerpo de hombre”. El
arte dice lo invisible en lo visible, lo ideal en lo real, lo
espiritual en lo material. Todo arte es simbélico. El
simbolo declara la potencia y la limitacién artisticas.
Su problema es un problema eterno; porque jamas po-
dra declarar, con plenitud, lo ideal en lo real; porque
nunca la materia se transfigurara en Espiritu.

Decia Joubert que mientras una palabra se parece
mas a una idea; en tanto una idea se asemeja a una
alma y una alma se acerca a Dios, mas excelentes son
palabra, idea y alma. Iste es el secreto simbélico del
Arte; hacer de la palabra misma idea y sentimiento; y
de la idea, espiritu. Musica, Danza, Poesia, Arquitec-
tura, Escultura, Pintura, todas luchan por someter el
espacio a Ia hegemonia del tiempo y la conciencia. Toda
obra artistica pone lo inefable en Ia expresién, y declara
el enigma en la plastica y el ritmo. De aqui la proxi-
midad magnifica del Arte y la Religién; por esto han
venido desarrollandose, conjuntamente, desde los albo-
res de la Cultura. En el fondo, el simbolismo es litur-
gia, como el poema.

Acerquémonos a un templo cristiano, al bello Sagra-
rio metropolitano de la ciudad de México, por ejemplo.
Iiste precioso ejemplar del arte nos declara el sentido
de su fabrica en su propio valor simboélico. En su fa-
chada compleja, exhibe imidgenes de santos, columnillas,
hornacinas, molduras, etcétera. Kl enjambre reviste un
significado. Si penetramos al interior, la planta de la
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edificacién es también un simbolo. Todo en el monu-
mento est4 dispuesto para engendrar, en nuestro animo,
un sentimiento de asombro religioso y de fruicién esté-
tica. Las Musas alientan ahi, en torno del milagro cris-
tiano, como en el mito de Platén. Lo sensible dice lo
inmaterial y lo divino. ;Esas piedras poseen un alma,
formulan, expresivamente, una intuicién inconfundible!

"Ahora se percibe la dificultad inherente al Arte.
Si el artista extrema su indeclinable posicién expresiva,
aleja lo sensible de lo ideal. La palabra excesiva, infitil,
se convierte no ya en vehiculo de la idea y el sentimien-
to puros, sino en retérica manifestacién carente de sen-
tido. Entonces el espiritu se ofusca en €l vano rumor
de la palabra, y la plastica y el ritmo no dicen el pen-
samiento. Pero si, en el extremo contrario, igualmente
posible, lo expresivo se subordina sélo al orden logico
estricto, al pensamiento racional puro, el arte se con-
vierte en metafisica abstracta o en dialéctica. El sen-
timiento, preciosa e indispensable esencia, se evapora;
el alma huye de la idea rigida y, al calido esplendor de
la fantasia, se substituye la simple diccion indiferente,
sin colorido, sin vida ni espontaneidad artistica.

;Qué ha pasado, en suma?... Es que el simbolo,
organismo y estructura del Arte, “virginidad de la ex-
presién”, como diria Henri Bergson, ha desaparecido.
La palabra ha de acercarse a la idea, aproximando la
eufonia exterior a la interna armonia gue expresa; como
en el verso imperecedero de Manuel José Othon, que,
segim Alfonso Reyes, muestra la soledad de los desier-
tos de San Luis Potosi:
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La parde grulla en el erial crotora...

Evocase la desnudez de 1la comarca desértica, al cro-
torar la grulla. La idea y el sentimiento del paisaje se
unifican con la expresion perfecta. jJoubert diria que
la palabra se volvid alma y pensamiento!

Simbolo es la arquitectura clasica, erigida para que
los dioses del Olimpo la habiten. La escultura griega,
como diria Hegel, nos da en la regularidad y armonia
de sus figuras, “la forma inmanente del espiritu”; pero
no logra su materialidad declarar el desenvolvimiento
de la idea. La pintura reduce, entonces, las dimensiones
materiales al simbolo del plano, el claroscuro y el co-
lorido, que acercan el mundo fisico a lo inespacial del
espiritu; Ia misica suprime, con la melodia, la armonia
y el ritmo, su relacién con la luz; nos hunde, simbolica-
mente, en el tiempo puro; y la palabra, al fin, ya im-
pregnada de pensamiento, es el érgano del simbolismo
poético... En el fondo, el problema del Arte no puede
hallar solucién que sea definitiva; de aqui su constante
movimiento; de aqui, también, la eficacia perdurable
del genio.

Nada maéas interesante que el estudio de las formas
estéticas del lenguaje musical. Cuando el gran floreci-
miento de la Pintura no tiene ya el alto relieve de la
gran época del barroco ni del Renacimiento, la Misica
—sobre todo la miisica sinfénica— alcanza su maximo
esplendor. Es el gran siglo de la miusica polifénica; ¥
ésta tiene una forma fundamental: la sonata.

La sonata es un organismo musical predilecto, que
recuerda otras formas artisticas privilegiadas, también,
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en las demas artes (tanto en las del disefio como en las
literarias). ;Maravilla la predileccién constante de la
humanidad por ciertas formas! Esto hace ver en la
forma pura un eclemento estético de importancia noto-
ria. Es el caso, en Arquitectura, de la piramide y Ia
columna ; también de ciertas formas, de ciertas estruc-
turas literarias: por ejemplo, la octava real de los poe-
mas épicos, y el soneto, cuya estructura no cambia a
través de los siglos, e incorpora constantemente belleza,
en el tiempo que media entre Dante y Rubén Dario.

La ojiva —en el arte por antonomasia asi llamado,
ojival— y los motivos de la decoraciéon (como el acanto
que, principalmente, en el siglo del rococd, se contorsiona
y retuerce por modo extraordinario, graciosisimo, en los
muebles Luis XV) son formas privilegiadas, relicario
de valor estético propio, en donde la humanidad ve reali-
zarse algo que es lo que insinué el poeta, inspirdndose en
el vangelio: “poner vino nuevo en odres viejos”,

Resulta importante meditar sobre la autarquia de
la sonata, que es, para la Misica, como el soneto para la
Poesia. Claro estd que no permanece inalterable; pero
significa indudablemente, en si, un valor de pura belleza
formal. Se piensa en la Idea platénica, en el paradig-
ma, cuando se recuerda la sonata: forma que se modi-
fica, pero que, no obstante, guarda un claro valor en su
esencia, segin se puede comprobar estudiando de un mo-
do sintético su evolucién, y equiparandola con la evolu-
cion de la sonata magna para orquesta, como definiria-
mos la sinfonia.

Una sinfonia es, en efecto, una sonata magna para
orquesta. Es decir, que la misma forma, la forma
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musical de la sonata, modela 1a sinfonia, y no sélo ésta,
sino también el “concierto”. Por tanto, las diversas for-
mas subsidiarias se caracterizan en torno de la forma
central: la sonata. El “do”, el “trio”, el “quatuor”, ete.,
son las formas subsidiarias. Cuando en la sinfonia des.
empeiia cierto instrumento un papel preponderante, se
tiene el ‘“concierto”.

Felipe Manuel Bach, el segundo hijo de Juan Se-
bastidn Bach, es el creador de la sonata -—hasta donde
puede decirse que un hombre solo puede ser creador de
una forma estética— porque tiene antecedentes, en el
mismo Juan Sebastidn y los misicos italianos.

.Qué es la sonata en si? Una serie de trozos musi-
cales de indole distinta, pero concebidos para oirse con-
secutivamente. La primera y la ltima parte de la sonata
se redactan en el mismo tono. Las sonatas pueden ser
regulares o irregulares; constan, conforme al canon, de:

I. El allegro; :

II. El andante (que puede ser substituido por el
adagio) ; y

III. El final. Pero, en la forma austriaca, se inter-
cala, generalmente, un “minuetto” entre el primero y el
segundo tiempo, o bien entre el segundo y el tercero.
Una sonata de Haydn consta de “allegro”, “andante”,
“minuetto” y final. La obra de los dos mfisicos austria-
cos, Haydn y Mozart, es 1a obra central de formacién en
la composicién de la sonata. Su antecedente esta, em-
pero, en los miisicos alemanes e italianos ya nombrados.

La obra de la sonata clasica se realza con el rococd
musical de ambos grandes ingenios. Curioso es observar
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cémo jamés pudo superarse la obra de los dos clasicos
austriacos. Para algunos musicégrafos, Haydn es el
genio creador de la sonata y la sinfonia. Su obra es
abundantisima, estupenda, tocada de un dén: la alegria.
Nada pudo nunca entristecer 2 Haydn. Vivij consagra-
do al gozo; tomdé la vida por el lado de ]a luz, a pesar de
las desavenencias domésticas que tanto lo persiguieron.
Se diria que, bajo la peluca del célebre misico, se cobi-
jaron los pajaros de Aristéfanes. Su obra estid “llena
de gracia”. Y en este estado de gracia plena, produjo
el abuelo de la peluca sonora, sinfonia tras sinfonia,
ihasta llegar a un centenar, y més!. ..

Mozart vino después; pero ambos fueron contempo-
raneos; de modo que Haydn pudo imitar a Mozart.
Cuando se trata de Mozart, el recuerdo de un agil “ron-
d6”, el paso alado de una “fantasia”, el arte de desarro-
llar un tema 'musical, incomparablemente, y la inexhausta
capacidad de invencion, jtodo es uno! Los geniales ar-
tistas austriacos habian llevado a su méximo la expre-
sion del género sinfénico. ;Quién, después de la célebre
sinfonia “Jupiter”, podria pensar en una nueva crea-
cién, dentro del mismo orden estético? ;Entonces ad-
viene Beethoven, comparable con Miguel Angel en la
Escultura, donde éste realiza una culminacién y prepara
la decadencial...

Beethoven concibe también la sinfonia sobre la pau-
ta de la sonata. No hay para qué tratar de las sonatas
beethovianas. ;Quién no puso en el “Rayo de Luna” o
la “Apasionatta’” las méis caras vivencias de su animo?
;Quién mno recuerda aquella otra magnifica sonata
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inolvidable, en que se entabla la Iucha del piano v el vio-
lin, a ver quién triunfa en fuerza, en vibracién, en cla-
ridad afectiva, en intensidad, en poder dindmico?...

Es caracteristica la fecha de las sinfonias de Bee-
thoven. Termina, apenas, el siglo XVIII, y el Miguel
Angel de la misica plantea la Sinfonia en “Do Mayor”.
Principia el nuevo siglo con la que se ha Ilamado “una
sinfonia mozartiana”. Todavia en ella, quizis, no se
escucha a Beethoven; pero en la IT Sinfonia en “Re Ma-
vor” (1802), ya se oye a Beethoven en su pujanza pro-
pia. Este es un signo de los tiempos, ;la centuria diecio-
chesca ha terminado!

Cuando interviene el genio de Beethoven, dificil-
mente guarda la sonata sus proporciones eclasicas. Las
conserva, no obstante, pero las modifica y las modula.
En vez del “minuetto” de Haydn, el “scherzo” beethovia-
no. jIrrumpe en la forma estética un nuevo espiritu,
lleno de “humour”! El “humour” es algo anglosajon,
germinico y espafiolisimo. Desde ]Ja primera hasta la
ultima pagina, Don Quijote rebosa “humour”. Y, ecuando
Cervantes inicia la suprema crueldad de hacer morir
cuerdo a su héroe (diciendo éste al Cura y a la sobrina,
que lo que hizo y pens6 Don Quijote de la Mancha lo
reprueba Alonso Quijano), es el mas terrible instante
del “humour” de Cervantes. “Hamlet”, “Lear”, “La
Tempestad”, también se muestran constelados de “hu-
mour”, Los “scherzos” de DBeethoven han de ponerse al
lado de las grandes paginas de Cervantes y de Shakes-
peare. El formidable “scherzo” de la Sinfonia Novena,
antes del celestial cantable imperecedero, es, quiza, la
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mas terrible explosién del “humour” beethoviano; jpara
después resolverse todo aquel enigma de dolor, en el
coro multinime de la Alegria!

Por la modulacién de las formas clasicas se engen-
dran nuevas formas. Si no hubiese sido engendrada, por
Beethoven, 1la TX Sinfonia, no habria podido surgir,
después, el drama sinfénico de Wagner. La sinfonia
dramética es el momento culminante de la musica poli-
fénica ; dara de si un nuevo ser; pero la sonata continfia
germinando hasta engendrar, milagrosamente, una “Sin-
fonia Inconclusa”, simbolo de la vida de su glorioso
autor. Todos en México conocemos y hemos gustado esta
obra, que constituye una de las maravillas del arte mu-
sical. La Venus de Milo estd mutilada como la sinfonia
de Schubert. Una nueva gracia se aftade a la obra sin-
fénica con la mutilacién. Segin dijo el poeta, jsofiamos
con brumoso deleite en cémo serian los brazos de la
Venus! ;Cémo serian los graciles brazos de la Sinfonia
Inconclusa de Schubert?

Diferenciando, con claridad, 12 forma musical de
su contenido variado y diverso, s6lo es estético el con-
junto; porque el cuerpo de la forma tradicional es la
obra de esos grandes ingenios, que jamés admirara su-
ficientecmente la posteridad reconocida y fascinada;
;ingenios que nos vencen con el sefiuelo de la Belleza:
Felipe Manuel Bach, el iniciador; los tres grandes aus-
triacos: Haydn, Mozart, Schubert y, al fin, Beethoven!



CAPITULO VI

LOS VALORES ESTETICOS






LA BELLEZA

Son estéticos los valores, si se refieren al gozo des-
interesado. Esta categoria del desinterés estético, fué
descubierta y precisada en su modo de ser, por el gran
filésofo Kant. Precisa entenderla en su verdadera sig-
nificaciéon, porque mucho se ha errado a su respecto.
Las mas de las veces, se combate lo que no se ha per-
cibido con claridad. Si la fruicién no es desinteresada,
se trata de un valor que no concierne, por su esencia, al
arte.

Bs la belleza, por antonomasia, el valor estético.
En la belleza pura se mira el mundo, sélo por verlo,
por admirarlo, por gozarlo en su manifestacién, sin otro
pensamiento esencial, diferente ni coadyuvante. Se mira
por mirar; se oye por oir; y despiértase entonces, en
la intimidad de la conciencia, una fruiciéon concomitan-
te, que es, puntualmente, el placer estético.

Si nos damos al objeto de nuestra contemplacion,
con ingenuidad, el placer que se sigue de ahi, es incon-
fundible y tnico. El desinterés se refiere, no a no sentir
interés por lo que se oye o mira, sino a no sentir interés
por algo diverso de aquello que se contempla o se escu-
cha. Nos agotamos en la limpidez de nuestra contem-
placién. No va otro pensamiento en nuestra mente, a
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empanar lo que se nos revela sub specie pulchritudinis.
La mente del contemplativo estético hace abstraceién de
todo lo demés; y su pasmosa actividad interna lo man
tiene en un estado de quietud exterior, como el ave que,
en lo mas admirable de su vuelo, parece mantenerse in
movil, a una altura increible, con las alas inméviles
sobre el limpio azul.

Por ejemplo, el color amarillo, en su pura percep-
cién estética, inunda el alma de su ser, la torna espejo
de su vision, la convierte en el ojo contemplativo, que
se recrea con la propia Iuminosidad de la amarillez, con
la calidad sui generis de la cosa que exhibe el consabido
color. He aqui, en este sencillo caso, descrita la alegria
de percibir uno de los tonos del iris, con “des-interés”,
0 sea estéticamente.

Por endé, no se quiere significar al decir “placer
desinteresado”, este absurdo: placer sin placer, placer
sin interés por el propio placer; no. Place lo que place,
con tal arrobo, con tan sutil imperio, con tan necesaria
v universal fruicién, que todo cuanto no forma el ob-
jeto mismo de la contemplacién, resulta indiferente.

Y se busca el placer estético, no por la fruicién que
causa; sino que se engendra la fruicién, precisamente
en el raro instante, de no buscar nada mas alli, que
aquello que se contempla. Si perplejos en la visién de
lo bello, nos desinteresamos de todo lo demis, el goce
estético nos colma de dicha.

Al lado de lo estético, se pone por algunos el placer
de jugar. Efectivamente, el juego es lo més préximo;
porque se realiza no por buscar algo mas del juego
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mismo, sino, simplemente, “por jugar”. Pero, desde luego,
se advierte una diferencia notoria entre el juego y la
belleza. El juego no es un acto de pura contemplacién.

Y la belleza ocupa el punto medio entre la vida y
el bien. En el mundo de lo vital, todo es conquista, ex-
pansion, superacién, acaparamiento y capitalizacién de
lo adquirido.

En el mundo moral, en cambio, al menos en el su-
premo valor del mundo moral, todo es dadiva, entrega
y sacrificio. EI mundo de la vida es centripeto; el mun-
do del amor es centrifugo. En el primero, todo se codicia;
en el segundo, todo se brinda. En el primero, la existen-
cia es subyugada, oprimida, sometida; en el segundo,
es libertada. El hombre de bien es providencial y provi-
dente: ama y da.

Si volvemos ahora, a la 6rbita de la belléza pura,
nos apareceri como una esfera intermedia, entre el
egoismo vital y el altruismo heroico. El bien y el mal,
el combate, el triunfo y la derrota, ;todo puede ser visto
desinteresadamente por el arte! La belleza todo lo mira,
todo lo refleja, todo lo sitia en su plano de divino apa-
ciguamiento. Ahi no hay sino paz; diriase que el movi-
miento y el reposo, la vida y la muerte, el bien y el mal,
se miran en si. Mientras se permanece en esta actitud
de contemplacion, el mundo exhibe un valor nuevo, el
desinteresado valor estético: la belleza.

Por esto dijimos con antelacién que, entre la brega
de la vida, y la lucha del bien, el Universo nos da con su
hermosura, el gusto de una fruicién irreductible a otra
cualquiera. Se trata del hallazgo de un divino punto
neutro de la existencia.
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“La belleza perfecta —dice Winckelmann— es como
el agua pura. No tiene sabor particular.” El arquetipo,
en su contemplacién, nos deja redimidos de todo deseo
que no sea el deseo de poseerlo. Nos “des-interesa” de
todo lo demds, y nos rinde con su placido seiiuelo, que
los méas grandes artistas, como Bach, Mozart, Virgilio
y Rafael, saben expresar, en el acto inefable de su
creacion,

SENTIMIENTO Y ESENCIA DE LA GRACIA

Puede la gracia desprenderse de la belleza pura. No
es de la esencia de lo bello lo gracil. Existen seres que
en si reflejan el valor de la hermosura; pero carecen de
la fascinacion de la gracia. También se da el ejemplo
de seres que, sin asumir el esplendor de la belleza, sin
hallarse dotados de perfeccion y armonia de las formas,
estan, para nosotros, tocados con el don misterioso de
la gracia. jCuantas seductoras mujeres no son, en ver-
dad, las més bellas! ; Cuantos hombres gallardos, llenos
de despejo, no son los mas hermosos! La gallardia es
al hombre lo que la gracia a la mujer. Constituyve la
gracia viril. Por tanto, lo gricil es separable de lo bello.
No es esencial a la hermosura la inefable seduccién.
También puede haber seres no hermosos que nos seduz-
can con la propiedad de sus movimientos y la esponta-
neidad de su naturaleza.

Ese pequeilo valetudinario que, a la hora de mayor
transito por el centro de la urbe, provoca la reunién de
los transetintes danzando al son de un organillo de Ber-
beria, no s6lo inspira compasién por su infortunio, ni
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simpatizamos con él no mas por su dolor; también nos
seduce con su gracia. Juega y baila al son del organillo;
su infancia rota estd llena de buen bumor v agilidad.
Es gracioso. Suscita con su facil movimiento, no obs-
tante su anatomia deficiente, nuestra curiosidad, y nos
proporciona la fruicién de un claro sentimiento estéti-
co. Tal vez lo que en él nos complace sea la conjunciéon
de su esfuerzo con su miseria organica! Danza con gra-
cia, esto es, con espontaneidad y soltura; su ademan
tiene gallardia. En él triunfa el sefiuelo de lo gracil
Muestra su ejemplo, con pristinidad, la separacién de
ambos valores estéticos: hermosura y gracia. Lo gracil
no es lo-bello.

Mas, si el objeto que exhibe la belleza retne la gra-
cia, la impresion causada es otra diferente. Cautivados
con ambos valores, nos recrea su sintesis. ; No habria
vencido a Marte, Venus, si no hubiera sumado la gracia
con la formal!... ;Cémo el dios invicto habria podido
resistir el doble encantamiento de la diosa?. ..

La actividad espontanea, facil, que indica en su
desarrollo propio la superabundancia de energia, capaz,
no solo de lo ya realizado y cumplido, sino de nuevos
movimientos, atn mas dificiles, numerosos ¥ variados;
lIo que Gracian llamé “incomprensibilidad de caudal”, es
la causa de este sefiuelo inasible de la gracia, El baila-
rin que danza sin esfuerzo, adaptandose a cada ritmo
con eficacia y prontitud inesperadas; el acréobata que
salta de trapecio a trapecio, como si su ambiente natu-
ral de desalojamiento fuese el aire; todo el que al efec-
tuar un acto lo lleva a buen término sin pena, burla
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burlando (aunque, en realidad, practicarlo sea ya, en
si, extraordinario y dificil) ; el pianista que ordena ¥
domina los recursos de su téenica, provocando con su
habilidad en nuestro 4nimo la placida ilusién de creer
que su arte le es tan natural como su vida misma (por
mas que signifique una existencia entera que consagréd
su abnegacion, tenazmente, al logro de sus arduos de-
signios) ; el nifio, en fin, que, leno de vivacidad, juega
indiferente con candido y precioso donaire, son diversos
especimenes de la espontaneidad de la gracia. Eso no
es la belleza inteligente y libre, que acaso mora mas en-
cumbrada; es no méas el inefable sefiuelo de la gracia;
“gentilisimo desembarazo que supone facilidad, pero
afiade perfeccién”, para decirlo todo con una frase de
Angel Ganivet.

Y, como la esencia de lo bello no se identifica con
la de lo gracil, puede darse sin contradiceiéon la sintesis
de ambos valores estéticos, o su presentacién o exhibi-
cién aislada. De aqui que lo e¢bmico sea, en un sentido,
la negacién de la gracioso. Si el acrébata vacila en sus
cabriolas o el pianista titubea en su ejecucién; si el
danzarin tropieza en su danza, mueven “eo ipso”, a risa;
lo gracil se substituye con lo ¢émico. Al interrumpirse
el ritmo regular, inesperadamente, la sonrisa se trueca
en risa; el estado de fruicién estética cesa, la reflexién
intelectual se insinta y, a la vivencia de armoniosa sim-
patia con el sujeto, sucede la crisis del pensamiento.
Ahora es lo comico, lo “gracioso” y no lo gracil, la idea
¥ no la intunicién, la critica v no la contemplacién, lo que
Ilena nuestro &nimo y nos mueve a reir.
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La sonrisa es cortejo silencioso de la gracia. Las
mismas deidades griegas, en su marmérea representa-
cién plastica, sonrien; como se sonrie, inconscientemen-
te, al pensar sin palabras, durante los intimos episodios
de la meditacién solitaria; como sonrien las imégenes
femeninas de Leonardo da Vinci.

Es que la vida significa espontaneidad, dentro de
la rigidez de las leyes fisicas. Ir con el impetu de la vida,
venciendo al paso los obsticulos; caminar sobre esco-
llos como si se fuera divino; ser superior a lo que cada
movimiento de equilibrio impone, es practicar sutil,
airosamente, la forma estética de la gracia. Asi debie-
ron ver en la tormenta deshecha que relata el Evangelio,
a Jesueristo, los Apéstoles, cuando hacia ellos caminé
andando sobre la mar enfurecida. Una suprema gracia
tendria la figura milagrosa del Mesias para los aténitos
circunstantes de la escena! La facilidad sobrenatural
de Jesus, debié agregar a la majestad del acto, la cas-
tiza perfeccién de la gracia.

Los griegos simbolizaron en sus mitos muchas ideas
estéticas, valores irreductibles. del campo o esfera del
Arte; porque el sector del Arte no se contrae a la sola
belleza ; lo sublime, lo trigico, lo cémico, lo bello, lo
gracil, lo feo, lo horrible, lo ridiculo, caben dentro de
la extensa representacién artistica. Valores y contrava-
lores son expresables estéticamente.

Concibié el pensamiento helénico a las Gracias co-
mo tres jovenes virgenes, desnudas v enlazadas con las
manos y los brazos. Recuérdese, por ejemplo, la célebre
representacién de estas sutiles deidades en la Villa
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Borghese. Conforme a la Mitologia, las Gracias son hijas
de Dionisos v Afrodita: Aglae, “la brillante”; Eufrosi-
ne, “regocijo del alma”, y la fragante Talia, compaileras
de Venus, presidian los festines y personificaban, no la
belleza propiamente dicha, sino lo que hay de seductor
en la belleza; aquello por lo cual la belleza misma en-
canta. No son Apolo ni Venus; no son las deidades maxi-
mas de lo hermoso, sino emblemas de su raro embeleso.
El cinto de Venus es el simbolo pagano de la gracia. Si
Afrodita atrae y seduce es por su cinturén que puede
transmitir a las otras diosas, torniandelas como ella
misma, irresistibles a la codicia de los dioses. “La gra-
cia —dice el gran poeta Schiller— es una especie de be-
Ileza movil; esto es, una belleza que no pertenece esen-
cialmente al sujeto, sino que puede en él engendrarse,
accidentalmente, lo mismo que desaparecer. En esto se
distingue de la belleza propiamente dicha o belleza fija,
inherente al objeto. Venus puede descefiir su cinturén y
darlo a Juno; pero cederia su belleza con la cesion de
su propia persona. Venus sin el cinto no es ya la en-
cantadora Venus; pero sin belleza, ya no seria Venus”.

SENTIMIENTO Y ESENCIA DE I1.O SUBLIME

El sentimiento de los distintos valores estéticos se
puede diferenciar tan claramente como los valores mis-
mos a que se refiere. De la propia suerte que el gusto
diferencia el sabor dulce del amargo o el agrio, distin-
gue la conciencia entre el sentimiento de lo bello, de lo
gracil y de lo sublime. Cuando se trata de la hermosura,
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juega la fantasia, libremente, dentro de la armonia del
objeto; si fuera la gracia el valor exhibido, es un senti-
miento de pura facilidad su cortejo; pero si se trata
de 1o sublime, no es ya la emocién que se produce con la
espontaneidad de lo hermoso, sino que una vivencia de
pequefiez, de abnegaciéon, nos domina, No obstante, a la
abnegacién sucede o, mejor dicho, intégrase con ella,
el placer de sentirse capaz de elevarse hasta el objeto
mismo del sentimiento. Esta sintesis que humilla y exal-
ta, a 1a vez, es el cortejo psiquico, la resonancia o frui-
cion que provocan las obras de arte sublimes. Por tanto,
ni lo gracil es lo bello, ni lo bello lo sublime, Difieren
cualitativamente entre si, no cuantitativamente. Algo
que sea gracioso, intensificado, jamas dara de si la her-
mosura; v la hermosura misma, por perfecta que fuere,
jamas produciri el sentimiento de lo sublime. Son tres
esencias diversas que la conciencia refleja en tres acti-
tudes diferentes e irreductibles.

Todo arte, por inmaterial que sea, toda producciéon
estética, por ideal y sutil que se conciba, lleva indispen-
sablemente cefiido en su ser un elemento sensible, esto
es, material; pero el elemento material es vehiculo del
espiritu, y sélo por él tiene sentido. Lo sensible que dice
lo suprasensible; lo material que simboliza lo inmate-
rial; lo temporal y lo finito que significan lo infinito y
lo eterno... Mas, si en la representacién de todo valor
estético ha de darse, con forzosidad, un elemento sensi-
ble, parece que lo sublime, por su esencia, no cabria en
tal representacion. ;Cémo cabria en ella “lo que es mas
grande que cualquier cantidad”, lo infinito, lo eterno?
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Empero, lo sublime sélo puede realizarse a través de
la materia; si desaparece el elemento material y sensi-
ble, el arte se anonada en la idea pura., Es porque todo
objeto estético, toda obra de arte, es de naturaleza sim-
bolica. Las obras de arte sublimes simbolizan lo Abso-
luto en la copula de ambos mundos, €l espiritual y el
madterial, el ideal y el sensible.

Por esto no ha de desdefiarse la materia que por
nuestros propios sentidos se revela. Ella es capaz de
decir, en la entrafia del simbolo, los augustos misterios
del alma. La materia no es la pura nada; en su ser se
conjuga lo ideal. Las creaciones artisticas constituyen,
precisamente, tal conjugacién luminosa y perdurable.

Por ende, el primer elemento de lo sublime, desde
el punto de vista de la filosoffa del arte, es la sintesis
de elementos sensibles : sonidos, colores, formas, ritmos,
palabras. En este primer elemento se refleja el segundo.
Lo suprasensible vivifica lo sensible. Se ha constituido
el simbolo; pero, a diferencia de lo que acaece con los
otros valores estéticos, el simbolo de la sublimidad nos
muestra, en un tercer elemento esencial, algo que nos ex-
cede inmensamente en magnitud, poder o duracién. No
basta; porque el cuarto elemento constitutivo de la in-
tuicion de lo sublime estriba en no permanecer humilla-
dos ante la grandeza del objeto, sino conscientes de que,
a pesar de nuestra pequeiiez, somos capaces de elevarnos
hasta aquello mismo que con su grandeza nos confunde.
De aqui el placer caracteristico de 1a emocién de subli-
midad. ;Qué diferencia tan grande media entre este
complejo sentimiento v la fruicién de la belleza pura,
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en que nuestra fantasia se difunde en proporciones ar-
moniosas sobre el objeto de su intuicion!. ..

El tiempo es duracién y sucesién. La eternidad, du-
racién sin sucesién. Algo persiste si algo cambia. Algo
se manifiesta, permanentemente, como “pensamiento del
pensamiento”, que dijo Aristételes del primer Motor.
Esto lo dice el arte humano en la sublimidad de los
monumentos egipcios, en la hermética soledad de las
Pirdamides, ;formas sensibles de la duracién infinita a
que aspira la fugacidad de la vida humana ; pétreos em-
blemas de eternidad! S6lo en lo que no se muda cobra
sentido la mutacién constante. Esto sugiere el arte hie-
ratico del Oriente, el coloso o el monolito que levantan
su ingente mole junto al cadencioso fluir del Nilo, Dios
es “El que es”. He aqui la expresién sublime. ;La eter-
nidad que brota del simbolo!

Pero no solo el tiempo aspira a la eternidad en el
Arte, también la extensién osa evocar la inmensidad:
“Trasladémonos a una region solitaria. E] horizonte se
extiende indefinidamente; el cielo estd limpio de nubes;
ni el més ligero soplo de viento agita los arboles ni las
plantas; no hay animales, ni hombres, ni aguas corrien-
tes; el silencio més profundo reina en toda la extensién.
El paisaje despierta graves pensamientos, invita al ol-
vido de la voluntad y de sus miserias; pero esto mismo
comunica a aquel paisaje solitario y silencioso cierto
matiz de sublimidad. Este es el género de sublimidad
que hizo célebres las praderas sin fin de la América del
Norte”. El parrafo de Schopenhauer nos entrega la su-
blimidad de la Naturaleza que, en su extensién, evoca
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Ia inmensidad divina. Pascal, transportandonos a la in-
mensidad misma, escribio: “El silencio de los espacios
infinitos me espanta”.

También el poder evoca la omnipotencia. Véase es-
ta pagina de San Agustin: “Asémbranse las gentes de
que Nuestro Senor Jesucristo sacié con cinco panes a
millares de hombres, ¥ no se asombran de ver que al-
gunos granos arrojados al seno de la tierra la cubran
de cosechas. El cambio del agua en vino llené de estupor
a los hombres que de ello fueron testigos; y, sin embar-
go, ;por ventura este milagro es diverso del que trans-
forma en frutos de la vid el agua de la lluvia gque
asciende por los tallos? Tl mismo Dios que obré los pri-
meros prodigios, realizé los otros. Por los unos quiso
nutrirnos, por los otros decidié asombrarnos; pero unos
¥y otros son igualmente admirables, porque todos son
obra de Dios”.

Lo sublime moral, que dijo Kant, es la iltima forma
que reviste este valor estético. El héroe, el santo, no aca-
tan un mandamiento extrinseco. Son ellos mismos los au-
tores de su suprema accién. So6lo es libre el que aleanza la
personalidad incoercible de dar; de dar porque es fuerte
para dar por encima de todas las causas, leyes y condi-
ciones de su accién. La vida dice: no des lo tuyo. El Bien
dice: da lo que te pide tu egoismo, asi descubrirds tu
verdadero ser profundo, tu real personalidad auténoma,
emancipada de la biologia animal. Si te niegas a ti mis-
mo en la sublimidad del sacrificio, hallaras tu vo tras-
cendental. Sacrificate, porque asi te conservaris eter-
namente. Tu egoismo es un fardo, arréjalo. Si lo das
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todo, todo lo tendréas. Solamente ¢l que no tiene propie-
dad se posee a si mismo. La existencia como caridad
es la plenitud de la existencia. j Esto es lo que constituye
la sublimidad del sacrificio!

SENTIMIENTO Y ESENCIA DE LO TRAGICO

“Pues el delito mayor
Del hombre es haber nacido.”’

CALDERON.

Los pensadores alemanes distinguen con el nombre
de einfithlung, que se traduce por “empatia” o “proyec-
cién sentimental”, el hecho irreductible, absolutameunte
singular de la conciencia, que consiste en lanzarla con
su contenido propio, sobre los objetos que nos atemori-
zan o subyugan, nos encantan ‘o seducen, nos consternan
o nos dominan. Asi en el clasico ejemplo de Lipps, la
visién de un acrébata en el circo, nos hace “proyectar”,
esto es, lanzar nuestra conciencia sobre sus agiles vol-
teretas y saltos de trapecio a trapecio, “fugando” de
nosotros mismos, para situarnos —sin que el acto sea
deliberado, sino absolutamente espontineo— sobre el
artista que nos magnetiza, por asi decirlo, con su armo-
niosa acrobacia. Ya no permanecemos en nosotros mis-
mos, sino que alentamos en el magico ejercicio de sus
evoluciones indescriptibles. Nuestra conciencia se difun-
di6 sobre su objeto intencional, y para él alienta v se
expresa, provocando el claro sentimiento del placer es-
tético.
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La palabra compasién indica con claridad, por su
estructura, cémo la pasién de otro se convierte en nues-
tra propia pasion, merced a un movimiento de proyec
cién sentimental. Esto es lo que proferimos al decir que
experimentamos compasion. La alegria y el dolor son
contagiosos. La compasién se engendra tanto en lo c6-
mico como en lo tragico. La vivencia de otro sujeto vuél-
vese nuestra propia y singular vivencia.

Pero si el sufrimiento que otro ser experimenta es
resentido por nosotros, previa la estimacién o el valor
que a la otra persona concedemos, auméntase lo que
sentimos, depirase nuestro sentimiento, en la propor-
cién que otorgamos o concedemos superioridad al ser
objeto del sufrimiento participado. Mientras mas gran-
de es lo que sufre, més honda es la compasién; si el
objeto de nuestra compasién es grande y cruel e injusto
su dolor, se intensifica cualitativa y cuantitativamente
nuestro sentimiento de valor y veneracién, como cuando
contemplamos la divina angustia de la. Mater dolorosa.

Si nos hallamos ante algo sublime que se arruina,
se produce lo trigico. Por tanto, el placer trigico que
—como lo vié Aristételes, engendra de si la “cathar-
sis”— consiste en la fusién, en grado supremo, con otra
personalidad, a causa de la contemplacién del espec-
taculo del sufrimiento y la indeliberada participacién en
la angustia de otro sér; angustia que, de rechazo, se
torna nuestra propia y singular angustia. La “cathar-
sis” trigica es la limpieza del alma después del estrago
de la pasion compartida y deshecha. Un supremo goce
estético, una fruicién inconfundible.
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No hay tragedia sin caida tragica. E] héroe se des-
pefia en el Dolor o la Muerte, irremisiblemente. ¥sta
caida puede ser motivada por diversos antecedentes: la
culpa del héroe, 1a fortuna, el destino... Pero bien pue-
de acaecer que la culpa propia y el destino arcano se
confundan en sintesis inextricable, dentro de la caida
tragica.

Lo tragico del caracter se manifiesta en personajes
como Macbeth. Macbeth es la ambicién sin esertpulos,
que remata en el fracaso del ambicioso. Las hechiceras
que anuncian al protagonista su exaltacién futura a la
suprema dignidad de Escocia, no son, por cierto, cria-
turas ficticias de la imaginacién creadora de Shakes-
peare, sino exteriorizacién dramatica, genial, de impres-
cindibles elementos psiquicos del caracter del héroe
tragico. Estas brujas agoreras, surgidas del erial, al ini-
ciarse el drama, son formas de la conciencia del pode-
roso delincuente, atributos terribles de su anhelante y
criminoso corazon.

Shakespeare expoue, objetivamente, la conciencia
delincuente de su engendro poético, en formas espectra-
les temerosas, que producen la conviceién de lo irrefra-
gable de la tragedia. Es imposible que un ser tan aman.-
td de escalar sin escriipulos los mas altos destinos, deje
de ser victima de su propio caracter. No se debera a
motivos externos su fracaso, sino al impetuoso desarro-
1lo de 1a esencia de su personalidad. Macbeth mismo es
el embrujado que galopa sin descanso, por el llano, al
lado de Banquo, rumbo a la traicidn, el regicidio y la
muerte. ..
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Pero no es sélo, a veces, el caracter o la idiosin-
crasia del héroe lo que lo arrnina; sino la conjugacién
de sus condiciones internas con las externas. Aun conce-
diendo al individuo humano la libertad de su albe-
drio, es juguete de poderes insuperables que lo dominan.
i Por esto los griegos declararon que hay que esperar has.
ta el fin de la vida de un mortal para juzgar de la felici-
dad de las gentes! La dicha méis eompleta puede anona-
darse, repentinamente, como lo muestra la Escritura en
el ejemplo memorable de Job. En s6lo un instante el po-
der se torna servidumbre y miseria. Nada vale la pureza
de la conciencia ni el brillo de la gloria ni la majestad del
imperio. Mas alto que Ja Vida esta el Destino, o 1a For-
tuna, o la Providencia inescrutable. .. Y los mas grandes,
al sufrir sin culpa, son objeto predilecto de nuestra ve-
neracion por la inocencia, que se complace estéticamen-
te en lo insondable de su infortunio. Reconoce el hombre
su dignidad espiritual en lo tragico, y se siente soli-
dario de quien padece sin culpa. La alegria es siempre
banal; pero el dolor se refiere a lo intrinseco de nuestra
personalidad, a lo esencial de nuestra conciencia.

Este puro sentimiento de lo tragico, es lo que la cul-
tura helénica puso de manifiesto al ofrendar al Desti-
no —superior a los hombres y los dioses— héroes puros,
inmaculados, como el Hipolito de Euripides, victima ino-
cente de la delirante, de la incestuosa pasiéon de Fedra.

Por su esencia, el Arte, tanto plastico como poético,
puede evocar vy provocar el sentimiento tragico de la vi.
da; pero media cierta diferencia notoria entre lo tragico
plastico y lo tragico poético, porque el genio del pintor
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o escultor tragico, como Miguel Angel o Rodin, solamen-
te puede sugerir o evocar la historia de una vida tragica,
sin exponerla circunstanciadamente. Sea el célebre gru-
po escultorico de Laoconte. Los héroes, en €], solo re-
producen un instante plastico de la tragedia. Los
limites del arte escultérico asi lo imponen. En cambio,
Virgilio, puede referirse a la historia del drama en sus
célebres versos. El marmoreo dolor de la escultura dice
un solo momento que lo es todo.

Dante ha expresado, mejor gue ningin otro poeta,
lo trigico plastico en Poesia, cuando canta a Paolo ¥
Francesca en el Infierno. El Amor, segiin el gran poe-
ta, a nadie exime de amar; Francesca se consagra, inte-
gra, a la pasién que enardece a su amante; de modo que,
va desaparecidos ambos de la vida, subsisten anun, v
muéstranse unidos para siempre en los circulos hermé-
ticos del Averno. El Amor los ev a la misma muerte
y los dispuso para la expiacion; pero Cain aguarda, en
el Infierno, al terrible vengador que, con su acero, en-
lazé a los amantes para la eternidad:

“Questi, che mai da me non fia diviso.
La bocca mi bacié tutto tremante”. .. .

i Plastica y poéticamente enlazados recorreran los
héroes dantescos el orbe artistico, como unidos indisolu-
blemente bogan por las regiones del Infierno!

Tanto por la pujanza de los sentimientos que suscita
como por la pureza de los pensamientos que evoea, ha
de situarse, probablemente, 1a Tragedia, en la cima del
Arte. Schopenhauer, admirador genuino del sentimiento
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¥y la esencia de lo tragico, redactd el elogio miximo
del arte draméatico, al escribir en “El1 Mundo como Vo-
luntad v como Representacién”: “IEl verdadero signifi-
cado de la tragedia es la intuicién profunda de que el
héroe victima de la expiacién no vino al mundo para
expiar sus faltas o culpas propias, individuales, sino ‘el
pecado original’, o sea el arcano de la existencia:

“Pues el delito mayor
Del hombre es haber nacido.”

LA ESENCIA DE LO COMICO

i Qué cierto es que una teoria no se asimila con per-
feccién, sino cuando se vuelve parte de la vida! ;Una
cosa es entender una idea; otra, muy diferente, vivirla!
Por eso, los buenos maestros no son quienes sélo hacen
comprender a sus alumnos las teorias que sustentan;
sino quienes logran infundirlas de tal modo en el Animo
de sus oyentes, que las tornan elementos organicos de
la vida de quienes los escuchan... Lo decimos con res.
pecto a las ideas de Bergson sobre lo cémico, que tuvi-
mos la ocasién de vivir la otra tarde, al transitar por
el centro mismo de la cindad, en que cierto humilde mer-
cader ofrecia a los transetintes un gracioso remedo de
frutas naturales, que exhibian con caracteres propios
todo el colorido v l1a frescura de las manzanas de Cali-
fornia, modeladas en una pasta donde se imitaba con
perfeceién su colorido y pulpa deliciosa.
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Adquirimos un par de manzanas, las depositamos
en la envoltura que nos ofrecié el propio mercader, y las
ofrecimos a nuestra vez (procurando encubrir el enga-
fio), a una amiga que se regocijé con el regalo. El tacto
y la vista de nuestra amiga fueron victimas del enga-
fio previsto. Tal vez el olfato principié a ofrecer a la
conciencia de nuestra obsequiada, un conjunto de notas
que la disuadieron de gustarlas. jAl fin estall6 la risa,
y las manzanas —contra lo que esperdbamos— no al-
capzaron a ser gustadas, a pesar de su excelente simu-
laciém!. ..

;Qué es lo que mueve a risa en lo cédmico?. .. Desde
luego, 1a esencia de Jo comico es social. Sélo el “animal
politico” de Aristoteles sabe reir. Sin la sociedad seria
inconcebible la risa. Ya lo dijo Rabelais: “pour ce que
rire est le propre de ’homme”.

Se comprende con claridad c6mo las comedias de
Aristofanes, llenas de alusiones a los sucesos de la vida
contemporanea de Atenas, unificaron el alma del pue-
blo ateniense en la forma del regocijo y 1a ironia del ge-
nial poeta. También se entiende c6mo, en torno del Rey
Sol, reiria 1a Corte con el “Misantropo” y el “Tartufo”
o con las ingenuidades v las preocupaciones del “Médico
a Palos”. 8i el chiste o la ocurrencia se expresan en un
lenguaje esotérico, s6lo pueden mover a risa a un pequefio
grupo de iniciados. Por eso los mas célebres versos satiri.
cos de una época literaria, no conmueven a la posteridad.
Persio, entre los grandes satiricos de Roma, es para
nosotros un autor profundamente obscuro. ;Es que no
estamos va iniciados en las olvidadas significaciones
que hicieron reir a Roma!
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Pero, no basta a definir la esencia de lo comico, el
elemento social de que tratamos; precisa agregar la par-
te relativa a la reflexién. Esto distingue, profundamen-
te, la actitud del que rie de la mera contemplaciéon
estética. Quien rie, reflexiona; esto es, Inego de recibir
la impresién del objeto, aplica su inteligencia a la si-
tuacién cémica que tiene por delante. Enfonces rie. La
posibilidad de morder unas manzanas de pasta, hace
refir. Es que la razén refleja en la conciencia el acto, ¥
lo juzga. Todo ello es rapido, todo se unifica indiscerni-
blemente; pero resulta muy real. Sin reflexion no hay
risa, sin razén (la razén que juzga), lo cémico no se
produce.

La pura intuicién de la belleza nos entrega el objeto
en su pristinidad. El &nimo se suspende ante una bella
puesta de sol, sin juzgarla. Los matices del crepusculo
vespertino despiertan en el &nimo que los contempla, sua-
ve resonancia de misterio y de paz, de colorido y beati-
tud, que se unifican en la conciencia. Esto es belleza
pura; en tanto que la risa siempre es intelectual y no
puramente intuitiva.

Pero aun queda incompleto el anilisis de lo ¢émico,
si no interviene el tercer elemento fundamental: la subs-
titucién de lo mecénico a lo organico y lo psiquico. Si
un individuo, elegantemente vestido, da un traspiés y
cae, reimos ; si un transetinte se dispone a tomar un tran-
via, hace el ademén de escalarlo y al fin no logra su
propésito, por mas que toda su conducta y su deseo se
reflejan en sus movimientos preparatorios, reimos. Es
que algo mecénico se ha interpuesto en lo orgamico, en
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lo psiquico. Tropezar es rendir parias, por inhabilidad,
a las leyes fisicas de la materia, en vez de dominarlas
con la facilidad organica y psiquica.

Juntos los tres elementos, a saber: el ambiente so-
cial, la reflexién critica, asi como la substitucién de la
actitud organica por la mecanica, explican la risa. Lo
céomico tiene grados infinitos. Los grandes poetas como
Terencio o Moliere saben elevar la risa a alturas esté-
ticas increibles. El Misintropo tiene razén si piensa
mal de las gentes y se rebela contra su falsia ; pero mue-
ve a risa, porque la sociedad que él excluye, a pesar de
sus imperfecciones morales, por todas partes lo rodea ¥
circunda. El contraste entre su actitud hurafia y des-
confiada, y la actitud de las gentes vulgares que se tra-
tan sin recelo, es una antitesis cémica.

Pero los mis altos poetas, los inspirados supremos,
han sabido combinar el llanto y las ligrimas en unida-
des indisolubles. Shakespeare y Cervantes, en Hamlet
v Don Quijote, unificaron la risa v el llanto en propor-
ciones divinas. Esto constituye el humour.

Todavia, quizé, hay un grado supremo de risa. Es
la risa que se torna sonrisa, que tiene piedad para el
error vy el mal. Esta seria la sonrisa de Dios. La son-
risa del pensamiento puro, la sonrisa que rie con la mi-
rada y apenas con los labios. Tal vez L.eonardo hizo reir
de esta guisa a sus inmortales creaciones. La reflexion
se produce; el contraste entre el esfuerzo y la vida exis-
te; pero la comunidad es de espiritus, levemente conta-
minados con la carme. Y, para esta sociedad de
excepcion, Gioconda sonrie.






CAPITULO VII

LA EXISTENCIA COMO CARIDAD






Lo que se destruye a si mismo por su propia natu-
raleza no puede ser fin en si. Lo que, como la vida, es
esfuerzo de conquista que termina en el fracaso de toda
individualidad que lo intenta, lejos de poderse conside-
rar como término ideal, lejos de poderse erigir en fin
final de la existencia, es la demostracién de su propia
inanidad. Congquistar, se dice; ;para qué conquistar?
Triunfar del medio o del semejante, ;para qué tales
triunfos efimeros? Reproducirse, crecer discontinuamen-
te, jpara qué crecer de tal suerte, engendrando nuevos
seres que, a su vez, habran de crecer y reproducirse?
Morir. .., jpara qué tal desenlace funesto y preciso de
un. cquiltbrio mdévil que al fin termina en el aniquila-
miento de la individualidad?...

Se dird: mas, si el individuo es perecedero, Ia espe-
cie, en cambio, no lo es; y para ella sera la victoria final.
Si el individualismo anarquista no implica un fin en si,
por lo perecedero y efimero de la individualidad biolé-
gica, el humanitarismo, 1a religién de la especie, el amor
a la posteridad remota y feliz, amor filial a nuestros
descendientes, mejores que nosotros, son ideales ¥y sen-
timientos nobles, justificables como fines en si. Consa-
grandonos a su triunfo, haremos que la vida venza las
miserias anejas a la contingencia de la individualidad:
amaremos a Dios, como Comte, “en el conjunto de los
seres humanos progresivos”.
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Mas, en primer lugar, habra que responder, la es-
pecie no es sino una coleccién de individuos, nada mas;
la propia miseria muchas veces, y en muchos, miserable;
la propia avidez muchas veces avida; el propio dolor,
ésto sobre todo, el propio dolor, y la muerte. La huma-
nidad siempre estara formada de hombres. Por ende, el
cortejo de necesidades, de funciones, de reproducciones
y vicisitudes sin cuento ni sentido, renaceri perpetua-
mente. ;Por qué, entonces, si un dolor que cesa pronto
es malo como dolor, y se confiesa, se cree bueno un dolor
que no termina, una lamentacién reiterada inmensamen-
te, como el clamor biblico de los trenos de Jeremias o el
coro mondtono y terrible de una tragedia de Isquilo,
capaz de llenar el infinito?

Ademé4s, la humanidad no va a ninguna victoria fi-
nal. El hombre es hoy tan miserable y tan grande como
lo fué siempre; si sufrir es un mal, sufrir muchos males
no puede ser la circunstancia atenuante.

El progreso (pro, hacia adelante, y gressus, mar-
cha), no puede afirmarse como ley de la humanidad.
Progresamos, si lo hacemos realmente, en los signientes
ordenes: el fisico, el moral, el intelectual y el estético.
Il progreso fisico no existe. ;Qué hombre contempora-
neo se equipara en la belleza de su forma a los nobles
atletas de los juegos seculares de Grecia? Nuestros sen-
tidos son de indudable inferioridad comparados con los
acuciosos y perfectos del salvaje. No existe un progreso
fisico, sino diversos estados progresivos, en diferentes
tiempos y lugares de la historia.

Como ¢l animismo ingenuo de los primitivos, ad-
mir6 y endiosé a las bestias, en razén de la superioridad
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fisica de muchos animales sobre el hombre (sentido en
el cual hubo de efectuarse la proyeccion de la conciencia
que, segiin Wundt, crea el mito), asi los modernos han
endiosado a los pigiles griegos, y deberian endiosar a
los salvajes membrudos y brutales.

Moralmente, somos tan inferiores como siempre.
Progresan los sistemas, las instituciones que pretenden
vencer el mal con la violencia o la persuasién; pero el
sentido, la conciencia moral, no progresa. Hoy es tan
mala vy tan buena la humanidad como el primer dia. So-
mos mas habiles, quizas, para engafiarnos, pero no mas
buenos; y si algunas virtudes prosperan y algunos vicios
declinan, otras virtudes se ahuyentan y nuevos vicios
medran.

El arte no progresa. Toda escuela es la imitacién
regresiva de un maestro genial. El genio en el arte siem-
pre ha estado en el pasado; aun cuando lo pensemos para
el porvenir, estara en el pasado. Todo discipulo presu-
pone un maestro. Ya era supremo el arte hieratico del
Egipto clasico. Supremo fué el arte grafico, einemato-
grafico, de la carrera del rengifero fijada en la roca
viva por el pedernal vigoroso del primitivo habitante
de las cavernas; y perfecto es, como expresion desinte-
resada del ritmo, el corrobori, la primitiva danza aus-
traliana. Su intuicién, como toda verdadera intuicion,
no admite progresos. Es absoluta. Si nuestra miusica es
mas sintética que la antigua, si la Novena Sinfonia o el
drama puramente humano de Wagner, son la apoteosis
de la musica, ;jen dénde estan hoy los arquitectos de un
nuevo Parthenén?; y el arte apolineo de la epopeya nos
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estd vedado. Ya no habri homéridas de una nueva
Tliada,

En lo que si progresamos, sin disputa, es en la in-
dustria, en la ciencia, en lo econémico e interesado de
la vida, en lo que aumenta nuestra necesidad, nuestro
dolor, nuestra avidez. Progresamos en aumentar nues-
tras relaciones utilitarias con las cosas, en procurarnos
nuevos deseos insaciables; pero, ;tal progreso es un
bien? Habemos quienes pensamos que progresar, indus-
trialmente, es un mal. De todos modos, si s6lo asi se
progresa, el progreso de la humanidad no es un bien
absoluto. ;Quién podra hablar entonces de victoria fi-
nal? La especie, como el individuo, cabe en el enunciado
del axioma: lo que se destruye a si mismo, por su pro-
pia naturaleza, no puede ser fin en si. La moral no
puede fundarse en la biologia individual ni social; y,
sin embargo, urge fundamentarla; porque el dolor esta
aqui con nosotros, v pide urgentemente alivio a la inte-
ligencia y al corazén... ;Coémo lo aliviaremos?..

El dolor es el egoismo, dice el cristiano. Si se niega
el egoismo termina el dolor. Tal es la sencilla solucién
evangélica. Pero el cristiano niega el dolor y el egoismo,
porque disfruta de una nueva experiencia, de una nueva
intuicién, de una vida nueva: la caridad, energia pre-
potente. No niega por negar; niega por afirmar mayor
afirmacién. '

El artista sacrifica la. economia de la vida a la ob-
jetividad de la intuicién, que es innata; y el hombre de
bien sacrifica el egoismo a socorrer al semejante, y tal
sacrificio es libre. Por esto decia Pascal: “Todos los
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cuerpos, el firmamento, las estrellas, la tierra y sus
reinos, no valen lo que el menor de los espiritus; porque
el espiritu conoce todo eso y se conoce a si mismo, y los
cuerpos no. Todos los cuerpos juntos, y juntos todos los
espiritus y todas sus produeciones no valen el menor
movimiento de carvidad”.

En suma, la table de valores de la humanidad es
ésta: mientras mds se sacrifica y mdas dificilmente se
efectia el sacrificio de la vida meramente animal a fines
desinteresados, hasta llegar —desde la contemplacion
estética y las simples buenas acciones— « la accion le-
roica, s¢ es mdas noble.

“S8i guardireis mis mandamientos, permaneceréis
en mi amor: como yo también he gunardado los manda-
mientos de mi Padre, y permanezco en su amor.

“Estas cosas os he hablado, para que mi gozo per-
manezca en vosotros, y nuestro gozo sea cumplido.

“Tiste es mi mandamiento: que os améis los unos a
los otros como vo os amé.

“Nadie tiene mayor amor que éste, que ponga su
vida por sus amigos.

“YVosotros sois mis amigos si hiciéreis las cosas que
yo os mando” (1).

El desinterés, la earidad, el sacrificio, son lo irre-
ductible a la economia de la Naturaleza. Si el mundo
sélo fuera voluntad, como dice Schopenhauer, seria. in-
explicable que le voluntad se negase a si misma en el
sacrificio. El mundo es la voluntad del egoismo y la

(1) San Juan XV, 8-14.
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buena voluntad, ademas, irreductible, contradictoria
con la primera. Lo que prueba, experimentalmente, que
hay otro orden y otra vida, junto con el orden y la vida
que rige férreamente el barbaro imperativo de Darwin,
el struggle for life, La ecuacién del bien se enunciaria
diciendo:

Sacrificio = mdximum de esfuerzo con minimum de
provecho.

El bien no es un imperativo categorico, una ley de
la razén, como lo pensé Kant, sino un entusiasmo. No
manda, nunca manda, inspira. No impone, no viene de
fuera, brota de la conciencia intima, del sentimiento
que afianza sus raices en las profundidades de la exis-
tencia espiritual; Es como la misica, que subyuga y en-
canta; facil, espontaneo, intimo, lo mas intimo del alma.
No es coaccion de la razon pura ni de la vida exterior;
no se induce, ni se deduce, ni se acata; se crea. Es liber-
tad, personalidad, divinidad. Es, en una palabra, para
usar de la expresion de un ilustre pensador mexicano,
“lo sobrenatural que se siente como lo mas natural del
mundo”.

En esto estriba que se haya de rechazar toda idea
de coaccion, de imperativo condicional o categérico. La
esencia de todo mandamiento es presuponer dos actos
de voluntad, uno que ordena y otro que acata, uno que
da el decreto ¥y otro que lo cumple. Pero la experiencia
del bien es que tal desdoblamiento no existe, sino como
ficcion representativa, como racionalizacion a posteriori
de un proceso espiritual nico e indisoluble. No se es
bueno porque alguien lo quiere, sino que se es bueno
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porque se quiere serlo, porque se es libre de serlo, porque
se es bueno; en otros términos: porque se es creador de
bondad, ley y acto.

Las tres clisicas virtudes del cristianismo son de
obvia aceptacién. La caridad no se demuestra ni colige.
Es la experiencia fundamental religiosa y meral. Con-
siste en salir de uno mismo, en darse a los demas, en
brindarse y prodigarse sin miedo de sufrir agotamiento.
Esto es en esencia lo cristiano.

Para ello hay que ser fuerte, personal, uno mismo,
que diria Ibsen. El débil no puede ser cristiano, sino en
la medida de su proposito de ser fuerte para ofrecerse
como centro de accion caritativa.

“Parece, dice Santo Tomas, que la fuerza no es una
virtud. Porque San Pablo dice (II Cor. XTI, 9), que
la virtud halle en la debilidad sw perfeccion. Ahora
bien, la fuerza es lo contrario de la debilidad, luego no
es una virtud.—Pero resuelvo, con San Agustin, que si
lo es. (aflade el doctor de la Iglesia), porque el Apdstol
se referia a la carne y no al espiritu que soporta con
fortaleza sus debilidades.—La fuerza (fortifudo) con
siderada como firmeza (firmitas) de alma, es una vir-
tud general, o0 mas bien la condicion de toda virtud” (1).

El cristianismo no es una apologia de la debilidad,
como lo creen algunos contemporaneos, sino de la fuerza
moral mas pura, de la energia que se opone al mal, sin
usar de sus medios para vencerlo. Virtud débil es una
contradiccién patente. FEl cristiano es el fuerte: el

(1) Summa Teolégica, Cucstion C X XIII.
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apoéstol, el héroe, el asceta, el martir. Tiene la virtud que
ha realizado las mayores hazaiias de la historia.

Cuando se trata de la caridad, se piensa general
mente en el alivio que recibe el débil por la accién del
caritativo; mas no en la explosion de fuerza que implica
el sentimiento de caridad, al vencer las resistencias del
egoismo y brotar del alma del fuerte. La caridad es
indisolublemente fuerza y bondad, fuerza porque es bon-
dad, ¥y bondad porque es fuerza; porque es virtud, no
conforme al estilo del Renacimiento (wvirfi), como decia
Nietzsche; ni a la griega, ni a la oriental, ni a la roma-
na; sino virtud a secas, sin forma histérica demasiado
humana. Virtud eterna, tinica, divina, sin gazmoileria,
sceleratezza, ni sexo ni estilo. jCaridad simplemente,
so6lo caridad!

En el universo como economia, cada sér viviente
es un punto de aceién centripeta. En €]l universo como
caridad, cada sér moral es un punto de accién centri-
fuga.

E1l superhombre de Nietzsche, concebido en toda su
magnitud de sacrificio, en todo su deseo de elevacion de
la vida, tiene, lo que de noble tiene, de cristiano. Ese
anhelo hacia la otra orilla, es cristianismo increible-
mente unido a cierto fin biolégico, a cierto no contenta-
miento, sino mds poder, que es un vil interés econémico
de bestia feroz y pujante.

Nietzsche, Guyan, Stirner, son tipos de enfermos,
de débiles enamorados de la vida, de la fuerza. Tuvieron
el bovarismo de la energia v de la accién. Como eran dé-
biles, ansiaban vehementemente no serlo; y sus sistemas
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de moral nacieron de este profundo contraste de su
vida animal con su ideal biolégico. Un convaleciente
asiste, en el curso de su mal crénico, a constantes alter.
nativas de salud y enfermedad, experimenta en si mis-
mo, casi regularmente, la ritmica afluencia y el aban-
dono de la vida. De esta experiencia broté la. concepcion
exaltada que hizo la apoteosis de la conquista, del des-
bordamiento vital, del «nico y su propiedad, del no con-
tentamiento sino mds poder, de la moral sin obligacién
ni sancién. Moral de enfermos enamorados de la salud
que no poseen, que no han poseido nunca, que jamas
poseeran. Moral de débiles sin fuerza espiritual capaz
de ofrecerse sin tasa. Nietzsche y Guyau habrian res-
pondido, quizas, como Sainte Beuve, a quien hubiera
osado preguntarles : —; Qué habriais querido ser? —“Ca.-
pitin de husares”. Pero la caridad cristiana es mas
fuerte. No admite sefiuelos ni bovarismos humanos, Es
un fin en si misma. El caritativo no puede querer ser
fuerte ni feliz, porque ya lo es mejor que otro ninguno.
Pensar en la propia fuerza es indigno de quien es sobre-
naturalmente fuerte como Parsifal o Lohengrin. Sélo
quieren mas poder los débiles sin ingenuidad, sin cari.
dad, sin humildad; los moralistas del exterminio y la
convalecencia.

Ademéas, tanto Nietzsche como Stirner, poseyeron
la facultad paralizadora del analisis. El anilisis es una
de las operaciones fundamentales de la inteligencia;
pero puede tener también aeccion disolvente. El que sis-
tematicamente cultiva su estado interior, puede llegar
a la insensibilidad de la vida exterior; a la absurda ¥
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pecaminosa adoracién de si mismo; a la egolatria nietz-
scheana; o da en el escepticismo de Renan, en la ficil
e initil disculpa de toda actitud moral y aun de toda
maldad. El guante de finisima cabritilla de las ideolo-
gias apasionadas de Nietzsche y de Renan, encubre la
parilisis de la accién; pero la magna colaboracién del
hombre con Dios estriba en la actividad y el esfuerzo,
en el movimiento que impide la putrefaccién y el he-
roismo que duplica la existencia habitual con la exis-
tencia moral pura, al expresar cada alma por completo
como un mundo nuevo, como una nueva creacién, de-
jandola intacta, humilde y serena.

El débil que no quiere ser dadivoso; el que, victima
de la pereza ni siquiera es él mismo, no podra ser he-
roico; y el cristianismo como el arte tiene inspiraciones
heroicas ; porque asi como las equivocaciones, las obras
deficientes o frustrdneas no cuentan en la historia de
las artes, asi tampoco las vacilaciones morales, los com-
promisos con el egoismo, cuentan en la biografia moral
de un cristiano.

Quien no tiene voluntad de caridad, no vive segiin
la doctrina de Cristo. ;Como podria vivir segiin sus en-
senanzas, si Jestis fué siempre accién, nmunca pereza;
siempre heroismo, nunca transaccién ni avenimiento
con el mal?

El pensador espafiol Diego Ruiz, en su “Jesis como
Voluntad”, ha explicado con toda propiedad cémo la
humildad cristiana, lejos de ser atributo de débiles,
es prenda de caritativos, de fuertes, de heroicos. Dice:
“Veo bien que no hay término medio entre estos dos
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movimientos primarios que se llaman orgullo y humil-
dad; pero concibo un estado tal, en que el orgullo, como
se purifica, transférmase integro en la obra. Entonces,
el individuo no existe sino para esa obra, de la que es
hijo, como se dice precisamente en hebreo.

“Asi interpreto aquella virtud esencialmente cris-
tiana de la humildad, que se concilia en Cristo con la
repetida confesién de ser Hijo del Padre y de haber
descendido para salvarnos.

“Cada vez que un hombre sale fuera de si y pone
todo su orgullo en la obra, hasta poderse sentir y llamar
hijo de ella, digo que ese hombre es cristiano y no re.
conozco de momento otra explicacién superior de la
humildad”.

La humildad es el reverso de la medalla cristiana
de la caridad y el heroismo. ;Cémo podria no ser humil-
de quien solo tiene conciencia de si propio, en 1a medida
de su colaboracién con la obra del bien? ;Cémo el que
se brind6 a los demas hasta aniquilarse, va a tener or-
gullo? ;Por qué lo tendria? ;De qué lo tendria? Si fuera
orgulloso, sefial seria su sentimiento de que algo reser-
vaba para si, de que algo espiritual habria permanecido
inactivo, perezoso, inerte. No habria sido cristiano, en
lo que no dié a la accién libertadora.

Goethe, en una de sus breves y profundas poesias
liricas, declara que, al considerar las grandes obras de
arte, se da cuenta de lo que los grandes maestros han
hecho; ¥, al contemplar sus propios bocetos artisticos,
piensa en lo que deberia él mismo haber realizado. La
humildad del gran poeta de los tiempos modernos, es
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simb6lica. La obra humana es, muchas veces, Menos
perfecta de lo que habria podido ser. Iin general, puede
decirse que la base suprema de la educacion es ésta: ha-
cer que el hombre rinda su mayor esfuerzo, que se gaste
¥ queme en accién, en obra. Asiserd, mientras mas gran-
de, mas humilde; y no morira sin haberse expresado por
completo, con el espiritu inactivo, hinchado de vanidad
y de soberbia.

; La caridad es un hecho como la lucha. No se de-
‘muestra, se practica, se hace, como la vida. Es otra vi-
‘da. No tendréis nunca la intuicién del orden que se
opone a la vida biolégica, no entenderéis la existencia
en su profunda riqueza, la mutilaréis sin remedio si no
sois caritativos. Hay que vivir las intuiciones funda-
mentales. El que no se sacrifica no entiende el mundo
total ni es posible explicarselo, como no es posible ex-
plicar 1o que sea el sonido a un sordo o a un ciego de
nacimiento 1a Inz. No hay éptica para ciegos ni actsti-
‘ca para sordos, ni moral ni religion para egoistas. Por
eso veis que las niegan. Pero, asi como el sordo no ar-
guye contra la misica ni el ciego contra la pintura, el
malo no arguye contra la caridad, incomparable obra
de arte. Hay que tener todos los datos, que ser hombre
en su integridad; ni Angel ni bestia; para abarcar la
existencia como economia y como caridad, como interés
v como sacrificio.

La fe es la comprobacién de que, al lado del mundo
regido por la ley natural de la vida, estd el mundo re-
gido por la ley sobrenatural del amor. “La naturaleza,
dice 1a I'mitacion, es codiciosa y de mejor gana toma que
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da, ¢t libentius accipit quam donat; ama las cosas pro-
pias y particulares.

“Mas la gracia es piadosa y comin para todos, des-
defia la singularidad, conténtase con lo poco, tiene por
mayor felicidad el dar que el recibir, beatius dare judi-
cat, quam accipere” (1).

El bien es un contrasentido ante la vida. Para el
crevente, la vida es un dolor que hay que socorrer, que
es imprescindible socorrer. La vida siempre quiere y €l
bien siempre da. Creer es consecuencia directa de obrar
el bien. Si no sois caritativos no seréis creyentes.

Sélo la fe salva, dice el Reformador. No es cierto:

“Asi también la fe, si no tuviere obras es muerta
por si misma.

“Mas alguno dird: Tu tienes fe y yo tengo obras;
muéstrame tu fe sin tus obras y yo te mostraré mi fe
por mis obras.

“Th crees que Dios es uno: haces bien: también los
demonios lo creen y tiemblan.

“:Mas, ohl hombre vano, quieres saber que la fe sin
las obras es muerta? _

“No ves que la fe obré con sus obras, y que por sus
obras la fe fué perfecta?

“Porque como el cuerpo sin espiritu estd muerto,
asi la fe sin las obras es muerta” (2).

La fe es imposible sin la caridad, como la luz es im-
posible sin el sol, como el corolario es imposible sin el
axioma. Porque el corolario es, en cierto modo, el

(1) Lib. III, cap. LIV.
(2) Santiage, II, 17, 20, 22 y 26.
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axioma, pero el axioma subsiste por si mismo; y el sol es,
en cierta forma, la luz, pero el sol es el foco y 1a luz el
destello. Aunque en verdad se diria que todo es lo mis-
mo, en suma, porque la fe es inmediata, concomitante
de la caridad. Las buenas obras son la fe misma al re-
flejarse en la conciencia de quien las practica:

“Y si tuviese el dén de profecia, y entendiese todos
los misterios, v toda la ciencia; y si tuviese toda la fe
de manera que pudiere traspasar las montafias, y no tu-
viese caridad, nada soy.

“Y si repartiese toda mi hacienda para dar de co-
mer a pobres; 4 st entregase mi CUErpo para ser quema-
do y no tuviecse caridad, de nada me sirve” (1).

Ta fe concebida como existente con anterioridad a
toda experiencia, es absurda. Se cree porque se vive
sobrenaturalmente. Tertuliano decia: credo quia ab-
surdum; pero, por méis que se pretenda identificar am-
bos términos, la fe difiere radicalmente del absurdo.
Es absurdo lo que repugna a la evidencia, lo contrario
de 1o evidente, y la fe es la mayor evidencia, la expe-
riencia del bien. Creer es obrar, es ver, es vivir. Sin
la vida sobrenatural (el acto bueno) no hay fe ni es-
peranza.

Todo hecho y orden verdaderamente nuevos son in-
creibles para la razén pura, que tiende a reducir todo
a uno, toda experiencia a una sola experiencia. Si se
obra bien se cree en el bien, como si se experimenta se
cree en la experiencia. Quien pone la fe antes de la ca-
ridad procede como €l que pusiera la razén antes de la

(1) T Corintios XIII, 2 ¥ 3.
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accién. La razén puede equivocarse; se equivoca. cons-
tantemente. Pero la vida vy el bien no se equivocan
Nunca; Son.

Los te6logos que se conforman con declarar que la
fe es absurda, deberian haber declarado absurdos, méas
bien, sus propios métodos, que ponen a la fe sobre la
caridad; que hacen, subrepticiamente, de la razén un
absoluto, el cual, a su vez, hace del mundo un incog-
noscible. Son como los racionalistas, sus enemigos irre-
conciliables, supersticiosos de racionalismo. Kant hizo
de la razén un absoluto, y el mundo se le volvié una
cosa en st impenetrable. Los te6logos hacen de la fe algo
anterior a toda experiencia, algo que se basta a si mis-
mo, un absoluto también, y la religién viene por tierra,
junto con el orden sobrenatural. Sin buenas acciones
no hay Dios.

“Si alguno dice: yo amo a Dios, y aborrece a su
hermano, es mentiroso. Porque el que no ama a su her-
mano, al cual ha visto jcomo puede amar a Dios, que
no ha visto?” (1).

La gloria eterna de Kant estribari en haber basado
en la existencia del bien, la existencia de Dios y del alma
humana libre. Pero el bien no es un mandamiento, una
razén categdrica, sino un entusiasmo.

La moral es la realizacién del Bien, no la sumision a
una ley, no el acatamiento de wn mandamiento. Si el bien
no fuere inspiracién, entusiasmo, no seria bueno el que
obra el Bien, sino esclavo del Bien, stibdito del Bien; ¥
los esclavos, los sometidos, los heterdnomos, son débiles,

(1) T Juan, IV, 20,
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pequefios, impersonales, malos. S6lo es bueno el que
hace el Bien. S6lo es libre el que alcanza la personalidad
incoercible de dar; de dar porque es fuerte para dar por
encima de todas las causas, leyes y condiciones negati-
vas de su accién. La vida dice: no des lo tuyo. La razon
dice: darlo es imbécil. El Bien dice: da lo que te pide
tu egoismo, porque tu razon no descubre tu verdadero
sér profundo, tu real personalidad auténoma, emanci-
pada de la vida biolégica. Si niegas tu yo extrinseco
hallaras tu yo trascendental. Sacrificate, porque asi te
conservaris eternamente. S6lo de esta suerte nada ha-
bréa por encima de ti. Tu egoismo es un fardo. Silo das
todo, todo lo tendras. Si algo conservas, seras esclavo
de otra ley. Solamente el que no tiene propiedad se po-
seée a si mismo. La existencia como caridad es la pleni-
tud de la existencia. Ninguna ley rige a la abnegaci6n.
El sacrificio es la victoria.

Y, como remate de virtud, la esperanza, la sagesse
del cristiano, méas grande que la sabiduria socratica, la
mas filos6fica y amable de todas las virtudes.

El astrénomo cree en el retorno de los astros por
esta sola razén: que antes de hoy retornaron; y espera
que asi retornaran constantemente. FEl creyente cree en
la perennidad del Bien, en que el Bien retornara siem-
pre, por la misma razén; porque antes se cometieron
buenas acciones y se cometen hoy y mafiana y siempre.
No hay desorden en el mundo, sino diversos 6rdenes, co-
mo diria Bergson. El sacrificio seria un desorden de la
vida, que es economia pura. La vida seria un desorden
de 1a caridad. TPero el hecho es que, al postulado de la
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(2]
ot

uniformidad de la naturaleza debe agregarse el postu-
lado de uniformidad de la caridad; y la esperanza es una
induccion como las inducciones de las ciencias; por un
lado el mundo y sus leyes; por el otro, la Providencia
¥ su aceion.

El que espera sabe que hoy, maiiana y siempre los
hombres se sacrificardn para evitar el dolor de sus se-
mejantes; sabe que siempre se cometeran buenas accio-
nes; sabe que siempre se prodigaran los espiritus fuera
de si mismos, que todo valor moral se conservari inde-
ficientemente en la tabla de diamante de Dios. ;C6mo
no habria de esperarlo, si él mismo tiene conciencia de
su capacidad para obrar el bien en la medida que lo
realiza? “La caridad, dice San Pablo (1), nunca se aca-
ba; aunque las profecias se han de acabar y cesar las
lenguas y desaparecer las ciencias”. Y el Criséstomo
comenta en su bella homilia De Perfecta Charitate: “No
son solas las palabras, sino log hechos, los que ensefian
la caridad”. Hay, pues, una ley tinica del mundo moral,
el amor; no el amor biolégico, profundamente interesa-
do; amor que, en suma, es hambre; economia de la es-
pecie, si no del individuo. No amor a lo préximo, sino
al préjimo, @ lo lejano, como dirfa Nietzsche. No amor
a la carne por el deleite, ni al otro sexo ni a la prole.
Y, en todo rigor, no hay preceptos del amor, como ense-
fia Stirner. Se ama porque el amor es sobrenatural,
porque el hombre es sobrenatural. En este sentido ha-
bl6 Jestis: “; Quién es mi madre, y quiénes son mis her-
manos?’ “Y extendiendo su mano hacia sus discipulos,

{1) Corinties XIII, 8.
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dijo: “He aqui mi madre ¥y mis hermanos. Porque todo
aquel que hiciere la voluntad de mi Padre, que esta en
los cielos, ése es mi hermano, y hermana y madre” (1).
“Ama et fac quod vis”.

El entusiasmo, el amor, la proyeccion fuera de si
mismo, la caridad cristiana, han de ser puros, segin lo
interpreté Tolstoi; han de ser libres de toda violencia,
sin transacciones con la vida. Nada hay mas eastiza-
mente cristiano, que estos parrafos: “Lo que llaman
amor los hombres que no comprenden la existencia, con-
siste en el predominio de ciertas condiciones de su bien-
estar personal sobre cualesquiera otras. Si el hombre
que no comprende la vida dice que ama a su mujer, a
sus hijos, a sus amigos, lo @inico que con ello dice, es que
la presencia en su vida de su mujer, de sus hijos y de
sus amigos aumenta su bienestar personal”.

“It]1 verdadero amor estid en la renuncia del bienes-
tar personal” (2).

“Consiste en un estado de benevolencia para todos
los hombres, tal como el que suele ser propio de los ni-
flos, v el cual sélo aparece en los hombres adultos por
la abnegacién de si mismos”.

“Qué hombre viviente no conoce, aun cuando sélo la
haya sentido una vez, y esto durante su mas temprana

{1) San Mateo XII, 48, 486 y 50.

{2) Como ilustracién de este sentimiento de renuneiacién, de sacrificio, a que se refiere
Tolstoi, he aqui las palabras que encabezan el testamento de un héroe, el Capitin Carlo
Cameroni, mueric en el campo de batalla, en las trincheras de Oppacchiasella, en uno
de los episedios de la anterior guerra europea! “Patrin mia, ti ho amata con bumilti dal
profondn del mie cuore e sono orgoglioso ¢i dartene prova morendo per te. L'amore senza
il sacrificio & una vanitd vile ed infeconda”... (Némero del 21 de octubre de 1918, del
csemanario La Voz de Italia, que se publica en la ciudad de México).
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infancia; qué hombre no ha experimentado el dichoso
sentimiento de la emocién, cuando uno quiere amarlo
todo, al vecino, al padre, a la madre, a los hermanos, a
los hombres malos, a los enemigos, al perro, al caballo,
a la hierba; cuando quiere que todo vaya bien, que todo
sea feliz; todavia mdés, cuando quisiera hallarse en si-
tuacion de hacer feliz a todo el mundo; cuando desearia
sacrificarse a si mismo, entregar su propia vida para
que todo estuviera bien, rebosando alegria. Esto, jus-
tamente, y sélo ésto, es lo que constituye el amor en que
consiste la vida humana”.

Tal es el sentimiento franciscano de la existencia; y
el Santo de Asis, el cristianizador de la naturaleza en-
tera y no sélo de la humanidad; el arquetipo de la feli-
cidad del cristiano. De este modo el orden sobrenatu-
ral cae sobre el biolégico y lo inunda en su impetu
divino (1).

“No resistas al mal, significa; no hagas jamés re-
sistencia al malvado; es decir: no hagas nunca violen-
cia a otro, o sea: no cometas jamas acto alguno que con-
tradiga el amor. El amor cristiano no veda la lucha
contra el mal, lo Gnico que prohibe es la lucha violenta
contra éste”,

Toda fuerza se determina por su resistencia. Una

(1) “El libro de la Imitacién es el cuadro de la vida del claustro en lo gue tiene de
mas puro,”’

“Mas, ies por ventura cristiana esta abstencidn sistemitica?

“No, respondid San Francisco, El quisa, a su vez, obrar como Jesids; ¥ se puede decir
que su vida es una imitacidn de Cristo singularmente mias verdadsra gue la de 'l'omis
de Kempis.

“Jesus fué al desierto, pero sdlo para hallar en la comunién con su Pmdre Celestial la
inspiracién y fuerza necesarias para continuar lz lucha copntra el mal. Lejos de huir
de las muchedumbres, iba a ellas para ilustrarlas, consolarlas ¥ convertirlas’.
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fuerza sin resistencia es una fuerza sin fuerza. Lester
Wazrd ha demostrado cémo todo aquello a que se resiste,
organizase internamente. La ley universal del movi-
miento, que produce laj organizacién, es la synergia. El
cristianismo, al aconsejar que no se resista al mal con
el mal, trata de impedir su organizacién interna, su sy-
nergia. Se propone, con cordura, vencerlo sin robuste-
cerlo previamente, sin antes enconarlo, armandolo con
mejores armas. Y su thctica deberia practicarse una vez,
siquiera, en la historia, ya que se llevan gastados luen-
gos siglos de resistirlo sin éxito por la fuerza;y el mal,
méas fuerte cada vez, mis synérgico, parece desafiar to-
do empefio de derrotarlo por la violencia.

Un explosivo que, arrojado sobre la roca viva de
enorme resistencia, deshace la montafia, al caer sobre
materia blanda, a pesar de su fuerza destructora, no
causa estragos. Por esto cabe decir que la fuerza des-
tructora depende de la resistencia opuesta a la destruc-
cion. Pero, jquién seré& capaz de persuadir, cristiana-
mente, con suavidad y mansedumbre, hoy que todo el
mundo combate con el encarnizamiento mas satanico de
la historia?...

Signo de contradiccion se llamé a Jesiis. Nada mas
verdadero. Jesds es la contradiccién de la vida animal,

“He aqui lo que San Francisco quiso imitar, Varias veces obrése en él la seduecibén
de la vida puramente contemplativa; pero siempre su genio le advirtié que en ella se
disimulaba ¢l egoismo; gue Mo es posible, en verdad, salvarse & si mismo, sino salvando
a los demds.” Vida de San Francisco.—Introduecién, pésg, XIl1, por Paul Sabatier,

Jesvs, a diferencia, principalmente, del Budha y otros fundadores orientales, prepard
¢l mundo sobrenatural desde aquf. Esta es su gloria eterna; haber probado con el ejemplo
v consagrado en el martirio la lucha terrena y sobrenatural contra el egoismo, Es deeir,
la demostracién de que la inmortalided del bueno principia en el mundo, antes de U
niuerte,
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la afirmacién de otra vida de desinterés y caridad; por
eso no cesa. el cristiano de verse combatido en su aceién.
La corriente vital lo combate; pero asi como la vida ani-
mal es una victoria violenta sobre el mundo, Ia caridad
es otra victoria sobre la vida, victoria mistica, que triun-
fa aliviando, dando paz y no guerra, amor y no botin,
beatitud y no saciedad.

Signo de contradiccion. Si, esto es Jesis. La pri-
mera representacion grafica del Cristo que aparece en
la historia es una blasfemia. Jesis estd simbolizado en
el grabado descubierto al pie del angulo occidental del
Palatino, por un hombre crucificado con cabeza de asno.
iSigno de contradiccion! Lo negaran los siglos venide-
ros, 1o han negado todos los siglos de la historia; pero
él es la olra vida, la experiencia del bien, tan real como
la primera. ;Profunda verdad eterna! Jesiis sera signo
de contradiccion, en tanto que la vida misma se afirme
como interés y como caridad; en tanto que no se expulse
de la existencia universal la contradiceién, la duplici-
dad que la hace mover, cambiar, llegar a ser: “Enton-
ces os entregaran para ser afligidos; y os matarin y
seréis aborrecidos de todas naciones por causa de mi
nombre” (1),

La doctrina de Tolstoi es la enunciacién sistemética
de los versiculos finales del Capitulo V del Evangelio,
segin San Mateo: :

“Oisteis que fué dicho a los antiguos: Ojo por ojo
v diente por diente”,

(1) San Mateo, XXIV, 6.
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“Mas yo os digo: que no resistais al mal: antes a
cualquiera que te hiriere en tu mejilla derecha vuélvele
también la otra.

“QOisteis que fué dicho: Amaras a tu préjimo y abo-
rreceras a tu enemigo.

“Yo, pues, os digo: Amad a nuestros enemigos,
bendecid a los que os maldicen. Haced bien a los que
os aborrecen, y orad por los que os calumnian y os per-
siguen.

“Para que seais hijos de vuestro Padre que esti en
los cielos: que hace que su sol salga sobre malos y bue-
nos y llueva sobre justos e injustos.

“Porque si améareis a los que os aman, ;qué galar-
don tendréis? ;No hacen también lo mismo los publi-
canos?

“Y si saludareis a nuestros hermanos solamente
qué haréis de mas? ;No hacen también asi los publi-
canos”?

“Sed, pues, vosotros perfectos, como vuestro Padre
que estd en los cielos es perfecto”. '

Sed perfectos, es decir: sed activos, caritativos.
Perfecto significa acabado de hacer, cumplido, realiza-
do. Significa todo in actu, nada in potentia. Dios, se-
gin Aristételes y Santo Tomas, es acto puro.

Sed como El, ensefia el versiculo. Sed acto puro;
perfectos en el cumplimiento de vuestros fines, dentro
de vuestra perfeccién limitada. No os quedéis con algo
virtual. Vivid en vuestras obras. Proyectaos en accién
caritativa constante, como vuestro Padre que esta en los
cielos es perfecto y irabaeja todavia, segin dijo Jests.
Esta interpretacion se deduce de la misma expresion de
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Mateo: “Sed perfectos”. .., como si dijera: sed amantes
sin cortapisa, sin término, sin tasa. Realizaos como ab-
negacion. :

Lector: lo que aqui se dice es s6lo filosofia, y la
filosofia es un interés de conocimiento. La caridad es
accién. Ve y comete actos de caridad. Entonces, ade-
mas de sabio, seras santo. La filosofia es imposible sin
la caridad; pero la caridad es perfectamente posible sin
la filosofia, porque la primera es una idea, un pensa-
miento, y la segunda una experiencia, una accién, Tu
siglo es egoista y perverso. Ama, sin embargo, a los
hombres de tu siglo que parecen no saber ya amar, que
sélo obran por hambre y por codicia. El que hace un
acto bueno sabe que existe lo sobrematural. El que no
lo hace no lo sabri nunca. Todas las filosofias de los
hombres de ciencia no valen nada ante la accién desin-
teresada de un hombre de bien.






CAPITULO VIIX

ENSAYO SOBRE LA ESPERANZA






“La esperanza, dice Spinoza, es una alegria insegu-
ra, que proviene de la idea de una cosa futura o pasada,
de cuyo acaecimiento dudamos.

“El temor es una tristeza insegura, que proviene de
la idea de una cosa futura o pasada, de euyo acaecimien-
to, dudamos.

“Se sigue de estas definiciones, que no hay esperan-
za. sin temor, ni temor sin esperanza” (1).

No puede darse una definicién més perfecta de al-
go que, por su naturaleza, resulta incapaz de caber den-
tro de la estrechez de una férmula légica. El que espera
tiene siempre una emocién melancoélica, un gozo mezela-
do de temor. Espera su bien, pero sabe que es incierta
su llegada. El fundamento de esperar debe ser, por tan-
to, un orden que puede verse contrariado y negado en
varios, en muchos casos. Si el orden del bien siempre
se cumpliera, no se esperaria, se aseguraria la Hegada
necesaria del bien; pero entonces, toda esperanza y todo
temor, toda melancolia habrian desaparecido ipso facto
de la conciencia. Si el orden del bien nunca se cumplie-
ra, se caeria en la desesperanza, porque, como dice Spi-
noza, “la desesperanza es un sentimiento de tristeza
que proviene de la idea de una cosa futura o pasada con
respecto a la cual toda incertidumbre ha desaparecido”.

(1) Etica. Parte tercera, De lag pasiones, Proposiciones 12 y 12.
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Bien incierto, bien contingente, bien que puede ser
0 no ser, no significa bien imposible, sino, por el contra-
rio, bien posible, bien que puede ser real, bien probable.
El fundamento de la esperanza, no esté, pues, en Ia mis-
ma esperanza, sino en el bien que la causa. La esperanza
no se funda en si misma, sino en otra cosa que la sosten-
ga y comunique su realidad.

La esperanza, como estado psicolégico, es sustan-
cialmente lo que dice Spinoza; pero, como virtud, es una
actitud, un hdbito, una espectativa reiterada, una me-
lancolia gozosa que se prolonga durante la vida y la ma-
tiza con su discreto y temeroso deseo. Como virtud la
esperanza se refiere solo al porvenir. El que espera es
virtuoso si su anhelo de bien se prolonga y perfecciona
afirmandose, a pesar de las causas confrariantes y las
condiciones negativas del ideal.

Mirad a ese hombre que vive como en estado de hip-
nosis, como fascinado con un sonambulismo magico;
cual si estuviera desprendido de la realidad imperfecta
y condenable por més de una razén. Espera la incierta
llegada del bien, aun cuando su conciencia le afirma el
imperio presente del mal. Es virtuoso; tiene la supre-
ma fortaleza de creer en lo inseguro. Si el bien fuera
necesario no tendria virtud. Mas, ;cémo puede esperar?
Sobre todo, ;por qué, a pesar de las condiciones negati
vas, frustrdneas, y mientras mis negativas y frustra-
neas se muestran, con mayor amor ama el bien?. ..

Debe tener una profunda seguridad su esperanza.
No, ciertamente, la seguridad que mataria toda esperan-
za, pero si alguna que le garantice que debe esperar, que
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hay que esperar. No la seguridad del bien concreto que
se espera; si, en cambio, la del orden del bien,
Su seguridad no es la evidencia, dicen algunos, sino

la fe. Pero la fe debe ser una forma de evidencia o no
vale nada como seguridad. En efecto, es la fe la eviden-
cia de la caridad. 8i el hombre no hiciera buenas obras,
no seria creyente. Pero él las hace, venciendo las resis-
tencias del egoismo; é]1 se ha sentido ser, alguna vez,
creador de bien; por esto espera. Porque el bien ha le-
gado muchas veces, puede llegar hoy; porque ha sido
antes, puede ser ahora, en este mismo instante puede
ser. Y, si fueren adversas y contrarias las condiciones;
si el egoismo se afirmase, por ejemplo, defendiendo el
caro placer de vivir; si, cometiendo el acto bueno, hubie-
ra de llegar a fortiori la muerte y, a pesar de ello, el
bien se cumpliera en la sublimidad del sacrificio como
acto libérrimo, como pura creacién, tanto méas valdria
como bien, este raro bien, que un bien frecuente ¥ facil.
Entonces la esperanza se afirmaria por un solo acto, co-
mo se afirma por una sola experiencia privilegiada y
convenientemente elegida una teoria cientifica, una ley
natural.

Esperar, creer y amar son siempre amor, indisolu-
blemente amor y abnegacién, entusiasmo. Investigue-
mos las posibilidades cosmoldgicas del entusiasmo que
espera, asi como indicamos ya sus razones psicolégicas
y morales.

El fundamento de toda prevision es la analogic de la
experiencia, como decia Kant; la uniformidad de la exis-
tencia. El pasado es el indice del futuro. Las leyes na-
turales son wuniformidades de la naturaleza, analogias
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parciales y reciprocas de la existencia, la coexistencia,
la sucesién, la causacién y la semejanza de las cosas.
Ninguna accién es absolutamente necesaria; podria no
ser ¢ no haber sido; podria no haberse efectuado en nin-
guna de las direcciones habituales de cumplirse.

Sin embargo, la vida, el gran hecho, se ha cumplido
como se ha cumplido; por esto pensamos como pensa-
mos, y Creemos como creemos, y esperamos de la manera
que esperamos. La tUnica garantia de nuestra prevision
cientifica, es la que nos proporcionan de consuno, nues-
tra visién actual y nuestra visién pasada. Prever es ver
y haber visto. En el fondo de toda previsién esti la
creencia en un orden, que se ha revelado por adaptacio-
nes vitales nuestras, de nuestra propia accién.

Como hemos sido buenos, esperamos; del propio mo-
do que prevemos, cientificamente, porque creemos en un
orden natural, que nos ha revelado nuestra accién. So-
mos los autores del mundo sobrenatural (sobrepuesto al
natural), vy coexistente con él. De nosotros proceden
las buenas obras, como las experiencias y las observa-
ciones cientificas. El que espera, sabe que el futuro se
parecerd al pasado, ¥y que, si el bien llegé, puede volver.
Sabe més afn, sabe que, como dice Mill de la induccién
légica, “lo que ha acaecido una vez, acaeceri siempre que
existan condiciones similares de existencia”.

Invenciblemente declaramos, que todo obedece a un
orden; que para producirse algo, medié su antecedente
invariable, su causa. Pero es falso creer que el orden
causal s6lo ha de ser un orden fisico, en que la materia
v la energia son constantes y parecen limitadas. La re-
lacién de causacién no implica sino la antelacién
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de la causa con respecto del consiguiente efecto )
no la transformacién de la causa en el efecto;
aun cuando en el mundo fisico se confundan ante-
lacién y trasformacién. La ley de la persistencia de la
fuerza (como dice Spencer para evitar toda idea conexa
de un agente conservador), la ley de la conservacidn de
la energia, como dicen los fisicos, o ley cosmolégica fun-
damental de la substancia, como se expresa Haeckel s el
célebre aforismo de Lavoisier: neda se pierde, nada se
crea, todo se transforma, ley o aforismo que permite
establecer relaciones cuantitativas en fisica y quimica,
no s¢ ha demostrado para el mundo moral; y, a pesar de
ello, se puede y debe hablar de causas en ese mundo co-
mo de antecedentes invariables. Es que la nocién de or-
den es superior y mis extensa que la de orden fisico.
s que no hay un solo orden, sino warios dérdencs que
implican su mutua contingencia. Es que toda existencia
es relativa. Asi es posible admitir, sin contradiccién,
que, junto con el orden fisico, regido por una ley de cau-
sacion que se confunde con la ley energética de los equi-
valentes mecanicos, estén el orden biolégico y el moral
coexistiendo y luchando entre si.

Sobre el orden biolégico esta el orden humano; es-
tan el desinterés artistico, la caridad, el heroismo, irre
ductibles a la vida; contrarios a ella. Asi como el orden
fisico es incapaz de engendrar de si el biologico, asi éste
es incapaz, a su vez, de engendrar el moral. El egoismo
no puede hacer nacer de si €l altruismo. El bien es un
principio nuevo, un orden nucvo.

La razén, en presencia del acto bueno, concibe co-
mo una ley, diversa del egoismo, la ley de la virtud. Es
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decir, tiende a objetivar, a solidificar en un precepto, lo
que es obra de un instinto nuevo, tan perfecto como el
instinto de conservacién: la intuicion del bien. Pero
el bien no se impone al bueno, sino que el bueno es el bien.
Asi como la vida no se impone al egoista, sino que el
egoista es la vida; mas, como la razén comprueba los
buenos, los tutiles efectos de las buenas acciones, eleva
a la categoria de precepto intelectual lo que s6lo se jus-
tifica como manifestacion irreductible de la existencia,
como voluntad de bien, incapaz de plegarse a otra ley.
Requerida luego la razén para explicar el origen del
bien, procura resolver el instinto, la concieneia moral,
en el otro instinto de conservacién (moral de la simpa-
tia, moral utilitarista y evolucionista) ; en vez de acep-
tar la originalidad del acto de caridad.

(Por qué se tiende a reducir el bien al egoismo, para
explicarlo concibiéndolo como simpatic, v no se preten-
de reducir el egoismo a la caridad? Tan legitimo es pre-
tender construir el altruismo con el egoismo, como el
egoismo con el altruismo. Lo Gnico realmente nuevo
en el universo es la virtud.

Pero lo que no es Ginico en el espacio tampoco serd
{inico en el tiempo. Cada orden de la existencia tiende
a la absorciom del inmediato y a su propia destruccidn.
El orden fisico tiende a la desaparicién del movimiento
universal. La existencia material, conforme al principio
de Carnot (principio que desconocen constantemente los
materialistas, pero que es tan importante como cl de
la conservacion de la energia cuya apoteosis emprenden
y suscriben), tiende a degradarse en calor y el calor a re-
partirse uniformemente entre los cuerpos. En un mundo
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de temperatura uniforme, el movimiento serd impo-
sible. El orden biolégico, el egoismo sistematico, tiende
a trasformar en substancia propia, es decir, en alimento,
la existencia material. El vegetal se nutre del mineral,
el animal del vegetal, el hombre del animal y el vege-
tal; pero vegetales, animales y hombres se niegan a si
mismos en el fracaso de toda individualidad viviente.
En el género bumano radica el animo de desinterés, la
voluntad de caridad -—der Wille zum Guica—, el propo-
sito de aliviar del dolor a la vida, de ahorrar el naci-
miento v la muerte, de acabarlos, de abolirlos, mas no
por la muerte misma y el dolor, en nn tremendo circulo
vicioso insoluble; no parcial, sino detinitivamente, por
virtud de la persuacién y el entusiasmo.

El orden fisico serd perecedero, transitorio; la de-
gradacién de la energia implicard su fin. El orden bio-
l6gico, serd perecedero; lleva en si, como el fisico, el
principio de su destruccién; y, ademds, extinto el sol,
toda vida se extinguiri en el sistema planetario. El
provecto inconsciente del movimiento es el equilibrio,
asi como la vida es la prosecucién de la muerte. Solo
el bien, quizds (este quizds es la significacién metafi-
sica de la esperanza), cuando ya no tenga dolor que
calmar ni individuos que redimir, cuando cese su fin
terreno, persistir4 en un nuevo orden, no como &nimo
de renuncia, sino como vida espiritual pura, libre, Gnica.
Sera beatitud.

El orden biolbgico es el indispensable soporte cds-
mico de la vida moral; mas no su causa. El bien, ya
se ha visto antes, es irreductible a la vida, que es eco-
nomia pura; por tanto, el autor de bien, el bueno, puede
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sobrevivir a la existencia natural. De hecho, su vida
moral es una supervivencia en el espacio, que puede
prolongarse como supervivencia cn cl tiempo. El hom-
bre, decia Platén, es un alma que se sirve de un cuerpo.
En otros términos: en el hombre coexisten la vida mo-
ral y la vida biolégica ; pero tal coexistencia no implica
causacién ; no es la causa de las buenas acciones la vida
animal; puede seguir existiendo, subsistiendo la vida
moral, después de la muerte, aun cuando no subsistirg,
precisamente, como vida moral, sino como algo diverso;
porque la vida moral es el alivio del mal, y mal es el
egoismo, que termina en la obra maestra de su accién:
un cadaver.

Puesto que el bien se sobrepone a la vida, deshecha
la vida, puede continuar el biem, y aun es probable que
continde trasformado; va no en la forma de abnegacion,
sino como bien puro, sin esfuerzo, sin heroismo, sin
tensién; como fuerza que ha vencido, como felicidad,
como afirmacion sin contradiccion.

La vida bienaventurada se ha descrito, en efecto,
por los misticos de todas los pueblos de la tierra y de
todos los tiempos, como felicidad incoercible, como di-
cha inefable. Esto es lo que tienen de comfin todos los
empireos, todos los olimpos, todos los nirvanas, todos
los éxtasis bienaventurados: el bien gozindose a si mis-
mo, sintiéndose tinico, duefio absoluto de la existencia,
en tanto que el universo material queda reducido, con-
forme a la gran ley termodinimica de Carnot y Clau-
sius, a la regién de las sombras eternas, y el mundo de
la vida se simboliza a si mismo en un pintoresco haci-
namiento de cadaveres, de despojos informes de seres
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que fueron codiciosos y egoistas y, por tanto, mortales.

Si la inmortalidad se concibe, s6lo puede concebirse
para los buenos, para los que, durante su existencia
terrena fueron desinteresados y caritativos; porque los
que solo fueron egoismo, pereceran con el egoismo, con
la vida biolégica que aqui termina indiscutiblemente.
Esta es la esperanza en su Ultima y suprema afirma-
cién, en su trasformaciéon (concomitante con la de la
caridad), en vida bienaventurada. Asi se entiende el
Cielo de las religiones, el Paraiso reclamado por ellas
para: los buenos.

Dante negé a los réprobos, como simbolo de eterna
condenacién, la esperanza:

“Dinanzi a me non fur cose create
Se non eterne, ed io eterno duro:
Lasciate ogni speranza, voi ch’ entrate” (1).

En suma, hoy coexisten los tres érdenes juntos: el
fisico, el biologico v el moral. Pero los tres han de
abolirse.

El fisico se destruird seguramente. El biolégico se
destruirda con el fisico. El moral se aboliria como cari-
dad, como amor al préjimo, al perecer la humanidad.
Pero, si el sentimiento de la autonomia, de la libertad,
de la personalidad de nuestro ser psiquico envuelve una
verdad, sera la afirmacién del bien como beatitud; ¥
asi €l bien mismo se conservari indeficiente, a pesar
del apocalipsis. La historia universal, no sélo 1a historia

(1) Infierno, Cant, IIL
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de la bhumanidad, sino la de los astros, los mun-
dos, las especies organicas vegetales y animales, cesara
un dia; y sobre el imperio de la sombra, se proyectara
la paz arcana de los justos, “firme paz, sin perturba-
cién y segura; paz de dentro y de fuera, paz estable
en todas partes”, como dice la Imitacién: pax solida,
pax imperturbabilis et secura, pax intus et foris, paw
ex omnt parte firmae (1). El mundo esta en uno de los
periodos de su historia. Las leyes fisicas, quimicas ¥
biolégicas son sus episodios. Lo tnico imperecedero,
acaso, es el bien que presiente la esperanza. Creamos
en él. Esperemos....

El género v la especie, las leyes y las formas, son
abstracciones y generalizaciones de la razén. S6lo es
real lo individual. La razén es infatigable generaliza-
dora y sintetizadora; pero el hecho es siempre indivi-
dual, el sér es siempre Ginico. Dos seres idénticos, abso-
lutamente indiscernibles uno de otro, no serian dos, sino
uno. Las cosas, los seres y las almas son siempre indi-
viduales; lo c¢ual no significa, por supuesto, que dejen
de parecerse entre si. Pero la semejanza se liga indiso-
lublemente con la diferencia.

Una inteligencia que no generalizara habria sido
profundamente inttil a la especie humana. Un enten-
dimiento que no abstrajera habria petrificado al hom-
bre hipnotizindolo en la contemplacién. Una sociedad
de artistas, de intuitivos o simpatizadores de las cuali-
dades singulares de la existencia, seria completamente
ineficaz para la accién. Fué necesario descuidar lo

(1) Lib. IIl, Cap. XLVIII, 3,
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individual caracteristico, para referirse s6lo a lo general,
a lo colectivo, a lo comin. De este modo paséd la exis-
tencia a ser entendida v aprovechada por el hombre.

Ser individual es ser indefinible. Procurad contar
los géneros y las especies que se necesitan acumular pa-
ra definir una montaiia, y retrocederéis llenos de espan-
to. Si la intuicién de lo individual no completara el es-
fuerzo de generalizacién, la inteligencia seria imposible.
Pensar s6lo es tolerable cuando no se puede ver,

La individualidad que no tiene conciencia de si pro-
pia, es la simple individualidad. No hay gotas de agua,
sino una gota, y otra gota mas, y otra, y otra, todas sin-
gulares. Cada una es un mundo diverso, con su fauna y
su flora singulares, cuando se las contempla al micros:
copio. Pero las gotas de agua no saben que son indivi-
duales ni que se parecen entre si. Cada hoja de 4rbol
es también unica; pero las hojas no saben que existen,
ni que juntas forman el follaje de un arbol.

El pensamiento, la conciencia, hacen de la indivi-
dualidad algo més individual todavia: la persomnalidad.
Ser personal es poder decir: yo. El vo se opone a todo
lo demas, destdcase brillantemente sobre el no-yvo. La
personalidad es una individualidad que sabe que lo es.

La personalidad es tanto mas personal cuanto mas
se determina a si misma. Si una personalidad obra so-
metiéndose a un principio diverso, no es auténoma, no
se da la ley de su accién. La personalidad solamente es
auténoma, cuando no obedece a la naturaleza biolégica;
cuando se determina por su propia voluntad. Pero la
voluntad sé6lo se determina por si, en €l acto de caridad;
es decir, cuando se niega a si propia, cuando todo lo da



186 LA EXISTENCIA COMO ECONOMIA,

en holocausto a otros, cuando obra sin provecho para su
propia individualidad. Entonces es verdaderamente li-
bre. Esto es, somos libres, cuando nos negamos a nos-
otros mismos, en un movimiento centrifugo, cuando
abdicamos heroicamente de nuestra prerrogativa indivi-
dual. El acto bueno es la negacién y la apoteosis de la
personalidad., j;La mas enérgica afirmaciéon y renun-
ciacién del sér!

Puede concebirse entonces un individuo, una perso-
na, un ente, cuya individualidad consciente sea “acto pu-
ro”, como decia Aristételes, puro movimiento de amor y
abnegacién. Este sér, este individuo, esta persona, el més
real de todos los seres, el més individual de todos los in-
dividuos, el Sér Supremo, es Dios. Su individualidad
seré4 pura creacién, pura libertad, pura bondad.

Si fuere real, sélo puede ser Providencia, Caridad,
Entusiasmo. Su esencia consistird en su accién clemen-
te, benéfica y heroica. Su virtud serd la fuerza omni-
potente de dar. Tendra realidad, en cuanto fuere como
nosotros al cumplir nuestros actos heroicos. Nada debe
guardar para si; nada quedara ocioso e inactivo en El
Serid la humildad pura. Nunca podra sentir orgullo,
porque todo lo brindara a los otros seres, a los demés in-
dividuos humanos y no humanos... Providencia es su
nombre mas augusto.

Entonces todo se explica como un proceso de indi-
viduacién. No es Dios una férmula, una ley, un Género
Supremo, como lo creen los panteistas. Es, por el con-
trario, una Persona, un Sér Individual. El méas perso-
nal de todos los personales, el méis real de todos los rea-
les, el més existente de todos los existentes.
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;Donde lo hallaremos? En nosotros mismos. En el
misterio augusto del heroismo, en la inflorescencia ben-
dita de la santidad, en la gloria sublimisima de la re-
nunciacion a los bienes de la vida. Ahi estd el Bueno.
El es el Bueno.

Asi es posible entender el secreto de las religiones
deistas. Ningtmm libro sagrado contiene la concepcién
individual de Dios como los Evangelios. Los libros orien-
tales estan inficionados de panteismo, de culto a la ra-
z6n impersonal y genérica. Sélo la Biblia de Israel con-
tiene la substancia eterna del monoteismo y el camino
para hallarlo: la Caridad...

Dios es Amor.

La esencia del cristianismo es la caridad, virtud que
es fe y esperanza indisolublemente, amor que es ciencia
y anhelo a la vez, pero amor divino en su raiz, porque si
entregar lo propio podria explicarse en razén de la
propia estupidez, amar a los enemigos y orar por los
que nos calumnian y persiguen ya solamente puede ser
obra de la gracia, como dice San Agustin. Los sinépti-
cos ensefian dos cosas: el Reino de los Cielos, la vida
eterna de los justos, resplandecientes como el sol, segin
la palabra de San Mateo (1), y el amor al préjimo, ver-
dad primera y fnica; entusiasmo cristiano de dar; sola
virtud; cumplimiento de la ley y los profetas, como dijo
Jestus. El cuarto Evangelio es la apoteosis del amor. El
cristianismo platoénico, que la tradicién ha atribuido a
San Juan, es perdurable. Interpretando filoséficamente
la piadosa tradicién, hagamos del discipulo predilecto,

(1) Cap. XIII 48.
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un simbolo del Espiritu Santo, v digamos: el catoli-
cismo es el cristianismo histérico, politico, organizador
y salvador de Europa y su cultura en los siglos medios;
heredero, en lo temporal, de la forma juridica latina,
sociedad universal de inteligencias y corazones, cristia-
nismo de Pedro. El protestantismo es el cristianismo
germanico, individualista y sabio, enérgico y moral, ade-
cuado al pensamiento moderno; cristianismo de libre
examen y espirttualidad intesiva, cristianismo de Pablo.
Pero es posible aun otro cristianismo, mis perfectamen-
te esencial, una religién en la que cuanto no ‘forma
parte de su intima naturaleza, ha desaparecido; religién
desligada del aluvién de incorporaciones accesorias, La
historia de la humanidad va depurando el contenido del
cristianismo, volviéndolo cada vez més espiritual, mis
profundo y exclusivamente religioso. Toda accién con-
tingente o accidental desaparece, y sélo queda el fondo
irreductible. Cristianismo novisimo y eterno, unico,
triunfante; cristianismo de Juan, con sus dos ensefianzas
predilectas: el amor al préjimo y la: vida eterna; es de-
cir: las tres virtudes divinas que son una sola virtud;
porque como dice San Juan: “El que no ama no conoce
a Dios. Dios es caridad”,



CAPITULO IX

ENSAYO, SOBRE LA FE






Relata el Evangelio seglin San Mateo, como el Rei-
no de los Cielos es semejante a un homhre, padre de
familia, que salié por la mafiana a ajustar obreros para
su vifia. Y habiéndose concertado con ellos en un dena-
rio al dia, los envié a su heredad. Saliendo cerca de las
tres, vié otros obreros que estaban en la plaza, y les di-
jo: no estéis ociosos; id también a la vifia, y recibiréis lo
que fuere justo. Cuando fué la tarde del dia, el sefior
de la vina dijo a su mayordomo: llama a los obreros ¥
pagales, integro, a todos, el jornal.

Los obreros no se mostraban conformes; porque los
primeros pensaron recibir mas que los ultimos; pero to-
dos tuvieron un denario por sus afanes.

Y el amo dijo a los descontentos: “;No me es licito
a mi hacer lo que quiero con lo mio?”

Esta parabola siempre nos consol6 en el fondo del
corazén. Los obreros catblicos, han trabajado desde el
principio del dia; desde los albores del cristianismo;
pero nosotros los heterodoxos, fuimos también invitados
por el duefio de la vifia y, no obstante que trabajamos
s6lo por la tarde, recibiremos, tal vez, como nuestros
hermanos, “un denario”... ;El denario de la salvacién!
Porque Jesucristo ha dicho: “;No me es licito a mi ha-
cer lo que quiero de 1o mio?...”

‘La filosofia tomista, incorporada en el Catolicismo
como un dogma, sostiene que la existencia de Dios se
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puede demostrar por silogismos necesarios. Segun el
Aquinatense, los argumentos teleolégico ¥ cosmologico,
“prueban” la existencia de Dios. Pero Kant hizo wer
que ninguno de los dos argumentos es probatorio.

De los seres contingentes del mundo, arranca una
parte de su fundamentacion, Ia llamada prueba cosmolo-
gica de la existencia de Dios; asi como de la ley de causa-
lidad universal; y pretende, volando sin alas, llegar a lo
necesario del sér.

Pero es obvio que: o el principio de causalidad se
aplica fuera de toda experiencia posible (para poderse
elevar en el orden causal de lo contingente a lo necesa-
rio), o no se aplica, legitimamente, sino a la causalidad
de los seres contingentes.

En ninguno de ambos casos resulta probatorio el
argumento.

No es probatorio en el primero, porque, si el prin-
cipio de causalidad se aplica fuera de toda experiencia
posible, hasta llegar, de lo meramente contingente, al
ser necesario, basados en el mismo fundamento, en el
propio prinecipio de causalidad (que rige fuera de todo
lo contingente), fuera de toda experiencia posible, ewi-
giremos, con idéntico fundamento, la causa del ser nece-
sario, y seguiremos en una regresion al infinito, que ca-
rece de sentido.

Tampoco resulta probatorio el argumento cosmols-
gico, si s6lo es vélido el principio de causalidad para lo
contingente; porque entonces, Diog, el sér necesario, no
aparece por ninguna parte.

En la analitica trascendental de la Critica de la Ra-
zon Pura, Kant demuestra que el principio de causalidad
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solo rige los cambios, esto es, procesos en el tiem-
po; fuera del tiempo, ;jquién podra saber si rige la cau-
salidad? Si impera ahi, el sér necesario ha de ser
causado, con la misma razén con que es causado todo lo
temporal y contingente.

Si se hace la hipétesis de que el sér necesario es el
sér perfecto, se ha admitido que el sér perfecto es el sér
necesario; y si el sér perfecto es €l sér necesario, el ar-
gumento ontoldégico es parte del argumento cosmoiégico.
Santo Tomas, al rechazarlo, rechaza el tinico sendero po-
sible para probar, por la contingencia del mundo, la
existencia de Dios.

El argumento ontolégico es de todo punto inadmisi-
ble, porque, concluir del orden ideal al orden real, esta
vedado; pero, ;no es concluir, asimismo, del orden ideal
al real, hacer valer la idea necesaria de causa, fuera de
toda experiencia posible? ;No existe el mismo salto
mortal de lo ideal a lo real?

Por esto ha dicho Kant: “La prueba cosmolégica
mantiene, como la ontolégica, la unién de la necesidad
absoluta con la realidad suprema”, o no prueba lo que
pretende probar. “No puede haber mas que un solo con-
cepto que determine, completamente a priori, el ente ne-
cesario: el concepto de “ens realissimum?®.

El argumento teleolégico es infimo. Se podria pre-
sentar como clasico ejemplo de “ignoratio elenchi”. ;Qué
pretende probar? La existencia de Dios, de un Dios
creador. ;Como pretende probarlo? Por la comproba-
cion del orden césmico. ..

Pero, en primer lugar, ercer que el orden césmico
obedece a un Dios creador, es ser victima ingenua de un
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antropomorfismo evidente. ;Por qué el mundo, en su
orden, La de haber sido conformado, dispuesto o creado,
como el hombre dispone y forma? i reloj delata al re-
lojero; pero el mundo no es un reloj, y si lo es, no se
puede, sino antropomérficamente, ver en él la huella de
un gran relojero creador.

En segundo lugar, el orden sélo probaria la existen-
¢ia de un dios ordenador. ;Cudl relojero crea la materia
v la sustancia de sus relojes? Si el mundo es un reloj,
Dios no puede ser un creador, sino un relojero, un de-
miurgo ordenador de lo que es.

En tercer lugar, el reloj césmico, atrasa, adelanta,
se descompone Yy, a veces, salta en mil pedazos absurdos,
bajo 1a presion de resortes viles que se llaman: el error,
el pecado, el dolor y la muerte. ;También estos “desor-
denes” se atribuirdan al demiurgo del reloj cosmico?

En cuarto y tiltimo término: ordenado el mundo
como lo estd, ;sabemos que, positivamente, obedece al
orden mas perfecto?... Necesitariamos poseer una in-
teligencia infinita para poder averiguar si el reloj cos-
mico es insuperable, o podria haber sido superado en un
orden mejor.

El argumento ontolégico, que de la pura nocién de
un ser perfecto se empefia en extraerlo, es el simbolo
eterno de este drama apasionante de la razén pura, que
se desenlaza, al fin, siempre, en el fracaso, ante la pro-
pia razén. ; En el fondo, se trata de lo mismo, de demos-
trar el ideal como real! ;Pero esto es imposible!...
; Guardemos el Ideal inasequible, indubitable y eterno!
Ningun materialista podra negarlo jamés; ningtin ateo
nos lo arrancara de la conciencia.
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Si las Hamadas pruebas de la existencia de Dios
no son demostrativas de su objeto, DIOS NO ES UNA
VERDAD RACIONAL; si Dios no es una verdad ra-
cional, el sistema de probar por la existencia de Dios
la Revelacién, carece de todo fundamento racional.

Mas, ;qué importa, en suma, que Ia razon no esté
capacitada para “probar” la existencia de Dios?...
Lo que ella no puede, lo puede la fe. Decimos matl;
la fe nada puede demostrar nunca; pero la ra.
zon “muestra” si no “demuestra”, a Dios, como ideal
perfecto y necesario. La fe cree, espera y ama.  Circulo
hermético de las “raisons du coeur”, que la razén igno-
ra! Sintesis de los méas altos “valores”. Compendio de
las virtudes divinas. El ideal necesario de la “razén
pura”, se ha impregnado de realidad, no en la dialéc-
tica de San Anselmo v Santo Tomas, sino en el arcano
de la voluntad.

Mientras que los escolasticos tomistas resringen el
campo inmenso de la fe, los heterodoxos lo ampliamos,
inmensamente. Creer en Dios no es obra del razona-
miento puro, sino accién conjunta del entendimiento y
la voluntad. Creemos, porque poseemos la idea de Dios
v, como dice Kant, jamas los materialistas ni los empi-
ristas nos podran arrebatar el Ideal divino. Kl argu-
mento ontoldgico no “demuestra” la existencia de Dios;
pero en la idea de Dios, la fe se inserta y, con la volun-
tad inspirada por el ideal, dice: ¢reo y amo y espero. ..

El argumento teleoldgico no “prueba” la existencia
de Dios; pero las armonias y las inarmonias de la Vida
y del Mundo, se resuelven en la afirmacién, para el cre-
yvente, de una “Ciudad de Diocs”, basada sobre el Amor
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y no sobre el Egoismo: “Dos amores formaron dos Ciu-
dades”, dijo San Agustin. El Dolor y la Muerte, la Ig-
norancia y el Pecado, se venceran en OTRO PLANO de
la Vida y el Sér. {All4, dice la fe, mas alla de todo cuan-
to nuestra “pequefia razén” piensa... {Mas alla! En
esa incognita regién, se resolveran en un acorde per-
fecto mayor, las disonancias de nuestra existencia y
nuestra conciencia.

A menudo se confunden —segin Ernest Hello— lo
ininteligible ¥ lo incomprensible. Mas, en vez de signifi-
car algo semejante ambos términos, significan dos con-
trarios irreductibles. Porque lo incomprensible, es lo que
radica por encima de la inteligencia; en tanto que lo
ininteligible, es lo que estd por debajo de la razon.

Lo incomprensible es inmenso, infinito; por esto no
lo abarca la inteligencia. En cambio, lo ininteligible,
carece de realidad. La inteligencia se aplica al sér.

El Sér infinito, trasciende de todo nuestro afan por
abarcarlo. El Misterio es incomprensible; en tanto que,
lo que carece de sentido, queda por debajo de la razon.

Un circulo cuadrado es ininteligible, porque implica
contradiccién. No puede ser. El misterio del cristianis-
mo es incomprensible, excede las posibilidades de la
razon.

Segn Hello, si de lo ininteligible se trata, la inte-
ligencia no entiende, porque entender es entender algo,
un objeto dado; y el objeto, en esta vez, no existe ni
puede existir: un circulo cuadrado.

A la inversa sucede, si de lo incomprensible se tra-
ta. Ahora existe el objeto. Es el Sér realisimo; pero
como es infinito y eterno, la inteligencia no lo puede
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entender, y esta actitud suya, la debe reconocer, humil-
demente. De modo que, ante la razén, se humilla lo ab-
surdo; como la razén se humilla ante el objeto incom-
prensible.

“Tal vez —asi como hay un sol central, Iuz de la
luz— existe un misterio central, sustancia de la oseu-
ridad. Este misterio permanecera misterioso eternamen-
te, y la misma eternidad, lo veria aumentar, en vez de
disminuir; porque seria, no como los otros misterios,
un misterio relativo, sino absoluto... j;Dominaria las
montailas de la eternidad, como la profecia las colinas
del tiempo!”

Nadie puede decir con claridad lo que es Dios.

Todo lo gque a su respecto proferimos, es negacion
de las cualidades de los seres contingentes.

Por esto declaramos que Dios es in-finito, in-menso,
in-mutable, in-comprensible, in-creado, ab-soluto.

Nadie puede tampoco declarar, hasta dénde se ex:
tiende y oculta la riquisima profundidad de la persona
humana. Dios y hombre pudo ser Jesus.

El misterio del cristianismo es apoteosis del Hom-
bre. La intuicién religiosa nos alumbra, si la razén no
puede captar su objeto, por la superioridad infinita que
se ofrece a su meditacion.

Esto es lo incomprensible, mas no lo ininteligible.

No constituye el ambiente del absurdo, sino la 0s-
curidad Iuminosa de la revelacion.

Lo ininteligible no existe ni puede existir.

El sér que no es infinito, es siempre inteligible. Por
ello son posibles la ciencia y la filosofia, por la adecua-
cion que media entre nuestra mente v la realidad.
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Y lo Incomprensible es Dios mismo en su manifes-
tacién, la inefable Presencia divina, patente en Jesu-
ceristo.

Goethe dejo escrita esta pagina inmortal:

“;Quién podra nombrarlo,
y quién podra confesar:
creo en E1?
;Quién sentira
y osarda decir:
no creo en KEi?
i El que todo lo abarca,
El que todo lo conserva,
y a mi, y a si mismol!...
:No se curva el cielo en lo alto?
:No se asienta la tierra aqui abajo?
. No ascienden las eternas estrellas
con alegre mirada?
Si te miro a los ojos,
cverdad que todo te oprime
la. cabeza y el corazon?
1Y teje, en eterno secreto,
invisiblemente visible, junto a ti!...
Llena con. eso tu corazén cuan grande es,
y al sentirte completamente feliz,
llama. a eso como quieras;
llamalo: ; Felicidad!, jCorazén!,  Amor!, jDios!
No tengo ningiin nombre que me sirva. . .
El sentimiento es todo;
;el nombre no es mis que rumor y humo
que anubla el fuego celeste!...”
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Jesis es el paradigma de las cosas humanas que
agspiran a ser divinas. Practicamente, entre El y Dios
no hay diferencia; porque, ;quién sabe lo que es Dios?
—por una parte; y, jquién sabe lo que es el Hombre?—
por otra.

Para decir: “no es Dios, no fué Dios”, se necesita-
ria haber averiguado, previamente, la esencia de Ja di-
vinidad. Averiguacién imposible; de todo punto vedada
a las gentes... ;Quién sabe hasta dénde se prolonga la
naturaleza humana en su desarrollo imprevisible? Dios
y Hombre pudo ser aquel maravilioso sacrificado por
su propio-deseo y su deliberada intencion.

Poseemos un criterio, tal vez excelente, para pro-
bar la superioridad de Jesucristo sobre todos los seres
humanos: el dnimo de sacrificio, apoteosis y negacion
suprema de Ja personalidad. Mientras mis se sacrifica
uno, es mas libre. El Universo entero es un esfuerzo por
alcanzar la libertad, la paz, la afirmacién sin contra-
diccion. Todos los seres animados e inanimados, tienden
a ser libres... Y todos son esclavos, todos obedecen a
un mandamiento extrinseco a su naturalezal... No mds
Crisio pudo realizar por completo su personalidad en
la Cruz. Por esto es el modelo de los hombres. jPor esto
hace siglos s va en su busca y no se le acaba de encon-
trar; porque pare hallarlo hay que ser como El!

De aqui que la moral y la libertad humana se com-
pendien en la imitaciéon de Jesucristo. Tal vez podria
suprimirse la ética como filosofia especulativa, y decir
a los individuos y las naciones esta palabra tnica: ; Imi-
tad a Jests!
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