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CONOCIMIENTO Y CULTURA

1. — En un trabajo anterior hemos tratado de establecer las rela-
ciones entre el conocimiento cientifico y el conocimiento cultural, lle-
gando a la conclusién de que el primero es parte del segundo y de
que, por ende, entre ellos no cabe oposicidn alguna y de que los con-
flictos que a veces se plantean en ese terreno provienen de una defor-
macidn, hecha por sus representantes, generalmente por los hombres
de ciencia, cuando carecen de cubtura general.

Si nos hemos referido particularmente al conocimiento cientifico
frente al cultural es porque alli suele plantearse la oposicion, que
hemos procurado ditucidar desde la esencia de ambos conocimientos.

Ahora deseamos establecer de un modo general, y prescindiendo
de itodo conflicto, las relaciones entre conocimiento en general y co-
nocimiento cultural: queremos determinar qué es lo que hace que un
conocimiento se convierta en cultura y cudndo y en qué condiciones
un conocimiento hace al que lo posee un hombre culto.

Para dilucidar esta cuestion ningtin método es mds adecuado que
el andlisis y la confrontacion de ambas nociones: de conocimiento y
de cultura.

2. — El conocimiento es la aprehension inmaterial o consciente de
la realidad distinta de la propia. A diferencia de la posesion material
o subjetiva, en que un objeto es recibido en otro —como un papel o un
color en la mesa o el alma en el cuerpo— formando un compuesto
accidental o sustancial, segiin los casos, en el conocimiento un objeto
es aprehendido como obijeto, es decir, distinto del propio sujelto, o sea,
de una manera opuesta a la material: de una manera inmaterial o
intencional.

Los grados de inmaterialidad constituyen los grados de objetivi-
dad o intencionalidad cognoscitiva. De aqui que, en los sentidos, en
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que la inmaterialidad no es total, tampoco la objetividad o el conoci-
miento es perfecto: se detiene en la aprehensidén de los objetos distin-
tos del sujeto, pero no formalmente como objetos ni, consiguiente-
mente, como ser o realidad distinta del sujeto. Los sentidos aprehen-
den de un modo concreto las cualidades fenoménicas bajo las cuales
el ser es aprehendido sin ser develado o visto.

Sélo con la inmaferialidad total, que es la espiritualidad, se
logra la objetividad perfecta, la aprehensidn consciente del objeto
como objeto o, lo que es lo mismo, como ser trascendente y distinto
del ser del sujeto *.

Ambos conocimientos actiian en intima dependencia: el sensitivo
sirve al intelectivo, ya que éste no encuentra su propio objeto, el
ser o esencia de las cosas, sino en el objeto o datos concretos de los
sentidos.

En estos objetos del conocimiento sensible, mediante la abstrac-
cion de las notas materiales individuantes, la inteligencia de-vela el
ser o esencia de las cosas materiales, como su primer y formal objeto
con la ayuda permanente de los sentidos y reintegrando la esencia
universal en la existencia de la realidad concréia, de donde fue abs-
traida; en el juicio aprehende la existencia de las cosas del mundo
circundante y del propio ser.

A partir de la existencia de esos seres, el entendimiento llega a
conocer la existencia del Ser de Dios, cuya naturaleza espiritual, asi
como la del ser del alma, llega a aprehender con conceptos anilogos,
elaborados a partir de los conceptos propios, con que directa e inme-
diatamente aprehende las cosas materiales.

Tal, en sintesis, el proceso natural con que se desenvuelve el cono-
cimiento humano: aprehensién de las cualidades materiales, del color,
extension, etc. de una manera concreta, en los que, por eso mismo, se
oculta el ser, por los sentidos; y de-velacion de este ser o esencia de
los objetos materiales y del propio ser del sujeto y captacién de la
existencia de los mismos por medio de la inteligencia; y aprehension
del Ser infinito de Dios, como Causa Primera del ser finito del mundo
y del propio ser personal, por el raciocinio de la razdn.

En esta de-velacién o des-cubrimiento sucesivo, en extension y
profundidad, del ser como es, los sentidos y el entendimiento proce-
den por una inclinacién natural necesaria, que sélo la libertad puede
interferir, hasta cierto grado al menos, apartando a la inteligencia de
su objeto: el ser o verdad de las cosas.

1 Cfr. mis libros: La doctrina de la Inteligencia de Aristdteles a Sto. Tomds,
¢. 1L, Cursos de Cultura Catdlica, Bs. As. 1945; y La Persona, c. II, Universi-
dad Nacional, La Plata, 1950,
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3. — Esta de-velacién progresiva del ser, sobre todo de sus zonas
mds alejadas del objeto inmediatamente dado a los ojos de la inteli-
gencia —el ser o esencia de las cosas materiales— que es precisamente
el objeto espiritual que mds interesa al hombre y a su vida, se hace
cada vez mds penoso y dificil para la inteligencia, a la vez que se hace
mds fdcil la caida en el error.

La constancia en la fidelidad a su objeto: el ser o la verdad; la pe-
netracién objetiva en los senos cada vez mds oscuros y dificiles de
de-velar; la progresiva extension de éste mediante los pasos del
raciocinio, tanto inductivo como deductivo, a partir del objeto ini-
cial e inmediatamente aprehendido; las desviaciones por los fdciles
caminos del error, exigen un ejercicio o cultivo de la inteligencia, un
enriquecimiento de la misma con las cualidades permanentes o habi-
tos, que faciliten su dificil tarea de ver la verdad o el ser de las cosas
como es, aun en tales objetos alejados de la luz de la evidencia o ma-
nifestacion inmediata de la propia verdad.

II

4. — La cultura es el desarrollo arménico de todas las actividades y
zonas del ser del hombre —y de los objetos del mundo que lo sirven—
de un modo fjerdrquico, que culmina en la perfeccion o bien del
propio espiritu en la posesion de sus objetos: la verdad y el bien tras-
cendentes que ,en ultima instancia, son la Verdad y el Bien infinitos.

Tal realizacién cultural en su origen es siempre y esencialmente
obra del espiritu: de la inteligencia, que de-vela el ser o verdad como
bien o valor de las diferentes zonas de su propio ser y del ser de las
cosas; y de su voluntad, que se lo propone o decide y que luego reali-
za, ya inmediatamente por si misma en su propia actividad, ya en el
cuerpo del propio hombre, ya en los objetos del mundo circundante,

mediante la actividad del cuerpo y de los instrumentos de que echa
mano.

La cultura brota del espiritu en busca de los bienes o valores tras-
cendentes, sélo asibles y realizables formalmente y como tales por el
espiritu; y, por ende, no es sino el perfeccionamiento o acrecenta-
miento ontoldgico de la realidad natural, del ser como es, material y
espiritual —mundo y hombre— por el espiritu, para lograr alcanzar
en él los bienes descubientos y propuestos por el propio hombre. En
tal sentido la cultura es la realizacion de los bienes o valores del espi-
ritu en la naturaleza material y espiritual, o sea, en el ser y actividad
de la materia y del espiritu, tal cual son realmente dados, para que
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que alcancen la cima de la perfeccién que el espiritu se propone, y
en definitiva, para mejor alcanzar su propio bien o perfeccidn: es una
suerte de impregnacién del propio espiritu en las cosas y, si tenemos
presente que el hombre es tal por su vida espiritual, es una impreg-
nacién del hombre: un humanismo. Por eso, esencialmente, cultura y
humanismo son lo mismo.

5. — Subjetivamente la cultura o el humanismo tiene por causa ex-
clusiva originaria al espiritu y es, por eso mismo, también fruto exclu-
sivo de él. Los sentidos internos y externos, el cuerpo humano —las
manos sobre todo— y los objetos exteriores de que el espiritu —inteli-
gencia y voluntad— echa mano para realizar sus bienes en los objetos
exteriores, sélo son instrumentos o causas enteramente sometidas y
gobernadas por la accion del espiritu, fuente radical exclusiva de la
cultura o humanismo.

La cultura, pues, subjetivamente tiene sus raices causales en la in-
teligencia, que de-vela o des-cubre el ser como tal, y el bien o valor,
(ue no es sino el ser en cuanto acto o perfeccién que conviene a otro
ser; y en la voluntad libre, que es la unica capaz de decidirse a ele-
girlo, de proponérselo y luego realizarlo, ya por si sola, ya por si y los
instrumentos materiales sometidos a ella y de los que ha menester
para su efectuacion material.

Pero, objetivamente el campo de accion del espiritu en su obra de
conquista espiritual o de los bienes del espiritu o, mds brevemente,
de su obra de cultura o humanismo, es el mundo natural del ser y acti-
vidad tanto material como espiritual y comprende, por eso, el perfec-
cionamiento: 1) en el propio espiritu a) de la actividad intelectiva,
tanto especulativa —de contemplacion o posesion de la verdad o del
ser como es— como practica —de transformacion del ser como debe
ser, es decir, de las normas directivas de accidn para el propio perfec-
cionamiento espiritual y de los objetos exteriores— y b) de la activi-
dad volitiva o estrictamente practica, que es el perfeccionamiento de
la libertad © obrar moral; y 2) en los objetos materiales, para conse-
guir el bien de su belleza o utilidad, mediante el perfeccionamienio
del hacer artistico-técnico que lo realiza.

La cultura objetiva abarca, pues, la naturaleza finita, a saber la
realidad espiritual y material finita, tal cual es dada por su Creador,
en todo su dmbito. Le finitud del ser creado es quien permite al espi-
ritu su perfeccionamiento, su perfeccionamiento cultural cuando este
espiritu es también finito, como en el caso del hombre.

6. — La cultura de la inteligencia es, pues, un sector de la cultura
objetiva, el primer y fundamental sector del propio espiritu por per-
feccionar.
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La cultura de la inteligencia se logra, en primer lugar, mediante la
repeticion de los actos, que crean en ella los habitos con que la fa-
cultad queda capacitada de un modo permanente a orientarse hacia
la verdad, atn por los caminos mds arduos para su descubrimienio,
y a resguardo de extraviarse por los senderos del error. La facilidad
natural de la inteligencia para descubrir el ser o verdad especulativa
es robustecida por estos hdbitos y a la vez extendida hasta nuevos
dominios, adonde con la sola facilidad natural dificilmente podria
tlegar, con la consiguiente capacidad habitual para evitar los erro-
res, atn los mds ocultos y dificiles de evitar.

Lo que va, por ejemplo, de una natural facilidad natural de ra-
zonar de la inteligencia a la seguridad y extension progresiva de los
raciocinios efectuados y controlados con las precisas leyes de la l6-
gica y los métodos matemdticos de la logistica bien asimilados, es
un ejemplo de lo que va de un conocimiento natural a uno cultural
de la razén.

Tal cultura de la actividad intelectual no se refiere unicamente
a los raciocinios, que ayudan a sacar las consecuencias contenidas en
los principios —hdbito de la Ciencia— o a alcanzar las primeras cau-
sas de las cosas —hdbito de la Sabiduria o Filosofia, especialmente
de la Metafisica, que es su cima— sino también a la actividad de la
inteligencia practica, para des-cubrir en la luz del Bien o Fin ultimo,
las normas que ordenan la libertad del hombre para su consecucion
—Ciencia Moral— y para ajustarla a las circunstancias concretas de
cada situacion real —Prudencia— asi como a las reglas del entendi-
miento, que dirigen la actividad material del hacer artistico y técnico
~Ciencia Practica— y su aplicacion a cada caso concreto —Virtud
del Arte—.

Tal es la diferencia entre el conocimiento vulgar de la inteligen-
cia del llamado sentido comun, y el conocimiento culto: aquél pro-
cede por una inclinacién natural, que capta fdcilmente los objetos
y principios inmediatamente dados, y con mds dificultad los que de
¢l se alejan, y estd expuesto siempre a equivocarse, sobre todo cuan-
do se trata de consecuencias muy alejadas de sus principivs a tra-
vés de un arduo raciocinio, o de objetos relacionados con la con-
ducta humana, en que las pasiones fdcilmente oscurecen la vision
de los mismos; mientras que éste procede encauzado con los habitos,
que perfeccionan y capacitan la inteligencia para ver con mds faci-
lidad la verdad y ampliar en extensién y profundidad los dominios
de su objeto, con una gran seguridad de no desviarse de las exigen-
cias de la verdad de los mismos.

La cultura de la inteligencia conduce naturalmente al enriqueci-
miento de la misma con la adquisicién de nuevos conocimientos; pero
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primordial y esencialmente no consiste en ello, sino en la adquisicion
de los habitos o virtudes intelectuales que acrecientan su fuerza
aprehensiva natural y la capacitan asi de un modo permanente para
alcanzar la verdad en un dmbito cada vez mds amplio y hondo, aiin
en las zonas mds dificiles de des-cubrir y con seguridad, vale decir,
de una manera en que la inteligencia controla reflexivamente sus
propios pasos para alcanzar la verdad y lograr asi la conciencia de
la seguridad alcanzada en la verdad, es decir, de la certeza.

III

7. —Tal el sentido de la auténtica cultura del conocimiento de
la inteligencia.

Sin embargo, hay otra acepcidn de la cultura intelectual, am-
pliamente difundida y aceptada y que estd en intima dependencia
con la anterior. Se trata de un cultivo que confiere a la inteligencia
lo que se ha dado en llamar “conocimientos generales”.

Frente a un cultivo de un sector limitado de la inteligencia, ver-
bigracia, de una ciencia especializada, se coloca un cultivo de la
inteligencia en todo el dmbito de su objeto y en los principios supre-
mos que la gobiernan, Tal perfeccionamiento de la inteligencia en
todo el dmbito de la verdad, sin la restriccion de especializacion,
es lo que constituye la cultura, en este segundo sentido.

El hombre culto en oposicién al especialista puro, posee de un
modo habitual los conocimientos mds universales o generales acerca
del mundo y del hombre y sabe ubicar con justeza los hechos natu-
rales dentro de la unidad superior que los comprende y juzgar con
acierto sobre los acontecimientos humanos en la luz de esos prin-
cipios y normas supremas. En una palabra, culto, en tal sentido, es
el que posee los principios universales y la prudencia para aplicarlos
a la realidad concreta. En el fondo, se trata de un cultivo o cultura
filosdfica —y teoldgica en la economia cristiana que vivimos—, la
cual, sin llegar siempre a ser reflexiva y especializada de la misma,
confiere una visién cabal del mundo y de la vida y da a los hechos
naturales y humanos una apreciacion ajustada a la verdad, sin pe-
netrar en conocimientos muy hondos y precisos, propios de la espe-
cializacion y sin poder, generalmente, dar una fundamentacién rigu-
rosamente filosdfica de sus juicios.

Se trata de un enriquecimiento habitual de la inteligencia,

logrado con su cultivo permanente y ordenado mediante su buen
uso y el estudio, siquiera somero y general de la filosofia, de los
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principios y conclusiones fundamentales de las diversas ciencias y
de la observacién y apreciacién de los hechos naturales y humanos.
Sin llegar a crear los hdbitos o virtudes intelectuales estrictamente
tales, mencionados en el pdrrafo anterior, tales hdbitos han sido lo-
grados, hasta cierto punto al menos, favorecidos generalmente por
una riqueza o facilidad natural, no comiin, del entendimiento, para
descubrir los principios y para esclarecer en su luz las verdades
particulares tedricas y prddticas.

8. — A una adquisicién mds firme de esta cultura, cimentada fun-
damentalmente en los principios de la Filosofia, de la Teologia y de
la Prudencia, ayuda eficazmente un conocimiento bien asimilado de
la Historia, de sus hechos y direcciones fundamentales, de las Hu-
manidades Clésicas greco-latinas y de la Literatura e Idioma propios.

En efecto, el conocimiento de la Historia ayuda a ubicar y apre-
ciar justamente los hechos humanos. Con todo el dmbito dejado a la
iniciativa de la liberiad en cada caso similar de la historia, la ver.
dad es que los hombres, considerados en conjunto, frente a situa-
ciones semejantes y a andlogos motivos, suelen obrar de un modo
andlogo, si se prescinde de las diferencias individuales con que la
libertad modifica este mismo modo general de obrar. Tal conoci-
miento, por eso, es sumamente importante para enfrentar la vida,
sobre todo para el que, en un grado mayor o menor, cumple una
funcién de gobierno. En tal sentido la historia y su conocimiento
sigue siendo, desde Cicerdn, la aleccionadora de los hombres —espe-
cialmente de los gobernantes— y de los pueblos: la magistra vitae,
Por su parte, Santo Tomds incluye el conocimiento de la historia
entre las virtudes integrantes de la virtud de la prudencia, de un
modo especial de la prudencia politica.

La madurez del pensamiento y, en general, de la cultura occi-
dental cristiana cuajé en las formas clésicas, especialmente en sus
instituciones, literatura y artes en general y en su idioma, como en-
carnacién de su estirpe. El estudio del griego y del latin cldsico y
cristiano es, por eso, educador por si mismo, transmisor de los modos
de pensar, querer y sentir, que expresan el desarrollo o cultura nor-
mal del hombre. Cada época tendrd derecho a crear sus propias
formas de expresion idiomdtica, artisticas y técnicas, y hasta su es-
tilo propio de vida de acuerdo a sus medios, situaciones concretas,
como encarnacidn histérica de los principios inmutables como la na-
turaleza humana a que se ajusta la cultura especifica del hombre;
pero precisamente para iniciarse en esta cullura humana esencial y
permanente como el hombre a través de todas sus vicisitudes histd-
ricas, nada ayuda tanto como el cultivo de las humanidades: de la
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literatura, del idioma y formas cldsicas greco-latino-cristianas, como
encarnacion precisamente de esa cultura especifica y permanente del
hombre.

También coadyuva a la adquisicion de esta cultura el conoci-
miento de la literatura y del idioma verndculos: encarnan ellos las
tradiciones y expresan el espiritu de un pueblo, su psicologia y ma-
nera de ser, fuera de que su dominio es indispensable para la expre-
sion adecuada de la cultura y para una comunicacién espiritual, in-
dispensable para el acrecentamiento del acervo cultural individual y
social.

De aqui que el nivel cultural de un pueblo, en el plano de la
inteligencia —del que aqui solamente tratamos— se logre con el cul-
tivo de estas materias bdsicas: de la Filosofia y de la Teologia, de la
Historia, de las Humanidades Clasicas en toda su amplitud: de artes,
instituciones y lenguas greco-latinas y de la Literatura y conocimiento
teérico y prdctico del propio Idioma. Materias éstas que han de ser
fundamentales en el ciclo secundario —ciclo de formacién eminen-
lemente humana y cristiana— y que se han de continuar, mds hon-
damente, en el ciclo superior, en que el cultivo de las ciencias, las
artes y las técnicas, para no deformarse y alcanzar un auténtico sen-
tido humano-cristiano, han de cimentarse en este desarrollo cultural
especifico humano-cristiano, el cual constituye la esencia misma de
la formacién universitaria, como base comin a todas las Escuelas o
Facultades de estudios especializados.

9. — Este cultivo de la inteligencia con las disciplinas de forma-
cion general, eminentemente humano-cristianas, engendra al hombre
culto o de cultura general, como se le suele llamar, que, sin llegar a
ser un especialista y hasta en oposicién a éste, cuando se trata de un
cientifico especializado puro, tiene la ventaja sobre él de poseer los
grandes principios tedricos de la verdad y prdctico-normativos del
bien y de saber ubicar en su preciso lugar, dentro de la verdad total,
las verdades de las ciencias particulares y apreciar en su justo alcance
las acciones y acontecimientos humanos; que aquél, con sus conoci-
mientos especializados, no siempre logra alcanzar.

Tal ventaja se funda en que el hombre de cultura general —nos
referimos siempre a la intelectiva— se ha desarrollado como hombre,
es decir, en todas sus dimensiones humanas —y cristianas, en el plano
sobrenatural en que de hecho vive actualmente— mientras que el
hombre de ciencia o el artista, desprovisto de tales conocimientos
generales, se han cultivado como cientifico o artista y no como
hombres.

Tal cultura general de la inteligencia es la base para la ulterior
cultura o creacién de los hdbitos o virtudes morales y técnico-artis-
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ticas de la voluntad —de las que aqui no tratamos— con las cuales
se constituye el hombre totalmente culto.

De ahi que tal cultura humana general de la inteligencia sea in-
dispensable, en cierta medida al menos, en todo hombre y cristiano,
como base de toda ulterior cultura especializada, cienttifica, artistica
y técnica, porque sin ella se carece de la cultura que el hombre como
hombre y cristiano necesita para poseer la ajustada vision del mundo
y de su vida y de las normas de su conducta, que ningiin conoci-
miento especializado puede suplir, porque no es cultura o perfec-
cionamiento del hombre como tal; y que incluso sin tal cultura hu-
mana o humanismo puede conducir, como de hecho conduce
frecuentemente, a un desconocimiento y a un desprecio de las gran-
des verdades fundamentales —tedricas y prdcticas— para la vida
humana y cristiana y, consiguientemente, a una deformacién del ob-
jeto de la propia ciencia, segin hemos sefalado en el trabajo anterior.

Ocravio NicoLis DErisi




ITINERARIO DE MANUEL GONZALO CASAS'

AMISTAD Y CONOCIMIENTO

“Retlexiona conmigo (dice Sécrates a Alcibiades): supén que esta méxima
se dirige a nuestros ojos como si fueran hombres, para decirles: jMirad a vosotros
mismos! ;Cémo acogeriamos esta amonestacién? ¢No se trataria de que los ojos
mirasen a algo en lo que vieren a si mismos? —Alcibiades: Claro que si. —S6-
crates: ¢Pués a qué objeto hemos de mirar para que a la vez nos veamos a
nosotros mismos? —A.: Es manifiesto, Sécrates, que a un espejo o cosa que le
parezca. —S.: Dices bien; pero, ¢y en los ojos con los que vemos, no hay algo
de esta clase? —A.: Sin duda. —S.: ¢No has considerado, acaso, que cuando
miramos al ojo de cualquiera que estd delante de nosotros nuestra faz se hace
visible en él, como en un espejo, justamente en lo que nosotros llamamos pu-
pila, reflejindose asi alli la imagen del que mira? —A.: Exactamente. —S.: De
este modo, el ojo al considerar y mirar a otro ojo y a la parte que él cree mejor,
asi como la ve también se ve a si mismo” (Alcib., 132, d-e, 133, a). Exactamente
como insintia Platén en este bello pasaje, el mejor modo de conocerse a si mis-
mo, que es el tema fundamental de su maestro, es, en cierto modo, buscarse,
investigarse, en fin, mirarse en otro. Pero es claro que este mirarse en otro
implica conocer (mirar) de veras al otro. Pero aqui no se trata de cualquier
otro, sino del otro como yo, al cual debemos llamar tiZ. Y asi como las pupilas
del ti reflejan los ojos del que le mira, asi, quien de veras mira el espiritu del
tu verdaderamente le conoce y, por eso, se conoce. Es ineludible porque el ti
es constitutivo del yo. Y el amigo es el i que verdaderamente miramos, es
decir, conocemos; de ahi que Platén diga que nuestros ojos, al mirar en el
otro aquello que es mejor, asi como lo ve se ve a si mismo, Y entonces el “si
mismo” mds recondito estd a la vista, es decir, en la interioridad del ¢4, o sea
del amigo. Por eso la amistad es necesaria a los hombres porque, por ella,
llegan a ser, precisamente, hombres. Mds atn: La mirada en el otro que me

1 Trabajo escrito como homenaje a los cincuenta afios de Manuel Gonzalo Casas.
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descubre a mi mismo y en el “mi mismo” al amigo, es conocimiento pues Pla-
tén quiere decir eso cuando dice “mirarse en otro”. Luego, ser amigo es, si-
multdneamente, estar conociendo, sabiendo al ¢, sabiendo al amigo y, por eso,
sabiendo de si mismo.

Uno de los mejores medios de autoconocimiento que yo he tenido y tengo
es la amistad con Gonzalo Casas, derecha, limpia, sin vueltas, con acuerdos y
con desacuerdos, filoséficos y de otras clases, pero limpia como la mirada que
exige Sécrates y, para él, no lograble plenamente nunca en la naturaleza; pero,
para nosotros, cristianos, realmente lograble en el seno del Amigo crucificado.
Yo conozco bien a Gonzalo Casas. Varias veces he publicado notas criticas a
escritos suyos y él también a escritos mios. Varias veces le he dicho publica-
mente cuénto era mi acuerdo y, a veces, mi desacuerdo filoséfico. Y ¢él tam-
bién lo ha hecho conmigo. Ahora, con ocasién de su llegada al meridiano de
la vida, me he puesto especialmente a mirar en él aquello que quiza él cree
mejor (como dice Socrates) no solamente para escribir este itinerario, sino tam-
bién porque asi me veré mejor a mi mismo.

11
SU MEDIO Y EL MIO Y LA VOCACION

En el punto medio entre Cérdoba y San Francisco, donde los campos no
son tan verdes como en el sur de la provincia o en la pampa bonaerense, sino
a veces suavemente amarillos por la paja brava, otras entre amarillo y morado
como un inmenso cadaver cuando hay sequia, hay un pueblo en el cual nacimos
Casas y yo. Al sol fuerte del dia sigue la melancolia metafisica del atardecer
y a ésta el silencio lleno de voces de la noche profunda. Precisamente por las
noches escuché las largas y atroces historias de gauchos malos y de cuatreros,
o aquellas de duelos singulares en los que siempre debia quedar uno sobre el
campo; historias llenas de tristeza y, a veces, de humor cargado de coraje que
me hacfan volver a mi casa echando (como sin querer) alguna mirada atrés
o a los costados del camino. El camino, la escuela, la escuela de las hermanas
mercedarias, la comisaria y mi soledad llena de espera; alguna vez mis ojos de
nifio admirado vieron cémo dos hombres por cuestiones del momento se abrian
el estémago y cémo, después, se hacia historia del pueblo. También segui
cuando nifio aquellas procesiones con banda tras la Virgen de la Merced, pa-
trona del pueblo y conoci su Iglesia donde rezé el General Paz y donde iba
a confesarme algunas veces; detrds de la Iglesia se extendia el montecito de
los dos leones donde solia correr inttilmente tras los pajaros, honda en mano.
Y mis lejos, el rio con remanso peligroso y el camino cortado a trechos y, més
lejos y mas adentro, aquella tristeza de nifio melancélico. Lo mds dolorosa-
mente mio alli quedé para siempre y hasta las raices de los caminos, cada casa
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y cada arbol sigo viéndolos despierto y dormido. Pueblo querido y cruel donde
fui feliz y desgraciado. El destrozd mi corazén un dia.

No sé si la tierra, el lugar, las cosas, son capaces de crear una comunicacién
tan profunda entre los hombres. Creo que asi es; por eso, cuando pienso en
Casas siempre lo asocio con su medio que es el mio donde él vié sus primeros
afios; quizd sus vivencias fuesen distintas a las mias, pero no puede haber di-
ferencias esenciales. ¢Por qué la vocacién filoséfica soplé en Casas y en aquel
desierto de entonces? No lo sé porque, evidentemente, la vocacién es un mis-
terio y la vocaci6n filoséfica es una de las dimensiones del hombre. Pero estoy
convencido que la vocacién filoséfica no se da en Casas en estado puro; hay
en él un verdadero poeta en el sentido heideggeriano del término vy, sobre todo
y asumiéndolo todo, un hombre cristiano y es esta conciencia cristiana la que
integra, en él, los problemas filoséficos, poéticos, teolégicos.

Desde los origenes Casas trae la permanente apertura y flexibilidad inte-
lectual para todos los problemas y su modo de pensar no es estrictamente silo-
gistico sino que, muchas veces, gusta penetrar de modo poético en los proble-
mas a los que da cierto impulso vital y, me atreveria a decir que también
afectivo, como se lee en su letra de rasgos huyentes e inclinados con el desorden
exterior que le caracteriza y el orden interno que constituye su personalidad.
Asi pues, la amistad como via de conocimiento y de autoconocimiento, la aso-
ciacién de su medio que es mi medio de la nifiez, su caracter tan especial que
da a su filosofar una ténica viviente, nos ponen ya en el camino para intentar
una descripcién del itinerario de Manuel Gonzalo Casas.

111

PRIMERA ETAPA DEL ITINERARIO

Los afios de la primera juventud se asocian a Cérdoba y a la ciudad de
San Francisco, casi en los limites con la provincia de Santa Fe. De entonces
datan sus primeros escritos de los cuales él dice que “no valen nada”, como
decimos todos cuando vemos un escrito nuestro muy viejo (y del cual no que-
remos acordarnos) en manos de alguno. Estoy completamente seguro que Ca-
sas ha escrito poesia (y sé que tiene unos cuentos que deseo leer) aunque esa
poesia es verdaderamente buscadora del ser. En San Francisco se conocieron
sus primeros actos de hombre que piensa y vive lo que piensa y de alli marcho
a Santa Fe en cuyo Instituto de Humanidades de los Padres Jesuitas obtuvo el
titulo de Licenciado en Filosofia; también estudié aleman en Cérdoba y habla
inglés, francés e italiano. Asi pues, San Francisco vi6 primero (y su biblioteca
Coll) la actividad desbordante de este hombre desbordante y cordial. siempre
comprometido, siempre arrojado a lo que quiere, aun en las debilidades que
todos tenemos y que, por eso, muchas veces, como en este caso, se transfiguran
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en grandezas. Otro hombre del mismo medio, del mismo pueblo donde el cam-
po es amplio y triste, don Sail Taborda, fue quiz4 una causa concomitante de
su vocacion; pero el mismo Casas dice que Angel Vassallo tiene que ver inter-
namente con su vocacién filoséfica y alguna vez, hacia el ano 1941, dicté en
Cérdoba una conferencia sobre el mismo Vassallo. Estos tiempos le ven actuar
vertiginosamente en los cursos que durante cuatro meses dictaba en San Fran-
cisco sobre introduccién a la filosofia y sobre historia de la filosofia entre los
afios 43 y 45, algunas de las cuales vieron la luz en las paginas del diario Los
Principios. Pero su actividad viene de antes si tenemos en cuenta la dimensién
poético-critica de Casas y si quisiéramos acordarnos de sus notas en Crdnica
de San Juan o de la revista La Palabra en 1934 en Cérdoba en la cual se ocup6
del espiritu de nuestra tierra y sobre el problema de una cultura propia; entre
los afios 1939 y 1945 vemos su firma en Renacimiento de San Juan, Nosotros
de Buenos Aires, La Capital de Rosario, Sustancia de Tucuman, Signo y Edu-
cacion de Cérdoba o Luminar de México o en los suplementos dominicales de
La Nacion de Buenos Aires. A través de estos escritos encontramos un Casas
que no ha desaparecido y que esti volviendo en sus tltimos escritos en los
que poéticamente piensa como quiere Heidegger. Observemos que las preocu-
paciones fundamentales de los afios primeros son: a) La filosofia como que-
hacer concreto; b) la poesia de la cual es un critico fino y profundo; ¢) las
cosas de la tierra que viven en él y que le hacen colaborar en Facundo, revista
dirigida por nuestro paisano Saul Taborda. Pero al Casas actual, yo lo veo venir
en esta actitud propia de quien poéticamente habita, como dice Halderling
comentado por Heidegger, porque poetizar es habitar edificando la esencia del
habitar —en el ser. Y asi se preanuncia el Casas de hoy en aquel, para él quiza
lejano, leve andante temporalis sobre el tiempo en Heidegger (Cérdoba, 1941),
o en el Ensayo sobre el ser (Tucumén, 1940). Yo no digo maés: simplemente
sefialo el itinerario, tal como lo veo a la distancia.

v

CORDOBA, EL ALTIPLANO, TUCUMAN

Al mismo tiempo se han producido en Casas ciertas presencias ineludibles.
La primera es su conocimiento del tomismo contempordneo que, me parece, en
esta época atlora vivo y actuante y al que vamos a ver profundizarse en él con
el correr del tiempo. Pero, simultineamente, Casas conoce a Francisco Romero,
de cuyo pensamiento se ocupa en algunas oportunidades y dialoga con Taborda
y sus amigos. Precisamente entonces, interesado en el pensamiento de Hegel
conversa con Taborda y éste le dice que Nimio de Anquin, que dicta filosofia
en Cordoba, “es el que sabe” sobre Hegel; por eso Casas asiste a sus clases e
inicia un conocimiento y trato personal con él que sigue hasta hoy. Casas va-
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lora muy por lo alto la personalidad filoséfica de Anquin; entre ambos veo,
sin embargo, una diferencia temperamental y espiritual infinitas. Volvamos un
poco atras: en el afio 1947 marcha a La Paz, Bolivia, en cuya Universidad en-
sefia Metafisica y Filosofia contempordnea; es el afio de sus publicaciones en
el suplemento de La Razdn de La Paz entre las cuales sefialo El renacimiento
de la vida espiritual y su sentido, dos notas sobre Filosofia de la cultura y otros
escritos. De las alturas del altiplano baja luego a Tucuman donde eché sus
raices con los suyos hasta hoy y donde comienza una intensa actividad cultural,
filosética y personal; esto ultimo de “personal” tiene aqui mucho significado
porque el magisterio de Casas es siempre personal, amistoso, cordial, de trato
directo, para el cual su casa estd siempre abierta como dispuesta generosamente
su biblioteca. En 1952 ingresa como profesor de Introduccién a la filosofia en la
Universidad de Tucumén y comienza sus permanentes publicaciones en Sapien-
tia, la revista “del Padre Derisi” con quien lo liga una profunda amistad. En este
momento creo ver en Casas como un afinamiento de su vida espiritual que puede
seguirse en las paginas filosofico-poéticas (jcuindo no!) de La razén y la fe,
por ejemplo, hasta los bellos Apuntes de espiritualidad tomista de la Revista de
Teologia. Ahora es casi imposible seguirle sin hacer una exposicién detallada
que no deseo hacer aqui: Pero sefialemos el ahondamiento de Heidegger (articu-
los en Norte) y de los grandes temas suyos en Humanitas. Aqui hay un Casas
tomista con influencias de Heidegger y una disposicién cada vez mayor hacia
ciertas tesis del espiritualismo cristiano, todas ellas muy en el espiritu de su
pensar mds personal.

\_)'
SICILIA° VOLCANICA Y PAMPA MELANCOLICA

Es precisamente entonces cuando irrumpen en la vida (no digo sélo en el
pensamiento) de Casas, el pensamiento, la vida y la persona de Michele Federico
Sciacca, “nuestro” Sciacca. A Casas le ha pasado como a mi: Este hombre pro-
fundamente bueno y luminosamente inteligente que es Sciacca no es, solamente,
un grande filésofo cuyo pensamiento haya influido en el nuestro. Es mucho més
que eso. Es una de esas rarisimas amistades totales que a uno no le hacen sino
bien, la misma amistad que me hace volver a Italia y que se ha instalado en el
corazén de Casas y en el mio, para siempre. Lo demas, la misma filosofia, es
como nada. El mismo Casas cuenta: “Mds tarde fue un proceso creciente.
Sciacca preparaba un viaje hacia América, para Argentina, y comprometi su
visita a Tucuméan. Hay que pensar lo que es para un europeo, que llega a Bue-
nos Aires, viajar a Tucumén. Penetrar en la tierra ilimitada, hundirse en ella
sobre distancias que permitirian casi atravesar Europa por completo. Y Sciacca
lo hizo. Nunca quedé claro por qué acept6é nuestra invitacién una, dos veces;
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como tampoco esta claro para mi por qué, cuando fui a Europa, debiendo hacer
imis primeras cosas en Lovaina, viajé a Génova. Es que él primero, yo varios
afios més tarde, estdbamos en otra cosa: habiamos iniciado una larga, auténtica
y profunda amistad que tantas satisfacciones ha traido a mi vida”. Y a la mia.
La presencia de Sciacca y el espiritualismo cristiano al cual yo mismo me acer-
caba mucho antes de la llegada de Sciacca por mis lecturas de Blondel y San
Agustin, es ahora evidente en los escritos de Casas. En €l hay la persecucién de
los mismos fines sciaquianos sin salir del tomismo; en mi, en cambio, hay una
direccién filoséficamente distinta desde mi rebelién contra toda filosofia exterio-
rista en 1953; y este abrir mi camino (que significa no una eleccién de un ca-
mino preexistente) me ha ensefiado cudn peligroso es el filosofar como dice
Jaspers. Pero no puedo negar cudnto amo ese peligro.

VI

LAS GRANDES TESIS

Y bien: Aqui se concreta el magisterio de Casas y mas all4 de sus ensayos
y articulos, de golpe se hace libro en 1954 en su Introduccién a la filosofia ahora
publicada por Gredos en Madrid con notable éxito editorial. Su modo de ense-
fiar filosofia filosofando in vivo se percibe desde el principio sobre todo en el
planteo de la filosofia como una especie de conocimiento limite; y maés all4, en
cuanto filésofo cristiano, para él la filosofia cristiana tiene, fatalmente, que ser
existencial desde que aparece la contingencia de la misma existencia; por ello,
para Casas la filosofia “se enrarece” con los primeros modernos que, diria con
Heidegger, olvidan el ser. El lector de su Introduccién lee con gusto las exposi-
ciones de Platén y Aristételes y alli encuentra el pensamiento de Casas en la
acentuacién que él hace de la descripciéon o fenomenologia del conocimiento,
cosa que salta a la vista en la exposicion del mismo conocer al cual concibe
como alétheia, nuevamente, en sentido heideggeriano pero tomisticamente supe-
rado. Mas aun: la filosofia misma nace del asombro en el cual aparece ]a ruptura
de nuestra familiaridad con las cosas y el sentimiento del naufragio y, de éste,
salta a la religaciéon personal con el ultimo principio del hombre y del mundo.
Aqui lo veo situado a Casas en la linea de un Max Miiller que se niega a aceptar
sin mds la interpretacién atea y sin salidas de Heidegger y, en esto, sigue un ca-
mino diverso al de Sciacca. Para Casas, sobre todo en la leccién de su Intro-
duccién sobre el existencialismo, el proyecto no es creacién de ser sino sélo
des-cubrimiento. Por aqui se insinia un camino que, inevitablemente debe con-
ducir a Dios “como la casa donde el hombre habita”,

Es que toda experiencia humana implica el orden metafisico que es pre-
sencia del ser en general, como dice Casas en Ser y presencia. Cada uno de
nosotros se caracteriza por encontrarse ante un horizonte de entes o realidades
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que estin delante de nosotros como entes, presentes en el ser; si esto es asi de-
bemos estar abiertos al ser para comprender lo que tal presencia significa. A
pesar de las adhesiones de Casas al tomismo, aqui veo una influencia del espi-
ritualismo cristiano pasado a través de la meditacién sobre Heidegger. Es decir,
si sigo con el andlisis, los entes estin siendo y siendo algo y, por eso, implican
el ser; todo se ve en el ser y, de ahi, su presencia. Asi el ser aparece como una
presencia indeterminada que fundamenta a todo ente, o sea que el ente limita
al ser. Entonces, a la presencia indeterminada del ser llamamos existencia o
“acto que hace emerger al ente y, en él, se limita”; y lo llamamos esencia cuando
nos referimos a la limitacién que contrae al ser y lo muestra como este ente.
Pero en el fondo, la raiz de todo es el ser. Lo cual coimplica la realidad de la
inteligencia “como ojo ante el cual la presencia sensible es presencia inteligible”.
Asi se ve como en Casas la fenomenologia alcanza una dimensién méis profunda
porque no debe ser sélo descripcion de presencias inmediatas, sino también de
presencias por implicacién. Y aqui si veo la influencia de Sciacca. Pero Heideg-
ger retorna en brazos de la filosofia clasica porque la inteligencia, segtin Casas,
lee dentro del estante y ve nuevas presencias y, por eso, verdad es a-létheia. El
ser esta presente pero como cubierto en los estantes, parcialmente descubierto
en el sentido y también ante la inteligencia; pero lo sobrepasa todo pues es
trascendental y me religa con el todo porque hace ente a la presencia e inteligible
a la inteligencia. Asi hay doble implicacién: a) La presencia del ser y b) la
conciencia de esa presencia. Y como ambas se anudan y crecen porque el ser
es un allende que nunca se agota, yo mismo soy abierto y cerrado, sin que mi
aquende sea tampoco realizado nunca. En mi, dice Casas, el ser dice su logos.
Y también, por eso mismo, no es ni a priori ni a posteriori sino simple “presencia
presentante” y tal presencia da origen al asombro y a la ruptura. El ser es una
presencia de una ausencia y lo ausente es el ser del ente. Pero forzosamente yo
soy entonces una apertura porque cuando pregunto por esto me desligo para
religarme mas arriba con el ser y asi siempre. La pregunta por el ser es un
desfondamiento de la realidad “hacia fuera, en la trascendencia del ser inalcan-
zable; hacia adentro, en la inmanencia de mi ser irrealizable”. Lo que pasa es
que ningln ente puede contestarla, salvo un Quien que tenga todo el ser pre-
sencialmente, es decir que sea el ser.

He querido indicar con esto, si no me equivoco, el corazén del pensamiento
de mi amigo dejando de lado todos los otros desarrollos y temas para que esto
sea solamente un itinerario. Si le seguimos pues, sefialo, nuevamente en su In-
troduccién, cémo todo lo dicho es asumido en el realismo de raiz tomista y tam-
bién encuentro alli una (ahora muy natural) valoracién de la fenomenologia de
Husserl y del pensamiento mis rico de Heidegger. También era inevitable una
valoracion del espiritualismo cristiano italiano y de la filosofia del espiritu fran-
cesa. Cuando el mismo Casas dice exponiendo a Lavelle y Sciacca que “mejor
que plantear nosotros la cuestion del ser, es el ser mismo quien se revela en y nos
revela en ella”, nos hace ver que la presencia de la cual él habla siempre, estd
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muy cerca de la presencia y la ausencia de Lavelle y Sciacca, precisamente. De
ahf también su interés por la metafisica oriental. Pero, en el fondo del fondo,
Casas es un enamorado de Aquel que es el ser, es decir, de Elohim que es forma
plural porque precisamente este plural manifiesta la riqueza interior de Dios.
Y de su Légos hecho carne.

VIl

FILOSOFO-POETA, CRIOLLO Y CRISTIANO

Hace poco he visto renacer con mis profundidad que nunca su inquietud
poética e, incluso hacerse filosofia, cuando escribe Poesia y ser por ejemplo o
cuando me dice en una carta: “Lo de “poeta” no me disgusta, pero en el sentido
que tiene especificamente en Heidegger. Poetizar es hablar, habitar es pensar.
Pensar originariamente es “hacer”, hacer un Logos: ese Logos es pronunciado
por la palabra poética. Por eso hay en el pensar como Uberwingung de la meta-
tisica”. Pero en Casas hay més cosas: No por otro sino por este mismo camino
le preocupa (desde aquellas lejanas péginas del afio 34 sobre El espiritu de
nuestra tierra y el problema de una cultura propia) el problema de lo americano,
tema en el cual nos hemos encontrado y en el cual hay acuerdos y desacuerdos
que nos han ayudado en la penetracion del problema; pero por aqui también
adquieren su verdadero sentido sus ensayos sobre Alberini, sobre filosofia en la
Argentina y su esperado libro Historia de la flosofia en Argentina que, en ita-
liano, publicard Marzorati de Milan preanunciado en trabajos anteriores. Y la
ultima y definitiva dimensién de Casas (y quizd debi decir la primera) es su
intensa vida espiritual trasuntada en sus escritos y en su vida llena de riesgos,
alegrias, dolores, entregas, angustias, lucha, esperanzas y, sobre todo, de amor
cristiano. Ese amor que le hace perdonar a los enemigos mas atroces y peque-
fiitos, que le hace ignorar el soberbio desdén de alguno y que, con cierto candor
muy suyo, le imposibilita muchas veces hacer entender a los demds el verdadero
sentido de su constante generosidad con amigos y enemigos; hay ciertas cosas de
los hombres espirituales que no seran entendidas jamés por los mediocres (por
“importantes” que sean) y, por eso, los hombres como Casas, seran siempre en
cierto modo expatriados en lo suyo y en el mundo; pero, precisamente por eso,
en el fondo de su espiritu anida un optimismo invencible y una capacidad de
amor inagotable. Para mi amigo Manuel Gonzalo Casas nunca fué mds cierta
la copla que escuchamos en la nifiez: “que aquel que se salva sabe / y el que no,
no sabe nada”. Lo demés, en realidad, no importa. Hay muchos hombres sabios,
pero pocos hombres buenos y un solo hombre bueno vale més, infinitamente més,
para la economia cristiana del mundo, que todos los eruditos y sabios del uni-
verso, Tal es el itinerario de Casas a quien he visto en el conocimiento que la
amistad proporciona como autoconocimiento, en el medio de su infancia que
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fue el mio, en su primera juventud llena de lucha y de trabajos y en su vida
actual de hombre completo y cristiano que espera la Jerusalén donde no hay mas
tilosofia.

ALBERTO CATURELLI
De la Universidad de Cérdoba
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LOS ORIGENES HEGELIANOS Y LA ESENCIA
DEL MARXISMO

III. DE HEGEL A MARX?2t

De la filosofia de Hegel debemos retener sobre todo dos temas: el de la
alienacion y el de la dialéctica. Ellos, en efecto, a través de la izquierda hege-
liana pasaran a Marx, de cuyo sistema constituirdn el corazén, aunque no sin
grandes moditicaciones. Por alienacion debemos aqui entender, segin la eti-
mologia de la palabra (alienus: ajeno), no locura o demencia, sino toda situa-
cién en que un hombre o un grupo de hombres se somete a otro hombre o
grupo de hombres, o bien a una potencia extrahumana (divina o césmica), des-
pojandose de su “autonomia”.

Frente a la alienacion, la actitud de Hegel joven no es la misma que la de
Hegel maduro. El primero, mas cercano al futuro de Marx, la considera como
un mal y un escandalo, que debe ser borrado, eliminado, curado. El hombre,
en lugar de considerarse separado de Dios, de un Dios trascendente, debe sen-
tirse y saberse unido a la divinidad, que es inmanente a é] y a la naturaleza y
a lo social; en lugar de estar separado de la naturaleza, debe ver en ella un
retlejo suyo; en lugar de llevar una vida privada e individualista en la socie-
dad, debe fusionarse con ella; hacer publica, civica, toda su existencia. En el
Hegel maduro, en cambio, la alienacién es considerada, no ya como un mal
puro y simple, sino como una etapa necesaria en el desarrollo de la Idea y de
la humanidad, donde la Idea culmina. En la historia, segin Hegel, hay primero
un periodo de unién inmediata del hombre con la divinidad, con la naturaleza
y con lo social; es una época pre-reflexiva del hombre ingenuo y primitivo;
luego sobreviene una época de separacion. de desgarramiento; el hombre refle-
xiona sobre si, descubre su “yo”, se separa y separa de si a Dios, a la natura-
leza y a los otros hombres en la sociedad: época desdichada de alienacidn y
divisién, pero necesaria al progreso humano, para salir del estado primitivo de
indiferenciacién; tinalmente, en una tercera etapa, sobreviene una nueva re-

21 G. M. M. COTTIER, op. cit., pp. 105-41; J. HypoLiTE, Etudes sur Marx et Hegel, ed.
cit.; H. Ni1eL, S. J., Dialectique hégélienne et dialectique marxiste, en Aspects de la dialec-
tique, Desclée, Paris, 1956, pp. 225-35.
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conciliacion del hombre con Dios, con la naturaleza y con la sociedad; pero
reconciliacién reflexiva y mediata, en la que el hombre se sabe unido al Todo,
participacion de la conciencia universal, del Espiritu, de Dios en el mundo y
en la historia.

En cuanto a la dialéctica, es precisamente el camino de ese proceso de
indistincion — separacion o alienacion — reconciliacién o reapropiacion pero vista
como estructura universal de todo (tesis o posicién, antitesis o negacién, sin-
tesis 0 negacién de la negacion).

Asi, por ejemplo, para Hegel maduro, el paso de la Idea en si a la “Idea
fuera de si”, esto es, la encarnacién de la Idea en la naturaleza, es una aliena-
cion de la Idea, pero alienaciéon necesaria al paso ulterior: a la toma de con-
ciencia de la Idea en el hombre, donde comienza a ser “Idea para si”, Espiritu
que se conoce y se sabe. Asimismo, dentro del reino del Espiritu, la religién
es para Hegel un momento de alienacién, en que la conciencia proyecta parte
de sus propiedades en un Dios trascendente, de quien se considera separado
(“conciencia desdichada”); pero es al mismo tiempo un momento necesario al
progreso del Espiritu, un prerrequisito a la aparicién de la filosofia, donde,
luego de un proceso que culmina en la filosofia suya (la de Hegel), dicho Es-
piritu se retine con Dios, ddndose cuenta de que Este es inmanente a la con-
ciencia de si que tiene el hombre; que Dios se piensa en el hombre; se conoce
en el conocimiento que el hombre tiene de Dios; que Dios, naturaleza y huma-
nidad no son entidades separadas, sino momentos necesarios en el devenir de
la Idea. Y todos esos procesos conservan su estructura dialéctica, ya que se
realizan siempre segin la estructura de “tesis-antitesis-sintesis”. La dialéctica
es, pues, el proceso mediante el cual la unidad primitiva se desdobla (aliena-
cién), para tomar perspectiva y adquirir conciencia de si en la oposicién; opo-
sicién que sera trascendida luego en una unidad més alta, ya no primitiva sino
mediata y reflexiva (reapropiacién),

Muerto Hegel en 1831, su escuela, que llegd a dominar casi completamente
en Alemania, se dividié en dos ramas opuestas: la derecha y la izquierda hege-
lianas. Nacieron ellas de dos maneras contrapuestas de interpretar el sistema
de Hegel —en especial los temas de la alienacién y de la dialéctica— y la rela-
cién del mismo con la concreta situacién politica de ese tiempo y lugar (Prusia
en particular y Alemania en general). La derecha Hegeliana aceptaba el sis-
tema de Hegel como un todo acabado y perfecto; las alienaciones como mo-
mentos necesarios al todo y por eso como justificables; la religion como un
momento valido aunque inferior a la filosofia; la dialéctica como estructura
cerrada del sistema; el Estado prusiano tal como era, y como Hegel habia tra-
tado de justiticarlo en sus especulaciones sobre el Espiritu objetivo, donde lo
vemnos detender la familia, la sociedad civil con estamentos y corporaciones y
el Estado con gobiernos monirquicos y también con asamblea legislativa de
nobles y de corporaciones, pero sin sufragio universal ni poder decisorio, el
cual pertenecia al monarca, suma encarnacién del Espiritu objetivo. La izquier-
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da hegeliana, en cambio, conserva ante todo la virtualidad revolucionaria del
hegelismo; la alienacién como algo malo y repudiable; la religién como maxima
alienacién; la dialéctica como negacién, como disolucién de toda verdad, ser
e institucién estables en el devenir revolucionario. Del panteismo del maestro
(Dios = todo) pasa al ateismo militante; quiere ademds una sociedad con ab-
soluta “igualdad”. Y como en un principio la situacién politica de Prusia no
hacia facil criticar lo politico, y como el supuesto “Estado cristiano” de dicha
nacién y época decia fundarse en el cristianismo (aunque en realidad no era
un auténtico Estado cristiano), y como —tal como dijimos— la religiéon era para
ellos la maxima alienacién, la izquierda hegeliana centra sus ataques en lo
religioso; su critica es teolégica (antiteolégica). Pero también es verdad que
los dos principales iniciadores de dicha critica, luego explotada y extremada
por la izquierda hegeliana, fueron dos personajes que, en lo politico, pertene-
clan mas bien a la derecha hegeliana: David Federico Strauss y Fernando
Cristian Baur. Ellos emprenden una critica de los Evangelios desde el punto
de vista de la filosofia hegeliana 2.

Strauss —en quien se inspir6 Renan—, como todos los criticos racionalistas
de los Evangelios que nada admiten superior a la “Razén” humana, parte de
la negacion “a priori” de la posibilidad de lo sobrenatural y del milagro. Por
ello, todos los elementos de esa indole que contienen los Evangelios, deben ser,
segun él, considerados “a priori” como no-histéricos. ¢Cémo los explica? Recor-
demos que para Hegel la religién era una forma imperfecta del desarrollo del
Espiritu Absoluto, inferior a la filosofia; segiin Hegel, la religion “representa-
ba” en forma imaginativa, lo que luego la filosofia expresard conceptualmente
en su verdad filoséfica ?®. Asi, para Strauss, todo lo sobrenatural y milagroso
de los Evangelios es mito, traducciones imaginativas de ideas brotadas en el
seno de la primitiva comunidad cristiana, pero no realidades; creaciones espon-
taneas de la imaginacién de dicha comunidad. Pero como un mito necesita
tiempo para desarrollarse, tuvo que sostener que los Evangelios se habian es-
crito s6lo a mediados del siglo 1. Ahora bien, después ha quedado en claro
que no es asi; que los tres primeros (los de Mateo, Marcos y Lucas) son de
veinte o treinta afios después de la muerte de Cristo, y que el de Juan es de
tines del siglo 1. Por eso su explicacién ha fracasado.

Fernando Cristian Baur también aplica al dogma cristiano y a los orige-
nes del cristianismo la tesis hegeliana que ve en lo religioso una forma imagi-
nativa de verdades conceptuales filoséficas; cree ver en el desarrollo dogma-
tico del cristianismo a través de los tiempos sélo la traduccién imperfecta de
las etapas del desarrollo del concepto segin Hegel. En cuanto a los origenes

2' Cfr. SEveriaNo DEL PARAMO S. J.:. La persona de Jesis ante la critica liberal pro-
testante y racionalista, Sal Terrae, Santander, 1956, caps. VI y VII, pp. 71-86.

23 En cambio, para S. Tomas la filosofia es inferior a la teologia sobrenatural; aquélla
conoce desde el mundo y el hombre, entes finitos; la segunda parte del dato revelado, esto
es, de la manifestacién que Dios hace de Si desde Si. Cfr. S. TrroL., I, 1-10.
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del cristianismo, pretende explicarlos segin el esquema de tesis-antitesis. y sin-
tesis; el cristianismo habria surgido de la sintesis de dos corrientes anteriores:
el petrinismo y el paulinismo. El petrinismo —llamado asi por referencia a San
Pedro, quien habria sido su principal sostenedor— era, segiin Baur, totalmente
judio; no pretendia romper con el judaismo, sino sélo que el judaismo recono-
ciera que Jests habia sido el Mesias; no consideraba a Jesis como Dios; el
paulinismo, en cambio, para Baur, creado por San Pablo, hacia del culto a
Jests una nueva religién; rompia con el judaismo, universalizaba la religién de
Jesus abriéndola a todos los gentiles: divinizaba a Jests. Del choque de esta
antitesis (paulinismo) con la tesis (petrinismo), habria surgido luego una con-
ciliacién, una sintesis, (el cristianismo). La principal parte en esta religién
seria obra del paulinista San Pablo; Jests en cambio, seria sélo el origen remoto
del petrinismo. Como es facil ver, se trata de una aplicacién artificial de la
dialéctica hegeliana a la historia cristiana; aplicacién deformante por precon-
cepto; no se basa en hechos ni documentos, sino que intenta plegar los hechos
al esquema hegeliano, principal defecto de! hegelismo en su explicacién de la
naturaleza y de la historia. La construccién de Baur tiene “apoyos” en los textos
cristianos primitivos como éste: Pablo reproché a Pedro (que se dedicaba ante
todo a la evangelizacién de los judios, mientras que Pablo a la de los gentiles,
tal como se habia decidido de comun acuerdo en el llamado Concilio de Jeru-
salén ), el que a veces, temiendo a los cristianos judios, no se atreviese a comer
con los gentiles, cosa que hacia cuando aquéllos no estaban. Sobre esas bases,
por completo insuficientes y otras semejantes, construye Baur su sistema apli-
cando “a priori” los esquemas hegelianos.

Pero en aquel entonces (hacia 1840) tales ideas de Strauss y de Baur im-
presionaron sumamente a los jovenes hegelianos que formarian la izquierda de
la escuela. Tenian por definitiva la critica del cristianismo por Strauss y Baur
(igual cosa creerda Marx luego). Uno de esos miembros de la izquierda hege-
liana era Bruno Bauer (no confundir con Baur).

Habia sido primeramente cristiano-protestante, y se opuso a Strauss; pero
pronto fue ganado al ateismo de la izquierda hegeliana y se transformé en un
verdadero fanético del ateismo, en un enemigo personal del cristianismo. Con-
sidera a la religién cristiana como un momento “superado” del proceso del espi-
ritu, momento que debe ser suprimido. Propone también un Estado ateo, y,
ante el problema de los judios de Prusia que pedian su emancipacién politica
(como lo reconoce Marx, dominaban ya todo desde la finanza, pero atn eran
interiores en cuanto a derechos politicos y consideracién social), les recomienda
que abandonen primero su religién, porque sélo en el atefsmo podra formarse
una sociedad totalmente igualitaria, (Cfr. B. BAUER, Die Judenfrage; C. MARx,
La question juive, trad. Molitor, Oeuvres Philosophiques, Costes, Paris, 1952,
t. I, pp. 163-214).
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Vinculado a la izquierda hegeliana se halla Feuerbach ™, el cual constituye
el punto de transicién entre Hegel y Marx. Su libro “La esencia del cristia-
nismo” causé sensacién en la izquierda hegeliana, la cual se hizo totalmente,
durante un tiempo, feuerbachiana. Feuerbach reacciona contra el idealismo de
Hegel, aunque conserva mucha influencia de éste. Da primacia a los sentidos
y al amor sensible sobre la razén (hegelianamente concebida); al hombre con-
creto, en su relacién con los demas hombres —el hombre genérico y social—,
sobre la abstracta “Idea” hegeliana. Rechaza la forma hegeliana pura de la
légica dialéctica, pero conserva el tema de la alienacién. En funcién de esta
tesis de la alienacién da su explicacién de la religién en general y del cristia-
nismo en particular. El hombre atribuiria erréneamente a un ser que seria
mera creacién de su mente —Dios— lo mejor de si mismo, y se empobreceria
de ese modo a sf mismo. Todas las perfecciones que la teologia afirma de Dios
serian perfecciones humanas. Llega a decir: yo no niego absolutamente la Tri-
nidad, la Encarnacién, etc.; sélo que no son misterios de Dios, sino misterios
de y en el hombre. El hombre, pues, debe negar a Dios, reapropiarse de los
atributos —perteccién, omnisciencia, omnipotencia, etc.— aplicados antes a Dios,
hacerlos realidades humanas. No se da cuenta de que, al afirmar como huma-
nas las perfecciones infinitas atribuidas a Dios, no hace sino concebir al hom-
bre a imagen del Dios que niega. Propugna un régimen socialista y termina
erigiendo a lo sexual en maximo valor de ese hombre sensible y social.

También vinculado a la izquierda hegeliana estd Max Stirner (seudénimo
de Johann Caspar Schmidt). Max Stirner, llevando al miximo el autonomis-
mo que todos éstos buscaban, rechaza como alienaciones, no sélo al Dios de la
religién y al Espiritu de Hegel sino también al Hombre (genérico, social) de
Feuerbach y al Estado, a la sociedad socialista, ete. El deifica a su yo indivi-
dual y corpéreo. Si Feuerbach decia “El hombre es el Dios del Hombre”,
Stirner responde “Yo soy mi Dios”. Rechaza toda moral; identifica al derecho
con la tuerza de cada uno; sélo existen el Unico (el yo de cada uno) y su
propiedad (lo que puede dominar con su fuerza). La tnica sociedad que puede
existir debe surgir de un libre acuerdo de todos, sin superioridades ni gobierno.
Es uno de los teéricos del anarquismo, y también ha sido considerado como un
precursor de muchos temas del existencialismo ateo de hoy .

Feuerbach, tocado por la critica de Stirner, en una obra ulterior, “La esen-
cia de la religién”, avanza mis en su materialismo. El “sentimiento de depen-
dencia” a que Schleiermacher reducia la religién es visto abiertamente como

2¢ G. M. M. Cormier, Op. cit., pp. 126-41; H. pE Lusac, El drama del humanismo
ateo, cap. 1, 11, ed. castell. Epesa, Sol y Luna, Madrid, 1949 (traduccién y edicién defec-
tuosas), pp. 26-44; H. ArvoN, Ludwig Feuerbach ou la transformation du sacré, Paris, P.
U. F., 1957. Este autor debe ser leido con cautela; ver lo que sobre otra obra suya decimos
en la nota siguiente).

25 H. ArvoN, Aux sources de lexistencialisme: Max Stirner, Paris, P.U.F., 1954. (Li-
bro (éue; trata en forma “simpética” a uno de los pensadores méis venenosos que hayan
existido).
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una alienacion humana. Reduce al hombre a pura materialidad. Llega a decir
en otra obra: el hombre es lo que come, y admite que “es del estémago de lo
que principalmente sufre el hombre”, aunque deja la tarea de curar ese mal a
otros; “a mi —agrega— me toca sélo combatir los males engendrados en la
mente”, “en el cerebro”, esto es, los errores de la religion y de la filosofia, que
creen en Dios o en el Espiritu.

Vemos ast cémo el hombre, que habia querido adquirir una autonomia
divina; el hombre, identificado por Hegel con el Espiritu Divino, termina, si-
guiendo el mismo movimiento, por reducirse a mero sexo y estémago, a un ser
meramente animal y dependiente de la naturaleza. Como dijera Pascal, “qui
veut faire Lange, fait la bete”, “el que quiera hacerse el 4ngel (esto es, un puro
espiritu), termina por hacerse bestia”. Es el castigo de la soberbia. Y el que
quiere hacerse Dios, termina por hacerse nada (nihilismo, Sartre, negacién re-
volucionaria hegel’ano-marxista).

Antes de pasar a Marx, diremos que también pertenecian a la izquierda
hegeliana, entre otros, el hebreo Moses Hess y Arnold Ruge (en cuyo peri6-
dico colaborara Marx), masén vinculado a “La Joven Europa”, sociedad se-
creta revolucionaria fundada por e] italiano Mazzini. Este Ruge era tan anti-
cristiano que consideraba a Voltaire demasiado moderado *¢.

IV. MARX Y EL. MARXISMO **

1. MARX:

a) La personalidad de Marx: Por muchas razones Marx sera llevado a
agravar la linea de la Revolucién, con su reivindicacién de una absoluta auto-
nomia del hombre (aunque en él sera autonomia del hombre-social, de la socie-
dad o humanidad, no inmediatamente de la persona individual a la que disuelve
en ese todo cuasi-divinizado). Era judio de raza, descendiente de una familia

25 “Ruce (Arnaldo, 1802)...reproduciendo en toda su crudeza las antiguas teorias
“de los atomistas, no ve en la religion mas que el producto de un temor supersticioso y
“de la astucia de los sacerdotes. El cristianismo es una simple renovacién del budismo,
“y Jesucristo es un mito figurativo de la lucha entre el estio y el invierno, de la oposicion
“entre la luz abundante y duradera del verano y las tinieblas o falta de luz en el invierno.
“No hay méis Ser Supremo que el hombre, ni mas bien supremo que el Estado Libre, ni
“mas prosperidad y bienes que los que resultan de los adelantos de la industria, ni maés
“consuelo y esperanza eficaces que la certeza o conviccién de que todo concluye definiti-
“yamente con la muerte” (Card. Z. GonzirLez, O. P., Historia de la Filosofia, 22 ed., Ju-
“bera, Madrid, 1886, t. 4, pp. 91-92). . )

27 G. M. M. Cottier, Op. cit., pp. 145-371; Le marxisime-léninisme, la Cité Catho-
lique, Paris, 1960 (creemos que cuando se publique este articulo nuestro, ya habrd apare-
cido esta obra en castellano, por la Ciudad Catélica-Verbo, Bs. As.; distribuird la librerfa
Huemul); H. Cuansre, De Karl Marx a Mao-Tsé-Tung, Paris, Spes, 1959; J. Y. Carvez,
El pensamiento de Carlos Marx, trad. castell. ed. Taurus, Madrid, 1958; G. GenTILE, La
filosoffa di Marx, Studi Critici, Opere Complete di G. Gentile, t. XIX, Sansoni, Firenze,
1955; J. A. Casauson, La esencia del marxismo, rev. Verbo, Bs. Aires, enero-febrero 1961,
pp. 94-57.
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de rabinos —sélo su padre no lo habia sido— y heredd ese odio a lo cristiano
y en especial a lo catblico que desgraciadamente caracteriza a una parte de
Israel que no ha aceptado a Cristo; sobre todo a aquella parte de Israel educada
en el Talmud, al cual, sin duda, sus antepasados rabinos conocian y estudiaban;
su tamilia, ademas, por razones de conveniencia, se habia “convertido” al pro-
testantismo: participacién en la doctrina autondémica del “libre examen” y en
la rebeldia protestante contra la Iglesia; su padre era lector y admirador de
Voltaire y de otros iluministas: participacién en la Aufkldrung, endiosamiento
de la razén humana y de la naturaleza; era burgués: participacién en el resen-
timiento de esa clase, ascendente en esa época, contra la nobleza que ain con-
servaba ciertos privilegios politicos y sociales, pese a tener ya menor poder
efectivo que la burguesia, dominadora de lo econémico; vivia en la época del
romanticismo: participacién en la rebeldia de los sentimientos, de los afectos,
del voluntarismo irracional contra el orden existente; bisqueda de lo eterno en
lo humano y mundano, en el minuto presente; por tGltimo bebi6 en las ideas
implicita o explicitamente revolucionarias de Hegel, Feuerbach, etc.

b) Breve esquema de la vida de Marx, su pertenencia inicial a la izquierda
hegeliana: Karl Marx nacié en 1818 en Tréveris (Prusia renana), en una fami-
lia_hebrea de tradicién rabinica, como vimos. (Dicen algunos que su verda-
dero apellido, no germanizado, era Mordecai). Estudié hasta 1835 en el Liceo
de su ciudad, y pas6 luego a hacer estudios universitarios a Bonn (1835/6),
donde torma parte del “Club de los Poetas” y se pone de novio con Jenny von
Westphalen, su futura esposa, de la aristocracia liberal de la regiéon de Tré-
veris, e hija de un amigo de su padre. En 1837/41 estudia en la Universidad
de Berlin, donde ingresa en el “Club de los Doctores” compuesto de jévenes
hegelianos, y se vincula a los “Freien” (Libres) que hacian gala de su irreli-
giosidad llamandose entre si “Vuestra Irreverencia”. En 1841 recibe su titulo
de doctor en la Universidad de Jena. A partir de 1844/45 recibe la influencia
de Feuerbach. En 1834 también, se encuentra con Engels, que seria su colabo-
rador. Engels publica en 1845 su obra “Situacién de la clase trabajadora en
Inglaterra” que contribuye al paso de Marx al comunismo. Marx y Engels co-
mienzan a tomar una parte activa en los grupos revolucionarios de Francia,
Inglaterra, Bélgica y Alemania. En sus articulos periodisticos, Marx aparece
como un revolucionario gue proclama “la critica despiadada de todo lo que
existe”. Entre 1844 y 1848, Marx y Engels elaboran la teoria y tdctica del so-
cialismo proletario, o comunismo, sintetizando el hegelismo de izquierda con
materiales tomados del socialismo utépico francés (Babeuf, S. Simon, Fourier,
Blanqui, Proudhon), inglés (Owen) y alemén (Weitling) ***'* y con la econo-

27bis En dicho socialismo utépico francés, vinculado a la masoneria, se daba un acen-
tuado satanismo. “Entre los titulos dados a sus revistas por los grandes agitadores sociales
del siglo xix —Saint-Simon, Enfantin, Karl Marx, Blanqui, Proudhon—, figuran entre otros:
Satan, Lucifer, El Anticristo, El Ateo, El Ladrén, El Asno, etc.” (N. Cortk, Satdn, el ad-
versario, ed. esp. Casal y Vall, Andorra, 1958, pp. 138-139). Marx se refiere al diario “Sa-
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mia politica inglesa liberal-capitalista de Adam Smith y Ricardo. Sin duda
vinculados a sociedades secretas que preparan la revolucién de 1848, que estall6
casi simultineamente en los principales estados europeos, preparan para ese
afio el "Manifiesto del Partido Comunista”. En ese afio, en efecto, aparece. Es
como e] credo sintético de todo el movimiento comunista posterior,

Después de los acontecimientos revolucionarios de 1848/9, Marx, expulsado
sucesivamente de Bruselas, Colonia y Paris, fija su domicilio en Londres, lugar
desde donde se habia impulsado a dichas revoluciones. En esta época la ten-
dencia de Marx-Engels no era aun dominante en el socialismo europeo. Marx
y Engels entablan ruda lucha contra el prudhonismo, inspirado en las doctrinas
del anarquista Proudhon. En 1864 se funda en Londres la “Primera Internacio-
nal’, de la cual Marx fue el alma. Marx crea una tactica Gnica para la lucha
proletaria de la clase obrera en los diferentes paises. Logra que el “bakunismo”
—traccion acaudillada por Bakunin, noble ruso pasado a las nuevas ideas, antes
amigo de Marx y luego combatido por éste— sea excluido de la “Internacional”.

En 1867 aparece el primer libro de “El Capital”, en donde Marx pretende
revelar la ley econémica del movimiento de la sociedad moderna.

En 1871, aprovechando la derrota francesa en la guerra del 70, estalla en
Paris, cercada por las tropas alemanas, la revolucién comunista llamada “La
Commune”, que causa grandes destrozos y muchas muertes. Marx la saluda
como “el primer movimiento de la clase obrera”, y encuentra en él el modelo
de gobierno proletario para la revolucién del futuro. Fracasada “La Commune”,
y terriblemente reprimida, la Primera Internacional se disuelve en 1876, y Karl
Marx se retira por un tiempo a los Estados Unidos. El centro de la actividad
revolucionaria es transportado a Alemania y Rusia, y en Alemania se funda la
11¢ Internacional. Fundada en 1889, desaparece durante la guerra del 14 y
retoma actividad en 1923. EI prudhoniano Moehlberger y después el positivista
Diihring prevalecieron durante un tiempo, pero a partir de 1890 el marxismo
dominé la institucién, no sélo en Alemania, sino también en los paises latinos,
donde el prudhonismo se mantuvo més.

La intensa actividad revolucionaria y los trabajos teéricos quebrantaron
la salud de Marx. No pudo terminar “El Capital” y murié en 1883 en Londres,
en cuyo cementerio de Highgate estd enterrado. Sobre su tumba se levanta su
monumento; una enorme cabeza de Marx, pesada como la “Materia” que ter-
min6 por absolutizar, sobre una estela funeraria de piedra.

Engels hizo aparecer el segundo y tercer libro de “El Capital” en 1885 y
en 1894, respectivamente, recogiendo y ordenando los manuscritos de Marx al
respecto. Muri6 en Londres en 1895, sin haber podido finalizar la tarea de
poner a punto y editar el cuarto libro de la mencionada obra de Marx. Engels ha-

tAn” en “La Sagrada Familia” (Molitor, t. III, p. 89). Por eso no aprobamos el trato casi
elogioso que de ese socialismo hace el P. Stephan Piat en el cap. I de su libro Socialismo
y comunismo ante la conciencia cristiana, trad. esp., Edic. Franciscanas, Bs. As. 1961.
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bia nacido en 1820 en Barmen. Hijo de una familia de industriales que posefan
tabricas, y protestante primero, fue ganado de joven por las ideas ateas de la
izquierda hegeliana y de Strauss. Enviado por su familia a estudiar problemas
industriales a Inglaterra, el especticulo de la clase obrera en dicho pais contri-
buye a su conversién al comunismo: ello no le impidi6 seguir siendo industrial
y comerciante, actividades cuyas ganancias le permitieron retirarse pronto y
dedicarse a la actividad revolucionaria, ayudando con su dinero a Marx, quien
nunca trabajo tuera de la redaccién de sus libros y de la agitacién obrera. Como
vemos, el marxismo no tue creacion de obreros, sino de intelectuales burgueses,
uno de los cuales, incluso, fue rico.

Marx *3, perteneciente primero a la izquierda hegeliana, se separé luego
de este grupo y de sus hombres, porque aunque compartia su ateismo, no apro-
baba su actitud que, aunque critica, era meramente tedrica, limitada a la re-
tutacion religiosa, y, cuando més, a la refutacion politica. Tampoco compartia
las ideas de un grupo revolucionario meramente prdctico, antifiloséfico, que
por entonces existia en Alemania. El decide ocupar un punto medio. Si el he-
gelismo, puramente tedrico, filosético, es la “tesis”, y la revolucién meramente
practica es su “antitesis”, él quiere ser la “sintesis”; sin negar pura y simple-
mente la tilosotia, quiere hacerla practica; pero una prdctica que incluya en
su seno a la teorta, la cual queda asi transformada en una “guia para la
accion”: esta es la “praxis” comunista, verdadero corazén del sistema y movi-
miento, punto de vista desde el cual se juzgan todos los problemas en el comu-
nismo marxista; medio universal de propaganda, accién y revolucién. Por eso
dijo Marx: “hasta ahora la filosofia ha querido explicar el mundo; lo que se
trata es de transformarlo”*. La “praxis”, pues, serd el método dialéctico-préc-
tico destinado a encarar el ateismo joven-hegeliano y el socialismo, en la so-
ciedad y en el mundo enteros, en orden a fundar una nueva Humanidad, sin
Dios, sin moral, sin propiedad ni jerarquia, por modificacién real y total de la
misma, asi como de la naturaleza en la cual vive. A ello se dirigen los fanaticos
estuerzos del comunismo; para lograrlo crean el Estado mas totalitario de la
historia; para ello conspiran en el mundo entero con un cinismo sin limties
“mas alla del bien y del mal”; “bien”, para ellos, es lo que contribuye a esa
revolucion universal; “mal”, lo que se le opone y la retarda. Se trata de una
verdadera religién; religion invertida, religién del ateismo o antiteismo, que,
so pretexto de liberar al hombre, lo reduce a tornillo insignificante de una m4-
quina inmensa y sin piedad.

2. LAS DOCTRINAS TEOLOGICAS Y FILOSOFICAS DE MARX:

Marx, pues, tiene una amplia herencia y formacién revolucionarias, que
imantan su voluntad entera. Lo primordial y “a priori” en toda su actitud es

28 Cfr. C. Marx, Oeuvres complétes, Oeuvres Philosophiques, trad. franc. Molitor, Paris,
Costes, 1952; Gi M. M. Corrier, Op. cit., pp. 145-371; H. Cuansrg, Op. cit., Ch. I, pp.
21-51 y ch. II, pp. 53-78.

29 112 tesis sobre Feuerbach.
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una voluntad irracional de autonomia humana (colectiva) absoluta, que quiere
luego justificarse racionalmenite en una teoria o vision del mundo que la con-
firme, y que desemboca por dltimo en una “praxis” decidida a encarnar en el
mundo entero esa voluntad y cosmovision *°,

Aunque no hay signos en Marx de una lucha interior religiosa, como ocu-
1rié en las adolescencias de Hegel, de Bruno Bauer, del propio Engels, sino
que en parte por la incredulidad que respiré en su familia, en parte por creer
definitivas las criticas que al cristianismo y a la religién en general habian
llevado Strauss, Bauer, Feuerbach, Baur, etc., parti6 del ateismo como de un
presupuesto obvio; sin embargo, lo antiteolégico, lo ateo sera en él lo condicic-
nante, lo esencial. Aunque en su sistema —como veremos— la religién aparece
como mero retlejo o producto de una situacién econdémica, en su vida real, y
en el construir su propio sistema fue el ateismo lo que lo llev a buscar en las
contradicciones econdmicas de la época el medio por excelencia para engendrar
la Revolucién atea que queria como fin (praxis).

Parecera extrafio a algunos que hablamos de la actitud teoldgica de Marx:
¢no es ante todo un economista? No; la economia, muy discutible, que se ex-
pone en “El Capital”, no es sino la encarnacién en ese campo de previas ideas
filosdficas de Marx (Hegel, Feuerbach, etc.) y, éstas, resultado de una actitud
implicitamente teoldgica, segiin vimos, ya que el ateismo, la negacién de Dios,
y, ante todo la del Dios cristiano, de Cristo y su Iglesia, es una actitud que se
define —aunque negativamente— en funcidn de lo teoldgico, y que, por lo
tanto, pertenece atin al campo teoldgico.

Veamos unos pocos textos de Marx —entre los muchos en ese sentido— que
revelan esa actitud: “La filosofia no lo oculta. Ella hace suya la profesién de
te de Prometeo: En una palabra, odio a todos los dioses. Y esta divisa, ella
io opone a todos los dioses del cielo y de la tierra que no reconozcan a la con-
ciencia humana como la divinidad suprema... Ella responde lo que Prometeo
dijo a Hermes, servidor de los dioses: Jamés, créelo, cambiaria mi suerte mise-
rable contra tu servidumbre; prefiero estar encadenado a esta piedra que ser

30 Cfr. KarL MAaRx, Pages Choisies pour une éthique socialiste, Textes réunis, traduits
et annotés, précédés d'une Introduction a Péthique marxienne, par Maximilien Rubel, Paris,
Riviere, 1948, Rubel se proclama a si mismo no marxista, sino “marxiano”, esto es: se basa
ante todo en los textos (s)e Marx joven, y rechaza las versiones engelianas, leninistas y sta-
linistas del marxismo. Por eso mismo pone de manifiesto mejor el sustrato ético (ético-
prometeico, luciterino), que subyace a las pretensiones “cientificas” del marxismo en sus
versiones corrientes, y ante todo, leninistas y stalinistas. Como la que da, por ejemplo, la
muy ditundida, rudimentaria y mentirosa ogra de Georges Politzer, Principios e%ementales
de Filosofia, ed. castell. Inca, Bs. Aires, 1958, con prélogo para la edicién argentina de Gre-
gorio Bermann. (Sobre éste, ver E. D’Ors, Nuevo Glosario, La Tradicién, Edit. Reunidas,
S. A, Bs. As. 1939, “Berman dos veces”, p. 181-2). El manual aludido de Politzer seria
el libro de texto de las juventudes comunistas secundarias y universitarias argentinas en
estos momentos. Presenta un panorama totalmente deformado de la filosofia y de su his-
toria. Para él, “marxismo” = concepcién cientifica del mundo; “idealismo” = reﬁgién H =
concepcién no cientitica del mundo. Pero, squé le pueden importar a un comunista las
mayores mentiras, si son eficaces? (primacia de la praxis).
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el “valet” tiel y el mensajero de Zeus Padre. En el calendario filoséfico, Pro-
meteo ocupa el primer rango entre los santos y los martires” (“Diferencia en-
tre las filosofias de la naturaleza de Demdcrito y de Epicuro” —tesis doctoral
de Marx— trad. franc. Molitor, Oeuvres Philosophiques, t. I, pp. XXIII-XXIV,
ed. Costes, Paris 1952). “En cuanto a Alemania, la critica de la religién ha
“terminado en lo esencial y la critica de la religién es el presupuesto de toda
“critica” (“Contribucion a la Critica de la Filosofia del Derecho de Hegel”, In-
“troduccién ed. y tomo cit. p. 83). “La miseria religiosa es, por una parte, la
“expresion de la miseria real, y, por otra, la protesta contra la miseria real. La
“religion es el suspiro de la creatura oprimida, el sentimiento de un mundo sin
“ corazém, asi como es es espiritu de los tiempos privados de espiritu. Es el opio
del pueblo” (1bid., p. 84). “La supresion de la religién como felicidad ilusoria
“del pueblo es la exigencia de su felicidad real... La critica de la religién es,
“asi, en germen, la critica del valle de lagrimas, del cual la religion es la aureo-
la” (Ibid. p. 85). “El hombre es para el hombre el ser supremo” (Ibid., p.
97) .

Conserva pues, Marx, la tesis hegeliana de la alienacion, como pérdida del
hombre; pero, cual Hegel joven, la considera como algo que debe ser extirpado;
para superar esa alienacién, conserva como Hegel el instrumento de la dialéc-
tica, pero dialéctica practica, lucha revolucionaria.

En su lucha contra toda “alienacién”, mantendrd Marx la negacién hege-
liana de la trascendencia absoluta de Dios; pero considerard que el conservar
un Dios inmanente, y a la religién, asi como el hablar del “Espiritu”, son con-
cesiones al teismo, un resto “espiritualista” que hay que suprimir para llegar al
ateismo total, condicién de la buscada autonomia total; y extenderd la nega-
cién teolégica a todos sus reflejos en filosofia, en politica, en economia, en la
vida cotidiana, en la ciencia, en la técnica, con vistas a lograr una revolucion
total que sea liberacién total del hombre colectivo, genérico, de toda aliena-
cién. En cuanto al hombre individual, primero ser4 sumergido vy, si es necesario,
suprimido por ese hombre genérico, por esa sociedad bajo la dictadura del
“Proletariado”; después, en el estado futuro de “anarquia socialista”, las ten-
dencias individuales e incluso egoistas del hombre individual coincidiran per-
fectamente con las necesidades sociales, pues habré sido socializado hasta la
médula de su psiquismo.

En orden a lograr todo ello, Marx, como Feuerbach, sustituira a la “Idea”
hegeliana por el hombre material y social (acierta al sustituir el idealismo de
Hegel por el realismo; pero yerra al reducir la realidad a la materia, y ésta a
mera actividad humana productiva en devenir) **. Ello le permitira: 19) elimi-

31 Conviene, aqui, recordar que para S. Tomds el Anticristo “se dirda Dios y hombre”
(“dicens se Deum et hominem”), Coment. a la 23 Epistola a los Tesalonicenses, cap. 2,
lect. 2, como recuerda J. Pieper en su obra Sobre el fin de los tiempos, ed. castell. Rialp,
Madrid, 1955, p. 196.

32 Cfr. en K. Marx, Economic and Scientific manuscripts of 1844, ed. Institute of
Institute of marxismus-leninismus of the Central Commitee of the C.P.S.U., Foreing Lan-
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nar ese resto de Dios que es la “Idea” hegeliana; 29) lograr una liberacién, no
solo conceptual sino también real prictica, que transforme el mundo por una
praxis dialéctico-revolucionaria que, luego de disolver (mas que refutar), la
idea de Dios en los hombres, destruya también todos los correlatos sociales y
psicolégicos— individuales de la idea de Dios, y transforme al mundo y al
propio hombre en obra técnica del hombre mismo, hecho asi, como el Dios de
Descartes, “causa sui”, causa de si mismo.

El centro, pues, del pensamiento y del quehacer marxista reside en la lucha
contra toda “alienacion”, es decir, contra todo sometimiento del hombre a otros
hombres 0 a algo no humano o sobrehumano; en la lucha contra toda “trascen-
dencia” que niegue la “divinidad” del hombre material e histérico-social. Lu-
chara, pues, a) contra la trascendencia divina; b) contra la trascendencia cds-
mica (el mundo no reducido atn a obra técnica del hombre), y, ¢) contra la
trascendencia social (autoridad no emanada del “Proletariado”, estamentos,
ciases, tradicién, familia, diferencias nacionales y regionales, etc.). Todo ello,
consecuencia de una originaria negacién de la trascendencia moral: el hombre
marxista se niega a obedecer a toda norma de conducta, divina o natural; quiere
ser el principio autonomo del bien y del mal

Por lo tanto, dird Marx: 1) La “esencia” absoluta y auténoma del hombre
Ie exige como un imperativo destruir toda alienacién para alcanzar la divina
libertad a la que tiene derecho?®; 2°) el hombre es un ser puramente material
y esencialmente social; su ser verdadero se agota en relaciones sociales, las
cuales se reducen a relaciones de trabajo, de produccién; la esencia del hom-
bre es trabajo; 3°) para lograr esa liberacién debe destruirse, como vimos, toda
trascendencia que limite el hombre; 4°) el instrumento para ello no serd la
dialéctica conceptual, sino una dialéctica practica y real que, utilizando las
contradicciones reales en la sociedad, excitindolas y aun credndolas cuando
sea necesario, engendre una lucha revolucionaria que termine en la suprema
sintesis de todas las antitesis: la sociedad comunista sin clases. Esta sefialari
¢l comienzo de la verdadera historia humana, donde el “Hombre”, perfecta-
mente libre y sin embargo tan socializado en todos sus impulsos que todos ellos,

guages Publishing House, Moscow, s/f., la critica, en parte acertada, y en parte errada, de
Marx a la dialéctica de Hegel.

33 H, LereBvRE (autor marxista “heterodoxo”), Problémes actuels du marxisme, Pa-
ris, P.U.F., 1960, espes. p. 6; “La conscience humaine doit au marxisme un idéal neuf, celui
de la Liberté concrete”. Dos observaciones: primero, 3ue yerra Lefebvre en esa obra al
suponer que el totalitarismo esclavista a que se ha llegado en la U.R.S.S. es un desgraciado
accidente, que no deriva de la esencia del marxismo sino sélo de la maldad personal de
Stalin. Parece olvidar e} totalitarismo de Lenin y de Trotzky y sus inmensos crimenes;
olvida también que la propia Revolucién Francesa engendrdé a Robespierre, al Terror, a las
matanzas de la Vendée, Nantes, Lyon, Toulon, etc. Es el idesl de la “Libertad”, contra
Dios, el que engendra por esencia la redlidad de la esclavitud moderna (“El comunismo es
el sometimiento total del hombre a una idea cuyo contenido central es la total soberanfa
del hombre”. A. Kouwar, La divinizacidn y la suma esclavitud del hombre, Ateneo, colecc.
O crece o muere, Madnid, 1952, p. 7); segundo, que por ello mismo no es posible combatir
eficazmente al marxismo comunista en nombre de la “Libertad” liberal.



Los OriceNes HEecerianos v ra ESENcia DEL MARXisSMO 195

sin coaccibn, sean perfectamente goce de si mismo, creandose a si mismo y ai
mundo mediante un trabajo sin pena ni sufrimiento, como un Dios. El prole-
tariado, primero oprimido y sufriente, y después resurrecto y triunfante, sera
el Cristo de esa divinizacién del hombre, que pasard por la pena y pasién dolo-
rosa para resucitar y engendrar a la sociedad y al hombre divinos del mafiana **.

La dialéctica hegeliana, pues, que fue, como vimos, el instrumento especu-
lativo usado por Hegel para liberarse de la trascendencia divina, aboliéndola
e identificando creatura y Dios mas alld de la contradiccién que ello implica,
serd en Marx, hecha prictica, forma deliberada de vida y accidn social, el me-
dio de superar, utilizindola y destruyéndola luego, toda “contradiccion” y tras-
cendencia religiosa césmica y social para engendrar realmente la identidad de
individuo, sociedad y mundo en una humanidad socializada que serd el Dios
del hombre, el Hombre-Dios; lo verdaderamente real y humano (no “mitico”,
no “alienado”) en la “idea de¢ Cristo” de las religiones cristianas .

Juan A. CasauBoN

3¢ K. Marx, Kleine oekonomische Schriften, Biicherei des marxismus-leninismus, Ber-
lin, 1955, Band 42, p. 140; el mismo: Contribution & la critique de la philosophie du droii
de Hegel, Oeuvres Philosophiques, trad. franc. Molitor, Costes, Paris, 1952, t. I, pp. 105-6.

35 Ctr. CH. Lowry, Communism and Christ, cit. por M. D’Arcy, Comunismo y cris-
tianismo, ed. castell. Herder, Barcelona, 1959, Introduccién, pp. 7-11. Cabe recordar ol
adagio aristotélico-escolastico: “corruptio optimi, pessima”, la corrupcién de las cosas mejo-
res es la peor de todas. Cfr. Apocalipsis, 13, 1-18; |. PierER, Sobre el fin de los tiempos,
ed. cit, cap. III, p. 171 ss. Al citar aqui estos libros no pretendemos afirmar que nos
hallemos necesariamente hacia el fin del mundo; pero si que estamos hacia el fin de un
mundo. Y todo fin de un mundo, sobre todo después de Cristo, tiene analogia de propor-
cionalidad, y es “tipo”, respecto del fin del mundo.



NOTAS Y COMENTARIOS

BOLETIN DE FILOSOFIA DE LAS CIENCIAS
A cargo de ]J. E. Bolzan y colaboradores

* Si quisiéramos resumir en una sentencia el resultado de la obra de Gey-
monat !, podriamos decir, sin ninguna duda, que se trata de una substancializa-
cidn de la ciencia a través del método historicista. Y como esto puede resultar
un poco duro sucintamente dicho, pasemos a probarlo.

Que el autor sostenga un claro historicismo en la fundamentacion misma
de la filosotia de la ciencia no sélo resulta de la lectura de sus paginas sino
que lo dice él mismo en su Prélogo: “I'impostazione su cui io propongo di
tondare le ricerche di filosofia della scienza risulta invece essenzialmente orien-
tata verso una nuova forma di storicismo, non priva forse di nessi —sono ben

disposto a confessarlo— con altre forme di storicismo che vengono da anni sti-
molando la mia ritlessione tilosofica” (p. 8), insistiendo luego en que “per evi-
tare tale pericolo [de chocar con la realidad histérica por el uso de esquemas
pre-constituidos|, occorre non limitarsi a sostituire uno schema ad un altro. ..
[sino| storzarsi di cogliere i caratteri e le eventuali implicanze filosofiche delle
scienze particolari, non attraverso immagini rigide di esse, ma mediante lo studio
diretto delle loro strutture[...] In una parola: occorre abbandonare I'imposta-
zione metatisica della ricerca per sostituirla con un’impostazione storicistica”
(p- 15). Y esto nos lleva como de la mano a probar nuestro segundo argu-
mento: la substancializacién de la ciencia.

No sélo insiste Geymonat en que “ormai non possiamo pit illuderci di tro-
vare nella tilosotia una soddisfacente determinazione aprioristica della vera es-
senza delle singole scienze” (p. 14; subrayamos nosotros), sino que su impos-
tacién histérica le ensefia que “¢ intrinsecamente illusorio cercare la garanzia
delle scienze al di sopra delle scienze stesse” (p. 16); y si bien no condena sino
que trata de comprender los intentos anteriores —tanto de cientificos como de
tilésofos— por fijar los caracteres fundamentales de la ciencia, lo hace porque
es “un dato storico inoppugnabile” (ibid.). Para Geymonat, “la scienza —nella
sua qualita di imponente fenomeno della civilta moderna— costituisce davvero
qualcosa di «dato» a noi: «dato» che il filosofo serio ha il dovere di capire

1 L. Geymonar, Filosofia e filosofia della scienza, Milano, Ed. Feltrinelli, col. “Filo-
sofia della scienza”, 1960.
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cosi come ¢, non come potrebbe piacergli che fosse”. (p. 17). No hay posibi-
lidad tampoco de jerarquizar las ciencias a fin de regir unas con otras: “In
questa operazione si sono per lo pit intrecciate due postulazioni, entrambe
insostenibile alla luce della realta storica: esistenza di una gerarchia assoluta
delle scienze e la validita assoluta della scienza superiore” (p. 18). Para el
autor dos son los factores que garantizan el caricter cientifico: por un lado
las aplicaciones técnicas de los descubrimientos cientificos y por otro, la suce-
sién de teorias cada vez més generales. “La dificolta di comprendere l'esatto
valore di questa garanzia sta in cid: che essa non fornisce un piedestallo esterno
alle scienze, su cui poggiare la validita del loro progresso, ma fa scaturire tale
validita dal fluire stesso delle torie e dal loro sempre pia ricco contatto con
Iesperienza” (p. 112). Luego, “cio precisato, il nostro compito di filosofi della
scienza sara non di definire in via astratta che cosa la scienza abbia da essere,
ma di stabilire con esattezza che cosa essa ¢ oggi (avvalendoci, fra l'altro, di un
esame accurato degli stadi attraverso cui giunse ad essere quello che é) [...].
Si tratta, insomma, di analizzare il tipo di razionalita storicamente attuantesi
nelle scienze per ricavarne i caratteri effettivi, al di fuori e al di sopra di ogni
schema preconcetto” (p. 27). Con lo cual se cierra el circulo de la absoluta
autonomia de la ciencia segin su desarrollo histérico.

Estamos de acuerdo con Geymonat de la importancia de ese desarrollo his-
térico del tipo de saber propio del conocimiento cientifico y de la necesidad de
captar la “dinamica della scienza” a fin de no perderse en algo asi como un
idealismo epistemoldgico; igualmente aceptamos “che oggi ¢ anche estremamente
difficile costruire «modelli filosofici» capacci di adeguarsi alla sempre pit com-
plessa realta della ricerca scientifica” (p. 152); pero negamos que siempre sea
condenable que trente al fisico, renovador constante de sus “modelos tedricos”,
se mantenga el filosofo aferrado a algunas férmulas generales “sorte in epoche
assai lontane —allorché i caratteri della scienza e in genere della cultura erano
profondamente diversi dagli attuali—" (p. 152). ¢Qué mas légico que aferrarse
a las viejas térmulas del ser y sus principios, p. j.? ¢Qué mas comprensible que
juzgar el saber cientifico segin las reglas fundamentales del saber simplemente?
¢No es acaso la epistemologia dependiente de la gnoseologia? ¢No admite, por
ventura, el autor que “una teoria scientifica —I\i)er quanto astratta e singolare—
non € mai un corpo estraneo nei confronti delle altre teorie, ma ¢ sempre una
creazione condizionata dallo sviluppo generale della scienza e del considetto
«sapere comune»” (p. 94). Lo cual confirma, en buen romance, la dependencia
que apuntamos. No obstante, insistiendo en el criterio de “seguridad cientifica”,
sostiene Geymonat no poderse aceptar el criterio de adecuacion més y mds apro-
ximada del saber cientifico a la realidad, ya que tal criterio “si reggono sulla
postulazione che la realtd esista, non si reggono sopra un mero esame della
scienza; sono quindi risposte che vanno discusse in sede di filosofia generale,
non in sede di filosotia della scienza” (p. 128).

Distingamos aqui las dos sentencias. En primer lugar, segin Geymonat el
conocimiento de lo real no esta regido por la existencia de lo real: si es cierto

ue asi puede darse en las matematicas cuyo unico criterio de verdad es la co-

erencia interna de sus deducciones, es decir, una regulaciéon ldgica, esto no
puede ocurrir en la ciencia, ain en la fisico-matematica, ya que aqui se trata
de una regulacién natural, por el ser fisico, cumpliendo las mateméticas una fun-
cién instrumental. En mateméticas, el conocimiento acaba en la imaginacién,
pero en la ciencia natural lo hace de algin modo en los sentidos (Cf. In Boeth.
De Trin, q. VI, a. 2, resp.). Sin embargo, para el autor las cosas suceden al
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revés: “sono i caratteri da noi faticosamente posti in luce nella scienza ad auto-
rizzarci a delineare una certa concezione realistica de] mondo (restando ben
inteso che, se avessimo trovato nella scienza altri caratteri, ci sentiremmo in
dovere di optare per altre concezioni): non € la postulazione iniziale di una
realta esterna ad offrirci il punto di partenza, per giungere alla caratterizzazione
aprioristica della ricerga scientifica” (pp. 128-129). Es decir que aqui la funcién
hace al 6rgano; es la ciencia de algo quien lo hace real. Luego, son la antro-
pologia, psicologia, tisiologia. .. (ciencias del hombre) quienes crean al hombre,
el cual a su vez —puesto que una teoria “¢ sempre una creazione... del...
«sapere comune»— las ha creado previamente... Por otra parte esta es la ima-
gen adecuada del conocimiento cientifico que se crea a si mismo (pues no hay
criterio superior de verdad, no hay conocimiento anterior) y a si mismo se apun-
tala; lo cual equivale a sacarse de un pozo tirando enérgicamente de los propios
cabellos.

En segundo lugar, si tal criterio “non si reggono sopra un mero esame della
scienza; sono quindi risposte che vanno discusse in sede di filosofia generale,
non in sede di filosofia della scienza”, es claro que lo general rige a lo parti-
cular en cuanto lo particular desgaja de lo general y lo especifica: de aqui que
no sirva un “mero esame della scienza”. Por otra parte, esta relacién de lo
particular a lo general resulta también de otras palabras del autor: “essa [la
tilosotia de la ciencia] ci conduce realmente a scoprire nella ricerca scientifica
parecchi problemi di indiscutibili rilevanza filosofica” (p. 145). Cuéles son
esos problemas sino aquellos que hallan o buscan su solucién en la filosofia
como scientia rectrix? Por eso apunta bien Geymonat que “non ritengo possibile
concludere ad una tilosofia generale dal solo esame filosofico della ricerca scien-
tifica” (ibid), porque la filosofia le es genéricamenite superior, afiadimos. Por
otra parte, el “esame filosofico della ricerca scientifica” dice claramente —a pe-
sar del autor— de la prioridad del conocimiento filos6fico sobre el conocimiento
cientifico.

Este querer hacer auténomo al conocimiento cientifico no puede dejar de
llevarle a fuertes incoherencias, como no escapara al lector y a cuya curiosidad
las dejamos, en gracia a la brevedad. Se nota en Geymonat una decidida incli-
naci6én a salvar a la filosofia, como puede constatarse a la letra en varios pasa-
jes; pero es también claro que no sabe cémo hacerlo manteniendo intangible al
conocimiento cientifico. Y “se il lettore mi chiedesse, in via puramente indica-
tiva, quale concezione filosofica io ritenga accordabile con l'orientamento testé
accennato, non avrei difficolta a rispondergli che una concezione siffatta potreb-
be essere a mio parere quella materialistica, purché intesa nel senso di un ma-
terialismo non metafisico” (p. 158); lo cual confirma la confusion de ideas
que subyace a la obra. []J. E.B.]

* Continuando con las reuniones inauguradas en 1951 (Cf. Philosophie
Néo-Scolastique et philosophie ouverte, P.UF., 1954), se celebraron en 1954 los
Seconds Entretiens presididos por Mons. Raffa y contando con la participacién
de destacadas figuras (Gonseth, Selvaggi, Boyer, Filiasi-Carcano, Breton, Toni-
ni, Gawronski, Morandini, Thum )2, Fue motivo de las reuniones las relaciones
entre ciencia y filosofia, tema introducido en la primera exposicién de Gonseth,
a la cual siguen dos respuestas: una, mas larga, del P. Bretén, quien puntualiza
muy bien el tema de la filosofia de la naturaleza como el real punto de confluen-

2 F. GonserH (editor), La métaphysique et louverture a Uexpérience. Seconds Entre-
tiens de Rome, Paris, Presses Universitaires de France, 1960.
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cia o divergencia de ciencia y filosofia; la otra, mas breve, de Filiasi-Carcano.
A esta obertura seguirdn los debates: seis autores defienden la posicion tiloso-
fica escolastica, a todos los cuales respondera Gonseth y todos los cuales volve-
ran a contestar a este tltimo. En la sesién fina] analiza Gonseth las exposicio-
nes precedentes, preguntdndose si “La philosophie ouverte est-elle une école de
scepticisme”. Y la pregunta estd muy bien, ya que la respuesta estd implicita:
s6lo basta volver a la forma afirmativa dicha cuestién. Efectivamente, desde
el principio sostiene Gonseth que “science et philosophie ne formant qu’un
corps”, lo cual no es inaceptable si se lo aclara debidamente; pero el desarrollo
de esta idea no hace sino confirmar la posicién del movimiento de “Dialectica”
y la “filosofia abierta”. Esta ultima, como bien lo entiende el P. Boyer en su
exposicion, es la filosofia supeditada a la evolucién cientifica: Gonseth tiende
a arrastrar asi a la filosofia en pos de la provisoriedad del conocimiento cien-
titico, haciendo perder a los principios metafisicos su caracter de certeza. Como
contrapartida, el escolasticismo se le aparece como un “apriorismo racionalista”,
ausente de la experiencia.

Precisamente este concepto peyorativo de la filosofia serd contestado por
los participantes, demostrando su falsedad: ciertamente, la escolastica no sélo
no desprecia la experiencia sino que hara de ella el origen primero del conoci-
miento (“nihil est in intellectu...), pero sin supeditar principios ciertamente
adquiridos a la evolucién de un conocimiento cientifico, particularizado, de la
naturaleza. Es en cambio Gonseth quien no parece darse cuenta que si no acep-
ta la posibilidad de lograr una certeza absoluta caera necesariamente en ese
escepticismo del cual intenta salvar —sin ser claro— a la filosofia abierta. Acep-
tamos que de una colaboracién entre cientificos y filésofos se pueda “espérer
que la philosophie y trouverait quelque force et la science quelque sagesse”, pero
sus mismas palabras le estin sefialando la prioridad sapiencial de la filosofia
trente a la ciencia. Indudablemente tiene Gonseth muy buena voluntad frente
al problema, pero su argumentacién tiene mucho de retérica, es mas bien per-
suasiva que probatoria. No obstante, son ciertamente encomiables estos acerca-
mientos. []. E. B.]

® Debo a la gentileza del director de este Boletin disponer para su comen-
tario de esta importante obra ?, preparada en conmemoracién del centenario del
“Origen de las especies” (Darwin, 1859). La vastedad de la obra publicada y
sus consecuencias nos han decidido a tratar ahora solamente el primer volumen.
Sol Tax, que fue el presidente y es el autor del Prefacio, es profesor de Antro-
pologia en la Universidad de Chicago, fue presidente de la Asociacién Antropo-
légica Americana, y autor muy conocido, editor también de la interesante serie
“La antropologia al dia de hoy”. La edicién es muy cuidadosa, tipograficamente
bella.

El primer ensayo es el de Sir Julian Huxley “insuperable como biélogo”,
ex secretario general-fundador de la Unesco, autor especialista a la vez que di-
vulgador, muy proficuo, y cuya contribucién “La emergencia del darwinismo”,
es el texto de su conferencia en la celebracién de la comunicacién original dq
Darwin y de Wallace con que se fundé la teoria después llamada “darwiniana”,
a base de la seleccion natural. Huxley est4 reconocido como el més conspicuo
defensor actual de tal escucla de pensamiento. Aqui ofrece una breve biografia,

3 S. Tax (editor), The evolution after Darwin, t. I: The evolution of life. Its origin,
history and future, Chicago, The University of Chicago Press, 1960.
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interpretada, de Darwin, con referencia especial a su viaje alrededor del mundo,
incluido su paso por la Argentina, de que me he ocupado en varias publicacio-
nes. Después de ocuparse de la importancia fundamental del “Origen de las
Especies” en la historia de la ciencia y del pensamiento contemporéneo, Huxley
estudia la acumulacién de argumentos darwinianos en las obras sucesivas y da
una apreciacién de algunas influencias que inevitablemente influyeron en esa
“emergencia” (en el sentido de un surgimiento progresivo al campo de las
ideas). Su parte tinal estd dedicada a las principales deficiencias de la prueba,
en primer lugar, el bien conocido capitulo de las teorfas de la herencia que
nadie entendia en ese tiempo, y para obviar lo cual Darwin invent6 su teoria de
la pangénesis (1868), desconociendo los descubrimientos de Mendel (1865),
que Huxley opina no le hubieran parecido sino excepciones, de haber conocido
aquellos trabajos, pues parece cierto que no los vi6. Muchos piensan que el
tundador hubiese adivinado la importancia de éstos. Otro punto de su examcn
de actualidad lo expresa Sir Julian asi: “Esta, finalmente, el fracaso de Darwin
al no reconocer explicitamente las diferencias radicales entre el hombre y otros
animales, especialmente entre los procesos de la evolucién en el hombre y en
otros animales. Es verdad que (Darwin) habla del alto poder intelectual y de
la moral consciente como atributos distintivos de nuestra especie e implica que
el lenguaje humano es algo sui generis como medio de comunicacién; es verdad
que considera al hombre como el mas elevado de los productos de la evolucién.
Pero en ninguna parte sefiala (Darwin) la caracteristica del hombre unica y
mas importante: la tradicién acumulativa, la capacidad de transmitir experien-
cia y los frutos de la experiencia de una generacién a la siguiente. ..”, y comenta
que el tundador pensé en el paso del estado de sus salvajes fueguinos al eu-
ropeo civilizado, su contemporaneo, sin profundizar como lo hacia con los pro-
blemas biolégicos de la seleccién natural, con lo cual no puntualizé6 que tal
cambio no era biolégico sino cultural. Lo atribuye a su preocupacién por probar
que los organismos no eran creaciones inmutables. De paso, anota lo que sus
iectores duefios de los idiomas neo-latinos habian advertido (y criticado) afios
ha que en vez del titulo “The Descent of Man” hubiese sido mucho més apro-
piado el de “The Ascent of Man”. Pero no creamos que con estas salvedades,
Sir Julian Huxley, el fundador de la nueva religién del “transhumanismo”, se
manifieste como un espiritualista: simplemente afirma en otras palabras que
el hombre es un producto de la evolucién (pag. 17), la cual es un proceso na-
tural: “los tipos [animales] triunfadores tienden a diferenciarse en grupos do-
minantes; y que el mejoramiento en las capacidades mentales de la vida, o seg(in
prefiero decirlo, el adelanto en la organizacién de la consciencia [“awareness”]
ha sido una de las més llamativas tendencias de la evolucién de los animales
superiores, y ha llevado naturalmente a la aparicién de Is cualidades mentales
y morales del hombre...” Y en la pagina siguiente, para resumir, dice: “La
fase inorgéanica [de la evolucién] es pre-biolégica, la humana es post-biolégica”.
Luego dice que la cultura es el nuevo mecanismo de la evolucién, v que el
hombre ha de usarla como un método: es la fase, dice, psico-social, que es
“seleccién” como antes lo fue la natural. Advertimos ya que en el tercer tomo
aparece el debate en donde Huxley sostiene algunas de las medidas a tomar en
virtud de esa cultura adquirida, por ejemplo, la limitaciéon de las poblaciones.

No puede dejarse pasar en silencio que en la p. 8 Huxley dice que el “1’11-
timo parrafo del “Origen” ha sido frecuentemente citado (transcripto): “yo
[dice] lo transcribo aqui por otra vez, como que ilustra admirablerp(?’nte esta
comprehensibilidad de ajustado razonamiento del trabajo de Darwin”. Y co-
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mienza con aquello: “Es interesante contemplar una ribera enmarafiada...” que
es la mejor pagina de Darwin, por su estilo y pensamiento. (Recientemente he
dado una nueva traducciéon en Anales de la Academia Argentina de Geografia,
para 1959, Buenos Aires, 1960, pag. 30). Y luego sigue Darwin: “Hay gran-
deza en esta concepcién de que la vida, con sus varios poderes, haya sido ins-
pirada por el Creador en unas pocas formas o en una sola...”. Pues bien,
Huxley reemplaza con puntos suspensivos lo que sigue a “vida”, suprimiendo
la mencién del Creador, que Darwin puso asi, con mayuscula. Y que estd tal
cual en las numerosas ediciones de la obra del “Origen”, incluso en la Wltima
(1917) a la cual cubria el “copyright” o sea derecho de fidelidad de edicién
editada con la aprobacién de los albaceas (o herederos) del autor. Agrega-
remos que en una serie meramente de divulgacién sobre Darwin, su viaje y sus
teorias, de la popular revista “Life” (N. York) y cuyo primer articulo era del
mismo Huxley escribiendo para el gran publico, aparece idéntica mutilacién.
Eso no es citar, transcribir.

El siguiente articulo es de Harlow Shapley, profesor emérito de Astrono-
mia de la Universidad de Harvard, “Sobre las pruebas de la evolucién inorga-
nica”, que, en realidad trata mas el problema astronémico de si hay vida, o su
posibilidad, tuera de la tierra. Aclara que comtnmente se entiende que la evo-
lucién es solamente la biolégica, y, pues ha sido invitado, espera que se tolere
cuando atirma que “la evolucién biolégica es apenas un pequeifio asunto, una
complicada exhibicién al margen, en la gran operacién evolutiva que contempla
el astronomo”. Se refiere, pues, a un desenvolvimiento inorganico, y reconoce
que llamar “evolucién” al conjunto, a todo, puede ser prematuro, pero desea
plantear el problema. Primero trata de la evolucién césmica. Parte del hecho
de que el sol brilla, hecho obvio (dice) que contesta a quienes “sobre la base
de una teologia ortodoxa equivocada” niegan toda suerte de evolucién. Nos
preguntamos: Jqué quiere decir Shapley con esto? Quiere mostrar que el sol
y una cerilla encendida irradian a su alrededor energia luminosa, y otras invi-
sibles, pero por ello mismo, pierden masa. Por lo tanto, dice (y sélo doy un
resumen), por su radiacién el sol evoluciona, y lo hace irreversiblemente: “La
luz del sol requiere la evolucién solar”, y esta atada a un principio basico dec
Einstein. Por extensién del argumento, la luz de las estrellas indica que los
billones de estrellas radiantes también evolucionan. “Finalmente, las alteracio-
nes en la masa, temperatura, tamafio y densidad, van a ser suficientes como para
afectar notoriamente la cantidad de radiacién; y en un tiempo largo, muy largo,
los cambios van a afectar las situaciones biologicas de cualesquiera planetas por-
tadores de vida que pueda haber en la familia de astros dependientes de la
estrella”.

Con esto el autor apunta a: primero, dar las pruebas de que la evolucion
es una operacién (no local, sino) césmica; segundo, prepararse a examinar va-
rios aspectos de la evolucién inorgénica. Por ejemplo, sevolucionan las nebu-
losas, los grupos de estrellas, las poderosas galaxias? squé decir de los cometas?;
y, viniendo a lo més cerca de lo humano: ¢qué hay de la evolucién de los y
sobre los planetas, y en particular el nuestro? Y sigue una larga enumeracién
de problemas, algunos de los cuales (permitasenos la acotacién) ya han sido
resueltos por la Geologia histérica y ésta plenamente confirmada por algunos
de los resultados ya conocidos del Afio Geofisico Internacional. Dice el autor
que la més profunda indagacién en el tema, en su materia, serd la de saber:
si hubo mutacién de 4tomos y, en el otro extremo, respecto del universo, su
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tamarfio, su origen, su crecimiento, y su destino. Como se ve, todas cuestiones
no biolégicas, pero (a la larga) de consecuencias bioldgicas.

Con esta introduccién el A. penetra resueltamente en un campo que ya
es de un plano superior al comtn cientifico, y que él no delimita muy ajustada-
mente, pues, con la divisa de “la incompetencia inherente al hombre”, dice que
muchas de estas cuestiones estdn mas all4 de nuestro conocimiento presente,
quizés ms all4 de lo conocible: glas causas? Contesta que porque somos mudos;
estamos como en el juego del “oficio mudo”, tratando de adivinar por los signos;
pero segun dice, es mejor indagar que estarse quietos, o en confiar ociosamente
“en una deidad sobrenatural”, y con esta frase volvemos a encontrar no sélo al
agnostico sino al negador; para “su” concepto de la ciencia, todavia estamos
dafiados por el antropocentrismo; hace dos o tres milenios (cree el A.) nuestra
concepcién nacié como un antropocentrismo, luego, los que mejor pensaban,
dieron en el geocentrismo, y, finalmente, en el heliocentrismo, que no se impuso
sino de a EOCO; y éste durd centurias, como si el sol fuese el centro del universo,
después de Copérnico, siendo asi que cada vez se descubrian maés estrellas; y
Shapley se fastidia porque aun subsiste “este sentimiento”, aunque dice, sabe-
mos ya bien que Homo es uno de los tantos de miles de géneros en e] planeta
solar n® 3, el cual “est4 a la orilla de una galaxia de billones de estrellas”. Ahora
ya ni siquiera puede admitir el A. que sigamos en la efimera etapa de lo que
tue el galactocentrismo, puesto que se sabe que el centro de la via lictea estd
distante unos treinta millones de afios luz. Aqui sostiene Shapley cémo este
(conceptual y consciente) desplazamiento nuestro al borde de una galaxia debiera
tiniquitar el antropocentrismo; esto nuevo es o humillante o es inspirador., Sos-
tiene que debiera orientar el pensamiento de todos, “atin de los filésofos y de los
tedlogos”. Este modesto comentarista piensa, a su vez, que los filésofos y los
tedlogos que el astrénomo y profesor Shapley tiene presentes o que cree cono-
cer deben ser intelectualmente bien poca cosa si necesitan como estimulo a su
pensamiento la noticia que les da el conferencista: que estdn en un rincén de
un universo visible grandioso. El cual es nada mas que una de las galaxias,
que son estrellas, gas y polvo; los grandes instrumentos (dice) revelan millo-
nes y ningtn fondo; calcula él que su nimero es més de diez a la veinte poten-
cia. Y agrega: “Estos cien mil millones de billones de estrellas estdn disponi-
bles para el mantenimiento de la vida en cualesquiera planetas que pueda haber
alrededor de ellas. Todas (las estrellas) estin radiando la clase de energia ne-
cesaria para la fotosintesis y el metabolismo de los animales y de las plantas.
El veinte por ciento de ellas son esencialmente idénticas a nuestro sol en ta-
mafio, luminosidad y quimica”.

Luego sigue tratando su demostracién de que es posible la vida, y su evo-
lucién, en multitud de partes del universo, en esas condiciones. Lo cual es un
asunto meramente conjetural; se deduce (de los datos espectrograficos, etc.),
que no es imposible la vida en unos planetas que teéricamente poseerdn tales
estrellas, puesto que nuestros instrumentos no nos permiten todavia percibir
esos satélites, si existen. Es una hipétesis sobre otra, para afirmar “la ubicuidad
de la vida”, como la postulé en su obra “De las estrellas y de los hombres”, en
1958. Crudamente, lo resuelve: “No necesitamos de lo sobrenatural o de lo
milagroso para dar cuenta del origen de la vida en este u otros planetas”. A
lo cual siguen largas variaciones sobre el mismo tema.

Negar lo sobrenatural, el milagro, la Creacién, puede ser una consecuencia
obligada después de haber adoptado como explicacién de toda su ciencia una
teoria de la evolucién total, pero ello no escapa a la réplica de que asi se pone
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la teoria antes que los hechos. Ahora, lo que cabe preguntarse es de doénde saca
el autor que la filosoffa y la teologia han de modificarse para buscar una
conciliacién con tales afirmaciones, que, de propia confesion, son hipotéticas.
JSera preciso todavia aclararles a estos sabios profesores que el antropocen-
trismo no es una filosoffa®? A lo sumo es una palabra con que se clasifica un
estilo, una de las “formas literarias”, por ejemplo las del libro del Génesis. Cémo
el protesor Shapley, en un pais embebido de lecturas memorizadas de la Biblia
olvida el “Aprended de Mi, que soy manso y humilde de corazén” (Mateo 11,
29) que es el fundamento de todo tedlogo, y el sabio astrénomo alude al “ted-
logo ortodoxo” por si cupiesen dudas que su intencién era influir sobre las
mayorias. En la espiritualidad cristiana la humildad es sinénimo de la verdad,
pues da la verdadera relacién entre la creatura y el Creador. Cuanto mas gran-
de nos revele la ciencia el Cosmos, mas admiraremos al Creador y mas pe-
quefios seremos nosotros en nuestro propio concepto. Si la mente humana ha
podido construir toda esa ciencia desde ese rincén de la galaxia a la que sus
astrénomos la relegan, ciertamente que no necesita del antropocentrismo, que
es una pedanteria, —de palabra y de hecho.

El tercer articulo trata “Sobre el origen de la vida”, y su autor, Hans Gaf-
fron, es profesor de bioquimica en la misma Universidad de Chicago, mundial-
mente conocido por sus investigaciones sobre la fotosintesis y sobre la micro-
biologia de las plantas. Es de origen y formacién universitaria alemanas y ello
se nota por lo que predomina en su tratamiento del dificil tema, su preocupa-
cién no solamente por los datos sino méis por el pensamiento de los autores
afrontados en la lucha por la verdad, y no la mera compilacién. Divide a estos
autores en tres grupos, primero al “filésofo de la naturaleza”, al cual da por
evolucionista, para quien la vida surgié de lo sin-vida, pero, aclara, como quiera
que tiene mucha dificultad en entender qué cosa es la materia, posterga la
solucién légica y ain duda si se producird; claro estd que para este univer-
sitario germanico los tales son los que sur%ieron hace dos siglos en su cultura.
Galfron pone en segundo lugar al que llama humanista y al que carga con
una culpa gratuita, pues no todos ellos rehusan los datos empiricos. En tercer
lugar ubica al experimentador (seria su propio caso y los de su oficio) y por
poco se burla de él pues aquel esta tan seguro de que sus investigaciones reve-
lardn el misterio “si no mafiana, ciertamente el dia después”. Pasa luego a
mencionar el simposio sobre el origen de la vida en la Tierra, realizado en
Mosct y su edicién por A. Oparin (Cf. Sapientia, 1960, XV, 304): disiente de
ellos en cuanto el comtn determinismo de dichas ciencias lo dan los editores
como un mérito materialista y socialista. E] ensayo de Gaffron estid destinado
a suministrar datos de la ciencia respectiva a quienes estin mas enterados del
otro aspecto, con “sus implicaciones histéricas y filoséficas”. O sea que intenta
convencerles que esto pertenece a lo cientifico y unicamente a ese plano (aun-
que no lo diga asi). Adoptando un término de Pirie, llama a esta cuestién
“biopoesis”, lo cual significaria: “Evolucién natural de la vida a partir del
mundo inorganico”. Luego (p. 44 y ss.) se plantea la pregunta si “la biopoe-
sis trasciende los limites de la ciencia”, después de haber dicho, con un dejo
de sorna, que “Quizds una mente llena de discernimiento logre convencernos
que la tfilosotia, o aun la metafisica, es la Gnica disciplina que puede prome-
ternos verdaderamente una contestacién razonable.” Con lo cual anticipé su
posicién. Luego adopta las conclusiones de H. Mehberg, que pueden resumirse
asi: La ciencia lo cubre todo, nada le es inaccesible, por lo tanto es cuestién
de tiempo el que todo lo resuelva. De este autor transcribe una frase bien
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significativa, tipica de su posicién: “La extensién del concepto de verificabi-
lidad... excede con mucho el 4mbito de los métodos cientificos conocidos al
presente”. Es la renovada incomprensién de todos estos cientificos, manifiesta
bajo multiples expresiones. Uno piensa que si al astronomo del tema anterior
le hubiera venido muy bien leer a Chesterton y sus “defensas” de la humildad,
a éste, a quien creemos sincero, le haria un bien inmenso la clarificante me-
ditacion de “Los grados del saber” de Maritain, para mencionar algo tan acce-
sible para un cientifico. No podemos ocultar nuestra simpatia por la actitud
de Gatfron frente al mencionado simposio del materialismo dialéctico pues vuel-
ve reiteradamente, como una preocupacién primordial, a su repulsa.

Gaffron sostiene que el origen de la vida (biopoesis, para él) pudo pro-
ducirse en muchas eventualidades, con o sin éxito. Con ello entra en la materia
de su especialidad y de ahi en adelante desarrolla, con gran conocimiento su
tema. Pero retengamos la palabra que usa: “fisio-quimica”, es decir, el funcio-
namiento de la quimica de la vida. No hay, implicitamente, autonomia de los
vivientes, los “biontes” de los autores franceses. “La parsimonia de la naturaleza
(afirma) no puede ser mejor ilustrada que por la variedad de reacciones espe-
cializadas servidas por iguales (elementos o substancias) quimicas”. Para esto
ha usado el ejemplo de la clorofila y la hemoglobina. Tal es la expresién ma-
nifiesta del “unicismo” de las teorias del autor sobre el origen de la vida, y su
evolucién hasta el hombre. Aparte de ello, hay que reconocer en el autor una
gran cultura y un anhelo de mantenerse en un nivel superior al de la mera cata-
logacién de resultados de laboratorio.

Este articulo y varios de los siguientes estan enfocados a la cuestién del
origen de la vida, la cual, en su expresién moderna, es mas una secuela que un
tema del darwinismo, cuya celebracién los ocupa. Al lector interesado en el
planteamiento completo del tema, incluso el punto de vista teolégico, me per-
mito recomendar el articulo de J. E. Bolzan, “Ideas actuales sobre el origen de
la vida” en Revista de Teologia, afio IX, n® 30-31, 1960, pags. 13-22, La Plata,
con una bibliografia amplia, incluida la francesa, que los autores americanos
poco recuerdan.

El ensayo siguiente es el conciso trabajo de E. A. Evans, jr., “Los virus
y la evolucién”, donde expone con gran claridad todas las cuestiones suscitadas
modernamente sobre la naturaleza y funcién de los virus. Se muestra muy equi-
librado, usando con prudencia las teorias. Su conclusién es que de todas las
investigaciones principales que comenta “el papel de particulas de los virus en
la evolucion no puede especificarse. Y, en realidad, dado que las condiciones
bajo las cuales aparecieron son desconocidas y méis que posiblemente incapaces
de reconstruccién, la cuestién puede ser que quede permanentemente sin res-
puesta”. Sélo podria decirse que est4 sujeta, la particula virésica, a la evolucién
organica. En la bibliografia notamos la ausencia de otro importante examen:
“Evolucién y virus”, por Fred. C. Bawden, en el simposio de la Duquesne Uni-
versity, 1959, Pittsburgh, que es de gran autoridad (ver “Sapientia”, 1960, XV,
123).

)Bemhard Rensch, €l veterano naturalista alemén, profesor en Munster y
Director de su Instituto de Zoologia y del Museo de Historia Natural, escribe
sobre “Las leyes de la evolucién”, asunto de su peculiar dedicacién durante
muchos afios, pues siempre ha sostenido que, aquello que muchos de sus colegas
daban como una “marcha al acaso” estaba sometido a un determinismo previ-
sible. Por ej., dice en p. 97: “la predictabilidad es solamente el resultado préc-
tico de leyes causales”. Es defensor del concepto de la vida auténoma, opuesto
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al de “médquina animal”, y dice que las leyes de los seres vivientes tienen un
caricter especitico, pues son sobre todo “sistémicas”, es decir de los conjuntos.
El articulo, muy denso, estd destinado a zodlogos, ampliando sus puntos de
vista en genética, psicologia y epistemologia.

El muy conocido paleontélogo y zodlogo (esto wltimo lo llamaria él “neon-
télogo”) George Gaylord Simpson, antes del Museo Americano de Nueva York
y actualmente en Harvard, escribe “La historia de la vida”, como un resumen
de sus ideas y para ejemplo basta esta frase (p. 117): “Algunos bidlogos (vita-
listas y dualistas) muestran reservas, pero la mayor parte ahora estd de acuerdo
que las cualidades inmanentes de los organismos son exactamente las mismas que
las de los sistemas inorganicos”. La diferencia estaria en las especiales estruc-
turas y la incomparable mayor complejidad de las orgénicas. Es lo que llama-
riamos “unicista”, para no llamarle “monista”, por temor de que el epiteto
haeckeliano le ofendiese, como anticuado. Ha inventado la palabra “uniformi-
tarianismo”, que repetidamente usa, y qué pedante y fea que es, para oponerla
a “inmanencia”, doctrina que asigna a los no-materialistas, de cualquier escuela
que sean. No podemos seguir al autor en su larga disquisicién para paleontd-
logos, pero anotemos (p. 174 y ss.) que el capitulo final se destina a “Algunos
problemas filoséticos”, a saber: el orden (refrena a los materialistas pero como
uno de su campo); el de la utilidad, donde quiere reemplazar la teleologia por
una “teleonomia” inventada por Pittendrigh (1958) que es una expresiéon de
la realidad de la adaptacién organica que dicen lograda por la seleccién natu-
ral; el problema del progreso, que culmina en el hombre; el problema del pro-
posito: aqui es no solamente agnéstico, sino que niega todo “propésito externo
a los organismos mismos”. Simpson en los Gltimos afios ha endurecido su posi-
cién, que en su obra “El significado de la evolucién” habia accedido a una
suerte de deismo.

Luego sigue una serie de trabajos y ensayos cuyo comentario no es del caso
por tratarse de cuestiones para especialistas: asi E. B. Ford, “La evolucién en
progreso”; G. L. Stebbins, “La evolucién comparativa de los sistemas genéticos”;
D. I. Axelrod, “La evolucién de las plantas florales” (incluye datos sobre nues-
tros territorios y mares hasta el Antartico); A. E. Emerson, “La evolucién de la
adaptacién en los sistemas de poblaciones”, que concluye en un ensayo de fina-
lismo no explicito pero si bajo el nombre ya citado de “proceso teleonémico”,
pero como el mismo A. dice que su hipétesis es una tentativa a examinar ulte-
riormente, sera el caso de comentarla con tiempo; E. Mayr, “La emergencia de
novedades evolutivas”, un articulo de resumen de sus trabajos, cientificamente
muy importante; lo mismo puede decirse del siguiente, de muchas consecuen-
cias en la actual disputa sobre el tema, aunque el autor sea anti-finalista: C. H.
Waddington, “Adaptacién evolutiva”; admite como una “eleccién vital”; Th.
Dobzhansky, trata de “La evolucién y el ambiente”, sintesis de la negacién del
lamarckismo, y, por lo tanto, de la doctrina soviética de la genética y de la evo-
lucién; Sewall Wright, “Genética fisiolégica, ecologia de las poblaciones y la
seleccién natural”, muy especializado; A. ]J. Nicholson, “El papel de la dindmica
de las poblaciones en la seleccién natural”; E. C. Olson, “Morfologia, Paleon-
tologia y evolucién”; M. Bates, “La ecologia y la evolucién”; C. L. Prosser, “La
tisiologia comparativa en relacion a la teoria de la evolucién”; N. Tinbergen,
un importante articulo de sintesis, con mucho elemento aprovechable donde
trata de “El comportamiento (behaviour), la sistematica, y la seleccién natural”;
finalmente, un trabajo 3ue parece fuera del tema pero que vuelve en los debates
del tomo tercero: “El darwinismo, la microbiologia, y el cancer”.
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Los tomos segundo y tercero serdn comentados en el proximo ntmero. [E.
J. Mac Donagh.]

* Es la presente una “paper edition” del conocido libro de Margenau # pu-
blicado originalmente en 1950. El Jector nos excusari de un anélisis compre-
hensivo de la obra, pues ademas de tratarse de una reimpresion, cada uno de
sus 21 capitulos habria menester de unas lineas al menos: “Estudio preliminar
de la realidad”; “Vias de acceso a la realidad”; “4Qué es lo inmediatamente da-
do?”; “Apartamiento de lo inmediato”; “Confirmacién empirica”; “Espacio y
tiempo”; “Sistemas, observables y estados”; “Fisica de los sistemas discretos’;
“El papel de las definiciones en ciencia”; “Probabilidad”; “Mecénica estadistica”;
“Realidad: primer esbozo”; ‘Causalidad”; “Los contornos de la realidad”; etc.,

son algunos de sus titulos, cuya lectura recomendamos muy de veras.

Quede advertido que si bien Margenau tiene un alto respeto a la metafisica,
su concepcion general de la filosofia es de tipo neo-kantiano, es decir que su
tin es la investigacién de las “formas de pensamiento” de que hace uso la cien-
cia, y atin muy aproximadamente aceptadas en el sentido kantiano clasico como
tormas a priori necesarias del pensamiento. [J. E. B.]

* Esta ldgica de la ciencia (fisica) de Toulmin ® ha sido escrita, segin con-
tesion del autor, primordialmente para el estudiante universitario de filosofia, y
en segundo término para el lector comin. Dentro de la diversidad de temas
que a menudo se agrupan bajo el epigrafe de ‘Filosofia de las Ciencias” (“The
philosophy of science has been taken to cover a wide variety of things, ranging
from a branch of symbolic logic to the propagation of secularist gospels”), Toul-
min ha seleccionado, por razones de espacio, aquellos tépicos que revisten inte-
rés general, Asi, en la Introduccién se hace cargo de las dificultades del lego
cuando se enfrenta con los tratados modernos de fisica y atin de los denomina-
dos “de divulgacién”. Sefialamos aqui lo sorprendente que resulta la oposicion
del autor hacia la alegorfa de los “dos escritorios” de Eddington (The nature of
the physical world): el de la experiencia comin y el “escritorio cientifico”;
oposicién basada jen que “no ayuda particularmente a entender la teoria até-
mica de la materia” (p.12)! Para quien conozca la obra de Eddington —y no
podemos extendernos mas— tal critica es altamente simplista: cierto es que tal
distincién entre ambas esferas del conocimiento no ayuda “particularmente”
(inmediatamente diriamos) a captar ninguna teoria particular, mas no menos
cierto es que tal distincién se impone antes de cualquiera de esas teorias. Re-
cordamos haber leido acerca de la asimilacién del segundo escritorio al inte-
lecto agente (Margenau, The Aquinas Ledture, 1958) de Sto. Tomas. Si fué-
ramos consecuentes con criterio tan pragmatico, desechariamos también esta obra
de Toulmin.

Sin embargo de esta actitud, lo que sigue resulta muy interesante: Toulmin
sabe lo que quiere decir y lo sabe exponer; es un agudo observador y brillante
ejemplificador de la fisica y su logica. Sus capitulos siguientes: “Descubrimien-
to”; “Leyes de la naturaleza”; “Teorfas y mapas”; “Uniformidad y determinis-
mo”; lo prueban. Pero prueban también que el autor tiene la manga ancha
habitual del cientifico en cuanto se relaciona con la filosofia propiamente dicha;

+ H. MarceENAuU, The nature of physical reality, New York, McGraw-Hill Book, 1960.
5 S. TourmiN, The philosophy of science, New York, Harper and Bros., “The Science
Library”, 1960.
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lo cual se hace claro en su altimo capitulo, donde se hallan los errores comunes
en esta clase de obras, acerca de la causalidad y el determinismo. []. E. B.]

* Planck representa en nuestros dias al fisico prudente, reposado, critico
decidido del neo-positivismo y defensor —por ende— de la realidad del mundo
exterior, de la “cosa en si”. De alli que todos sus escritos sean esperados con
interés; el que ahora nos ocupa ¢ no defrauda al lector. En estilo agradable y
de propésito simplificado a fin de alcanzar un amplio nicleo de lectores, recoge
el volumen una serie de trabajos y conferencias con un temario comun: el desa-
rrollo de las teorias fisicas en nuestro revolucionario siglo. Una visién panora-
mica acerca de la unidad del universo fisico abre el volumen, siguiendo con la
ubicacién de la fisica moderna en la vision mecanicista de la naturaleza; un
breve capitulo sobre las tendencias actuales del conocimiento cientifico; el
estudio de las leyes dinamicas y estadisticas y del principio de minima acci6n;
la relacién entre las teorias fisicas; la naturaleza de la luz; cerrando el trabajo
el origen y desarrollo de la teoria cuéntica.

No obstante su brevedad, la obra resulta provechosa por cuanto resume en
ella Planck sus ideas acerca de la epistemologia de la fisica y su palabra es,
desde el plano cientifico, indudablemente autorizada. Para el autor, la filoso-
fia natural “en tanto que existe, ser siempre su altisimo objetivo final correla-
cionar las diversas observaciones fisicas en un sistema unificado y, en tanto sea
posible, en una tnica férmula”; donde se nota la influencia de la Ndturphiloso-
phie y su realismo critico” (en la misma p. aparece un Thales von Milet). Ano-
temos otras dos ideas interesantes. En primer lugar, frente a la necesaria
eliminacién de la masa como dato constante de los cuerpos, se halla Planck ante
la necesidad de sefalar cual sea la substancia real y los elementos invariables
que constituyen el universo: “Se puede responder que los elementos invariables
del sistema fisico basado en la teoria de la relatividad son las denominadas
constantes universales, especialmente la velocidad de la luz en el vacio, la carga
eléctrica y la masa de un electrén en reposo, el “cuanto de accién elemental”. ..
y muchas otras” (p. 42); con lo cual estd demostrando la intrinseca provisorie-
dad de la imagen cientifica de la naturaleza ya que esos pretendidos constitu-
yentes ultimos dependen, en su aceptacién, de la teorfa cientifica adoptada (y
aun de la exactitud de las mensuras). En segundo término, a menudo se ha
planteado Planck la posibilidad de unificar las ciencias (y precisamente la teorfa
cudntica ha permitido tirar un puente entre fisica y quimica); asi resulta inte-
resante su afirmacion: “No puede dudarse que tiempo vendra cuando los pesos
atémicos quimicos, asi como también el cuanto elemental de accién —sea cual
tuere su nombre o forma— constituirdn una parte integral de la dinimica ge-
neral. Entonces la investigacién fisica no podra reposar hasta que las teorias
del calor y la radiacién hayan sido fusionadas en una teoria unitaria con la
mecénica y la electrodindmica” (p. 88). []. E. B.]

* No obstante su breve vida, los Cahiers d'études biologiques han logrado
ya su reputacién merced tanto a los temas elegidos (origen de la vida, herencia,
el problema de las especies, etc.) cuanto, especialmente, a la seriedad y com-
petencia conque ellos estin tratados. El que ahora nos ocupa’ es un claro

¢ M. PLANK, A survey of physical theory, New York, Dover Publications, 1960.
7 Cahiers d’études biologiques, N° 6-7: Les origines de Uhomme, Paris, Ed. Lethiel-
leux, 1960.
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ejemplo. El importante tema del origen y evolucién del hombre es enfocado
desde diversos puntos de vista, completdndose un panorama que va desde los
resultados de la paleontologia hasta el problema teolégico de la Revelacién.

El resumen general de la paleontologia estd apretada pero claramente pre-
sentado por R. Mouterde y constituye la obertura al Cahier: previa una brevisi-
ma introduccion histérica, se ocupa de los caracteres originales del hombre
(mortologia y actividad psiquica) y las etapas de la hominizacién, desde lo
més conocido hacia lo desconocido: H. Sapiens fossilis, H. Neanderthalensis,
hombres del paleolitico antiguo, el grupo Pithecantropus, el Australopithecus.

En el segundo articulo, J. Piveteau toma un aspecto parcial del resumen
anterior: el estudio de las primeras etapas de la hominizacién, trayendo a cola-
cién los tltimos datos acerca del famoso Oreopithecus, renovado su interés por
el reciente descubrimiento de Hiirzeler (1958).

El tercer articulo, de A. Delattre y R. Fenart, es sumamente interesante:
estudiando las relaciones mandibula-vestibulo y canales semicirculares del oido-
créneo en relacién a la posicién vertical y la accién de la gravedad, llegan a la
conclusién que todo ello conduce a favorecer el crecimiento cerebral: “Sin duda
posee |el hombre actual] junto con su posicién erecta, un cerebro muy desarro-
llado en un craneo adaptado a las exigencias del cosmos” (subrayamos nosotros).

El surgimiento de la manifestacién artistica —coincidente con la aparicién
del H. Sapiens— y de la religiosa (“Es este lento camino hacia la luz lo que
constituye el aspecto mds apasionante de las ciencias prehistéricas”), seran ob-
jeto de sendos estudios de parte de M. H. Alinen y el conocido P. Bergounioux.

A continuaci6n, P. Chauchard presenta las contribuciones de la neurofisiolo-
gia: la inteligencia y sus condiciones cerebrales; neurofisiologia de la homini-
zacién.

Luego de un breve trabajo de ]. Lecomte sobre el psiquismo animal, siguen
tres articulos sobre el lenguaje. El primero, debido a H. Niel, trata mas bien
de su aspecto fisio-mecanico; en el segundo, M. de Maitre establece las dife-
rencias entre el animal y el hombre frente al lenguaje: “Lenguaje y hominizacién.
Del animal al hombre o de la percepcién al simbolo lingiiistico”. Y no podia
taltar la referencia cibernética: el P. Russo expone las relaciones entre el len-
guaje y la teoria de la informacidn.

El tema del lenguaje culminara —y el hombre con él— en el trabajo final:
“El hombre como palabra y Dios como Revelacién”, del P. Martelet. []J. E. B.]

* De los dos problemas actuales acerca del ser viviente, a saber, su origen
y la posibilidad de su “fabricacién” artificial, el P. Carlés se ocupa exclusiva-
mente de este Gltimo 8, Desde las experiencias rapidamente famosas de Frinkel-
Conrat y Williams sobre la reconstitucién del virus del mosaico del tabaco, los
mas entusiastas no hesitaron en proclamar préxima la obtencién de seres vivos
en el laboratorio. Los prudentes, en cambio, plantearon sus dudas a través de
dos grandes grupos de argumentaciones: 19) ¢vive realmente un virus?; 2°) La
extrema complejidad de cualquiera de los organismos ciertamente vivientes en-
frenta al investigador con problemas de largo aliento. A explayar ambas premisas
—pero sobre todo la segunda— viene la presente obra. Las primeras explica-

8 J. Carues, Hacia la conquista de la vida, Madrid, Ed. Aguilar, col. “Difusién Cien-
titica”, 1960.
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ciones acerca de la generaciéon esponténea; el estudio ya cientifico de la fe-
cundacién; la partenogénesis y los vivientes més pequefios, con sus sorpren-
dentes comportamientos (virus), llevan al autor al c. V, “El andlisis de la vida”,
para desembocar en la genética, cuyo formidable desarrollo actual no pudo
haber sido ni sofiado por Mendel. Con todos estos antecedentes puede buscar
ahora Carlés la frontera (c.VI) entre inerte y vital, intentando hacer concor-
dar las caracteristicas fundamentales del ser viviente (movimiento, nutricion,
reproduccién) con los importantes virus; dedicando el capitulo final a exami-
nar los resultados hasta ahora obtenidos en el “Asalto de las fronteras”: desde
la sintesis de la urea (Wohler, 1828) hasta las maravillas de la bioquimica
actual, con sus estudios de la constitucién proteica y la estructura y funciona-
miento de los 4cidos nucleicos.

La obra es de divulgacion (y muy buena), por lo cual no es el caso de pe-
dirle mas de lo que debe dar; asi, en el pardgrafo sobre los “Problemas filoso-
ficos”, s6lo se apunta la posibilidad de explicar la obtencién del futuro viviente
sintético a través de la disposicién ultima de la materia. []. E. B.]

APENDICE. — En este apéndice resefiaremos brevemente obras que si bien
interesaran al lector especializado, tienen caradcter predominantemente
cientitico,

* Lo primero que llama la atencién en la obra de Asimov ® es que un solo
autor se haya atrevido con la totalidad de la ciencia moderna; pero lo que ya
asombra es que lo haya logrado tan magnificamente bien. Porque no creemos
pueda el lector lograr una visién panordmica maés acabada del estado actual de
la ciencia que con la lectura de esta obra, que el autor ha dividido en dos vo-
limenes de tormato mayor, totalizando mas de 800 paginas.

En el vol. I, “Las ciencias fisicas”, previa una introduccién sobre el caréc-
ter general del conocimiento cientifico, pasa a ocuparse del universo; la tierra
y su atmosfera; los elementos quimicos; particulas y ondas; para acabar con el
estudio de las miquinas y de los modernisimos reactores. Muchas cosas son
de alabar aqui: simples pero clarisimas ilustraciones esquematicas (p. ej., del
efecto Doppler-Fizeau; de diodos y triodos; etc.) y magnificas y abundantes
fotogratias a toda pégina (p. ej. mostrando la relacién entre corrimiento al rojo
y distancia de algunas nebulosas extragalacticas; la del “otro lado” de la luna
tomada por el Lunik III); y la inclusion de muchos temas “dificiles” para el
lego, como superfluidez, fisica del plasma, baterias de energia solar.

El vol. II estd dedicado a “Las ciencias biol6gicas”, con capitulos sobre la
molécula —y que junto el siguiente, las proteinas, constituye un sorprendente
bien logrado compendio de quimica orgdnica—; la célula; los microorganismos;
el cuerpo humano como organismo fisio-quimico; origen y evolucién de las es-
pecies; cerebro y pensamiento, y un apéndice sobre el empleo de las matema-
ticas en ciencia. Nuevamente debemos alabar aqui los dibujos esquematicos,
donde el lector comprendera el principio de la centrifugacién continua, o del
espectrofotémetro, o del andlisis cromatografico, y la estructura del acido nu-
cleico o del arco reflejo; y volverd a encontrar las magnificas fotografias (mu-
chas de ellas tomadas a través del microscopio electrénico).

9 1. Asimov, The intelligent man’s guide to science, New York, Basic Books, 1960.
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La obra se completa con una selecta bibliografia e indices de ilustraciones,
autores y materias, este ultimo muy completo y cuya lectura da clara idea del
cimulo de conocimientos que se hallard en el texto y que podra asimilar con
gran provecho el lector atento. Porque no se ha limitado Asimov a presentar
un catalogo mas o menos al dia de la ciencia, mas o menos informativo, un
inventario de datos: su desarrollo —en estilo nada comtn por lo ameno— ha de
procurar a quien lo siga una incipiente pero real formacién cientifica, lo ha de
comprometer con el avance de la ciencia. Es notable el poder de sintesis del
autor: capitulos hay en que el tema pareciera, dados los detalles que se van
sucediendo, desorbitar del contexto, mientras que sorprendentemente acaba
Asimov, en pocos parrafos mas, por redondear el desarrollo, diciendo todo lo
que queria y en el espacio adecuado.

Luego de todo lo brevemente dicho, no habra menester insistir en la re-
comendaciéon de la obra. []. E. B.]

* La amplia erudicion y la rica personalidad del extinto Sir E. Whittaker
(miembro que fue de las tres Reales Academias de Gran Bretafia, de la Ponti-
ficia Accademia Scienciarum y de la dei Lincei) se han volcado en la que ha
sido su obra mas conocida: la historia de las teorias acerca del éter y la electri-
cidad *°. Aparecida originalmente en un tomo (1910), pronto devino obra cla-
sica; la segunda edicion estaba programada en tres volimenes, de los cuales
sélo aparecieron dos: el dedicado a las teorias cldsicas (1951), es decir, desde
las primeras especulaciones griegas (Aristoteles) hasta los albores de nuestro
siglo; y el que abarca el periodo 1900-1926 (aparecido en 1953). El tercer vo-
lumen proyectado no pudo, lamentablemente, ver la luz debido a la muerte
del autor. La presente edicion reproduce aquellcs dos volimenes. No nos de-
tendremos en el anélisis pormenorizado, pero sefialamos, no obstante, que para
el filésofo e historiador de la ciencia, su conocimiento es imprescindible, sea que
se interese por el éter aristotélico o medieval, sus vicisitudes con la aparicién
de la fisica cientifica y los problemas electro-magneto-6pticos, las proposicio-
nes de Lorentz, la electrodindmica clasica, la teoria relativista o cuantica, la
gravitacion, etc. Todo ello expuesto con amplio dominio del tema, incluso en
su parte propiamente histérica, y una constante recurrencia a las fuentes
originales.

Destaquemos que Whittaker defiende la adecuacion de la clasica denomi-
naciéon de éter como soporte de toda esa serie de fenémenos denominados de
campos. Y anotemos que la comprension cabal de algunos capitulos exige el
conocimiento del cilculo vectorial. [J. E. B.]

* Es ciertamente un placer aprender fisica con el texto de Taylor . En
algo de mas de 800 pp. distribuidas en dos volimenes, desarrolla los temas cla-
sicos: mecéanica, calor y sonido en el vol. I; luz, electricidad y magnetismo en
el vol. II. Y por supuesto que lo importante no radica aqui sino en la manera
de tratar esos temas, puesto que Taylor ensambla la fisica en su contexto hu-
mano, recurriendo profusamente a la historia y atn al ambiente cultural en el
cual se fue gestando la ciencia: esto procura a la fisica una unidad mas que
cronologica, una unidad centrada en la evolucién del pensamiento cientifico,

1 E. WHITTAKER, A history of the theories of aether and electricity, New York, Harper
and Bros., “The Science Library”, 1960.
11 L. W. TAYLOR, Physics, the pioneer science, New York, Dover Publications, 1959.
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es decir, una unidad desde el hombre. Por eso es vivida su narracién —si no
se nos entiende peyorativamente el término—; por eso se tropieza constante-
mente con el dato curioso, que lo es mas por la despersonalizacién de la ma-
yoria de los libros de texto, que acaban procurando la sensacién de la ciencia
como ente auténomo. No sélo muchas de las ilustraciones estin tomadas de
las fuentes originales sino que reproduce a menudo parrafos directos de los
autores clasicos y describe sus experimentos, de modo tal que suscita una ver-
dadera vivencia de la fisica. Mérito no despreciable es su “lista de referencias”
citadas o utilizadas en el texto: su simple lectura da una idea de la amplia re-
currencia a las fuentes. Estd de mads insistir en lo mucho que recomendamos
su lectura al interesado en el tema y con conocimientos de la fisica del colegio
secundario. |J. E. B.]

* Con el titulo “Las leyes de la naturaleza”, Peierls ha escrito, en realidad,
todo un compendio de fisica en sus lineas mas importantes **, destinado al lec-
tor corriente que conserva cierta memoria de sus conocimientos de fisica. Co-
menzando desde las simples leyes de la mecanica newtoniana y los fenémenos
electro-magneto-Opticos, pasa rdpidamente a los problemas microfisicos y rela-
tivistas, hasta alcanzar la estructura del nidcleo atémico. Se encontrard aqui
todo lo necesario para llegar a captar el porqué del surgimiento de las moder-
nisimas ideas acerca tanto del macrocosmos: fisica clasica, campos, relatividad:
cuanto del microcosmos: fisica cudntica, estructura atémica y su comportamiento
(principio de exclusién, spin, estructura idnica, barreras de potencial, etc.); del
nicleo (radiactividad, desintegracién y fisién, isbtopos) y las “particulas” (rayos
cdésmicos, mesones, teoria de Yukawa, etc.). Puesto que el tratamiento es sim-
ple, claro y conceptualmente riguroso, tiene el lector una buena oportunidad
de familiarizarse con los conceptos fundamentales de la fisica o, si ya los posee,
seguramente la obra de Peierls le aprovechara para aclarar ciertas ideas que se
creen comprender cabalmente, como el mismo autor confiesa haberle ocurrido
durante su redacciéon. [J.E.B.]

* Feliz idea ha sido la traduccién de la obra de Kaplan **, conocido cien-
titico especializado en problemas nucleares. Las tres partes de que consta: “Las
bases fundamentales de la fisica nuclear”; “El ntcleo” y “Temas especiales y
aplicaciones”, estdn expuestas con amplitud, no obstante el caricter elemental
del libro (pues en intencién de su autor es un “compendio elemental de fisica
nuclear. .. utilizable como introduccién a este campo”). La teoria atémica qui-
mica; rayos X y estructura atémica; teoria cuantica de la radiacion; teoria es-
pecial de la relatividad; espectros; el nucleo; isotopia y radiactividad; reaccio-
nes nucleares; tision y energia nuclear; etc. constituyen otros tantos capitulos
con su correspondiente bibliografia ampliatoria. Cuanto a su caracter intro-
ductorio, advierta el lector que se trata de una obra puramente cientifica, que
exige para su total comprensién el conocimiento de los cursos universitarios de

tisica cldsica; superada esta etapa, su lectura serd de indudable provecho.
[J.E.B.]

2 R. E. Peieres, Le leggi della natura, Torino, Ed. Boringhieri, 1960.
13 1. Karran, Fisica nuclear, Madrid, Ed. Aguilar, 1961.
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VAILOR Y SUJETO EN LA ETICA DE MAX SCHELER

Max Scheler ha intentado una fundamentacién de la Etica, que no que-
dara encerrada dentro de la vacuidad de lo formal. Kant, que le sirve de punto
de partida, habia llevado el problema a un punto muerto. La moral no puede
quedar librada a los azares y determinaciones de lo empirico. Pero al cortar
amarras con la realidad empirica, su ética quedaba privada de relacién y con-
tacto con la vida moral concreta e implicaba la imposibilidad de incorporar los
valores morales concretos a la vida humana.

Scheler intenta apoyar la absoluta validez de la Etica sobre los valores,
plenos de contenido y significacién para la vida humana y libres al mismo tiem-
po de toda experiencia psicolégica e histérica. En una palabra, los valores, sus
cualidades y su jerarquia, constituyen la clave de bdéveda de su pensamiento
etico.

Los valores se hacen presentes en la valoracién. Si empezamos por el lado
més patente de la valoracién, la vivencia psiquica, encontramos que significa
un vivir los valores. Asi por ejemplo, vivimos la belleza de un paisaje en cuanto
que en nuestra intimidad surge un estado psiquico nuevo, que no es precisa-
mente de conocimiento ni tampoco de querer. Pero la valoracion no se limita
a un vivir los valores. También significa “valorar”, es decir, estimar, reconocer
como valioso el objeto que ha desencadenado la vivencia o que puede desen-
cadenarla. De este aspecto de la valoracién, es decir, de los juicios de valor,
tratamos sobre todo ahora.

Valoramos toda clase de objetos: objetos sensibles, como el vino, el pan,
los vestidos, las obras de arte, una pieza de musica; también objetos no sensi-
bles, como las acciones morales de una persona, sus pensamientos, sus intencio-
nes. Y esta valoracién ora es positiva ora es negativa. Es decir, valoramos
tanto en un sentido positivo —esto es valioso— como en un sentido negativo
—esto no es valioso.

Ahora bien, la vivencia psiquica de la valoracién, como toda actividad psi-
quica posee un caracter fundamental y especifico: la intencionalidad. En ella
encontramos dos polos: uno, el sujeto que valora, y el segundo, el objeto al
cual se refiere la actividad del sujeto, en este caso el valor u objeto valioso.
E] enfrentamiento o relaciéon de ambos polos constituye la valoraciéon. Frente
a este hecho cabe entonces preguntarse: ¢cémo se debe entender el sentido de
esta relacién o relatividad? ¢Cémo se comportan efectivamente ambos polos o
elementos de la valoracién y del juicio de valor posterior a aquélla?

Una primera respuesta hace descansar la valiosidad o caracter valioso ex-
clusivamente en el sujeto. Este conforma axioldgicamente al objeto, el cual en
si nada tiene que ver con lo valioso o lo no valioso.

Para Max Scheler esta interpretacion de los valores es errénea. El sujeto
solamente descubre la constitucion axiolégica del objeto. ¢(Qué funcién desem-
pefia entonces el sujeto valorante frente al valor?

Para Scheler el sujeto no representa nada respecto a la validez o sentido
del valor. Asi como el subjetivismo axioldgico sostiene bajo diferentes férmu-
las que el sujeto conforma axiolégicamente al objeto, es decir, proyecta sobre
¢l por medio del interés, agrado o deseo, su aspecto valioso, en reaccién contra
tal manera de considerar el ser valioso del objeto, Scheler le atribuye una mo-
dalidad completamente diferente y atn opuesta. Todo lo que acontece en la
esfera de los valores es para Scheler completamente independiente del sujeto.
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A éste sOlo le son dados los valores y sus relaciones. Esta es su tnica funcion
frente al mundo del valor: mero captador pasivo de esos valores y de sus rela-
ciones y vinculaciones. La independencia del valor frente al sujeto es total y
absoluta.

Como indica Ortega y Gasset, tres son las dimensiones o propiedades del
valor: 1) su cualidad —ser positivo o negativo—; 2) su jerarquia —ser superior
o inferior—; 3) su materia —ultima contextura estimativa, irreductible a toda
otra determinacién: en una palabra, lo que es el valor en si mismo, la elegan-
cia o el agrado por ejemplo .

Pues bien, todas estas dimensiones o propiedades de los valores, para Sche-
ler, nada tienen que ver con el sujeto que valora.

En primer lugar, reparemos en sus afirmaciones frente a la captaciéon como
tal de los valores, o sea, respecto al percibir sentimental. Los valores guardan
su independencia no sélo respecto a los bienes, que son cosas valiosas, sino tam-
bién respecto al sujeto, al hombre que valora, ya sea considerado como ser in-
dividual o bien como ser especifico. En este sentido las afirmaciones de Sche-
ler son categéricas. Asi sostiene que “asi como la existencia de objetos (por
ejemplo los numeros) o la naturaleza entera no supone un ‘yo’, tampoco lo su-
pone el ser de los valores” 2. Los valores, pues, existen con independencia del
sujeto. Hasta tal punto acentia Max Scheler esta independencia que llega a
afirmar la existencia de valores desconocidos para el hombre. “Hay infinito
numero de valores que nadie pudo hasta ahora captar ni sentir” (t. II, p. 42).
Y claro esti, una vez sentada esta afirmacién fundamental, las consecuencias
se siguen necesaria y légicamente: los valores no son relativos al sujeto valo-
rante, no dependen de la estructura ontolégica o psicolégica del hombre, ni
siquiera de otro ser espiritual cualquiera, aunque fuese el Ser Supremo. “Ha
de rechazarse toda doctrina que quiera limitar los valores, segun su esencia, a
los hombres y su organizacién. .. es decir, que pretenda hacer el ser de los
valores relativo al hombre o su organizaciéon” (t. II, p. 38). La independencia
aparece asi como total. Nada tiene que ver el ser de los valores con algun
sujeto, sea éste el hombre o cualquier otro ser. “Los valores existen con inde-
pendencia de toda organizacién de un ser espiritual determinado” (t. IL, p. 32).

La validez de los valores es colocada asi por Scheler al margen de cual-
quier subjetivismo. No entran para nada elementos subjetivos en la constitu-
cién del valor.

dQué decir entonces de las valoraciones concretas, que la experiencia per-
sonal y la historia demuestran elocuente y fehacientemente ser tan diversas y
aun contradictorias frente al mismo valor? La respuesta de Scheler es termi-
nante: “En esta radicalisima relatividad de las valoraciones morales no hay el
menor motivo para admitir un relativismo de los valores morales y de su misma
jerarquia” (t. II, p. 81).

En definitiva, el hombre descubre con la captacién emocional el mundo
de los valores; podemos hablar en este sentido de la relatividad de los valores
respecto al hombre en cuanto a su perceptibilidad, pero de ningin modo se
puede decir que son relativos al hombre en cuanto a su ser mismo, ni en la
mas minima medida. Los valores se dan en el hombre, aparecen gracias al per-

—_—

1 Cfr.;Qué son los valores?, en el volumen VI de l2as Obras Completas.

2 Etica, t. II, p. 38. Todas las citas siguientes se refieren a la ediciéon de la obra de
Max Scheler en dos tomos por Revista de Occidente Argentina, Buenos Aires, bajo el titulo
de “Etica”, traducida por Hilario Rodriguez Sanz, 1948.
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cibir sentimental de éste; pero esto no quiere decir que el hombre constituye
axiolégicamente al objeto. Las palabras de Scheler al respecto no dejan la
menor duda: “El hombre en cuanto hombre es. .. por asi decir, el lugar y la
ocasion para la aparicién de valores perceptibles, de actos y leyes de actos que,
sin embargo, son enteramente independientes de la organizacién especial de
la especie y de la existencia de esa especie. La ley de la caida de los cuerpos
puede ser mostrada también ‘en el’ hombre, cuando un hombre cae en el es-
pacio” (t. II, p. 44).

Las afirmaciones de Max Scheler respecto a la captacién emocional de los
valores plantean dos grandes interrogantes. En primer lugar, ¢es cierto que la
aprehension de los valores es puramente emocional e intuitiva? La segunda
cuestién es mucho mas importante y decisiva: ¢es cierto que en la aprehensién
de los valores el sujeto solamente “descubre” pasivamente el valor, sin que de
ningin modo lo configure o le confiera validez, ni como ser individual ni como
ser especifico?

Respecto a la primera cuestion se puede decir que las investigaciones psi-
colégicas actuales han demostrado claramente que no se puede establecer una
separacion tan absoluta y tajante entre las diversas funciones psiquicas. La va-
loraci6n, con su funcién aprehensiva o captadora, no es una vivencia aislada de
las demds vivencias humanas. Puede ser que el ntcleo de esa vivencia sea
algo irreductible a las otras vivencias, pero siempre se da en intima uni6n y
dependencia de las demdas vivencias aprehensivas del hombre.

A esta razon de orden general, valida por cierto, se pueden agregar razones
particulares. Si la esfera emocional fuera independiente en forma tan absoluta
de cualquier ingerencia de orden intelectivo, cuanto mas desarrollada y activa
tuviera uno la funcién emocional, y menos desarrolladas las otras funciones de
aprehension, como es el caso de los nifios y de los adolescentes, mas patentes
se tornarian los valores, sobre todo los superiores, pues se correria menor peli-
gro de que fueran interferidos u obnubilados tales valores. Sin embargo la ex-
periencia demuestra precisamente lo contrario. Cuanto menos desarrollo pre-
senta la inteligencia, es decir, la vida superior del hombre, menos se perciben
los valores superiores y sélo quedan los valores ligados al conocimiento sen-
sible: el agrado o desagrado, lo vital y lo no vital. En cambio, a mayor des-
arrollo de la vida superior, de la esfera intelectual y de la esfera volitiva, encon-
tramos por lo general una mayor perspicacia o visién para los valores superio-
res. ¢Quién ademas, puede distinguir entre los infinitos matices del valor esté-
tico o del valor ético? ¢No supone acaso una tal perspicacia una mayor y mas
diferenciada vida intelectual y volitiva, una mayor perfeccién en el conoci-
miento intelectual y en el querer? El desarrollo de la visién axiolégica parece
correr parejo, en términos generales, con el crecimiento intelectual y con las
anteriores vivencias psiquicas. Alguna relacion, pues, existe entre ambos, y no
es posible separar tan completamente el percibir sentimental de las otras fun-
ciones de aprehension.

Ademds, ¢qué sentido tiene una aprehension puramente emocional, sin ele-
mentos intelectivos, de un valor tal como lo atil? El valor de utilidad de una
cosa depende con toda seguridad del fin a que ha sido destinada, y mientras
no se capte intelectualmente ese fin y la adecuaciéon de la cosa a dicho fin, el
valor uti] no aparecerd nunca.

En cuanto a la segunda cuestion, sobre la cual se pronuncia tan categori-
camente Scheler, cabe oponer graves reparos.
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Los valores aparecen y se tornan visibles en la valoracién. ¢Qué otro modo
de acceso cabe frente al mundo del valor? (Qué sentido tiene entonces la afir-
macién de Scheler de que existe un infinito nimero de valores no captados?
Parece evidente la existencia de un supuesto: la necesidad de poner al abrigo
de la actividad subjetiva, del “yo” como se expresa cabalmente Scheler, la vali-
dez de los valores. La afirmacién anterior de Scheler seria lo mismo que si
dijéramos que hay un infinito ntimero de sonidos no oidos hasta ahora. El
sonido como sonido es un sonido oido: supone la participaciéon y manipulacién,
si es licita la expresion, del oido humano. Por supuesto, no se pretende negar
la existencia de elementos objetivos que culminaran mediante una adecuada
traduccion subjetiva en lo que se llama y es propiamente sonido. Pero enton-
ces no existe una independencia absoluta de éste con relacién al oido humano.

La independencia absoluta del valor frente al sujeto es afirmada repetida-
mente por Scheler en los pasajes citados. Pero no pasan de ser afirmaciones,
que la experiencia demuestra no ser tan validas. La dificultad mayor aparece
en los valores sensibles. Para Scheler, por ejemplo, lo agradable no depende
para nada de la valoracion concreta efectuada por un sujeto. “La captacion de
los contenidos objetivos no es la condicién bajo la cual nos son dados los valo-
res” (t. I, p. 45). El valor nutritivo de un alimento es completamente indepen-
diente de los posibles efectos o relaciéon con un organismo dado. “El alimento
continta siendo alimento, y el veneno, veneno, cualesquiera que sean los cuer-
pos que a la vez resulten venenosos y alimenticios para este o aquel organismo”
(t. I, p. 46). Pero entonces cabe preguntarse: ¢cOmo hacer para captar el valor
nutritivo de un alimento cualquiera o el valor agradable? Si tales valores no
dependen para nada del sujeto, si son independientes por lo tanto de la cons-
titucion tisiologica y psicoldgicas reales de los mismos, y si por otra parte, ya
que son valores sensibles o por lo menos unidos a depositarios sensibles, requie-
ren una determinada estructura biopsicolégica para que de hecho aparezcan
y sean conocidos, ¢qué estructura fisiopsicoldgica sera la adecuada y conveniente
para una tal captacion? Pues de hecho puede apreciarse que esas cualidades
valiosas varian sensiblemente entre las diferentes personas e incluso aparecen
y desaparecen para la misma persona. La respuesta de Scheler es que “es com-
pletamente indiferente para la evidencia y la validez objetiva de nuestra apre-
hensién de los valores... el que los posean todos los miembros de la especie”
(t. II, p. 44).

Si es indiferente la participacién del sujeto en la validez de la cualidad
valiosa, deso quiere decir que el valor nutritivo estd presente en un alimento
dado, el pan por ejemplo, aunque resulte nocivo o mortifero para el sujeto?
Habra que suponer entonces que existe un valor nutritivo “en si’; pero aqui
aparece una tacita transposicién. Lo nutritivo aparece en nuestro conocimiento
por los efectos que produce en el sujeto. Y luego se traspone tal cualidad al
objeto causante y se corta arbitrariamente, o mejor dicho abstractamente, tal
relacion con el sujeto, para concebirla como una cualidad en si. Pero, ¢como
se podria captar el valor nutritivo de algo que jamas hubiese sido ingerido por
nadie y que de pronto fuera colocado ante alguien? ¢Le ayudaria en algo la
intuicién emocional?

La influencia de los factores subjetivos no queda limitada a los valores
sensibles, donde su accién es mas sefialada y efectiva, sino que se extiende,
aunque en grado menor, a valores tales como los valores éticos o estéticos. Todo
juez y toda persona que haya tenido trato efectivo y regular con la esfera de
la valoracién de la conducta humana, sabe muy bien que la valoracién ética,
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que el juicio de valor ético depende en parte de factores subjetivos y circuns-
tanciales. ¢Tiene acaso la misma validez ética una mentira proferida por un
niiio o por un adulto? ¢Calificamos acaso con el mismo patrén ético la con-
ducta influenciada por el miedo o la desesperacién que la conducta delibera-
damente planeada y friamente ejecutada? Muchas veces constituye un verda-
dero problema, insoluble en ocasiones, encontrar un determinado valor ético
en una accion o conducta dada. El valor ético —positivo o negativo— estd como
sumergido v velado en esa accién, y como esperando la valoracién y el recono-
cimiento axiolégico de nuestra parte. ¢Por qué, entonces, cuando mas se nece-
sita, no entra en juego la intuicion emocional para dilucidar el problema, y en
cambio, si efectivamente se quiere salir de dudas, se debe apelar a considera-
ciones y anélisis intelectivos, de gran finura en muchos casos? Por otra parte,
como ya hemos visto anteriormente, constituye una arbitrariedad, contraria a
la vida psiquica, el suponer vivencias independientes, en este caso la vivencia
emocional o valoral, tanto en sentido horizontal como vertical de la vida humana.

El valor estético, asimismo, depende también en parte de elementos sub-
jetivos, presentes en forma subconsciente muchas veces, pero no por eso de
menor efectividad real. La educacion estética anterior, las preocupaciones del
momento, las atinadas explicaciones frente a una determinada obra de arte,
nuestra simpatia o adversion, la edad y la compaiiia, las ideas religiosas y mo-
rales son todos factores que de algiin modo entran en la valoracién estética
cfectiva. Suponer que todos estos elementos o factores condicionan, facilitan
o perturban la aprehension de los valores, pero que de ningin modo intervie-
nen en la constitucion, validez o sentido del valor, implica negar la legitimidad
de la via natural de acceso al valor, la valoracién, lo cual se comprende porque
ésta siempre, en mayor o menor gradoe, presenta esos caracteres. Claro esta que
entonces hay que apelar a otra via, la intuicién emocional, que soluciona el
problema como por arte de magia. La intuicién emocional permite de un modo
directo, inmediato, sin deformacién ni conformacién de ninguna especie, el
acceso puro y limpido al reino del valor. Pero, ¢qué hacer en el caso, tan fre-
cuente, de hallarnos ante supuestas intuiciones opuestas o contradictorias? ¢Co-
mo decidir cual es la auténtica, si por definicién no tenemos ningun otro criterio
a qué acudir? Las intuiciones cambian con las diversas personas, incluso entre
los mismos partidarios de la validez de la intuicién emocional, y atn en la
misma persona en diferentes momentos de su vida, frente al mismo valor. ¢Cuan-
do y por qué estariamos seguros de hallarnos ante la auténtica intuicién en un
determinado caso?

Examinemos ahora la funcién del sujetc frente a otra cualidad o dimension
del valor, la polaridad, segiin la concepcion de Scheler.

Todo valor se presenta siempre escindido en dos modalidades o direccio-
nes: es positivo o es negativo. Frente a esta dimensién del valor, el sujeto, segun
Max Scheler, tampoco interviene para nada: es un simple espectador, ante el
cual solamente pueden descubrirse o iluminarse esas dimensiones. Veamos las
palabras mismas de Scheler. “La diferencia de valores ‘positivos” y ‘negativos’
reside en la esencia misma de los valores, y no es aplicable meramente a los
‘valores conocidos’ por nosotros” (t. I, p. 129).

La polaridad no depende por lo tanto del sujeto, puesto que ni siquiera
se requiere la presencia de éste. Por eso puede afirmar Scheler, como hemos
visto anteriormente, que “el alimento continta siendo alimento, y el veneno,
veneno, cualesquiera que sean los cuerpos que a la vez resulten venenosos y
alimenticios para este o aquel organismo” (t. I, p. 46). Pero uno puede pregun-
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tarse: dcomo se conoce la cualidad positiva nutritiva? Y si no se tienen medios
para conocerla, o éstos no se requieren, ¢cémo se puede afirmar que exista? Y
el tnico medio valido y efectivo para conocer si realmente una bebida, por
cjemplo, posee una cualidad nutritiva o venenosa, consiste en probar sus efec-
tos reales sobre un sujeto, es decir, depende de la relacion que pueda tener con
un sujeto o posible sujeto. Fuera de esta relacidn no se ve cémo puede afir-
marse que realmente posea algo una cualidad nutritiva o venenosa, y que ésta
sea totalmente independiente del sujeto. Sostener, como hace Scheler, que lo
VENenoso es venenoso, aunque cause efectos beneficiosos, es algo sin sentido
y hasta ridiculo. A la cualidad positiva o negativa de un alimento se llega
unicamente mediante la experiencia, v depende naturalmente de la estructura
tisiopsicolégica del sujeto en cuestion.

La valoracién negativa o positiva, o la existencia de esa dimensién de los
valores, no puede ser adjudicada a un mundo de esencias que nada tenga que
ver con el mundo de la experiencia, es decir, el mundo del sujeto y de sus cir-
cunstancias. Scheler opina lo contrario y asi afirma, como argumento contun-
dente, que “aunque nunca se hubiera juzgado que el asesinato era malo, hu-
biera continuado el asesinato siendo malo” (t. I, p. 80). O sea, que la dimension
negativa del asesinato no depende en nada del sujeto, es apridrica. Entonces
légicamente nunca y bajo ninguna circunstancia el asesinato sera bueno, ni si-
quiera cuando yo mismo estoy a punto de ser asesinado puedo matar aunque
sea mi unica via de salvaciéon. Puesto en presencia de un asesinato, sin mas
ni més, cualquier juez deberia reconocer su caracter negativo y condenar por
lo tanto al sujeto. Pero sabemos que no ocurre asi, porque de hecho, implici-
tamente, estan presentes circunstancias subjetivas o referencias al sujeto en la
valoracién negativa del asesinato. Asesinar significa mucho mas que el simple
hecho de matar u homicidio, significa matar pero con culpabilidad, es decir, en
el asesinato ya va incluido tdcitamente su caracter negativo por relacién a un
sujeto. Por eso puede decir Scheler que el asesinato serd siempre malo, es
decir, sera siempre negativo, porque con anterioridad se ha convenido tacita-
mente en adjudicarle tal cardcter negativo basado en la culpabilidad, lo cual
incluye una referencia al sujeto.

Queda finalmente por examinar criticamente la tercera dimensién de los
valores: su caracter jerarquico.

“Todos los valores, sostiene Scheler (incluso los valores ‘bueno’ y ‘malo’),
son cualidades materiales que tienen una determinada ordenacién mutua en
el sentido de ‘alto’ y bajo’; y esto acaece con independencia de la forma de ser
en que se presenten” (t. I, p. 45). En este sentido cabe hablar de valores supe-
riores e inferiores.

Esta ordenacién jerarquica estad fundada, para Scheler, exclusivamente, en
la esencia misma del valor. “Esta jerarquia, sostiene... reside en la esencia
misma de los valores” (t. I, p. 129). Nuevamente es excluido el sujeto en esta
determinacion jerdrquica. Pero es natural e inevitable que uno se pregunte
cémo se llega a captar ese orden jerarquico, pues de otra manera no se podria
decir si existe o no. La respuesta de Scheler es clara: “La superioridad de un
valor es ‘dada’ necesaria y esencialmente tan sélo en el preferir” (t. I, p. 130). Esto
parece incluir una referencia al sujeto, una determinacion subjetiva basada en
el hecho mismo de la preferencia. La preferencia efectiva, hecho subjetivo,
pareceria indicar la superioridad de un valor. Pero si se admite tal explica-
ci6n o interpretacién, un tal origen de la jerarquia axiolégica, ésta ya no se
apoyaria Unicamente en la esencia misma de los valores. Por eso esclarecce
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Scheler inmediatamente el papel que juega la preferencia efectiva. Esta no
determina la escala axiologica, solo es el escenario donde aparece y se torna
visible la superioridad de un valor. Por eso afirma que “aunque la superiori-
dad de un valor sea dada ‘en el preferir, sin embargo, esa superioridad es una
relacion insita en la esencia de los mismos valores respectivos” (t. I, p. 131).

Con esta afirmacion procura Scheler solucionar dos cuestiones: la deter-
minacion racional o especulativa de la escala axioldgica y el hecho de la diver-
sidad histérica del preferir en la vida de los pueblos y de los individuos.

Lo primero es una consecuencia logica Sentro de su cerrado apriorismo
emocional, en el cual no tiene cabida alguna la inteligencia o el orden especu-
lativo. Por eso no puede ser deducida la escala jerarquica de los valores me-
diante un planteo racional o una deduccién especulativa. Solamente podemos
saber cuando un valor es superior “mediante el acto de preferir y postergar. ..
Hay para esto una ‘evidencia de preferencias’ intuitiva, insustituible por de-
duccion logica alguna” (t. I, p. 133).

Por otra parte, la intervencion del sujeto, no en la constitucién de la je-
rarquia axioldgica, sino tan s6lo en su aparicién, explica la diversidad y muta-
cion de las preferencias, sin que ello suponga una variacién de la jerarquia
axioldgica misma. Esta “es algo absolutamente invariable” (t. I, p. 131), mien-
tras que son posibles y caben ilusiones en el preferir (cfr. t. I, p. 129, nota 9).

Pero entonces se plantea un gravisimo problema. Si por confesién del pro-
pio Scheler existen y se dan de hecho preferencias ilusorias, y por otro lado el
preferir es la dnica via de acceso a la superioridad de valor, ¢como se puede
estar seguro de haber alcanzado la preferencia auténtica y no la ilusoria? De
hecho se pueden comprobar diversas preferencias en la captaciéon de los valo-
res. Para Nietzsche, por ejemplo, el supremo valor es el valor vital. Para
Scheler mismo, en la época en que escribe su Etica, el valor supremo es lo
santo. ¢Cual de los dos posee el preferir auténtico, y por lo tanto la auténtica
jerarquia axioldgica, y cual de los dos ha padecido una ilusién preferencial? El
solo preferir no nos aclara nada ante preferencias distintas. Es menester enton-
ces para salir del atolladero acudir a algin criterio, el cual forzosamente no
puede provenir solamente del preferir mismo, de la esfera emocional, pues
justamente estd en juego la legitimidad y acierto de esa preferencia, ni tampoco
de los valores exclusivamente, pues éstos se manifiestan jerarquicamente en el
preferir, el cual se ha revelado ahora como dudoso. Con lo cual puede apre-
ciarse que el preferir necesita una ulterior justificacién y entramos ya en un
plano o bien racional o bien empirico, y entonces cae por tierra el absoluto
apriorismo preferencial de Scheler.

La teoria axiolégica de Scheler, fundada en la absoluta independencia de
los valores frente a lo racional y a lo empirico, frente al sujeto y a la experien-
cia, tiene un definido propésito: fundamentar una ética objetiva y universal-
mente valida. Pero no bastan los propdsitos, por mas nobles y dignos de en-
comio que sean, para justificar logica y criticamente la verdad o plausible
verdad de una teoria ética. Podemos juzgar acerca de ésta sélo en base a las
pruebas ofrecidas y éstas se nos han revelado como poco consistentes y con-
trarias en ocasiones a la experiencia. Esto no significa que se deba aceptar
sin mas el subjetivismo ético o relativismo ético, sino tan sélo que la justifica-
cién teérica de Scheler estd equivocada al excluir sistematicamente al sujeto
y su mundo del problema ético. Estos han de ser tenidos en cuenta necesaria-
mente en la determinacioén y clarificacién de los problemas éticos.

Evucenio S. MELo
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]. CHEVALIER, Historia del pensamiento, t. II: El pensamiento cristiano,
Madrid, Ed. Aguilar, 1960.

Al ocuparnos del t. I de la obra de Chevalier (SAPIENTIA, 1959, XIV, 154)
senalamos la profundidad del pensamiento —vigoroso y maduro— asi como la
erudicion amplia y elegantemente expuesta del autor. Lo dicho vale amplia-
mente para este segundo volumen.

Arrancando desde el advenimiento del cristianismo (“La mas grande revo-
lucién en la historia del pensamiento”) y sus relaciones con el helenismo, se
ocupara en el c. I de la “novedad absoluta del mensaje de Cristo”™: San Pablo;
apologistas; gnosis y antignosis; los PP. griegos; herejias. Entrando luego en
“la constitucién del pensamiento cristiano en el siglo v’ (c. II), estudiando
preferentemente a S. Agustin. La Edad Media propiamente dicha comenzara
con el c. III: previa una ojeada sobre la cronologia de la Edad Media y las
caracteristicas del pensamiento medieval, ocuparan a Chevalier las figuras de
Boecio, Casiodoro, Gregorio Magno, Isidoro, etc., hasta la interpretacion ale-
gorica de la Biblia y las ensefianzas de Eritigena. Los siglos x1 y x1mr constitu-
yen el c. IV, con la aparicién de las escuelas y los problemas clasicamente me-
dievales: los universales, la “prueba ontolégica” de S. Anselmo; el sic et non
de Abelardo; Sentencias y Summas; S. Bernardo y los victorinos; heterodoxias:
cataros y albigenses; afluencia de los pensamientos arabe y judio. El siglo xmr
merece un capitulo entero (el V) con sus tres grandes jalones: nacimiento de
las Universidades; la asimilacién del aristotelismo (Gundisalvo, G. de Auver-
nia, R. Grosseteste, S. Alberto) y su consagracién final por obra de Sto. Tomas,
junto con las posteriores vicisitudes del tomismo.

Los maestros franciscanos son motivo del c. VI: las érdenes mendicantes;
S. Buenaventura y sus discipulos (directos e indirectos); Bacon y el nacimiento
de la ciencia experimental; Lulio; Scoto. Chevalier ha cantado, al final del
c. IV, a la “rica y una diversidad de la Edad Media”: comenzari el c. VII
—marcando el final de esa Edad— recordando la expresién de Sta. Teresa segun
la cual el espiritu de division que ahora aparece “nos ofrece la verdad como
en un espejo roto” (p. 430). La divisién del Imperio en principados, la creciente
independencia de las Universidades frente a la Santa Sede y su “nacionaliza-
cién” —que le hace perder independencia espiritual—; el nominalismo en fin, y
su contrapartida espiritualista: el misticismo irracional, conformarén el pano-
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rama del “espejo roto”. La consecuencia ldgica: humanismo y Reforma dentro
del marco renacentista. La quiebra de la unidad medieval cristiana se acen-
tuard en el humanismo irracionalista y la revolucién luterana, mas dard lugar
a la respuesta catdlica con la Contrarreforma, donde destaca magnificamente
Chevalier el aporte de la Edad de Orc espafiola (Salamanca; Vitoria; Soto;
Cano; Bafiez; Suarez; Santa Teresa y San Juan de la Cruz).

En un Apéndice de 100 pp. recogera el autor algunos capitulos aclaratorios.

La obra de Chevalier no es, técnicamente hablando, sélo una historia de la
filosotia: es algo mas y el autor ha elegido ajustadamente el titulo de Historia
del pensamiento, pues ha logrado ensamblar en el marco de los acontecimientos
historicos, los desarrollos de ambas sabidurias: filosofia y teologia, en las acep-
ciones mds amplias. La copiosa erudicién no llega a fatigar nunca, gracias a
un estilo agradablemente comunicativo, que lleva al lector. Una bibliografia
abundante completa este muy recomendable volumen.

J. E. BoLzan

J. A. WEISHEIPL, O. P. (editor), The Problemata Determinada XLIII ascribed
to Albertus Magnus (1271), separata de Mediaeval Studies, 1960, XXII, 303-354.

El hallazgo de este manuscrito (St. Paul's Cath. MS 40 B. 14) cuya publi-
cacion debemos al P. Weisheipl, tiene una gran importancia para la historia
de la filosofia medieval y para la valoracién de la discutida personalidad de
Robert Kilwardby en especial. En efecto, descubierto el MS conteniendo las
respuestas de Kilwardby a 43 diversas cuestiones de Juan de Vercelli, Maestro
General de la O. P., y conocido el trabajo analogo de Sto. Tomas (“Respon-
sio ad Fr. Joannem Vercellensem. .. de articulis XLII”), publica el P. Chenu
un articulo (Mélanges Mandonnet, 1930, I, 191 ss.) donde defiende, entre otras
cosas, la autenticidad del trabajo de Kilwardby. De acuerdo con la costumbre
medieval de consultar siempre un ntiimero impar de tedlogos cuando el asunto
era de suma importancia, se esper6 entonces hallar al menos un tercer autor;
mas la opinién del P. Mandonnet (Bull. Thomiste, 1930, III, 129 ss.) de que
aquel trabajo de Kilwardby podia ser sélo una respuesta “avec acharnement”
a Sto. Tomas, fue acogida como plausible soluciéon, abandonandose en gran
parte la busca del tercer consultado.

El hallazgo de este ultimo en la persona de S. Alberto abre, indudable-
mente, nuevas perspectivas. El P. Callus (R. Sc. Phil. et Théol., 1960, XLIV,
243) nos habia proporcionado un excelente estudio del MS; la presente edicién
del P. Weisheipl nos posibilita su lectura directa. Puesto que s6lo se conoce
el MS de la St. Paul’s Cathedral Library, la edicion actual no puede ser —lo
anota el mismo P. Weisheipl— definitiva. Se ha retenido la ortografia del ori-
ginal, excepto en casos de evidente error de copista —errores recogidos al pie
de pagina—, corrigiéndose lo necesario como para hacer inteligible el texto,
mas siempre sefialando tal carécter de agregado. Ademas el editor se ha tomado
el trabajo de sefialar con precisién las fuentes citadas por S. Alberto, destacando
que no siempre pudo hacerlo, por razones que espera demostrar en un futuro
trabajo. La descripcion del MS, asi como los datos acerca de su autenticidad,
completan esta importante edicién.

Agreguemos, por nuestra cuenta, que compulsado con el optisculo de Sto.
Tomas (Opuscula Theologica, t. I, p. 209 ss., ed. Marietti, 1954) se puede veri-
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ficar, ademas de la concordancia textual de las cuestiones, que la apuntacién
del P. Verardo —curador de la ediciéon— acerca de la divisiéon del Art. 8 en dos
partes (cfr. p. 213, nota) se confirma ahora: lo que Sto. Tomas sefiala como
Art. 8 corresponde a Art. 8-9 del texto de S. Alberto; de alli la diferencia de
Problemata (42 en el Angélico).

J. E. BoLzaN

HISTOIRE DE LA PHILOSOPHIE ANCIENNE, por Paul-Bernard Grenet,
Beuchesne, Paris, 1960, 324 pags.

Pareceria un gesto de singular audacia publicar una exposicién de la filo-
sofia antigua que pretendiese ocupar un sitio relevante entre las multiples y
excelentes obras que se han ocupado del tema. Sin duda, Grenet no ha pre-
tendido hacerlo; a pesar de ello ha logrado elaborar una magnifica sintesis
histérica, sobria, documentada, penetrante, apoyada constantemente en los tex-
tos de los autores estudiados y poseedora de cualidades didacticas dificilmente
superables.

Se trata sélo de un manual, orientado a la ensefianza; con todo su autor
ha sabido evitar las esquematizaciones faciles, tan frecuentes en este tipo de
obras, y brindar una exposicion clara y completa, sin abundar en detalles intti-
les, pero sin omitir todo lo necesario para la recta comprension de autores cuya
actitud intelectual esta, muchas veces, muy alejada de la nuestra.

El principal mérito de la obra reside en la agudeza de su sentido histérico.
En lugar de ceder a la tentacién de construir o reconstruir sistemas como tota-
lidades, ha preferido seguir la marcha del tiempo, ubicando las ensefianzas e
investigaciones filosoficas en el cuadro histérico de su tiempo. De esta manera
logra darnos una impresion de vitalidad que estd generalmente ausente de los
manuales de historia de la filosofia. Cada capitulo est4 precedido de una carac-
terizacién del ambiente social, politico y cultural en que se han movido los
tilésotos estudiados; al fin de cada uno de ellos hay un “balance filoséfico”,
que sintetiza los avances, los fracasos y las conquistas obtenidas, segin un
orden temadtico.

Los presocrdticos son tratados con cierta detencién (tal vez, en la arquitec-
tura del conjunto, el pitagorismo aparezca presentado muy sumariamente); asi-
mismo los sofistas entre los cuales se ubica a Socrates; esto podria extrafiar a
quien, viendo desde lejos los acontecimientos, no reparase que, para sus con-
temporaneos, el maestro de Platén era uno de ellos).

La obra de Platén se divide en tres periodos: juventud, madurez y vejez.
Es sabido que, si bien para algunos didlogos puede tenerse una relativa seguri-
dad de ubicacibén, otros tienen una cronolo%ia incierta. Grenet obra aqui con
laudable prudencia, evitando conclusiones faltas de apoyo. En lineas genera-
les, su manera de colocar los didlogos nos parece acertada. De cada uno de
ellos da un buen resumen, siguiendo de cerca el texto. De esta manera solventa
practicamente el viejo problema (del cual no hace directamente mencién) de
si hay en Platon una filosofia, en el sentido técnico del término. Sin duda la
hay, pero no como sistema, sino como busqueda de la verdad.

Aristdteles también se presenta en su evolucién doctrinal. Su obra se en-
marca en tres periodos: juventud, viajes, estadia ateniense. Aqui las dificulta-
des de ubicacion cronolégica son mucho mayores que en el caso de Platén. El
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autor, aprovechando los trabajos de Jaeger, Nuyens, Mansion y Moreaux, dis-
tribuye las obras a lo largo de la vida del Filésofo. Una vez mas da muestras
de prudencia; solamente objetariamos la ubicacién de la Etica a Nicémaco en
el tercer periodo: hay datos suficientes, a nuestro juicio, para colocarla bastante
antes; ciertamente antes del tratado Del alma, que Grenet ubica al comienzo
del dltimo periodo. Destaquemos el interés con que se puede seguir el progre-
sivo alejamiento del platonismo y el nacimiento de las doctrinas tipicamente
aristotélicas, en especial la del ser como esencia inmanente a las cosas, la del
acto y la potencia y su aplicacién a la composicion de los seres corpdreos, en
especial a los vivientes. Al describir esta evolucion evita los cuadros cerrados
de Jaeger: en cada uno de los periodos hay a la vez interés por lo empirico y
concreto y preocupacion metafisica (y teoldgica).

Las filosofias postaristotélicas son estudiadas demasiado sumariamente. Con
todo se da una idea substancial de ellas. Plotino, en cambio, merece una aten-
cién exacta.

Una serie de mapas ilustra esta obra, notablemente lograda, cuyas excep-
cionales condiciones didacticas nos complacemos en subrayar.

Gustavo ELOoY PONFERRADA

“LA JUSTICE DANS LE MONDE - WORLD JUSTICE”

Bajo este titulo estd publicindose, desde e] afio 1959, en Lovaina (96 ave-
nue des Alliés) una revista trimestral, en una doble versién: la francesa y la
inglesa.

El editorial, publicado en el primer nimero, excepcionalmente largo (12
pp.) y denso, expone, ademdis del temario de la revista, también el planteo. El
tema fundamental estd expresado en el titulo de la revista: “Hablando de la
‘justicia en el mundo’, tenemos en vista la justicia social en cuanto aplicada
a todos los hombres y todos los pueblos. Ademas de un arreglo equitativo
de la produccidén y del reparto, se refiere también a la forma —al modo de cons-
tituirse y de ponerse al alcance de todos el patrimonio cultural, moral y espi-
ritual de la humanidad. Exige que cada uno tenga el acceso a los bienes
materiales, morales y culturales, necesarios para el desarrollo armonioso de los
seres humanos. Exige ademas que la ayuda de los mas adelantados a los menos
favorecidos sea efectiva y organizada conforme al mutuo respeto”.

La revista abre sus columnas al estudio de los problemas del orden moral,
juridico, politico, econémico, sociolégico, demografico, misiolégico —como, por
ejemplo: la definicién y la garantia de los derechos del hombre; la delimitacién
y la realizacién del derecho de los pueblos a la libre disposicion; las condiciones
de la emancipacién de las colonias; la organizacién eficaz de las estructuras
internacionales; la libre circulaciéon de los hombres y de las informaciones; las
condiciones de la “coexistencia pacifica” de los bloques de las potencias;
las condiciones de una auténtica coexistencia de las culturas en el mutuo res-
peto de las tradiciones legitimas; las condiciones de la adaptacién del Cristia-
nismo a las culturas no-europeas (p. 14).

El lector queda sorprendido por la inclusién en el editorial de un planteo
metodolégico detalladamente elaborado, en la dimensién analitica y sistematica;
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destacamos este aspecto mediante la inclusién, en el texto citado, de la nume-
racion.

A) “Mediante un trabajo de equipo, hace falta:

1) analizar con precisién las situaciones existentes;

2) apreciar debidamente las dificultades;

3) y formular las hipé6tesis maduras en cuanto a las medidas para adop-
tar, por lo menos de largo alcance.

B) Este trabajo tendria que llevar a cabo la unién:

1) entre la tesis ideal de la justicia sccial —y las condiciones reales de
su realizacién;

2) tratando de juzgar la realidad bajo la luz de esta tesis;

3) y al mismo tiempo, precisar, en la medida de lo posible, las formas
concretas de la actualizacién;

4) en el mundo tal como es” (p. 13).

Por lo tanto nada de evasi6én hacia la esfera de las deducciones especulativas,
ni hacia una realidad histérica distinta de la nuestra, por ejemplo, hacia una
Edad Media idealizada.

He aqui las lineas directoras en cuanto al nivel de la revista: “Nuestra re-
vista. .. serd de caricter propiamente universitario — se ubicara exclusivamente
en el plano cientifico, no en el sentido de un método de la investigacién positiva,
sino de un auténtico rigor cientifico del pensamiento. No se ubicard frente a
las cuestiones de actualidad ni intentard directamente las soluciones practicas de
los problemas pendientes, ni tanto menos lanzar4 llamamientos a la opinién pu-
blica. Su funcién propia ser4 el esclarecimiento de los problemas concretos y
las necesidades de la accién, mediante la formulacién de un pensamiento exi-
gente y critico —que une los esfuerzos de la reflexién teolégica y filoséfica con
las aportaciones imprescindibles del método cientifico y de las disciplinas posi-
tivas, ajeno a todo apriorismo perezoso y a toda precipitacién arriesgada”
(p. 15).

¢Cdémo cumple la nueva revista con sus promesas? Desgraciadamente tene-
mos que limitar nuestro juicio a los tres Gnicos ntimeros que hemos recibido, en
canje (T. 1, N° 1, T. 2, N° 1 y 2) —pero este juicio es plenamente satisfactorio.

Cuanto a la forma, hemos encontrado dos articulos de tipo ensayos (“Direc-
ciones del pacifismo” de J. Folliet y “Las reflexiones sobre Asia” de A. Vanis-
tendael —impresiones directas de los viajes por Asia); todos los demas tienen
el caracter de estudios que corresponden al enfoque metodolégico trazado en el
editorial. Temdticamente pueden dividirse grosso modo a los referentes al
mundo afro-asitico y a las relaciones internacionales en general.

En el primer grupo cabe mencionar: el articulo de L. Janssens, profesor
de la Universidad de Lovaina: “Justicia en la escala de la humanidad” (des-
arrollo del tema principal, apuntado en el editorial). Colin CrLark: “La tierra
puede alimentar a sus habitantes” (el crecimiento del capital en los paises ade-
lantados basta para cubrir las necesidades del crecimiento de la poblacién total
de la tierra). A. VANISTENDAEL: “Reflexiones sobre Asia” (problema de la com-
prension entre los asidticos y los occidentales). F. J. Th. Rurren, antiguo minis-
tro holandés de educacién: “cQué hay de las relaciones interhumanas?” (tema
andlogo, con una referencia al problema racial). H. CHAMBRE, profesor del Ins-
titut Catholique de Paris, redactor de “L’Action Populaire”: “La ayuda de los
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paises orientales (vale decir comunistas) al “tercer mundo”. Francesco Viio,
prestigioso economista italiano, rector de la Universidad Catélica de Milano:
“Algunos problemas relativos a la transformacién econémica, social y cultural
de los nuevos estados africanos”.

En cuanto a los temas generales: Carlos SANTAMARIA, secretario internacional
de “Pax Christi”: “En la busqueda de un concepto de la paz”. Henri BRucMaNs,
rector del “Colegio de Europa” en Brujas, diputado holandés, co-fundador
de la Unién Europea de los Federalistas y del Movimiento Europeo: “El fede-
ralismo europeo Jes un factor de la paz mundial?” William H. RoBerTs, profe-
sor de la Universidad Catdlica de América y director del Instituto del Derecho
Internacional de la misma: “El bien comin politico internacional” (una de las
mejores publicaciones sobre este tema nuevo y complejo, publicada en los ul-
timos afios; aplicacion perfecta del enfoque metodolégico, sefialado en el pre-
facio). Louis FrenpL, abogado polaco exilado: “La concepcién soviética del
derecho internacional”. Queda fuera de ambos grupos tematicos el articulo de
Ludwig Eruarp: “Los aspectos sociales del desarrollo econémico aleman”.

Ademds de los articulos, las recensiones de libros sobre varios temas y la
bibliogratia, ordenada por grandes grupos tematicos (ciencia politica, economia,
derecho, etc.), encontramos en cada nimero una crénica bibliografica, vale
decir el analisis de princigales y recientes publicaciones sobre un tema, como la
filosofia social (Jean Ladriére), el comunismo en Asia (H. Jomin S. ].), el co-
munismo en la URSS y en la Europa Oriental (T. J. Blakeley). Son resefiados
los libros publicados en francés, inglés, alemén, holandés y ruso —pero ni un
sblo libro en espafiol. Esperemos, que se trate de un desperfecto inicial, el
cual sera eliminado en los sucesivos niimeros. Considerando el temario de “La
Justice dans le Monde”, no creemos que puede prescindir por ejemplo de las
publicaciones espafiolas sobre los problemas africanos; ni tanto menos que puede
desinteresarse de la América Latina, la cual, ademas de ser parte integral del
mundo catdlico, pertenece hasta cierto grado al “tercer mundo”.

La nueva revista presenta un considerable interés para la intelectualidad
catblica latinoamericana; encontraremos alli una valiosa contribucién a la solu-
cién del dilema que hoy dia estdn enfrentando nuestros gobiernos: solidaridad
con el Occidente —o con los paises subdesarrollados afro-asiaticos; enfrentamien-
to— o neutralismo,

B. Halajczuk

REGIS JOLIVET, Aux Sources de L’Existencialisme Chretien, Kierkegaard,
Librairie Artheme Fayard. Paris, 1958.

Si esta obra dedicada al gran tedlogo danés resulta profundamente reve-
ladora, lo es sin duda por presentarnos vida y pensamiento —que se compe-
netran reciprocamente —en una intima, existencial trabazén. Ello se logra,
segiin nos advierte el prélogo, porque el autor ha intentado un acercamiento
del hombre al hombre; mas atn, del amigo al amigo, el tnico, por lo demés,
en que admite ser abordada la figura del gran solitario sin caer en ninguna
banal exaltacién.

El problema kierkegaardiano respondiendo a la misma idea directriz es
presentado en aquel “orden existencial” en que las obras del pensador danés
lo suscitan.

La primera parte es un “esbozo biografico” —fiel a los trazos del “Dia-
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rio” de Kierkegaard— en que desfilan sucesivamente las etapas de su forma-
cién junto al padre sombrio, el nacimiento de su vocacién, la crisis grande ge-
neradora del gran hombre, su noviazgo truncado, su lucha por un cristianis-
mo auténtico y su muerte.

En la segunda parte Jolivet sondea los abismos de esta alma, para si mis-
ma problematica y que vive de lo incégnito como de su elemento; poco
menos que inaccesible y no obstante, “clave de la obra maestra”.

Dejando de lado el anélisis de “la melancolia de Kierkegaard” —impor-
tante como peso que gravd toda su vida— es digna de nota la ajustada criti-
ca del autor sobre la tesis kierkegaardiana de la irracionalidad de la fe.

Hija de la soledad protestante y del sentimiento angustioso que ella ge-
nera, la fe kierkegaardiana es “adhesién a la paradoja y salto en el absurdo”.
De ahi su constante polémica con el racionalismo hegeliano. Sin embargo,
las exigencias de la razén profundamente dialéctica de K., jamas acalladas, al
entrar en contacto con este elemento de irracionalidad destrozaron su alma
en un agudo conflicto interior.

Como en Lutero, en K. la fe no se halla sobre sino contra la razén. Vive
de su muerte. Por eso, incluye dialécticamente la duda y la angustia (una
duda “creyente” y que, como tal, difiere esencialmente de la “duda demonia-
ca”, la cual implica una voluntad de rechazo sistematico).

Jolivet hace notar como esta tesis de K. con respecto a la fe junta una
gran verdad a un error grave.

Porque, por una parte, es cierto que la fe cristiana, don gratuito de Dios,
en modo alguno podria conquistarse al rebasar infinitamente por su objeto
propio la razén humana. En este sentido es muy justa la afirmacién de K. de
que la fe comporta la paradoja y la paradoja esencial: el Dios Encarnado.
Pero, desde el punto de vista de la adhesién personal a la fe, K. cae en un
error heredado de Lutero; entonces la fe se legitima subjetivamente como
adhesién total, apasionada, a lo objetivamente incierto.

Ninguna prueba de credibilidad le es permitida al creyente. Imposible jus-
tificar por la razén lo que de suyo sobrepasa el alcance de la razén. Toda apo-
logética —dird K.— implica incredulidad o fe vacilante. De idéntico modo,
tampoco puede el incrédulo probar nada contra la fe.

El error kierkegaardiano reside en la identificacién de dos términos di-
terentes: razonar sobre lo suprarracional y razonar sobre las razones de creer
lo suprarracional. Esto altimo es lo que hace la apologética, la cual “no se
da a la tarea insensata de probar los misterios; se aplica solamente a reunir
y establecer las pruebas de credibilidad”.

Por lo tanto es necesario distinguir entre el contenido de la fe, absoluta-
mente inconmensurable, con la razén y el acto humano de asentimiento que
la razén muestra en si mismo como razonable, desvaneciendo la exigencia del
“salto en el absurdo”.

El origen de esta aguda conflictualidad entre razén y fe nace, segin Jo-
livet, del “racionalismo persistente, aunque cambiado de signo” con el que el
pensador danés buscé eludir las consecuencias légicas del punto de partida
luterano.

La tercera parte —y la mdas extensa— nos presenta en dindmica viviente
el pensamiento de K. Este es caracterizado como radicalmente antisistema-
tico. Partiendo de un paralelo con Pascal se muestra como, en sentido de
“sistema”, resulta imposible en ambos hablar de “filosofia”. Pero K. va en esto
mas lejos que Pascal al rechazar por principio no sélo la tendencia sistema-
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tica, sino incluso la misma filosofia en tanto que obra de la razén, de suyo
incompatible con la fe cristiana.

Sus tesis principales, a cuyo conjunto se suele denominar “existencialis-
mo” —término que requiere en este caso un empleo sumamente cauto—, tienen
que ver sobre todo con un método de vida y constituyen un poderoso llama-
do a lo concreto y al individuo, puestos en relacién categorial con la idea de
pecado.

Realidad, pecado, individuo, cristianismo, pasién, paradoja, existencia, son
términos que no se quieren reciprocamente.

La verdad se da para el hombre en la “subjetividad”: verdad no pensada
sino vivida. Mientras que la primera pertenece al mero campo de lo posible,
sélo esta wltima tiene que ver con la concreta existencia individual.

Pero la subjetividad en su més alto grado es pasién. Y asi es la pasidn
—que compromete con lo real— la que opera el transito del comprender al
actuar. Ahora bien: el individuo real es el de la fe y de la gracia y no el abs-
tracto de la pura naturaleza; por lo tanto, el cristiano pues sélo éste tiene con-
ciencia del pecado como algo vivo y real intrinsecamente inserto en el individuo.

La realidad del pecado se constituye por eso en punto de partida de la
dialéctica del individuo. Lo ético y lo religioso corresponden a este plano radi-
calmente divergente del plano légico: he aqui lo que ignora el panlogismo he-
geliano. Ninguna légica puede realizar el pasaje del comprender al actual. El
pecado individualiza, realiza, sumerge en la concreta existencia que es esen-
cialmente paradojal.

El existente vive en la tensién oposicional de la paradoja. Su cristianismo
le obliga a estar inmerso en la realidad, a existir delante de Dios. El creyente
no enfrenta una idea ni una cosa sino a una Persona absolutamente trascendente
pero accesible por el Amor. Por eso os dird Jolivet que este existencialismo
es “un realismo del amor”.

Con lo dicho queda delimitado el sentido posible de una filosofia kierke-
gaardiana: se trata de una “filosofia cristiana de la acci6n”, de una verdadera
propedéutica a la vida cristiana que configura, “sensu stricto”, un método exis-
tencial. Se trata de una dialéctica de la vida, en neta oposicién a la dialécti-
ca hegeliana de la idea. Por lo tanto, sus categorias también estaran determi-
nadas por ese caricter especificamente vital. Ellas son la de estadio o esfera
y la de salto.

El estadio o esfera es un “estado definido y aislado” en que necesaria-
mente se encuentra todo hombre y en el que, si pretende conocerse, debe sa-
berse ubicado. Es un modo absoluto de asumir la existencia. Puesto que ésta
es inabordable por el pensamiento abstracto al ser lo que separa distinguiendo
y oponiendo, no hay mediacién posible entre uno y otro estadio: son éstos
circulos cerrados que no admiten modo alguno de progresiéon. Por eso, el pa-
saje de un estadio a otro implica el “salto”, eleccién absoluta que comporta no
continuacién sino negacién del estadio precedente: negacién superadora y no
aniquiladora. Cada “estadio” es una realidad cualitativamente diferente.

Los estadios, en efecto, configuran en modo ascendente formas perfectivas
de la dialéctica vital. Se trata de la vida misma realizdndose en formas perfec-
tivas de la dialéctica vital. Se trata de la vida misma realizandose en plenitud
creciente hacia una total “interiorizacién” lograda en la plena autoposesion —que
es autognosis— delante de Dios. Pero esta interiorizacién implica esencialmen-
te el sufrimiento, puesto que la interoridad como subjetividad es “pathos”, pa-
sién, El sufrimiento no estd ausente en ninguno de los estadios pero su pre-
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sencia difiere cualitativamente alcanzando a ser esencial sélo en el estadio
religioso.

Siendo los estadios momentos absolutos hacia una vida mas perfecta con-
tienen en si, dialécticamente, su propia negacién, su peculiar fracaso, el cual
hace posible acceder a un estadio superior.

De tal modo, al estadio estético, en que predomina la busqueda del goce,
le corresponde la desesperacion. Puesto que el estético, sumergiéndose en lo
sensible persigue el instante fugaz, se encuentra prontamente abocado a la nada;
y por eso, lo sepa o no, condenado a la desesperacién. Pero esta desesperacién
si es consciente y lo bastante profunda, si es absoluta, se convierte en puerta
abierta a la esperanza, al volver necesario el salto hacia el estadio ético, donde
primaré el deber. A su vez, este estadio hallard su doble piedra de tropiezo y
de salvacién en el pecado que individualizard al hombre, arrancindolo a la
generalidad de las normas éticas en las que ya no le serd posible encontrar
refugio. El pecado requiere la Trascendencia que redime y por lo tanto opera
el salto hacia el estadio religioso.

Jolivet examina con particular detenimiento “las categorias de lo religio-
so”. Sélo la actitud religiosa implica vida real. Y concretamente, la actitud
religiosa cristiana, porque sélo ella tiene conciencia del pecado en su esencia
de ser — contra — Dios. Esto, que al paganismo falta, hace del cristianismo
la religiéon suprema.

Lo opuesto al pecado no es la virtud en sentido meramente humano sino
—como en Lutero— la fe. Ella es la categoria fundamental del estadio religio-
so. Por ella somos instalados en el absurdo y la paradoja. Abraham es el pro-
totipo de los creyentes.

Pecado y fe como radicalmente contrapuestos presuponen en comin Ssus-
trato de la angustia: ésta es fruto de la libertad en tanto que mera posibilidad;
vértigo delante de lo que no es atin pero podria ser.

La angustia es esencial al hombre, pero como la desesperacién, de la que
difiere, se manifiesta distintamente en cada uno de los tiempos de la estética.

En el estadio religioso, la angustia abre un camino divergente hacia lo
demoniaco o hacia la Redencién, segin comporte el atrincheramiento en uno
mismo o la salida de uno mismo por el salto en el absurdo de la fe. Esta
presupone siempre la angustia. El cristianismo, que nace esencialmente de la
te, es vida y vida consumada.

Sin entrar al examen de los dltimos capitulos que integran la “Conclu-
sién” de la obra y que se refieren, por lo demas, a aspectos de sumo interés
tales como el “luteranismo” y el “racionalismo” de K., nos interesa destacar
el juicio definitorio del autor sobre la personalidad del teblogo danés: K. —vie-
ne a decirnos Jolivet— nos ensefia a nosotros, cristianos, a cada uno de nosotros,
de modo magnifico y paradojal, la necesidad que tenemos de volvernos cris-
tianos, es decir amigos personales de Dios, testimonios vivientes del Cristo; la
necesidad de llegar a ser lo que por la gracia ya somos. En ello reside su men-
saje; y su grandeza, en haberlo fundido con su vida, viviendo él mismo, en
heroica soledad, esta verdad hermosa que tuvo la misién de recordarnos.

El libro presentado es una nueva edicién de una obra ya clésica sobre K.
Ha sido objeto de una muy cuidada edicién de la Librairie Arthéme Fayard.

N1mLzA SPINELLI



228 BiBLIOGRAFfA

MAX SCHELER: Vom Umsturz der Werte, 42 ed. Francke Verlag, Bern, 1955,
pp. Schiriften aus dem Nachlass, Bd. I Zur Ethik und Erkenntnislehre,
22 ed. Francke Verlag, Bern, 1957, pp. 583.

Un verdadero acontecimiento editorial es, sin duda, la publicacién de las
obras completas del ilustre filésofo alemén, una de las més sobresalientes e inte-
resantes figuras del pensamiento contemporaneo. Han aparecido ya varios tomos
que por contener advertencias de la editora, Maria Scheler, observaciones sobre
los manuscritos, correcciones y complementos de ediciones anteriores, indicacio-
nes sobre el texto de Scheler y sobre las notas de éste a pie de pagina y, por
taltimo, prolijos registros de temas y de personas, constituyen un excelente y com-
pletisimo instrumento de trabajo para el estudio de la filosofia scheleriana.

La presente ediciéon de “Vom Umsturz der Werte” encierra en un solo tomo
el mismo contenido que en ediciones anteriores aparecié distribuido en dos y
estd formado por los siguientes estudios, algunos de los cuales —v.gr. el segundo
y el sexto— invisten notable importancia dentro de la obra total de Scheler:
“Para la rehabilitacién de la virtud”, “El resentimiento en la estructuracién de
las morales”, “Sobre el fenémeno de lo tragico”, “Sobre la idea del hombre”,
“Sobre el sentido del feminismo”, “Los idolos del conocimiento de si”, “La psico-
logia de la llamada “Rentenhysterie” y la lucha justa contra el mal”, “Ensayos
de una filosofia de la vida”, “El burgués”, “El burgués y las fuerzas religiosas”,
“El porvenir del capitalismo”.

A su vez esta segunda edicién de los escritos péstumos que se ofreceran en
tres tomos, reproduce en el primero —el tnico publicado hasta ahora— ciertos
estudios ya publicados en la primera edicién (Neue Geist Verlag, Berlin 1933),
a saber, “Muerte y supervivencia”, “Sobre pudor y sentimiento de pudor”,
“Modelos y conductores”, “Ordo amoris”, “Fenomenologia y teoria del conoci-
miento”, “Teoria de los tres hechos” y, ademads, hace conocer dos trabajos hasta
ahora inéditos: “Para la fenomenologia y la metafisica de la libertad” y “Esfera
de lo absoluto y posicién real de la idea de Dios”.

El primer escrito corresponde, segin las indicaciones de la editora, al pe-
riodo de los afios 1912 a 1914 y comprende dos estudios incompletos sobre
“Libertad y determinismo-indeterminismo” y sobre “Diversas significaciones de
libertad” respectivamente. Dos anexos, de los cuales el primero pertenece a los
afios 1918-1919, se refieren a “Libertad y persona, yo” y a “Formas de la libertad
de eleccién™?,

Los manuscritos de “Esfera de lo absoluto y posicién real de la idea de
Dios” son del afio 1915-1916 v se vinculan con la tematica del Gltimo capitulo
del “Formalismus in der Ethik und die materiale Wertethik”. Su articulacién
en la presente edicién es la siguiente: I. Posibilidades de la posicién real de la
idea de Dios y la idea de la comunicacién de si. II. Esfera de lo absoluto,
“tendencia metafisica”, metafisica de lo absoluto v la fe en una autocomuni-
cacién de Dios. 1. La consistencia de una esfera de lo absoluto y el problema
del agnosticismo. 2. La “tendencia metafisica” y la posibilidad de una metafi-
sica. Esfera de lo absoluto y fe (Glaube-faith). 3. Injustificadas afirmaciones
de fe de la esfera de lo absoluto y la necesidad de una catarsis: el “médico de la
¢época”, III. Las formas de la autocomunicacién de Dios. 1. Formas general

1 El autor de esta resefia ha publicado una extensa nota sobre esta parte de la obra
pdéstuma de Scheler con el titulo de “Acerca de la doctrina scheleriana sobre la libertad”
en la revista “Organon” de la Facultad de Filosofia de la Universidad de Rio Grande do
Sul, Porto Alegre, Brasil, afio 1961, nimero 3, pp. 5-27.
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e individualmente vélidas de la autocomunicacién. 2. Autocomunicacion y liber-
tad. IV. Apéndices: A. Creer como especie de acto (“faith” y “belief”). B.
“Fe (“faith”) y esfera de lo absoluto”. El contenido de estos estudios se inscribe
en el marco de una de las mas centrales y decisivas preocupaciones teoréticas
del gran fil6sofo: la elaboracién de una teoria de la esencia de lo divino y de los
actos en los que esa esencia es dada; y concierne precisamente a la posicion
real de tal esencia y al acto fundamental positivamente religioso de “creer en
algo” (“Glauben an etwas™-“faith”) que Scheler designa con el término respectivo
con mayuscula y de este modo distingue del simple “creer algo” (“glauben von
etwas”), cuyo equivalente inglés no es “faith” sino “belief” (p.211 y passim).
Lamentablemente resulta imposible dentro de una mera resena bibliografica *
dar cuenta de la rica y densa tematizacién scheleriana de un dominio que com-
promete tantas nociones capitales e implica estrechas relaciones con la filosofia
de la religion, la teoria filoséfica de Dios, la axiologia, la fenomenologia de los
actos “metafisicos”, “filoséficos” y “religiosos”. Sin incursionar en parte conside-
rable de la obra total para fijar sentidos y mostrar relaciones, sélo se alcanzaria
a brindar una imagen harto imprecisa de una doctrina que tal vez mas que
ninguna otra reclama una exposicién cuidadosa y hasta pormenorizada.

Gumo Soaje Rawmos.

KAZIMIERZ AJDUKIEWICZ, “Abriss der Logik”, Aufbau-Verlag Berlin. Trad.
del polaco de Marian Dobrosielski, 1958, 204 pags.

Este manual, cuyo original polaco es usado por los profesores secundarios
de logica, abarca tres partes. En la primera expone, entre otras, algunas cues-
tiones semdanticas: expresiones lingiiisticas y su significacién, proposicién y jui-
cio, término y concepto, denotacién, connotacién, definicién, divisién, fa{acias
lingiiisticas. La exposicién es licida y puede recomendarse como iniciacién
a las cuestiones semanticas. La segun(i,a parte abarca la légica formal: 16gica
proposicional y légica clasica de términos.

La tercera parte estudia la division de las inferencias en deductivas y reduc-
tivas siguiendo el pensamiento de LukasiEwicz expuesto en su articulo “O nau-
ce” (Sobre la ciencia) publicado en Varsovia en 1915. Como B. SoBocinsk1 lo
expone (“Journal of Symbolic Logic”, XXI, 311), al razonamiento deductivo
le pertenece, segin LUKASIEWICS, una inferencia

) [q?] {p y (si p, luego q)}
y una demostracién
[q?] {q y (si p, luego q)}
En la reduccién sélo cabe distinguir:
una verificacion
o [pP] {q y (si p, luego q)}
y una explicacion
[p?] {p y (si p, luego q)}
Ahora bien, como nos informa SOBOCINSKI, ADJUKIEWICZ objeta esta divisién
pues elimina algunas nociones metodolégicas no abarcando, entonces, algunos

2 En una entrega posterior de “Sapientia” el autor de esta resefia se ocupara en una
nota especial de analizar con cierto detenimiento estos estudios schelerianos y de vincularlos
comparativamente con los otros trabajos hasta ahora editados del filésofo, en particular con
los contenidos en “Vom Ewigen im Menschen”.
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tipos de razonamientos. La nueva clasificacién de los razonamientos que da
Apjukiewicz podria resumirse asi:

1) Segun el proceso de inferencia: deductivo, probable, sin valor légico.
2) Segun los problemas a resolver por el pensamiento: problemas de de-
mostracién, problemas de decisién y problemas de complementacién.

Esta nueva clasificacion tiene gran valor y es de esperar que el autor pu-
blique un estudio mas amplio.

E] valor de la tercera parte del libro que comentamos queda reducido
al de exposicién del pensamiento de Lukasiewicz, pues el articulo que comenta
Sosocivskr en el J. S. L. es posterior a la publicacién del “Abriss”.

Pero hay que reconocer que la segunda parte, dedicada a la légica formal
tradicional, es lo mas completo (a pesar de su sencillez) y sistematico que cono-
cemos. Y téngase en cuenta, que no olvidamos las introducciones de Corr,
Brack, BRENNAN, JOHNSTONE, entre otros. Vamos a tratar de justificar esta
afirmacion.

La légica formal estudia el razonamiento correcto y se divide en dos partes:
A) Relacién légica entre las proposiciones (Satzlogik) y B) Ldgica tradicional
de las proposiciones categéricas.

La primera parte abarca: 1a) la relacién de contradiccién; 1b) proposi-
cién condicional y consecuencia y 1c) alternativa, disyuncién y conjuncion.
Prepara asi de modo correcto y consecuente los principios que sustentan la
segunda parte. Esta abarca: 2 a) cuadrado légico, conversién, obversién. 2b)
silogistica. 2c) esquemas de inferencias.

la) Parte de la nocién de proposiciones contradictorias: se basa en el
principio de no-contradiccién (“die schon von AristoreLEs aufgestellt wur-
den”, bien nos recuerda el autor) en el de tercero excluido y en la doble
negacion.

1b) Partiendo del modo “ponendo ponens” y del modo “tollendo tollens”,
construye, después de explicar detalladamente las relaciones que se dan en las
consecuencias, el practico cuadrados.

Sia b ——— equivalente a ———  si no-b, no-a (y viceversa)
Si no-a, no-b —— equivalentes —— si b, a (y viceversa)

Todas las demds relaciones son independientes.

Concluye con las propiedades formales de las relaciones entre premisas
i conclusién. |Perfecto! (Como justificar las cadenas de argumentaciones sin
acer referencia previamente a la transitividad?

1c) Pero aun faltan otras conexiones y otras leyes de légica proposicio-
nal. Es asi como formula el modo “tollendo ponens” para la alternativa y el
“ponendo tollens” para la disyuncién. Introduce, entonces, el dilema y formula
las llamadas leyes de Mor%en.
En sintesis: a partir de 12 teoremas, como los llama el autor, penetra
en la légica cldsica que, como vemos, se construye a partir de la proposicional.

2a) Determina mediante 4 definiciones las caracteristicas de A, E. I, O.
Después de resumir de manera clara y ele(?ante la interpretaciéon que puede
darse a las citadas proposiciones, con la ayuda de los diagramas de VENN sobre
oposicion, formula 7 teoremas sobre oposicién y conversion.

2b) Introduce la silo§istica mediante los diagramas de VENN. Después
habla de tres grupos de reglas silogisticas mediante las cuales deriva los modos.
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La regla 7 “si una premisa es particular, la conclusién es particular” es demos-
trada utilizando la légica proposicional, que ha expuesto en la primera parte.
Procede asi: vamos a suponer que

universal, y particular, — universal,

Tengamos, en simbolos:

AyB > C

pero ha demostrado en la primera parte que (Sip y q, luego r) luego (Si no-r
y q, luego no-p).

Entonces
no-C y B — no-A
esto es:
no-universal ; y partic*ular2 — no-universal,

o lo que es lo mismo:
particular; y particular, — particular,

Pero como otra regla afirma que de dos particulares nada sigue, se llega a con-
tradecirla si se acepta que desde una premisa particular se llega a una conclusién
universal,

3 c¢) Después de haber manejado en las partes anteriores una serie de
categorias légicas, sin designarlas, concluye la légica formal explicando los térmi-
nos: variables de términos y de proposiciones, constantes, logica proposicional
y de términos, constantes (no, si, o, etc.) esquemas formales, etc. Un pequefio
libro Delta de légica formal elemental.

Errata: en la pag. 116, Th. 14, 2da. linea: en lugar de “So P” debe decir
“Se P”.

ALBERTO ]. MORENO.

GERHARD KROPP, De Lao-Tse a Sartre, Coleccién Experiencia, Compaiifa
General Fabril Editora, Buenos Aires, 1960, 249 pégs.

El agitado mundo en que vivimos obliga a las simplificaciones. Y no sélo
en la técnica del trabajo, o en el orden gastronémico (¢quién de nosotros no
ha tenido que ingerir comida envasada o menus supercongelados?), sino aun
en lo que hace a la actividad suprema del espiritu: muchos de nuestros contem-
poréneos han formado su bagaje de conocimientos cientificos, literarios o his-
téricos en revistas tipo “Selecciones”. Serfa injusto criticarlos: antes que igno-
rarlo todo, més vale tener esta forma de anoticiarse de algo. Ademés, bien
puede ser que este primer contacto con el saber despierte en ellos el apetito
de manjares més sélidos. Pero también podria ser —y serfa tragico— que lle-
gasen a creer que esas condensaciones son una forma de cultura.

Gerhard Kropp, que segin la solapa del libro es “una de las figuras so-
bresalientes de la moderna filosofia europea”, cosa que ignordbamos por com-
pleto, nos brinda una condensacién dirigida “no al profesional, ni siquiera al
adepto a la filosofia, sino al lego culto”, vale decir, al lector de que hablaba-
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mos mas arriba, y de cuya cultura dudidbamos seriamente, titulada “De Lao-Tse
a Sartre”, curioso rétulo que en realidad designa una “introduccién a la histo-
ria de la filosofia”. Una introduccién a la historia de la filosofia podria darnos
una idea del 4mbito, los métodos, las fuentes, etc., de la historia del pensa-
miento filoséfico; aqui sélo denomina una exposicién simplificada de esa his-
toria, narrada “en forma comprensible para todos”, segin su autor.

Admiramos el ingente esfuerzo de Kropp y pensamos que su trabajo puede
prestar valiosos servicios, siempre, For supuesto, que no deje al lector la im-
presién de que sabe historia de la filosofia. Resumir en pocas lineas el pensa-
miento de un Platén, un Aristételes, un Kant o un Hegel, haciendo de ese re-
sumen algo accesible para todos, es tarea poco menos que sobrehumana. Y sin
embargo Kropp la ha realizado; claro que a costa de simplificaciones y de
ambigiiedades, imposibles de evitar en labores como ésta. Y digamos que,
pese a todo, el pensamiento de los filésofos tratados es reconocible a través
de todas las simplificaciones. Por ello deciamos que la obra puede ser ttil.
Esto no quita que sefialemos algunas fallas de monta.

Al profesional de la filosofia, y aun al simple aficionado, ha de parecer
sorprendente la pretensién de comenzar la historia de la filosofia con Lao-
Tse. El pensamiento filoséfico en sentido cldsico comienza en las colonias grie-
gas del Asia Menor; aun cuando haya valiosos elementos filoséficos en las re-
flexiones religiosas o morales de épocas precedentes, no es del todo exacto
ubicarlas en Ja misma linea de la filosofia técnicamente elaborada. Pero aun
ensanchando la nocién de filosofia, serfa mas légico comenzar por las especula-
ciones de los vedas y de los upanishads, o, al menos, por las escuelas clasicas
hindtes, Vedanta, Shaya, Yoga, etc.

La exposicién de la filosofia griega es, en grandes lineas, correcta y ase-
quible. La afirmacién de 3ue el mérito principal de Aristételes es haber fun-
dado la légica nos parece discutible, porque minimiza su gran descubrimiento,
el de la inteligibilidad del mundo fisico, con sus prolongaciones metafisicas y
su explicacién por el acto y la potencia.

De la patristica sélo merece mencién el “filésofo Agustin”. Sorprendera
al lector catdlico la afirmacién de que “Agustin descubre la fuente principal
del pecado en el instinto sexual; aqui tienen sus raices, evidentemente, las opi-
niones de la Iglesia sostenidas hasta el presente”. Lo que en reaiidad resalta evi-
dentemente es la ignorancia del autor, tanto del pensamiento de San Agustin
como de la doctrina de la Iglesia; para el Hiponense, como para todo cristiano,
la fuente del pecado esti en el “amor sui”, en el e‘(gioi'smo. Nos gustaria saber
cémo explica Kropp el recelo que despertd el freudismo en los ambientes ca-
“télicos, ya que sus teorias parecerian ubicarse exactamente en la linea de lo
que él cree ser la “opinion de la Iglesia”.

Toda la escoldstica, es decir diez siglos de variadisimas especulaciones fi-
loséticas, no llega a merecer més que cuatro breves paginas, en la primera de
las cuales se da una idea de la controversia de los universales; en la segunda,
algo sobre San Anselmo y San Alberto; en la tercera y parte de la cuarta, algo
sobre Santo Tomas, a quien atribuye la teoria de las “rationes seminales”, que
nunca compartié y que pertenece a San Agustin. No dice una palabra de la
nocién tomista de existir (esse) que es la clave del tomismo, ni de otros
conceptos metafisicos, salvo de la verdad, que seria “concordancia de ima%en
y objeto”, férmula sumamente ambigua. Destaca el realismo y el intelectualis-
mo tomistas, y su insistencia en la libertad humana. Protesta contra los que
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llaman a la Edad Media “oscurantista”, lo cual estd muy bien, aun cuando ya
no hay autor serio que diga tamafio disparate.

Una breve mencién a la filosofia renacentista constituye un acierto, ya que
es indispensable para comprender el paso de la escolastica a la filosofia mo-
derna. Descartes estd muy bien resumido, lo mismo que Leibniz. Al hablar
de Locke le atribuye la paternidad de la division de poderes estatales, que ge-
neralmente se atribuye a Montesquieu y que, bastante antes, formulara Santo
Tomas. Hobbes y Hume son presentados, en lo esencial, con exactitud; lo
mismo Voltaire y Rousseau; a Pascal no se lo menciona.

Kant es considerado como la sintesis del empirismo y el racionalismo; se
insiste sobre todo en el aspecto moral de su doctrina. Sin duda es muy difi-
cultoso dar en pocas péginas una idea siquiera de la corriente idealista. Con
todo creemos que puede aceptarse la condensacion propuesta. Los positivistas,
en general descuidados en las exposiciones de origen alemén, tienen aqui su
lugar merecido. Asimismo los materialistas, los neokantianos, irracionalistas,
pragmatistas y filésofos de la cultura. Ortega y Unamuno, cosa curiosa, tienen
tanta extension como Heidegger y Sartre juntos. Pese al titulo, la obra no
acaba con la presentacion del existencialista francés. Eucken, Schweitzer, Croce
y Spranger son tratados con mayor detenimiento, y con ellos termina el libro.

Gustavo ELoy PONFERRADA

EUROPA Y ELL MUNDO DE HOY, Rencontres Internationales de Genéve,
1957. Madrid, Ediciones Guadarrama, 1959.

En un tiempo en que se teme la hegemonia de Oriente, las “Rencontres” de
Ginebra han tenido la feliz idea de revisar la posicién de Europa frente al fe-
némeno mundial. La polaridad establecida por los acontecimientos no se re-
suelve, en tltima instancia, en problemas econémicos o politico-partidistas: se
resuelve en el hombre mismo, en su concepcién como criatura, en su sentido
de la dignidad personal. De alli que aquella polaridad no se establezca final-
mente en el dipolo E.E. U.U. - U.R.S.S. sino en la cupla cristianismo-comunismo,
que se puede resolver, si se la “terrinifica”, en Europa-Rusia (en sentido lato).
De donde la importancia del examen de conciencia que es esta “Rencontre”. “Si,
sentimos bien que ineluctablemente estamos en cierta hora de la verdad de
Europa y del mundo, que cierta pregunta nos es dirigida, que cierta palabra
nos es concedida, y ¢quién sabe?, que cierta libertad nos es %evuelta. ¢Es pre-
ciso regocijarse de ello? ¢Es preciso, por el contrario, entristecerse? jCual es
la suerte de Europa? Cual es su destino? ¢Es preciso mirarlo con pesimismo,
con optimismo?” (p. 450). Alrededor de estas palabras del P. Dubarle giran,
consciente o inconscientemente, directa o indirectamente, todas las exposiciones
y coloquios: Europa creadora (A. Philip); reflexiones de un hombre de ciencia
europeo (M. Born); unificacién de Europa (P. H. Spaak); Europa y el arte
(E. Gilson); Europa, en fin, frente al mundo de hoy (P. de Berrédo). Ampli-
tud de temario, preocupacién viva, profundidad de pensamiento; volumen, con-
secuentemente importante. Los coloquios que siguen a cada exposicién consti-
tuyen la parte vital de las “Rencontres”.

J. E. BorLzax
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ALAN PRYCE JONES (editor), Esquema del conocimiento contempordneo,
Buenos Aires, Ed. La Isla, 1958, 2 vols.

Somos personalmente proclives a malpensar de una enciclopedia del co-
nocimiento donde parece ofrecerse al lector un dominio inmediato de todo lo
sabido (hemos visto, de parte de una importaunte editorial, ofrecer una obra
para |“saber sin necesidad de aprender” !); donde todo se resuelve en una
“muy clara” definicién, aun en los problemas mas abstrusos. Todo esto es sen-
cillamente un engafio y un creer que le basta al hombre ser una maquina ci-
bernética donde, puesto un punched card inquisitivo, surge inmediatamente
otro con la respuesta. Sin embargo, no dejamos de reconocer que si se quiere
abarcar panoramicamente el estado actual de conocimientos —tan diversifica-
dos— es practicamente imprescindible recurrir a reviews, a restimenes elabo-
rados por quienes dominan un estrecho reducto de aquél y lo saben exponer
sin concesiones demagdgico-intelectuales. Tal es el caso de este “Esquema”,
donde sin mayor respeto por el aspirante a erudito a la violeta, se exponen
temas tales como: “Filosofia analitica” (]. Holloway); “La filosofia del teismo”
(D. J. B. Hawkins ); “El instinto religioso” (R.C. Zaehner); “Especulacién meta-
tisica (E. W. F. Tomlin); “Astronomia” (H. Spencer Jones); “La conquista del
espacio” (J. G. Porter); “La fisica y la era atomica” (H. Seligman); “Psicologia”
(O. L. Zangwill ); “Parapsicologia” (]. B. Rhine); “Genética” (C. H. Wadding-
ton); “Derecho” (A. L. Goodhart); “Democracia y totalitarismo” (T. E. Utley);
“Organizaciones internacionales” (C. Hollis ); “Recursos mundiales” (Lord Boyd-
Orr); “Pintura” (R. Ironside); “Escultura” (Sir Leigh Ashton); “Arquitectura”
(J. M. Richards); “Las nuevas artes del siglo xx” (H. Grisewood), etc., etc.,
previo un acertado prélogo de A. Pryce Jones y completado todo con una ele-
gante presentacion editorial.

J. E. BorzaN

Colecciéon CRISTIANISMO Y HOMBRE ACTUAL, dirigida por P. José Mu-
fioz Sendino, Ediciones Guadarrama. Veinticuatro tomos publicados:

'L OCASO DE LA EDAD MODERNA, por Romano Guardini, traduccién de José Ga-
briel Mariscal, 188 pags.

ORACIONES TEOLOGICAS, por Romano Guardini, traduccién de José Maria Valverde,
117 pags.

LA ES%NCIA DEL CRISTIANISMO, por Romano Guardini, traduccién de Felipe Gon-
zalez Vicen, 108 pags.

TEOLOGIA DE LA HISTORIA, por Urs Von Badlthasar, traduccién de José Maria Val-
verde, 161 pags.

EL CRISTIANISMO Y LA ANGUSTIA, por Urs Von Balthasar, traduccién de José Maria
Valverde, 143 pags.

TEOLOGIA ACTUAL, por varios autores, traduccién de Andrés-Pedro Sanchez Pascual,
274 pags.

Cuaé)er%os Homenaje a Romano Guardini, Ediciones Guadarrama. Cinco Tomos pu-
blicados 2.

REALIDAD HUMANA DEL SENOR, por Romano Guardini, traduccién de José Maria
Valverde, 219 pags.

JESUCRISTO, por Romano Guardini, traduccién de Daniel Ruiz Bueno, 149 pags.

LA MADRE DEL SENOR, por Romano Guardini, traduccién de José Maria Valverde,
110 pags.

IMA%EgN DE JESUS, EL CRISTO EN EL N. TESTAMENTO, por Romano Guardini,
traduccién de Daniel Ruiz Bueno, 138 pags.

VERDAD Y ORDEN (IV Tomos), por Romano Guardini, traduccién de José Maria Val-
verde, 254 pags. 174 pags. 145 pags. 287 pags.
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LA ESENCIA DE LA OBRA DE ARTE, por Romano Guardini, traduccién de José Ma-
ria Valverde, 72 pags.

RELIGION Y REVELACION (I), por Romano Guardini, traduccién de José Maria Val-
verde, 274 pags.

EL PROBLEMA DE DIOS EN EL HOMBRE ACTUAL, por Urs Von Balthasar, traduc-
cién de José Maria Valverde, 340 pags.

EL DOMINGO, AYER, HOY Y SIEMPRE, por Romano Guardini, traduccién de José
Marfa Valverde, 35 pags.

EL SANTO EN NUESTRO MUNDO, por Romano Guardini, traduccién de José Maria
Valverde, 29 pags.

ELL HOMBRE INCOMPLETO Y EL PODER, por Romano Guardini, traducciéon de José
Maria Valverde, 31 pags.

LA CULTURA COMO OBRA Y RIESGO, por Romano Guardini, traduccién de José Ma-
ria Valverde, 28 péags.

EL SERVICIO AL PROJIMO EN PELIGRO, por Romano Guardini, traduccién de José
Maria Valverde, 29 pégs.

En tomos cuidadosamente impresos y elegantemente presentados, Ediciones
Guadarrama ha dado a luz un conjunto de libros bien seleccionados de Guar-
dini y Von Balthasar sobre los problemas que preocupan al hombre de hoy. De
ahi el titulo de la coleccién que los agrupa Cristianismo y hombre actual.

Se trata de libros que abordan, todos ellos, los temas que acucian la concien-
cia del hombre de nuestros dias o los temas eternos del pensamiento y la filo-
sofia en la forma en que actualmente actdan sobre la humanidad.

La historia, la angustia y la cultura comparten los temas de la santidad y
los estrictamente teologicos de Jesucristo y su Santisima Madre.

Pero no se trata tnicamente de la actualidad de los temas. Tanto G. como
V. B. son hombres de nuestro tiempo en el mds auténtico sentido, que experi-
mentan y sienten —padecen— y saben expresar en toda su complejidad y alcance
los problemas de hoy y dar expresién en toda su dramaticidad, a la vez que
medir en toda su proyeccién los oscuros abismos y ansias que vehementemente
desgarran y atormentan a una humanidad que, perdida la Verdad de Cristo, bus-
ca el sentido temporal y eterno de su existencia en un afan, no siempre conscien-
te, de nostalgico retorno a aquella Verdad antafio poseida, a la vez que se es-
fuerzan por sefialarle con precisién ese sendero de regreso y los términos exac-
tos de la solucién para aquéllos en la luz de los principios perennes de la Teo-
logia y Filosofia cristianas, no en una forma escueta escoléstica, sino en un len-
guaje adaptado a la inteligencia del hombre de hoy.

Este esfuerzo de comprension amorosa del pensamiento y de la inquietud
del hombre actual en sus miltiples formas; este anhelo de descubrir en él toda
la riqueza de que viene cargado para de-velar los grandes valores que se ocultan
en conceptualizaciones sustancialmente falsas, para luego entablar un didlogo
amistoso con él en busca de una solucién expresada en un lenguaje intelectual
y verbal capaz de ser entendida por el hombre contemporaneo, constituye la
tuerza y la debilidad de estas obras y también nos da la razén de por qué en
torno a ellas se entable con frecuencia una discusién apasionante. Es la lucha
entre los que se empefian en mantener incélumes los principios de la teologia
y la filosofia, por no enturbiarlos en la ciénaga del pensamiento actual, y de los
que, por otro lado, intentan bucear en las profundidades de ese pensamiento
para desentranar lo que de verdad hay en él en la luz y, sin menoscabar y de-
formar aquellos principios, para esclarecer los problemas actuales y proyectar la
verdad de aquéllos en las dificiles y oscuras situaciones a que se halla abocada
la conciencia del hombre contemporaneo. Entre estos Gltimos se ubican decidi-
damente los autores de esta nota y otros como Danielou, Lubac, etc. En un afin
de comprension caritativa con el alma dolorida del hombre de nuestro tiempo,
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que siente el vacio y la ausencia de la Verdad perdida, y de dar solucién a sus
problemas y disipar sus angustias, ¢no han ido estos autores tal vez demasiado
lejos, comprometiendo en algo la doctrina de la teologia y de la filosofia cris-
tianas? ¢El lodo del error, que en gran medida impregna este amplio y profun-
do pensamiento contemporaneo— que estos autores tratan de abarcar y compren-
der para discernir lo auténtico de lo falso— no llega a veces a salpicar y macular
la limpidez de los principios?

En todo caso su es?uerzo, ni facil ni exento de riesgos, ha sido realizado
con gran inteligencia y penetracién tanto en la problematica del pensamiento y
vida contemporaneas como con ahondamiento en la doctrina de la teologia y
filosofia cristianas y, por eso mismo, debe ser mirado con simpatia y estimulado
de todos modos, procurando después tamizarlo a fin de eliminar de estos valio-
sos aportes del pensamiento contemporaneo lo que pudiera ser o parecer incon-
ciliable con la verdad.

Pero se esté o no de acuerdo con estos autores en todos sus puntos, nadie
podré negarles vigor y la reciedumbre intelectual, el penetrante anélisis de la
temética y del alma del hombre de hoy, su generosa sim-patia con este hombre
dolorido, alejado de Dios, y su noble esfuerzo por llegarse a ¢l a fin de ofrecerle
el vino viejo de la doctrina perenne de nuestra teologia y filosofia cristianas
en los odres nuevos del modo de pensar y expresarse de nuestra época.

En cuestiones tan complejas v delicadas como son las que estos autores
abordan, es dificil el acuerdo. No negamos el derecho que asiste a otros pensa-
dores a objetar tal o cual punto de estas obras y a estar en desacuerdo con algin
punto de sus soluciones. De hecho tales voces en contrario se han dejado oir
y no infrecuentemente,

Felicitamos a la Editorial Guadarrama por el gran esfuerzo realizado a fin
de ofrecer al lector de lengua castellana esta magnifica coleccién de libros en
una buena traduccién y en tomos manuales y tan primorosamente presentados.

Ocravio NicorLAs DERISI



CRONICA

ARGENTINA

El Instituto Bibliografico de la Provincia de Buenos Aires, de reciente
creacion, acaba de publicar su primer trabajo: Bibliografia Argentina de Filo-
sofia y Ciencias de la Educacién. Abarca la produccion bibliografica argentina
de los afios 1958-1959 en los rubros citados, clasificando las obras segtn el sis-
tema internacional usado en el “Répertoire Bibliographique de Philosophie de
la Universidad de Lovaina, patrocinado por la UNESCO, con ciertas variantes.
Ha sido realizado por Irma Cruz y Julia A. de Aguirre, bajo la direccién de
Sara Ali Jafella.

El Instituto Filoséfico de la Universidad de Rosario ha publicado una nueva
revista filosofica llamada Cuadernos Filoséficos, cuyo director es el profesor
Adolfo P. Carpio.

ALEMANIA

La Sociedad Internacional para el Estudio de la Filosofia Medioeval rea-
lizara, entre los dias 31 de agosto y 6 de setiembre del corriente afio el Segundo
Congreso Internacional de Filosofia Medioeval. Preside el Comité Organizador
Agustin Mansion, Presidente de la Sociedad; el Comité Ejecutivo, Paul Wilpert,
Presidente del Thomas-Institut de la Universidad de Colonia, sede del Congreso;
ha sido designado Presidente Honorario Etienne Gilson. El tema general ha
tratarse sera “Origenes e influencia de la Metafisica medioeval”.

En oportunidad del sexagésimo aniversario del natalicio del Prof. Fritz J.
v. Rintelen, han sido reunidos en un volumen de 860 pp., bajo el cuidado de
Richard Wisser, casi medio centenar de enjundiosos estudios pertenecientes a
pensadores del mayor predicamento en el ambiente intelectual contemporéaneo.
Citemos, entre los mas conocidos, a W. Iaeger, ]. Maritain, J. Marfas, M. F.
Sciacca, F. Romero, L. Raeymacker, G. Marcel, W. E. Hocking, M. Buhber,
A. ]J. Ayer, N. Abbognano, M. Schmaus, F. Battaglia, A. Toynbee. Su titulo
“Sinn und Sein Ein Philosophisches Symposion” (Tubingen, M. Niemeyer Ver-
lag, 1960).

El 2° Coloquio de la Internazionale Forschungs-gemeings-chaft fiir Schick-
sals-psicologie, tuvo lugar en Zurich en Agosto de 1960, bajo la presidencia del
Dr. L. Szondi.

Se ha renovado una vieja tradicién interrumpida desde 1934: en la Univer-
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sidad de Bonn, del 25 al 27 de Julio de 1960 se ha reunido la Kant-Gesellsx chaft,
Landesgruppe Rheinland-Westfallen.

El sexto Deutsche Kongress fiir Philosophie, tuvo lugar en Munich del 23
al 26 de Octubre de 1960 sobre el tema: El Problema del Orden.

BELGICA

El Secretariado de la Sociedad Internacional para el Estudio de la Filoso-
tia Medioeval ha publicado su segundo “Boletin”. En él figuran, con indicacién
de autoridades, direccién y publicaciones, los institutos dedicados, en todo el
mundo, a los estudios de filosofia medieval. Figuran, ademés, los trabajos en
preparacion —sobre todo ediciones y estudios monograficos— relativos a la filo-
sofia en la Edad Media.

La “Revue Internationale de Philosophie” contintia publicando, como con-
tribucién al Diccionario Internacional de Términos Fundamentales de Filosofia,
auspiciado por la UNESCO, ntmeros dedicados al esclarecimiento de las prin-
cipales nociones filoséficas. Su tltima entrega de 1960 tiene como tema “Saint-
Simon”, con trabajos de J. Davy, J. Dautry, F. Manuel, W. Simon, H. Gouhier,
G. Gurvitch, F. Gentile; su primer nimero de este afio se ocupa de la palabra
“Sociedad”, con articulos de R. McKeon, M. Garcia-Pelayo, B. de Jouvenel, G.
Sasso, E. Shils.

En el Instituto Superior de Filosofia de Lovaina se realiz un importante
“Symposium Aristotelicum”, con intervencién de destacados especialistas de todo
el mundo. Entre ellos citaremos a A. Mansion, S. Mansion, G. Verbeke, G. E.
Owen, P. Moreaux, H. F. Shafey, O. Gigon, C. J. de Vogel, J. J. Monan, I. Du-
ring, F. Wehrli y W. G. Rabinowitz.

COSTA RICA

En el mes de julio del corriente afio se realiz6 el Segundo Congreso Inter-
americano de Filosofia, en la Ciudad Universitaria de San Pedro. La sesién ple-
naria tuvo como tema “Valor del problema del ser en nuestra época”, y las
sesiones especiales versaron sobre epistemologia, filosofia politica e historia de
la filosofia; ademas se estudié la ensefianza de la filosofia en los niveles secun-
dario y universitario.

ECUADOR

El Estudio General S. Toméds de Aquino organizé una segunda semana de
Filosofia en Quito del 24 al 30 de Abril de 1961 en torno al tema: “La Ensefianza
de la filosofia en el Ecuador, Naturaleza del hombre, Los derechos del hombre”.

ESPANA

El Instituto Luis Vives y la Sociedad Espafiola de Filosofia realizaron, en-
tre los dias 4 y 9 de abril de este afio, la Sexta Semana de Filosofia, sobre “Lo
social en la vida humana”, abarcando los aspectos ontoldgicos, psicolégicos,
juridicos, morales y politicos del tema.

En las segundas conversaciones intelectuales organizadas por la Asocia-
cién Menéndez y Pelayo se llevaron a cabo en Poblet (Tarragona) del 8 al 11
de septiembre de 1960 en torno al tema: “El evolucionismo y cuestiones de
criteriologia”.
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ESTADOS UNIDOS

La Asociacion de Légica Simbdlica se reunio, conjuntamente con la Ame-
rican Mathematica] Society en Washington, en Enero pasado. Entre las comu-
nicaciones tenemos la de S. C. Kleene (presidente saliente) sobre el tema: “Fun-
damentacién de las matemé4ticas intuicionistas”.

Con el objeto de tratar los problemas referentes a “Philosophy and Psychia-
try”, se reuni6 en Bufalo la 359 deunién anual de la “American Catholic Philoso-
phical Association”.

“Review of Existential Psychology and Psychiatry”, se inauguré en Enero de
1961 como publicacién, que aparecera tres veces al afio como 6rgano de la “Asso-
ciation of Existential Psychology and Psychiatry” continuando a “Existential In-
quires”. Su objeto es promover un didlogo entre las ciencias del comportamiento
humano y la fenomenologia para alcanzar una mayor comprensién del hombre.
Editor: Adrien von Kaam (Duquesne University, Pittsburg, U.S.A.).

La American Catholic Philosophical Association ha publicado las comuni-
caciones y trabajos leidos en su 349 Congreso anual, dedicado al estudio de la
“filosofia analitica”. Tienen singular interés las mesas redondas sobre “Analisis
lingiiistico y metafisica”, “Filosofia del lenguaje” y “Relaciones entre ética y filo-
soffa analitica”. Figuran, ademas, los discursos del presidente, Robert Lech-
ner, “Un llamado a la contemplacién”, y de Rudolf Allers, “Reflexiones sobre
cooperacién y comunicacién”.

FRANCIA

Se llevé a cabo en Paris del 9 al 15 de noviembre de 1960 la XIII Semana
de los Intelectuales Catolicos. Tema: “Los desérdenes del hombre”. Entre las
comunicaciones podemos anotar la de A. Dondeyne: “Reflexiones Filos6ficas (Es
necesario revisar la nocién de pecado?”, J. Folliet: “SocioloFia de las desviaciones
del sentimiento religioso”. Las comunicaciones fueron publicadas en un volumen
por P. Horey bajo el titulo “Los desérdenes del hombre”.

La revista “Les Etudes Philosophiques”, rinde homenaje, en su tltimo ntime-
ro, a su director, Gastén Berger, fallecido el 30 de noviembre de 1960. Filosofo
y pedagogo, profesor y articulista, infatigable organizador de reuniones y con-
gresos, el desaparecido se ubicaba en la linea de “la philosophie de I'esprit”, bus-
cadora de la intimidad del yo, irreductible al fenémeno y accesible sélo a la
reflexion personal.

GRAN BRETARNA

Tuvo lugar en Cambridge en Julio pasado la reunién anual de “Mind Asso-
ciation y de la Aristotelian Society.

ITALIA

Bajo la direccion de M. F. Sciacca se realiz6 en Turin, en el pasado mes
de agosto, el Congreso Rosminiano. Intervinieron, ademas de Sciacca, J. Chaix-
Ruy, G. Galli, R. Jolivet, A. Mufioz Alonso, E. Passerin d’Entreves, G. Ambro-
setti, L. Bulferetti, G. Gaddo, A. Gambano.

La casa editora La Nuova Italia ha iniciado una nueva serie de “Filosofia e
Comunité Mondiale” que bajo los auspicios de la Unesco es dirigida por el pro-
fesor R. Klibansky. La Coleccién se propone presentar el pensamiento de aqué-
llos que, de una manera sustantiva, han contribuido a promover en el mundo la
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tolerancia, la justicia, la paz y la libertad, preparando un ambito donde sea
imposible exaltar el poder o la materia como principio de derecho, y donde el
hombre sea concebido en una dimensién que trasciende el area de la necesidad
econ6mica, socioldgica o psicologica.

Hasta ahora han sido publicados dos volimenes: “Gli Editi di Asoka y Fede,
dubbio e toleranza di Castellione”. Seguiran “Lezioni sulla Tolleranza di John
Locke”.

Un magno acontecimiento en la investigaciéon del medioevo significa la
inauguracién del Instituto Patristico-Medioeval Juan XXIII que se llevé a cabo
el 28 de Octubre de 1960 en la Univ. Lateranense del cual el nombrado ponti-
tice fuera alumno y profesor.

El instituto, que persigue vastos intereses culturales e intelectuales, se ha
organizado en varias secciones, que actualmente se concretan principalmente:
I. Publicacién de una enciclopedia denominada Bibliotheca Sanctorum.

II. Preparacién de una Magno Lexicon Grecum que llevard mas de treinta
afios de preparacion y que se llevard a cabo con la colaboracién de los mas
grandes especialistas del mundo.

Tiene también una seccién dedicada a estudios patristicos con mira a hacer
resaltar la continuidad doctrinal de la Iglesia; y cursos dictados por especialistas
de la talla de Th. Camelot, Jean Leclerq, C. Fabro y E. Gilson.

El P. Paul Siwek, que ha sido hasta ahora “Research professor” en la Univ.
de Fordhan (N. Y.), ha sido nombrado profesor de la Pontificia Universidad
de Letran,

El9 y el 10 de septiembre se llev6 a cabo el III Congreso rosminiano orga-
nizado por la Sociedad filoséfica internacicnal rosminana.

El tema: Prueba a priori de la Exist. de Dios como paso de la gnoseologia
a la ontologia.
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