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IMPLICACIONES DE LA DIALECTICA DE COMPL l‘Ml N-
TARIEDAD EN EL PENSAMIENTO DE MIGUEL

FFrancisco Olmedo Llorente

Desde el siglo XVII hasta nuestros dias, el problema del
método ha ocupado un sitial de honor en las diversas regiones
del quehacer cientifico. Esto es verdad, particularmente, en la
esfera de las ciencias del espiritu, de las ciencias humanas, de
las ciencias sociales, desde que éstas dieron sus primeros pasos.
Todavia se sigue polemizando en torno a los paradigmas y mé-
todos que deben adoptarse. Se habla de los paradigmas dur-
kheimniano, neopositivista, weberiano, marxista, etc.  Asi
mismo, se proponen diferentes métodos: formal , cibernéti-
co , prospectivo , estructural , psicoanalitico , etc

Nuestro trabajo atendera unicamente al método dialéc-
tico, circunscribiéndose al pensamiento de Miguel Reale. En
aras de la claridad, dividimos el trabajo asi:

1. Ambientacion del autor

1I.  Dialéctica hegeliano-marxista

III. Dialéctica de complementariedad

IV. Algunas implicaciones de la dialectica de comple
mentariedad:

1. La ontognoseologia

2. La persona y el historicismo axiologico
3. La experiencia cultural

4. La experiencia juridica

5. La relacion filosofia-ciencia

6. Pluralismo y libertad

7. Conclusiones.
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I. AMBIENTACION DEL AUTOR

Miguel Reale naci6 en el Estado de Sao Paulo (Brasil), en
1910. Su figura es ampliamente conocida en el ambito interna-
cional, por su valiosa obra escrita, por su participacion en nume-
rosos Congresos Internacionales, por los cargos ocupados. Por
todo ello, ha recibido varios Titulos, Premios y Condecoracio-
nes. Le ha hecho particularmente conocido su Teoria Tridimen-
sional del Derecho.

La obra de Reale se inscribe en el Culturalismo, importan-
te corriente filosofica de la actualidad brasilefia, heredera de la
tradicion iniciada por Tobfas Barreto, principal inspiradora del
Instituto Brasilefio de Filosofia, integrada principalmente por
Luis Washington Vita, Miguel Reale, Djacir Menezes y Henrique
Lima Vaz. El culturalismo de Miguel Reale tiene, entre otras,
las siguientes caracteristicas:

Perspectivismo y pluralismo filosofico.

Autonomia de la filosofia, sin desligarla de las ciencias y de
sus investigaciones. La filosofia busca totalidades y es tras-
cendentalmente axioldgica, pues valora los valores.

Atencion a la Ontologia (no en el sentido de la metafisica
tradicional), sino como teoria del ser en cuanto término de la
correlacion ontognoseologica. Reale retoma y reelabora la
posicion trascendental kantiana y defiende un criticismo di-
namico, abierto, plurivalente, que abarca también la expe-
riencia ética.

Privilegio de la actividad creadora del hombre, es decir, de la
cultura. Se podria decir, con Cassirer, que la critica de la ra
20n ha pasado a ser critica de la cultura.
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— Antonio Paim, destacado historiador de la filosofia del Bra-
sil, dice:  ““La corriente culturalista afirma que son de indo-
le moral los fundamentos iiltimos de la evolucién de la cul-
tura, razén por la cual las civilizaciones son modos de jerar-
quizacion de valores” (1).

Reale piensa que las opciones libre del hombre en el cur-
so de la historia no resultan, de una manera determinista, de
presiones biopsiquicas, ni son consecuencia causal de meras
exigencias econémicas. Donde no hay alternativas -dice Rea-
le- no hay historia.

II. DIALECTICA HEGELIANO-MARXISTA

“Uno de los mayores equivocos de nuestro tiempo, liga-
do a conocidas presiones ideolégicas, consiste en la identifica-
cion simplista entre Dialéctica y Dialéctica hegeliano-marxis
ta..., cuando, realmente, asistimos a un poderoso florecer de

doctrinas que sitiian el problema sobre nuevas bases, superada
la mentalidad reduccionista y evolucionista del siglo pasado, al
cual se vinculan tanto Hegel como Marx y Engels” (2).

Sin ser hegeliano, Reale reconoce la actualidad y presen-
cia de Hegel en cuestiones como el sentido de historicidad, la
superacion de dualismos, la dialéctica, etc.

Segin una interpretacién muy difundida, a la que se ad-
hiere Reale, la dialéctica hegeliana es triadica y su movimiento
sigue tres momentos sucesivos: afirmacion, negacion y negacion
de la negacion. El ultimo momento, el de la authebung, lleva a
cabo la sintesis superadora y unitaria de los momentos opues-

(1) Cf. Os fundamentos histérico-culturais da opcao totalitiria no Brasil, en O ES
TADO DE S. PAULO, Domingo, 25 de marzo de 1979,

(2) Reale, M., Experiencia o Cultura, Sao Paulo, Grijalbo, 1977, pig. 157
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tos. Ni Hegel ni Marx reconocen una distincion esencial entre
contrarios y contradictorios, infringiendo, de esa manera, el
principio de contradiccion, tanto en el plano légico como en el
de la realidad. Ambos p dores 1 indisti e los
términos “contrario” y ‘‘contradictorio”, lo que torna muy obs-
cura la nocién de contradiccion. En cualquier caso, terminan
siempre reduciendo las oposiciones (tanto de los contrarios
como de los contradictorios) a una relacion de identidad. Reale
se opone a esta identificacién de los opuestos y es hostil a toda
forma de aufhebung, al modo hegeliano. La dialéctica de la
identidad de los opuestos, que muchos presentan como la tni-
ca posible, es la dominante tradicionalmente.

Por nuestra parte, observamos lo siguiente:

:Qué entiende Hegel por contradiccion? Cuando habla de
opuestos, ;se refiere a opuestos contradictorios o se refiere
a opuestos contrarios, relativos y polares?

La afirmacion hegeliana acerca del caracter contradictorio
de las cosas podria significar que lo abstracto, lo aislado,
seria contradictorio si no esta internamente referido a un
otro y subordinado a un proceso permanente de integra-
cion y totalizacion.

En cuanto a la dialéctica en Marx, N. Bobbio distingue dos
acepciones: la dialéctica como ‘el método de compenetra-
cion de los opuestos o, mejor, de la accion reciproca”, que
‘‘obliga a mantener los dos términos del contraste y a con-
siderarlos mutuamente condicionados' y la dialéctica como
“'el método de la negacion de la negacion (3).

(3) Cf. La evolucién de la dialéctica, Barcelona, Edit. Martines Roca, 1971, pigs.
266-275.
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[1I. DIALECTICA DE COMPLEMENTARIEDAD

Miguel Reale defiende una nueva dialéctica: la dialectica de
implicacién-polaridad o, més arpliamente, de complementarie-
dad, que considera mas acorde con el estado actual de la inves-
tigacion cientifica. Dicha dialéctica presenta variantes “en su
estructura y procedimiento, asi como en lo relativo al campo de
su aplicacion’’, pero ofrece dos caracteristicas esenciales, comu-
nes a todos sus partidarios:

1. “El rechazo de cudlquicr posibilidad de dialéctica de ele-
mentos contradictorios, ain en el caso de que se distinga

entre contradiccion logica y . or trudiccion real;

2. La comprensin dialéctica entre t3nninos ~ortrarios o sim-
plemente distintos, que se correlecicnan « ecesariamente,
sin reducirse a identidad" (4).

La nueva dialéctica es diddica, dual, en | sentido de que

los dos términos relacionados no se resuel“en en la identidad.

El campo de aplicacion de esta dialéctica es muy variado. la
filosofia, la fisica, la sociologia, la matematica, el derecho; en
general, todo el mundo de la cultura.

Las diversas formas de la dialéctica son una proyeccion o
expresion de la dialéctica de complementariedad. En la dialée-
tica de complementariedad, dice Reale, “hay wna corrclacion
permanente y progresiva entre dos o mas términos, que no se
iendo al mismo

pueden comprender separados wnos de otros,
tiempo, irreductibles unos a otros; tales elementos distintos u
opitestos de la relacién, por otra parte, tienen dnicamente ple
nitud de significado en la unidad conereta de la relacion que
constituyen, en cuanto que se correlacionan y participan de
dicha unidad"' (5).

(1) Reals, M., op. eit, pdg. 140

(5) Rnale, M., op. cit, pig. 166
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IV. ALGUNAS IMPLICACIONES DE LA DIALECTICA DE
COMPLEMENTARIEDAD.

Apoyandose en estas ideas, Reale ha iluminado varios pro-
blemas, entre ellos, la On logia, el per lismo axio-
I6gico, la experiencia cultural, la experiencia juridica, la rela-
cion filosofia-ciencia y el tema del pluralismo y la libertad.
Veamos, muy sucintamente, el punto medular de su analisis.

1. La Ontognoseologia

“I'ras la polémica secilar entre el realismo y el idealismo,
ol sentido del pensar de nuestro tiempo consiste en la supe-
racion de la aporta tradicional. Lo que buscan los pensa-
dores de nuestros dias es la superacién, en una nuevay po-
derosa sintesis, de explicaciones incompletas y unilatera-
les, como eran el idedlismo 'y el redlismo  (6).
Seguin Reale, “lu problemdtica actual del conocimiento

culmina en una Ontognoseologia, como sintesi:

superadora

de las tendencias ontolégicas y gnoseoldgicas” (7).

El término Ontognoseologia fue propuesto por Reale, como
el mas apropiado para designar su pensamiento, hacia el ano
1945. De acuerdo a su etimologia, Ontognoseologia significa,
al mismo tiempo, teoria del conocimiento y teoria del ser en
cuanto objeto de conocimiento. Reale piensa que las condi-
ciones trascendentales hay que analizarlas en la correlacion
esencial sujeto y objeto, es decir, en una Gnoseologia insepara-
ble de presupuestos ontolégicos. La Ontognoseologia analiza el
conocimiento como totalidad concreta.

La Ontognoseologia, que hunde sus raices en la esencia del
acto cognoscitivo, se sitia mas aca de la aporia indicada. El co

(6) Cr. Reale, M., Seatido do pensar de ‘nosso tempo, en REVISTA BRASILEIRA
DE FILOSOFIA, Vol. XXV, Fasc. 100, Octubre-Diciembre 1975
(7) Reale, M., [bid., pdgs. 101-402
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nocimiento es un proceso ontognoseologico de caracter relacio-
nal y dialé segun una dialéctica de implicacion-polaridad,
o de compl iedad. Criticismo on logico y dia-
léctica de implicacion-polaridad son, pues, expresiones de un
mismo tema.

2. La persona y el historicismo axiolégico

La concepcion de Reale acerca de los valores difiere de las
de M. Scheler y N. Hartmann. Segun el pensador brasileno, los
valores tienen, entre otras, las siguientes caracteristicas:

Son valentes, no entes. El valor es lo que vale.

Son historicos, es decir, se insertan en nuestra experiencia
historica, aunque sin agotarse en ella.

Tienen una objetividad relativa, pues existen con referen-
cia a la persona como sujeto universal de estimativa.

Al no considerar los valores como especies de objetos idea-
les, Reale vincula los conceptos de valor y deber ser. Todo va-
lor implica una actitud positiva o negativa del espiritu, de la
cual resulta, concomitantemente, la nocion de deber ser (si
algo vale, debe ser; si algo no vale, no debe ser).

Los valores no se conciben extrapolados o abstraidos del
existir histérico. Al contrario, “sicilo los valores los e
mentos del deber ser, su objetividad resulta inconcebible sin ser
referida al plano de la historia, esto ex, a la historia enendida
como experiencia espiritual, en la cual son discemibles cier
tas constantes axiologicas, irradiadas de wn valor fuente (la per
vona humana)” (8).

Ahora bien, el historicismo axiologico y abierto (como as
pecto del proceso ontognoseologico, que se plantea como ob
jetivacion historica, en términos de experienci
historico-cultural) gira en torno a la idea de persona, entendida

axiologica o

(8) Reale, M., Posicion del widimensionalismo juridics conerato. Fondo de Cul
tura Econdumica, Sobrotiro de DIANOIA, 1967, pig. 332
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como una realidad histérica y como “‘inmanente posibilidad de
eleccion constitutiva de valores”

Desde sus primeras obras, Reale encuentra en la persona la
superacion del dualismo ser y debe ser. Entre todos los entes,
s6lo el hombre, de manera originaria y fundante, es y debe ser.
El hombre es el tinico ente que sélo puede ser en cuanto reali-
za su deber ser. El ser del hombre es su deber ser, pues, en él,
ser y deber ser coinciden.

Contra la tesis segun la cual la persona es el valor-fuente se
ha objetado que la persona es una categoria histérica, una con-
quista tardia de la civilizacién, un producto de la conciencia
historica y social. Reale responde denunciando una confusion
entre el punto de vista genético y el punto de vista logico-tras-
cendental. El valor-fuente de la persona es un a priori.

3. La experiencia cultural

Reale piensa, frente al neokantismo de Baden, que la cultu-
ra “no es algo intercalado entre la naturaleza y el valor, ocupan-
do un vacio dejado por ambos, sino una proyeccién que resulta
de la interaccion de hechos naturales y sentidos de valor. Es la
razon por la cual afirmamos que la cultura es en cuanto debe
ser, en la medida en que implica siempre algo referido a valo-
res...'(9).

En la cultura se integran, en progresion dialéctica, los obje-
tos naturales y los objetos valiosos, a medida que la especia hu-
mana, en su quehacer histérico, va ampliando el campo de sus
objetos de conocimiento y de sus objetivos ético-existenciales.
La cultura es el proceso de las sintesis progresivas que el espi-
ritu va realizando con base en la comprension opcional de la
naturaleza; es "el caudal de bienes objetivados por el espiritu
humano, en la realizacién de sus fines especificos’’; es el mundo
de las “intencionalidades objetivadas’’.

(9) Reale, M., Experiencia e Cultura, pag. 240,
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El mundo histérico-cultural es en cuanto debe ser, pero no
de una manera originaria (como la persona), sino derivada y re-
fleja, pues presupone la intencionalidad axiologica del hombre
como agente de la historia.

El mundo de la cultura es intrinsecamente dialéctico. Como
realidad y valor se implican (es experiencia cultural toda ex-
periencia subordinada a presupuestos axiologicos;mas aun, cual-
quier especie de experiencia, sea natural o ética, presupone una
toma de posicion axiolégica) sin reducirse uno a otro, debe
afirmarse que el mundo de la cultura obedece a un desarrollo
dialéctico de implicacién y polaridad.

El cardcter polar y complementario de la cultura se debe a
la ambivalencia de la persona, que se traduce en la polaridad e
implicacién de lo subjetivo y de lo objetivo, de lo individual y
de lo social, de lo inmanente y de lo trascendente.

Destaquemos también que la cultura = para Reale— no tiene
unicamente un soporte natural (fisico o psiquico), sino ideal.

4. La experiencia juridica

Reale es, ante todo, un filésofo del Derecho. Desde sus pri-
meros trabajos aspira a una comprension integradora y no uni-
lateral del Derecho, culminando su esfuerzo en la Teoria Tridi-
mensional. El aporte de Reale consiste, principalmente, en:

Haber insistido en el caracter objetivo (no ligado a determi-
nadas posiciones filosoficas) de la Teoria Tridimensional.

Es un dato objetivo que “lu estruchira esencial de la expe
riencia es tridimensional™ (10,

(10) Reale, M., Teoria tridimensional de! derecho, Santiaga do Compostels, lmprenta
Paredes, 1973, pig. 15.
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—  Haber demostrado la necesidad de sustituir el tridimensio-
nalismo genérico y abstracto (que considera al Derecho co-
mo una realidad analizable en tres aspectos distintos, a ca-
da uno de los cuales corresponde una ciencia diferente) por
el tridimensionalismo especifico, concreto, dindmico (que
concibe el Derecho como realidad de estructura esencial-
mente tridimensional, y como tal estudiada por cualquier
ciencia jurfdica ).

— Haber desarrollado un “Corpus’’ de conceptos para funda-
mentar filos6ficamente su posicién tridimensional, cuya
esencia es la siguiente:

Todo fenémeno juridico se reduce a un hecho (econémico,
geogréfico, etc.), ordenado, normativamente, segun determina-
dos valores (11). “Es de la integracién del hecho en valor, de lo
que surge la norma” (12). Hecho, valor y norma son elementos
o dimensiones de la experiencia juridica, experiencia constituida
en términos de complementariedad o de dialéctica de implica-
¢ion -polaridad.

5. La relacion filosofia-ciencia

La ciencia es conocimiento de lo genérico. La filosofia es
conocimiento de lo universal. Filosofia y ciencia son dos activi-
dades necesarias y complementarias, que trabajan en mutua de-
pendencia. La filosofia no puede desligarse de la ciencia y ésta
no puede considerarse la Unica depositaria del saber. Las mul-
tiples perspectivas de la realidad son incompatibles con cual-
quier monismo metodol6gico. “Todo consiste en reconocer que
no hay un modelo unico de ciencia, imponiéndose, al contrario,
una multiplicidad de métodos o de caminos de acceso a lo real,
inclusive en lo que se refiere a las formas de comprensién, que
no son /ff:nl;rn_a: para el sociélogo y el jurista” (13).

(11) Reale, M., O Direito como Experiencia, Sao Paulo, Edit. Saraiva, 1968, pig. 53.
(12) Reale, M., Teoria del Derecho y del Estado, citado en Tearia Tridimensional
del Der 109-110.

o, ¢
(13) Reale, M., O Direito como Expericacia, pag. 117
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Metodologia concreta, plural y funcional, suscitadas por el prin-
cipio fundamental de la sintesis a priori del espiritu.

6. Pluralismo y libertad

Estas palabras son el titulo de uno de los libros de Reale, el
cual sostiene la necesidad de optar por el pluralismo como la
mejor alternativa, tanto en el plano de la filosofia como en el de
la politica democrética.

En una entrevista concedida al diario carioca ““Jornal do
Brasil” (20 de junio de 1977), dice Reale: “Brasil ya supero la
época de las filosofias dominantes, es decir, del predominio
exclusivo del tomismo, del positivismo, etc. Hoy, coexisten las
corrientes mds diversas y nos entendemos discutiendo, lo que
es caracteristica maxima del diilogo filoséfico, que es, sicmpre,
expresion de libertad creadora”. El Instituto Brasilefio de Filo-
sofia, fundado por Reale en 1949 y dirigido por él mismo hasta
el presente, reune pensadores de todas las tendencias existentes
en Brasil y su objetivo es “propiciar el dialogo entre los pensa-
dores brasilefios, al margen de teorias y sistema:

En relacion con la filosofia no brasilena, ha mantenido una
posicion similar. La filosofia es universal, es una sola, pero
universalidad no es sinénimo de unanimidad. Universalidad de
los problemas... y condicionamiento historico de los mismos:
he aqui las dos coordenadas inamovibles del pensamiento filo
sofico.

IV. CONCLUSIONES

Recapitulamos, a manera de conclusiones, las ideas capitales
de nuestro estudio:

1. Rechazo de la dialéctica de identidad de los opuestos, de ti
po hegeliano-marxista,

2. Propuesta de una nueva dialéctica: la de complementaric:
dad, en cuyo ambito se da la implicacion de los opuestos, en
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12 medida en que se devela o se revela la apariencia de la
contradiccion, sin que con esta develacion los términos de-
jen de ser contrarios, cada cual idéntico a si mismo y ambos
en mutua y necesaria correlacion.

Algunas proyecciones de la nueva dialéctica:

a

b)

c!

d)

el

Explicacion y fundamentacion de la experiencia cognos-
citiva, sobre la base de la conciencia intencional, que es,
necesaria e intrinsecamente, ontognoseologica y esta-
blece una correlacion complementaria entre sujeto y ob-
jeto.

Explicacion y fundamentacion de la experiencia axiolo-
gica o historico-cultural, como un aspecto del proceso
ontognoseologico. Téngase presente que ‘‘proceso on-
tognoseologico” y “‘proceso histérico-cuitural” son dos
momentos de una tnica comprension dialéctica, funda-
mentada en el espiritu como “sintesis a priori’’.

Concepcion de la persona (el Gnico ente que es en cuan-
to debe ser) como la expresion social, intersubjetiva, de
la conciencia trascendental, es decir, del espiritu como
poder nomotético (otorgador de sentido a las cosas y or-
denador de la realidad), sintético, simbolizante, objeti-
vante, etc. En el plano de la accion, la correlacion dual
y unitaria de sujeto y objeto se convierte en la correla-
cion entre sujeto y objetivo, en el enlace de medios en
funcion de fines.

Explicacion y fundamentacion de la experiencia juridi-
ca, que es experiencia historico-cultural, a partir de la
dialéctica de complementariedad.

Fundamentacion coherente de la relacion entre filoso-
fia y ciencia, a la luz de la dialéctica de complementa-

riedad.

Defensa del pluralismo y de la libertad concreta, postu
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lados por la misma dialéctica. Existe entre valor y li-
bertad una complementariedad esencial.
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LAS IDEAS POLITICAS DE SARTRE

Enzo Mella Porras

Facilmente se comprendera que no sera posible en esta
ocasion un tratamiento o al menos un esbozo de las “ideas
politicas’ de Sartre. Por lo demds, no se trata precisamente
de esto. De aqui que sea necesario que se fijen los limites
precisos de esta intervencion, y su sentido.

Ademas, queremos dejar en claro un punto: Tratar las
ideas politicas de SARTRE, es, en realidad, tratar la Filosofia
de Sartre. Y ésta es una ingente tarea. En rigor partimos de
una afirmacién: la Filosofia, como movimiento dialéctico de
produccioén, se resuelve en la Politica. Con esto queremos de-
cir: 1) El origen de la Filosofia esta en la Politica, y, 2) el
destino del discurso filosofico es la estructuracion teorica que
hace posible la construccion de una representacion de lo real,
llamada a resolver, en ltima instancia las relaciones de poder
v hegemonia. Por esto consideramos que la Filosofia no es
mas que una teoria de la representacion de lo real, nacida ésta
de sus condicionantes materiales, concretos e historicos que
la germinan. Debido a esta caracteristica, Heidegger, al refe-
rirse a Hegel, observa que el asunto “de la Filosofia es el pen-
sar”’, y este pensar, en tanto su objeto es interior a él —su pro-
pio producto--, es la mediacion de lo real; historicamente la
Filosofia ha pretendido, por el contrarjo, presentarse como
una ‘“‘concepcion’ de la realidad, esto es, como un conoci-
miento, que busca ser su “reflejo”. Por este motivo Hegel
pudo considerar a su “Ciencia de la Logica'’ como un “Logos

del ser”’.

De aqui que, lo que esta en juego en este pensar es esta
relacion de génesis y sentido entre la Politica, en cuanto con-
dicionante, y la Filosofra, en tanto constitucian del discurso
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que fund: a dicho condici

Ahora bien, en Sartre esta relacion se da de manera para-
digmatica. Ademas, su produccién intelectual esta confirma-
da en virtud de esta relacion; obligando, para su comprension,
el ‘esclarecimi de la pr ati da. En este ca-
50, la clave de esta cuestiébn reside en su transito del existen-
cialismo a su adhesion al Marxismo, del “Ser y laNada" a la
“Critica de la Razén Dialéctica’’, o bien, en lo que llamare-
mos el proceso 'y desarrollo de su teoria del ‘‘compromiso’’.
Frente a la imposibilidad de una exposicién destinada al ana-
lisis y descripcion de sus ‘‘ideas politicas”, ésta estara circuns-
crita a este punto, que podriamos calificarlo como ‘“‘el espa-
cio de reflexion politica’ de Sartre. En este espacio se origi-
na y situa realmente su discurso. El punto critico de este es-
pacio es el Partido Comunista.

En tanto intelectual y escritor, Sartre se destaco con la
brillantez y lucidez de su creacion, y ademas, por su interés y
preocupacion por los hechos y acontecimientos de su mo-
mento historico; en gran medida su calificativo de ‘‘hombre
licido” se debi6 a la profundidad y a la perspectiva con las
cuales enfrento las ‘“circunstancias” de su vida. Esta in er-
ion en lo real, le confirié a su pensamiento una identifica
cion con su vida. Mas alla de la significacion meramente bio-
grafica de esta identidad, se cumple aqui la exigencia que el
pensar se convierta en accion y que la accion refleje la racio-
nalidad del pensar. Este es quizas uno de los rasgos mas atra-
yentes y sug de su polif: ica lidad. Fuera
de ser ésta una caracteristica especifica de su subjetividad,
esta simbiosis es la consecuencia necesaria de dos plantea
mientos filoséficos. Primero, si bien el existencialismo de
Sartre responde a una Filosoffa de la conciencia o del sujeto,
la subjetividad aparece, en funcion de su teoria del ego tras
cendental y del conocimiento de lo otro aparece como objeti
vidad, o bien, como un desplegamiento de la subjetividad en
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la exterioridad; el nucleo de esta teoria reside en el concepto
de intencionalidad, entendida ahora como “estallido en el
mundo’’, perdiendo ésta, el contenido meramente interior,
que tenia en Husserl. La subjetividad se resuelve en su cir-
cunstancia mundanal. Su existencialismo podria ser enten-
dido a partir de este reversién. Segundo, y decisivo, su teo-
ria del ““compromiso”’, que realmente explica y determina
esta preocupaciéon. En verdad, una subjetividad objetiva es
una subjetividad comprometida, es, entonces, el compromi-
so el que liga al hombre con sus condiciones existenciales:
Su condenacién a ser libre, no es mas que su compromiso
con el asumir su proyecto de vida. Si bien, el hombre es lo
que no es y no es lo que es, sélo es en lo que se compromete.

Sin duda, todo pensamiento y toda accion, es un compro-
miso. Pero no es esto lo que Sartre quiere decir. Antes de
precisar su significacion, quisiéramos poner de relieve algunos
hechos de la vida y del pensamiento de Sartre que nos ilumi-
nan sobre este sentido y el papel que ha jugado esta concep-
cién. Desde este punto de vista, su evoluciéon va desde la po-
sicion de intelectual pequeno-burgués al compromiso politi-
co de izquierda, desde una literatura concebida como fin en
si misma a la literatura comprometida. Asi se compromete
con la Resistencia Francesa durante la ocupaciéon nazi de
Francia; se compromete con la lucha del pueblo argelino por
su liberacién y el Prologo a los “Condenados de la Tierra’ de
Frantz Fanon es una denuncia del colonialismo europeo; se
compromete con la Revolucién Cubana y su libro ‘‘Huracén
sobre el Azucar’' es la apologia de la gesta revolucionaria de
Fidel Castro; se compromete con la lucha de los pueblos afri-
canos por su liberacién y su estudio sobre Lumumba es la de-
fensa del derecho de estos pueblos a su independencia y la
condena a la politica de dominacion de los estados imperia-
listas; se compromete en la lucha contra el Apartheid Sud-
africano, y, por ultimo, se compromete en su propio pais con
la clase obrera y sus reivindicaciones; su vida estard entonces
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por esta p pacién politica, claramente orien-
tada por una actitud de izquierda y por la busqueda de un
pensamiento que constituya el sostén teorico de esta accion.
Asi se explica el abandono y el rechazo a su etapa existencia-
lista, y el acercamiento hacia un pensamiento que exprese es-
te giro. Al respecto Sartre concluye dos cosas, que constitui-
ran desde entonces toda su problematica: la teoria de esta
praxis estd en el Marxismo y el Partido Comunista representa
la organizacién que hegemoniza esta lucha. Asi, pues, el
compromiso deja de ser en Sartre una situacion existencial y
adquiere un sentido concreto. Es, por de pronto, un compro-
miso politico y luego éste responde claramente a la tendencia
de la historia actual, que es la instauracion del socialismo y
la caida del capitalismo. El compromiso es como repetida-
mente lo ha dicho Sartre, ubicarse, por la accion y el pensar,
en la izquierda.

Todo el problema de la Politica en Sartre, reside en este
punto: en el desarrollo de su idea del “Compromiso”, deter-
minado por las condiciones histéricas concretas, que, en ulti-
ma instancia, no es mas que asumir la responsabilidad del pre-
sente y su transformacion.

Planteada asi la cuestion, surge una pregunta: ;Se podia
enfrentar esta tarea desde una “Filosofia existencialista'?
Indudablemente, no. Las razones son obvias: el existencia
lismo es una filosofia que emerge en una crisis del individuo
en su contexto social burgués; su base tedrica esta en el idea-
lismo, que en este caso se centra en el “ego” considerado en
su aspecto concreto y existencial. Para esto Sartre parte de
una critica del ego cogito cartesiano, a través de la formula
cion fenomenoldgica de Husserl de la conciencia, entendida
ésta como i dental e intencional. De
manera, permanece dentro de la trayectoria human

Sin duda, el existencialismo, cualquiera que sea su forma,
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es el punto de vista del hombre y de los problemas que lo
aquejan en su determinante individual ajeno a las circunstan-
cias politica y social; Sartre no podrd, en verdad, superar su
origen de reflexion. No obstante, su compromiso politico en
su ultima etapa lo lleva a rechazar, lo que podriamos llamar
su momento existencialista, y se ve obligado a buscar una Fi-
losofia adecuada a este nuevo proyecto. Evidentemente, es-
te es su gran problema y en esta contradiccién se pone de ma-
nifiesto la relacion que al comienzo habiamos establecido y
esclarece meridianamente el lugar y la funcién de su trayecto-
ria filosofica. Por esta razén deciamos que el tema de las
ideas politicas de Sartre es el tema del desarrollo y evolucion
de su pensamiento. Visto de este dngulo, lo que tenemos que
resolver es el sentido y cardcter del transito del “‘Ser y la Na-
da” ala “‘Critica de la Razén Dialéctica”, del existencialismo
al marxismo.

Conjuntamente con esta postulacion teorica, se presenta
un problema politico-practico, cuya incidencia en la esfera
de la teoria sera de gran trascendencia y repercusion: la cri-
sis stalinista del partido comunista y la realizacion del XX
Congreso del Partido Comunista de la Unién Soviética. Por
desgracia este transito se da en el momento algido de esta
crisis, crisis que Sartre no logré asimilar ni menos superar,
especialmente del punto de vista tebrico. Esta situacién tu-
vo dos consecuencias: una permanente actitud de ambigie-
dad frente al partido comunista francés y a la Unién Sovie-
tica, y una incorrecta consideracion de los fundamentos mis-
mos del Marxismo.

Estas son las dos coordenadas que nos permiten com-
prender el proceso de reversién y el fundamento de las con-
cepciones politicas y que configuran lo que hemos llamado
“'el espacio politico de Sartre'',

Creemos que la determinacién conceptual de este paso
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explica toda la problematica sartreana desde su punto de vista
filoséfico, politico e incluso su ultima produccion literaria, y
desde luego hace inteligible la naturaleza de su compromiso.
En él confluye la mds importante de sus postulaciones exis-
tencialistas, por ejemplo, su planteamiento de la libertad en-
tendida ésta simplemente como un problema de la conciencia
del sujeto; luego, sus controversias con Merleau-Ponty y Ca-
mus; sus divergencias con el Stalinismo, y por altimo, su in-
tento de unir el existencialismo al marxismo. Sin duda, lo
mads importante en esta confluencia es su posicion frente al
Partido Comunista, que constituye, a nuestro modo de ver,
el problema crucial de este espacio. Sefialemos, aunque muy
atropelladamente los rasgos mas esenciales de este horizonte
reflexivo.

En primer lugar, su compromiso lo conduce necesaria-
mente a reconocer al ‘“‘marxismo, como la insuperable filoso-
fia de nuestro tiempo’’, segun dice textualmente. Esto signi-
fica aceptar que el existencialismo no responde a las exigen-
cias actuales, de donde surge la tarea de superacion. Pero el
marxismo es para él, “‘una filosofia”, lo cual lo lleva a reali-
zar esta sup ion en base del fund mismo del exis-

ials, sih {sm o diviauali

En sequndo lugar, su aproximacion a Marx esta visto co-
mo un problema filosofico, que tendria dos supuestos: la
posibilidad de la unidad existencialismo-marxismo, en fun-
cion del papel del hombre en el proceso transformador de la
historia; y una critica filosofica de la desviacion stalinista

lo fue Sartre denomina marxismo figé —. El mecanicismo,
el dogmatismo, y el determinismo inherentes a éste, se des-
truyen por el predominio de una razéon dialéctica totalizado-
ra y la fundamentacion de una antropologia historica que ex-
plica la praxis del sujeto como proceso transformador.

En tercer lugar, los dos planteamientos anteriores, impli-
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can una interpretacién humanista del marxismo, cuyas raices
estan en la Filosofia de la conciencia; el hombre aparece en-
tonces como el sujeto de la historia, en tanto ésta es producto
de la actividad humana entendida basicamente como trabajo,
determinado por la escasez.

En cuarto lugar, a partir de esta interpretacion anti-stali-
nista se debe asumir el proyecto politico. Esta es la tarea
fundamental: rescatar el cardcter dialéctico que haga posible
la praxis politica revolucionaria. Esta tarea se presenta como
un proyecto individual, donde es dificil encontrar un lugar
adecuado a la accién partidaria.

Indudablemente, este punto de vista y esta fundamenta-
cion filoséfica necesariamente debian conducir, teéricamen-
te, a no comprender en sus reales dimensiones el problema
del stalinismo y con ello el significado propio del marxismo;
el equivoco decisivo fue considerar al marxismo como una
cuestion filoséfica. No se puede negar, sin embargo, que este
marco filosofico, posibilita, quizds éticamente, el compromi-
so politico de izquierda, pero éste se da como expresion de
una subjetividad y como determinaciones voluntaristas. Es es-
ta expresion subjetiva lo que determina sus ambiguas y con-
trovertidas relaciones con el P.C.F., y sus inclinaciones hacia
posiciones extremistas, en algunas ocasi . Si nos referi-
mos a estas relaciones, no es porque nosotros queramos resal-
tar este hecho, pues éste no pasa de tener mas que un signifi-
cado biografico, sino por las implicancias que ellas revelan:
Un proyecto politico basado en la subjetividad impide el ca-
racter militante organico.

Para terminar esta ligera exposicion queremos poner én
fasis en el valor y mérito de este gran pensador de nuestro
tiempo. La vida y el pensamiento de Sartre fueron su “Com-
promiso” y enfrentd con singular y profunda lucidez intelec-
tual, y con ejemplar honestidad su “proyecto’’. Mas entonces
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las propias vicisitudes de su teorfa y su accion nos dejan la
leccion, guizds, mas importante que podemos recoger de su
herencia: No es posible el “Compromiso’ politico que exigs
el presente, desde el punto de vista de una ideologia burgue-
sa.
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LA FILOSOFIA DE LA HISTORIA SEGUN PIFRRE TEILHARD DF CHARDIN.
1. INTRODUCCION JostNags Delpuio

Filosofia de la Historia.

“Dicen los unos: “Esperemos pacientemente a que Cristo vuelva”.

Y los otros: “‘Mads bien, acabemos de construir la Tierra™. Y piensan

los terceros: “‘Para apresurar la Parusis, acabemos de hacer al hombre

sobre la Tierra.”

TEILHARD DE CHARDIN.— “El Porvenir del Hombre": “£/ Corazér
del Problema: (Pensamiento Inicial)”. (1).

El pensamiento de Pierre Teilhard de Chardin entendido como una Fi-
losofia en un sentido lato o amplio antes que estricto y, por ello, compre-
hendido bien como una COSMOVISION, CONCEPCION DEL MUNDO, WELT-
ANSCHAUUNG (Die Welt = Mundo, Cosmos: Anschauen = intuir, ver.
concebir) aunque de raigambre cientifica, filoséfica y religiosa; encuen-
tra su centro de gravedad— tal la segunda tesis medular del presente Ensa-
yo. pues, la primera consiste en mirarlo como Filosofia, bajo las preci-
siones acotadas—; dentro de la Filosofia de la Historia.

Vincular el concepto de FILOSOFIA con el de HISTORIA desde la pe-
culiar 6ptica de una Filosofia Histérica que, con justo derecho pudlerm

Ilamar Teilhardiana; he aqui en resumen ap jo la doble pr
que nos ocupa al fondo de nuestra presente obra.

la y la d: da la primera aporia, es decir,
lo que ya hemos do: que el T es, en rigor, una Welt-
anschauung por raices f Y. por ar de esos
mismos d of no haya al in-

terior del Teulhardlsmo una clara y expresa nocion de Filosofia—, se con-
vierte en el tema central de la sequnda aporia (damos por pre-supuestas:
una elemental nocién de Historia, de la Ciencia Histérica o Historiografia
y de la Filosofia de la Historia o Historiologia, otros tantos supuestos que
completan la relacién problematica esencial entre Filosofia e Historia) lo
que hemos calificado ya de: Filosofia Teilhardiana de la Historia. Hacer
pre-supuestos en el campo de la Filosofia Histérica no debe llamar la aten-

cion a nadie, ya que esa d I ha de . necesar en o-
tras que, dentro del Corpus Philosophicum poseen un nivel de radicalidad
anterior, concr la O jia y la ica. la Filosofia de la Na-

(1) Obras V.— Pag. 319
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turaleza, la logia Filosofica, la Axiol, o sofia de los Valores,
cuando no, ademas, la Logica y la Epistemologia.

El mismo Hegel fue consciente de lo anterior, al momento de sentir
la necesidad de apoyar sus célebres: “Lecciones sobre la Filosolia de la
Historia Universal” en la columna vertebral de su Metafisica: La lazon o
la Idea Absoluta.

“Empezaré advirtiendo —dice—, sobre el concepto provisional de la
filosofia de la historia universal, que. (...) a la filosofia se le hace en pri
mer término el reproche de que va con ciertos pensamientos a la historia
y de que considera ésta segin esos pensamientos. Pero el tnico pensa-
miento que aporta es el simple pensamiento de la razon, de que la razon
rige el mundo y de que, por tante, también la historia universal ha trans:
currido raci . Esta conviccién y evidencia es un con
respecto a la historia como tal. En la filosofia, empero, no es un supues-
to. En ella estd demostrado. mediante el conocimiento especulativo. que
la razén —podemos atenernos aqui a esta expresion, sin entrar a discutir
su referencia y relacion a Dios—, es la sustancia; es, como potencia in
nita, para si misma la materia infinita de toda vida natural y espiritual y,
como forma infinita, la realizacion de éste su contenido @

Lejos de tan tr bunds ue en apariencia inocente—
supuesto metafisico. Nuestros pre-supuestos en el orden de la Filosofia
Teilhardiana de la Historla, como se puede advertir, son simplemente di-
dacticos; ademés ya se los enrrostro al tiempo oportuno

El Teilhardismo se presenta, medularmente, como una gigantesca Fi-
losofia de la Historia y, es ésta —a nuestro juicio— la expresion mejor de
su pensamiento, que sin embargo no anula sino que anuda las otras par-
tes integrales de la Filosofia; queda conectada a una: Metalisica- Ontolo-
gla, Teoria del Conocimiento, Filosofia de la Naturaleza, Antropologia Filo-
s6flca; abriendo, por su parte. lugar a una Filosofia de la Accion y de la
Praxis en donde brillan con luz propia la Etica, la Filosofia de la Religion,
la Estética, la Filosofia Politica, la Filosofia Educativa para rematar toda
esa colosal catedral gotica, construida en pleno siglo XX, en la Heligion
la Teologia y la Mistica las cuales a su vez, hacen de atmosfera general al
pensamiento teilhardiano o, para decirlo con el titulo del mejor Ensayo re
ligioso de Teilhard, son como: “El Medio Divino™. No nos | g
entonces, si intentamos calar en la anchura y profundidad del Teilhacdis
mo al través de los niveles cognoscitivos de: CIENCIA. TIIOSONIA y TEO

ame la ater

12)), ¥ iiber die dor joschichio™. G, W F. Hegel:
Traduccion del Aleman por José Gaos  Introduccion General Cap | Pag a4
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LOGIA, pues, si Teilhard de Chardin fue cientifico “profesional” con igual-
dad de derechos ha sido filésofo y tedlogo a pesar de los “profesionales”.
5i le anadimos otros epitetos que también se le han atribuido: poeta. mis-
lico, vidente, profeta. .. nos formaremos una idea global de su rica y uni-
ra personalidad que le convierte, sin duda alguna, en uno de los doce ma-
yores pensadores contemporaneos, desde la muerte de Hegel (1831) has-
ta nuestros dias (1981, ano de su primer centenario natalicio).

Bien sostenia Jacques Maritain al decir que la Filosofia de la Historia
hace, en Hegel, de “lugar natural” (“locus naturalis”) a “la intuicién cen-
tral” del filosofo aleman y que, tal idea fundamental era: el haber adver-
tido “la realidad como historia”, “como movilidad”, “movimiento”, “cam-
bio”, “como perpetuo cambio” (3): mutatis mutandi, pudiéramos decir lo
propio de Teilhard e, incluso, con mas exactitud pues sabido es que para
Hegel la Naturaleza no cae en el Tiempo ni. por ende, en la Historia, re-
presenta solo a la Idea Absoluta epifanizada en el Espacio; como la Histo-
ria venia a ser, en cambio, la |dea Absoluta epifanizada en el Tiempo. De
alli la célebre distincién hegeliana entre Naturaleza e Historia que, para
otros autores como Wilhelm Dilthey (1833-1911) daria pie a la no menos
importante entre Ciencias de la Naturaleza (Naturwissenschaften) y Cien-
cias del Espiritu (Gei i i I das también, mads tarde,
Ciencias Humanas o Sociales.

Para Teilhard de Chardin la HISTORIA es el gran denominador comin
que unifica —paradojalmente— a la vez que diversifica, la Naturaleza y el
Hombre, los seres fisicos y los seres humanos, la Naturalidad y la Huma-
nidad, las Naturalidades y las Humanidades; desde el momento en que se
admita un Evolucionismo Generalizado al Cosmos y no se lo limite, sélo
a la esfera de lo organico; del mismo modo como para Einstein se da una
Relatividad Especial y una Relatividad General. El hecho es que en el Teil-
hardismo se ha pasado de una consideracién estdtica “en cosmos' a otra
dinamica “en cosmogénesis’ y, el movimiento del Universo es visto co-
mo una “Historia Natural del Mundo"” empero, al lado de la Historia Natu-
ral estd la Historia Humana y una y otra conforman una Historia Universal,
tormada por vez primera al pie de la letra: la Historia del Universo.

““En definitiva, me acerco pues mas a la historia que a la metafi-
sica”: una historia “donde materia y espiritu estuvieran englobados en
una misma li coherente y h del mundo.” (...)

Con lo humano, "precisamente una caracteristica mas, — pero que es
suliciente para hacernos salir, sin equivoco, de lo metafisico, a fin de em-

(3) “Filosofia de la Historla".— Jacques Maritain.— Capitulo 1.5. Pag 3?2
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plazarnos en lo historico™." (4)

Se advierte claramente que, el pensamiento, la Filosofia y la Welt-
anschauung de Teilhard se amolda cada vez mejor, en su personal madu-
racion, a una forma histérica de exposicion: tal acontece, por ejemplo, en
su obra maestra “El Fenomeno Humano™. Y no somos los primeros en ha-
ber parado mientes de que, el nicleo dltimo del Tellhardismo ha de bus-
carse en su Vision de la Historia:

“De una extrema simplicidad de estilo y de lineas, esa fenomenolo-
gia de la historia representa la pieza maestra o el corazén del pensamien-
to de Teilhard (...) Aunque Teilhard parece haber recibido del cristianis-
mo la nocion de una historia que desembaca en Dios, él por su cuenta, me-
diante un método positivo y una reflexion sobre los hechos, vuelve a ex-
presar la convergencia necesaria del tiempo del mundo y del tiempo del
hombre hacia una Unidad suprema, insuperable.

Para disipar la desazén que produce la idea, confusa y anénima, de u-
niverso o de totalidad, hay que recurrir aqui, ante todo, a la dialéctica,
(...): el universo que desemboca en Dios no es el universo en si, sino el
universo del hombre.

Mejor ain, es el hombre, pensamiento y conciencia del universo,
quien se mueve hacia el Absoluto-Dios y quien lo alcanza en la comuni-
dad, al fin lograda, de las personas. Y el mundo no se salva, sino en el
hombre que le trasciende sus formas y sus energias.

La filosofia teilhardiana de la historia se apoya en una extrema exi-
gencia racional: r d los ienzos de discontinuidad,
tiene la intrepidez, la audacia quizés, de incluir en una sola idea las mads
dilerentes ordenes de lo real y. en dltimo término, al mundo y a Dios, la
nada y el intinito. En el progreso asociado de complejidad y de consciencia,
que se observa en biologia, luego en sociologia, y que de ahi se generali-
za al conjunto de la historia, cree haber descubierto, mejor aun que Eins-
tein, una constante del universo, una ley universal del ser y del fenameno

En contra de toda irracionalidad, de todo absurdo, nada hay que no
quede englobado en la unidad de un movimiento unico, orientando hacia lo

luto: azar y i . resis jia y contradiccion, todo esta eli-
minado en principio por el triunfo de una necesidad espiritual, que es tam-
bién Libertad. Desde este momento, se realiza armoniosamente el retor-
no del mundo a su Origen: todo se ha recuperado, todo se ha conseguido.
La historia encuentra plenitud y densidad: la noche de los tanteos desem-
boca en el mediodia del acierto

Carta del 11 de octubre de 1936, “Le Coeur de la Malier‘e" inédito, H?(\. res-
pectivamente. Rf. “El Pensamiento de Teilhard de Chardin”.  Emile Rideau. Capitulo
11" Nota 63. Pag. 87
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Sostenida asi, mds por su destino que por su origen, la historia acce-
de al ser y al ya ser: en cuanto que se adhiere por su término a lo Abso-.
luto es ya divina; y este fin que alcahza, esta unidad a que llega justifican
sus inmensas mediaciones, sus innumerables contingencias, la dispersion
de sus instantes sucesivos. Un viento de espiritu la recorre, dandole cuen-
ta poco a poco (en el hombre es su conclencia) de que el espiritu que la
anima no es otro que el Espiritu de Dios, y que él Ia conduce a la comu-
nién con Dios: de este modo la historia aparece como una alirmacién de
Dios, su Fin.

Las dificultades de esta visién de la historia provienen de su raciona-
lidad misma, de su pasion de unidad. Hacen referencia a una triple tras-
cendencia: la de Dios con relacién al hombre, la de la libertad individual
respecto al mundo de la materia y de la vida, y por ultimo, la de la plura-
lidad de las mediaciones efectivas con relacion al esquema de unifica-
cion.” (5)

Este ciclopeo mural que es la Historiovision Teilhardiana bien esta
que lo miremos, primero, de un solo vistazo; mas tarde iremos desgajan-
do sus distintos aspectos y seremos capaces de entenderlo a integridad.

Par igual, el cientifico-paleontdlogo de profesién se ve conducido por
la deriva misma de su investigacién: el Pasado, a reflotar sobre el Presen-
te y proyectarse al Futuro; sobre los grandes materiales de la Ciencia se
ve obligado a construir una Filosofia cuya pardbola maxima cae en la Teo-
logia, y, el Origen, Proceso, Meta de la Evolucion entendida como una Cos-
mogénesis se retnen, otra vez mas, en la Filosofia de la Historia de pro-
porciones tales que, sélo es parangonable a la de Agustin, Vico, Herder,
Hegel, Marx, Spengler o, a la de Toynbee de quien fuera amigo personal.
He alli a Teilhard de Chardin ubicado —sin haberlo buscado— en la gale-
ria de los mas grandes Fil6sofos de la Historia en Occidente. Su tesis cen-
tral, digamoslo claramente, esta en la distension que hace de la nocion
de Historia —confinada por un historicismo estrecho al campo de lo hu-
mano, sélo— al terreno de la Naturaleza que, de ese modo, no permane-
ce ya abstracta del devenir histérico universal. Tal es la “Historia Natu-
ral del Mundo" de la cual insistentemente ha hablado Teilhard. (6)

De esta HISTORIA TOTAL fue consciente cuando, en el siguiente pa-
ragrafo sostenia:

“El Sentido de la Historia. . .

(5)  Op. Cit. Capitulo Ill: “Una Fenomenologia de la Historia. Conclusion ™ Pags.
112413
(6) Obras Il.— “La Visién del Pasado": “La Historia Natural del Mundo", C). Pag

143
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A pesar de los prodiglosos esfuerzos de erudicion y de sintesis des-
plegados dltimamente para llegar a una mejor comprensién del ascenso
y de la decadencia de las cludades y de los pueblos, puede muy bien de-
cirse que nunca se ha aportado ninguna interpretacion verdaderamente co-
herente y constructiva sobre las lases sucesivas y el aspecto de conjunto
del Fenomeno humano. Incluso para espiritus tan penetrantes y poderosos
como Spengler y Toynbee, la Historia se reduce esencialmente a una fun-
cién ‘periddica sin principio ni fin: cuando, para comprender al hombre,
se trata en realidad de descubrir, bajo las oscilaciones culturales de super-
ficie, alguna deriva de fondo. Ademas, y por anadidura, lo Humano, con-

do en su Jad, no parece ituir, en el seno de las cosas —in-
cluso para los historladores mas modernos— mas que una especie de mi-
crocosmos juridico, flotante y cerrado: cuando todo el problema plantea-
do hoy por la Ciencla consistiria en vincularlo genética y organicamente a
las esteras de la Fisica y de la Biologia.” (7)

Podemos discutir, es verdad, si en Spengler y Toynbee la Historia no
es mas que "una funcién periédica sin principio ni fin" —de modo espe-
cial para el caso del autor inglés de: “A Study of History” (“Un Estudio de
la Historia"), pues, para el otro, el aleman creador de: “Die Untergang des

Abendlandes. Umrisse einer Morphologie der 1 b ", ("La De-
cadencia de Occidente. —Bosquejo de una Morfologia de la Historia Uni
versal”), la imputacion Teilhardiana tiene mayor asidero—: pero, lo irre-

batible estriba en que si quitamos unos pocos nombres —Herder en el si-
glo XVIII, Spencer y Engels en el XIX— es plenamente verdadero aquello
de que la Historia era Unicamente Historia Humana y si se aceptaba la
Historia Natural ésta quedaba dislocada de la primera, vere et proprie (ver-
dadera y propiamente) la Historia con mayuscula

La armonia de esos dos géneros incomunicables —en apariencia— el
de la Naturaleza y el del Hombre, merced a la HISTORIA TOTAL con un aco-
pio de datos cientificos que ni el mismo Engels dispuso para montar su
célebre “DIALECTICA DE LA NATURALEZA", le permiten a Teilhard de
Chardin construir una Filosofia de la Historia en tan amplias dimensiones,
cronoldgicas y espaciales, como no se conoce otra ni en Occidente ni en
Oriente; mas alld de los escasos seis mil, 0 un poco mas de anos. que
constituyen el ‘horizonte restrictivo de las Historiovisiones de un Oswald
Spengler (1880-1936) o de un Arnold J. Toynbee (1889-1975), sus contem-

. Para despl a cabalidad de comprehension la Filosofia His-
(7) VIL— “La Activacién do la Energia”: “Transformacion y Prolongacion en el Hom-
bre del Mecanismo de la Evolucion”. Il. Escrito dedicado a Sir Jjulian Huxley. 19 de no-

viembre de 1951 Pig
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tarica Teilhardiana hemos de asumirla en tres apartados, a saber

“El Descubrimiento del Tiempo" — La Historia Universal como Histo-
ria del Universo o “Cosmogénesis’” — El Fin Ultimo de la Historia o "Cris-
togénesis'".

1. "EL DESCUBRIMIENTO DEL TIEMPO™

Tal fue un epigrafe que el mismo Teilhard de Chardin colocara en uno
de sus mas penetrantes Ensayos: “La Mistica de la Ciencia" (20 de marzo
de 1939, Publicado en la Revista Cientifica Etudes.) Alli, con grande luci-
dez, contrasta la Imago Mundi Antigua y la Moderna en los siguientes tér-
minos:

"Nos sentiriamos muy incémodos, por no decir “asfixiados”, si se nos
oblinara a volver hoy a las esferas planetarias y a los cielos cibicos en
los que algunos pensaban, todavia en pleno siglo XVIII, poder encerrar el
mundo. Pero nos ahogariamos mucho mas si tuvieramos que reconstruir
los estrechos limites en los que, hasta el siglo XIX, nuestros padres en-
cerraban, sin sentirse molestos por ello, las edades del Universo. Las
perspectivas de duracién sin limite en las que respiramos hoy a pleno pul-
mon se nos han hecho tan naturales, que olvidamos lo reciente y caramen-
te pagada que ha sido su conquista. Y, sin embargo, nada hay mas cierto:
No hace todavia doscientos anos, los mayores espiritus de la Tierra no
imaginaban un pasado y no se habian atrevido a prometerse un porvenir
que superara los seis u ocho milenios. Duracion increiblemente corta y, lo
que es mas desconcertante para nuestros espiritus, duracion de simple
repeticion, a lo largo de la cual las cosas se conservaban o se reiteraban,
en un mismo plano, siempre parecidas a si mismas." (8)

Y, en “El Fenémeno Humano'":

“En el curso de esta lucha por el dominio de las dimensiones y del re-
lieve del Universo, ha sido el Espacio el que ha cedido en primer lugar,
y ello es natural, por ser el mas tangible. De hecho, la primera partida en
este reno fue ganada cuando, hace ya mucho tiempo (sin duda, algun

290 antes de Aristoteles), al doblar sobre si mismo el aplanamiento de
todas las cosas, luvo la intuicion de la existencia de los Antipodas. Desde
entonces, el firmamento se arrollo, a su vez, alrededor de la redondez de
la fierma. Sin embargo, ¢l foco de las esleras estaba mal situado. Y solo
iy stemente. en los tiempos de Galileo, gracias a la ruptura del an

ari

(] Obras Vi.— “La Energia Humana” “La Mistica de la Cienci Il “El Descu

brimieato del Tiempo" Pag 183
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1guo geocentrismo, los cielos se vieron libres para las interminables ex-
pansiones que les hemos reconocido después. La Tierra, simple grano de
lesta gran polvareda sideral . Asi es como lo Inmenso se hizo posible. y co-
mo emergio, simetr lo Infimo. Mucho mas lenta-
mente observable se mostré la profundidad de los siglos, por falta de
puntos de referencia aparentes. Movimientos de los astros. formas de
las montanas, naturaleza quimica de los cuerpos, jno parecia toda la Ma-
teria expresar en sus lineas un eterno presente? La Fisica del sialo XVIII
habia sido impotente para hacer sentir a Pascal el abismo del Pasado
Para descubrir la edad real de la Tierra. y sequidamente la de los elemen-
los, era necesario que el Hombre se interesara fortuitamenta por un ohje-
to de movilidad media: la Vida. por ejemplo, o incluso los volcanes. Fs asi,
pues, como, a través de una débil grieta, la de la “Historia Natural”, re-
cién nacida, y a partir del siglo XVIII. la luz empezé a filtrarse hacia los gran
des fondos, bajo nuestros pies. Muy modesta era todavia en estos inicios
la duracién considerada para la formacion del Mundo. Pero, por lo menos,
el impulso estaba dado ya, la salida abierta. Después de las murallas del
Espacio cuarteadas por el Renacimiento, era ya la base (jy. por consi
guiente, el techo!) del Tiempo la que. a partir de Buffon, empez6 a tomar
movimiento. Desde entonces, bajo la presion incesante de los hechos,
el proceso no ha hecho més que acelerarse. Desde hace ya cerca de dos-
cientos anos se esta operando la distension y a pesar de ello no se ha
Ilegado todavia a reflejar las espirales del Mundo. Cada vez mayor distan-
cia entre las vueltas, y siempre nuevas vueltas que van apareciendo mas
profundas .. ." (9)

No habiamos parado mientes, suficientemente. en eso que pudiéra-
mos llamar siguiendo a Teilhard: el descubrimiento del Espacio y del Tiem-

Cierto es, estas dos categorias mayusculas del Universo que, a su mo-
do, expresan la Materia y su Movimiento —Einstein decia que sin materia
movil no habria tampoco espacialidad ni temporalidad, lo cual es perfec-
tamente valedero para un Espacio y para un Tiempo cosmologlcos- fueron
ya objeto de reflexion filosofica por los griegos presocraticos, especial-
mente con Pitagoricos y Atomistas (Leucipo y Demdcrito) Pero. es nece-
sarlo esperar a Platon y a Aristoteles para encontrar una Teoria completa
de dichas categorias. Si el Jador de la I tenia que. el Tiem-
po es imagen movil de la Eternidad”; el creador del Liceo defendia

9) nomeno Humano™. 111 “El Pensamienty . Cap NIL Lo Lo Modee
o) Bl Dalcubrlmlumo o Eenlucion A) Ua: Parcepcion dil Fspar i ooy
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“Nidmero del Movimiento segiin lo anterior y lo posterior”. Si el Espacio
coincidia para Platon con el 4mbito y la materia del propio Universo —an-
tecedente intuitivo genial de la tesis einsteiniana contempordnea—;: el Es-
pacio quedaba definido por Aristételes como: “el primer limite inmévil de
lo que rodea a los cuerpos”. Esta dltima conceptuacion sugiere que el Es-
pacio venia a ser un a modo de Recipiente estatico en el que se alojaban
los objetos. Tal objetivismo-absolutista del Espacio Tiempo podemos ras-
trearlo hasta los dias de la Fisica Clasica Moderna (Mecanicista), con New-
ton para hablar con nombres propios. El autor de los “Principia Mathema-
tica Phils hi: lis", por r idades de calculo y de parametros,
se vio obligado a aceptar junto al espacio, tiempo relativos a los cuerpos
en movimiento, un Espacio, Tiempo absolutos e inméviles que eran la es-
pacialidad y la temporalidad vere et proprie (verdadera y propiamente).

Sélo con Kant —bajo el precedente de Leibniz— Espacio, Tiempo de-
jan de ser magnitudes objetivo—absolutas para trocarse en formas subj:
tivo-absolutas; el Relativismo habia comenzado ya, pues, no serian concep-
tuadas mas las clasicas categorias, aqui mencionadas, con una existen-
cia ind: di al sujeto en un en-si absoluto, sino en su
funcionalidad como formas a priori o condiciones de la experiencia de ese
sujeto que conoce, precisamente. Espacio, Tiempo ya no tendrian sentido
al margen de la Subjetividad.

Tal el inicio de un Relativismo-Subjetivo a propésito de la espaciali-
dad y de la temporalidad, con el Kantismo.

Sin embargo, la Ciencia Fisica no se resigné a hundirse por el lado
de un Subjetivismo absoluto —las formas a priori de Espacio, Tiempo va-
lian por igual en todos los hombres, aunque habian sido aceptadas tam-
bién por Kant como moldes, recipientes o coordenadas més estaticas que
dindamicas—; en un Relativismo—subjetivo. La Critica de Bergson fue
altamente constructiva, desde finales del pasado siglo, para descongelar
los casilleros inméviles de Espacio, Tiempo hundidos en la entrana del
sujeto cognoscente de filiacién Kantiana. Espacio, Tiempo volvieron a co-
brar movilidad y, contra los pronésticos de Kant, tal dinamismo lo toma-
ron, ahora, del objeto.

Si los griegos vieron bien, con su alto sentido de objetividad, un Es-
pacio y un Tiempo cosmolégicos; por mas que entendidos como catego-
rias "extrinsecas’ a la Substancia en la Metafisica a la postre estaticista
—el movimiento marchaba sobre su propio terreno— de Aristoteles; si
Leibniz y Kant advirtieron correctamente, con la propension germanica a
captar el lado eminentemente activo del sujeto, un Espacio, Tiempo Trans-
cendentales o, psicolégicos como diriamos ahora; Einstein y la Fisica Re-
lativista tuvieron el acierto de sortear tanto el Objetivismo-absolutista de
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los antiguos, medioevales y mod?rnos hasta Newton, como el Subjetivis-

de los Ideal Flchte por caso, para proponer un Rela-
ivi bjetivo y un Rel. de materla, movimlento, ma-
sa, peso, aceleraclén gravedad, etc., lanto como de las mediciones mate-
maéticas de esos fenémenos fisicos. Por ejemplo, es sabido el caso de un
tren a velocidades muy altas —hipétesis teérica pero demostrable— cu-
yas medidas variarian para qulen se encuentre dentro de él que, para otro
quien estuviere al borde de la linea férrea. “Los dos observadores obtie-
nen dos longitudes diferentes; el de la via férrea obtiene una longitud
menor que el del tren. La diferencia entre ambas longitudes, dependien-
do de la variedad del tiempo, serd tanto mayor, cuanto mas intensa la
velocidad del tren (...) sl la velocidad del tren fuere de 1.000 kilometros
por segundo, la diferencia en cada cien metros seria de 2 milimetros (.)."
(10)

El hecho es que, a partir de Minkowski el Tiempo se soldé al Espacio
como una cuarta dimensién — largo, ancho, profundidad, Tiempo; ya no se
hablaria mas de un Espacio y de un Tlempo, sino del Espacio-Tiempo.

La dinamizacién de esas categorias por obra y gracia de Bergson con
su doctrina de “La Evolucion Creadora™.

Y, la relativizacién de espacialidad — temporalidad ejecutada por
Einstein, tales las tres reformas substanciales que precipitaron en la ac-
tualidad a lo que se pudiera denominar: La Revoluclén del Espacio-Tiem-
po.

Junto a un Espacio-Tiempo cosmolégico, cabe al objeto; se admite
también hoy un Espacio-Tiempo psicoldgico, cabe al sujeto. El buscar una
fundamentacién Gltima a esa doble espacialidad-temporalidad que, sor-
tee por igual un realismo ingenuo. —completa objetividad— como un puro

| —total subj dad—; nos llevaria por el sendero de un Espa-
clo-Tiempo ontoldgico, es decir, de una categoria conceptual con funda-
mento en la realidad, cum fundamento in re.

Es tamblén evidente: Teilhard de Chardin al referirse al “Descubri-
miento del Tiempo" estd aludlendo a una temporalidad cosmoldgica, mas
bien. Nada se ha dicho todavia del Tiempo Psicolégico descublerto genial-
mente por Sap Agustin y, retomado por Bergson en nuestros dias con su
célebre filosofia de la Duracion Conclencial-durée. (11)

(10) “La Teorla de Ia Relatividad do Elnsteln”- Joseph Lehmann. Ediciones Siglo
XX. Coleccién Panorama 28 Buenos Alres-Argentina, 1959, II: "La Taona de la Relati-
Vidad Especial. 1. La relatividad do las madidas dol espaclo.” Pag. ¢
(11) Para todo este Problema del Tiempo, véasa nuestro libro: “Ensayo
empo”.- Publicaclones da la Unlvevsldad Catélica de Cuen
ca. Colecclon Ensayos N' 2. Cuenca-Ecuador, 1974. 386
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De otro lado, Teilhard de Chardin esta describiendo no una historia
de las i sobre el Espacio-Tiempo, sean éstas objetivas o sub-
jetivas, absolulas o relativas; de lo que estd hablando es de un Espacio-
Tiempo, cabe al Universo entero y. por ende, al Hombre. De un Espacio
que, para el Cosmos Antiguo, Medioeval y parcialmente Moderno se lo
podia tener al alcance de la mano, por asi decir; cuarteado desde el Re-
nacimiento cuando desaparece el Geocentrismo.

Otro tanto se diria del Tiempo; el que interesa a Teilhard es aquél
que se predica —como duracion— de una génesis del Cosmos.

Por ello es que se pudiera contraponer: el Espacio-Tiempo del Cos-
mos pre-evolucionista al Espacio-Tiempo de la Cosmogénesis o del Cos-
mos evolucionista. Es la Teoria de la Evolucion la que permite, en el fon-
do. reinterpretar a Teilhard de Chardin el Espacio-Tiempo: “La Evolucién,
Juna teoria, un sistema, una hipétesis? De ninguna manera, mucho mas
que esto: una condicién general a la cual deben doblegarse y, ademas,
para ser posibles y verdaderas, todas las teorias, todas las hipotesis, to-
dos los sistemas. Una luz esclareciendo todos los hechos, una curvatura
a la cual deben amoldarse todos los rasgos: he aqui lo que es la Evolu-
cion.” (12)

Empero, antes de peculiarizar el tipo de evolucion admitido por Teil-
hard y en intima relacién con €él, se han de puntualizar los motivos que.
reunidos dieron lugar al “Descubrimiento del Tiempo". Tres factores cita
Teilhard, a saber: “El desarrollo de la Historia”. El surgimiento de “la fi-
sica y la quimica”. E|l “despertar social de la conciencia humana

Cuanto al primero, lo que mas llama la atencion —seé de antemano
que molestara a mas de uno— es el hecho de que, Teilhard de Chardin
no se cuida en distinguir, con las precisiones epistemoldgicas puestas al
uso por el Historicismo del siglo pasado —distincion basica entre Natu-
raleza e Historia y, por consiguiente, entre las Ciencias de uno y otro
objeto—, la Historia Natural de la Historia Humana. Las incluye en el mis-
mo fondo: el del Tiempo

"Poco a poco ~-dice—, en la conciencia humana, el tiempo se dife-
renciaba y se ahondaba hacia atras, desgajando, por simetria, el emplaza
miento de un futuro.” (13)

Por respecto al segundo y al tercero, asi como recapitulando el meo-
llo del primer factor, sostiene al concluir:

“Asl, gracias a la conjuncion afortunada de los tres descubrimientos:
descubrimiento de la sucesion gradual de las formas vivientes. destinada

(12) 1 - “El Fenomeno Humano”. Il Cap. Il 1. A) Pags 265266
(13) VL "La Energia Humana™: “La Mistica de la Ciencia”. I "El Descubrimienta
del Tiempo™ Pag 184
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a culminar pronto en las teorias de la evolucion; descubrimiento de las
energias que preludian las conquistas modernas del espacio y del “éter™;
descubrimiento del sentido humano, torpemente expresado en el desper
lar democratico de las masas: asi se formé en el hombre, en los albores
del siglo XIX, la nocion de una duracion organica, abierta a todas las am
biciones del socidlogo, del ingeniera y del sabio. Proporcionado y corre-
lativo a los dos abismos de lo infimo y de lo inmenso, se abrieron otros
dos abismos hacia atras y hacia adelante —abismos desaperclhidns por
Pascal — y a través de ellos subia, pr inds una

La conciencia del progreso, acababa de nacer, y con ell,n la Religién
de la Ciencia.” (14)

Queda entonces en claro: tal descubrimiento ha sido un descubri-
miento cientifico, y, la Ciencia con sus inigualables logros tardé en en-
gendrar una Religion, como ya se la postulo en el Positivismo de Augus-
to Comte. Religion que —no podia ser de otro modo— venia a divinizar
esa misma Ciencia y la Humanidad que la habia engendrado; pero, a la
vuelta del siglo el Hombre y sus ciencias protagonizo los mayores crime-
nes de Lesa humanidad que tengamos noticia en la Historia: las dos que-
rras mundiales; de las cuales, en la Primera (1914-1918) combatié el Pa-
dre Teilhard como uno mas de los innumeros protagonistas y, en la Se
gunda, asistio como espectador desterrado y bloqueado en China (1939
1945).

El Espacio-Tiempo Teilhardiano. huelya ya casi decirlo, no es com-
partimento aislado ni estanco; sino correlativo e irreversible:

“No fue sino hasta pleno siglo XIX, bajo la influencia nuevamente de
la Biologia, cuando empezo a surgir finalmente la luz, al descubrirse la

ia irreversible de todo cuanto existe. Los encadenamientos de
la Vida, y bien poco después, los encadenamientos de la Materia. La mas
pequena molécula de carbon resultaba ser funcion, por naturaleza y po-
sicion, de todo el proceso sideral; y el mas pequeno de los Protozoos,
tan mezclado estructuralmente a la trama de la Vida, que su existencia
no podria ser anulada sin que se deshiciera ipso facto la red completa de
la Biosfera La distribucion, la sucesion y la solidaridad de los seres na-
ciendo de su concrescencia de una génesis comun. EI Tiempo y el Espa
clo uniendose OrganCdlnenle para tejer, ambos a la vez, la Trama del Uni
VErso He nquu pues, donde nos hallamos, he aqui lo que hoy nos es
dado percibic.” (15)
Espacio-Tiempo Convergente, ademas y, tal la grande originalidad de

(14) Ibld Pag. 185
(15) Fv Humano™. Ul 1L 1 A). Pags, 264265
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Teilhard frente a las otras flguras de Evolucionismo:

" "En el Hombre, no solamente —como lo ha dicho Julian Huxley— la
Evolucién se hace consciente” (es decir, reflexivamente inventiva). Sino
que también, por la reunion y la concentracién de todas sus fuerzas y de
todas sus fibras, de divergente pasa a ser Convergente.

Tal es aparentemente, reducida a una sola palabra, la plena y auténti-
ca leccién de la Historia, y también, quiza, el mayor descubrimiento pro-
puesto nunca a las Clencias Naturales desde aquel otro descubrimiento
de que existia una Evolucion.

En el Hombre, y a partir del Hombie, un repliegue y una convergen-
cia general sobre si mismo (a la vez en su i y en sus pr
del nucleo mas axial de la Evolucion. ..

Si la realidad cientifica de este enorme fenémeno (tan enorme, en
verdad, como, en el otro extremo de las cosas, la Expansion del Univer-
s0) se confirmara defmltlvamenle se alzaria una gran luz sobre el mundo
del manana.” (16)

Si recapacitamos en que esa Convergencia no aparece sélo a partir
del hombre, aunque con él se generaliza, arribamos a que la dialéctica
de la Evolucién Teilhardiana sigue la siguiente onda: divergencia—conver-
gencia-emergencia; repetida a distintos niveles de recurrencia. Esto se
advertira mejor en el despliegue de la HISTORIA TOTAL.

Bastenos, por ahora, acotar que el Tiempo de Teilhard no es un tiem-
po cualquiera sino altamente cualificado, como bien lo ha reconocido
Claude Cuénot al decir: “(...) Teilhard demostré que el tiempo es inteli-
gible, puesto que este tiempo, aun sin dejar de ser la dimension natural
de la creacion divina, y por consiguiente, el vehiculo de la emergencia,
obedece a una dialéctica y representa un medio ambiente convergente.
El tiempo es convergente; ésta es la principal contribucion de Teilhard al
problema principal del pensamiento moderno, el tiempo.” (17)

Teilhard de Chardin no ha incursionado una sola vez en el treme-
bundo problema del Tiempo, que desconcertara a Aristoteles, a San Agus-
tin, a Bergson o a Heidegger: insistentemente vuelve sobre él en uno y
otro escrito. Quizd no haya a este respecto dos textos mas profundos,
entre sus obras, que aquéllos por los cuales emerge desde el Tiempo has-
ta la Historia, al decir, cuando habla de la Entropia o Desgaste progresivo
que experimenta la Energia (una de las leyes fundamentales de la Termo-
dinamica):

(16) VI “La Activacién de la Energia”: “Transformacion
Hombre del. Mscanismo:de. Jp. Evalaciipresil pag e ion ¥ Preloagacian janilel

(17) “Ciencia y Fe en Teilhard Chardmﬂ» Claude Cuénot- Cuarta Parte. lll. Fe-
nomenologia (Al final). Pag. 114
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“Cuanto mas funciona el Quantum energético del Mundo, tanto mas
se gasta. Considerado en el campo de nuestra experiencia, el Universo
material concreto no parece poder continuar su marcha indefinidamente
En lugar de moverse indefinidamente, siguiendo un ciclo cerrado, descri-
be irreversiblemente una rama de desarrollo limitado. Y por ello se sepa-
ra de las magnitudes abstractas para clasificarse entre las realidades
que nacen, crecen y mueren. Asi es como el Universo se trasvasa del
Tiempo hacia la Duracién, escapando definitivamente de la Geometria,
para convertirse dramaticamente, tanto por su totalidad como por sus
elementos, en objeto de Historia." (18)

Y describiendo la Revolucion Intelectual que supone el "Descubri-
miento del Tiempo-Organico, o el Fondo del Transformismo™:

“Hemos llegado, de etapa en etapa, al fondo mismo del problema
transformista. Haber soldado el Transformismo a la Historia en general
(es decir. de hecho, a todo el campo de las ciencias positivas). no es so-
lo el haber hecho, inconmovible el edificio, es haber reconocido implicita-
mente un hecho y planteado un problema de importancia fundamental

Nuestra Ciencia de lo Real experimental, hoy (tratese de organismos
vivientes, de ideas, de instituciones. de religiones, de lenguas o de ele-
mentos constitutivos de la Materia) tiende a adoptar invenciblemente, en
sus encuestas y en sus construcciones, el método historico, es decir, el
punto de vista de la evolucion, del devenir.

La Historia invade poco a poco todas las disciplinas, desde la Meta-
fisica hasta la Fisico-quimica, hasta el punto de que se tiende a consti-
tuir (...) una especie de Ciencia Gnica de lo Real, que podria denominar-
se "Historia Natural del Mundo". ;En virtud de qué misteriosa necesidad
se origina esta invasion, se produce esta deriva?

La respuesta es ésta: “estamos descubriendo el Tiempo." (19)

Henos aqui, llevados de la mano por Teilhard de Chardin, del “Des-
cubrimiento del Tiempo' emergiendo al Descubrimiento de la Historia;
Tiempo e Historia que, como el agua al pez, vienen a ser elemento impres-
cindible para la realizacion de todo ente, inmerso en las caudalosas aguas
del Rio del Universo. Bien puede concluir el Padre Teilhard su honda me-
ditacion temporalista e historicista, diciendo:

1- “El Fenémeno Humano". I. 1. 3 La Evolucidn de la Materia. B) Segundo
Principlo. Pg. 67.

Wi~ “La Vision del Pasado”: “Los Fundamentos y el Fondo de la ldca de la
Evolucion”. C) Descubrimionto del Tiempo Organico, o el Fondo del Transto
'4gs. 160-161. A continuacion del texto transcrito, Teilhard emprande unu
las nociones sobre el Tlempo que no deja de ser interesante: significaria un escorzo
para una Historia sobre el concepto del Tiempo. Cf. Ibld. Pdas. 161-16:
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“(...) es evidente que el Mundo, en su estado actual. es el resulta-
do de un Movimiento. Sea que se considera la posicién de las capas ro-
cosas que envuelven la Tierra, o la agrupacién de las formas vivas que
la pueblan, o la variedad de las civilizaciones que comparten su dominio,
o la estructura de las lenguas que en ella se hablan, se impone siempre
la misma conclusion: EN CADA SER SE RECOGE UN PASADO - NADA ES
COMPRENSIBLE MAS QUE POR SU HISTORIA." (20)

0L LA HISTORIA UNIVERSAL COMO HISTORIA DEL UNIVERSO
O "COSMOGENESIS".

Toda vez que hemos incursionado en lo que —a nuestro criterio—
es la categoria ontolégica fundamental de la HISTORIA, el TIEMPO; nos
toca avanzar, a continuacion, sobre los grandes planos de la Concepcion
Histérica Teilhardiana, vale decir: su Filosofia de la Historia en la cual,
para hacer justicia a tal denominacién, se ha de encontrar una explicacion
racional, totalitaria y Gltima o radical de eso que se ha dado en llamar:
HISTORIA UNIVERSAL.

Era absolutamente necesario referirnos, primero, a la Filosofia del
Tiempo propuesta por Teilhard de Chardin; en ella, lo hemos advertido,
la Organicidad del Espacio-Tiempo en la Trama del Universo, la Conver-
gencia su genial tesis descubrimiento y, la Irreversibilidad de su trans-
curso, de su sentido son caracteristicas medulares. Las tres, a su vez,
podrian reunirse en la figura que Teilhard adjudica al Tiempo: la Conicidad
o, como dice él mismo, “El Cono del Tiempo’'.

“(...) todavia vacilamos acerca de la forma que conviene reconocer
al Espacio-Tiempo. Pero, en realidad, ya no hay tiempo de tergiversar.
Para ajustarse al Hombre, punta y flecha experimentales de la evolucién,
para contener y propagar la noogénesis en la que se expresa cada vez con
mayor claridad la marcha de las cosas, el Espacio-Tiempo no puede te-
ner mas que una forma satisfactoria. Tomadas en su curvatura particular,
las capas de |la materia (consideradas en cada uno de sus elementos tanto
como en su conjunto) se aprietan y convergen en Pensamiento por sintesis.

Por tanto, como mejor podemos representarnoslas es por un cono,
bajo la forma de un cono.

Y se trata de estudiar como va operdndose irresistiblemente la trans-

20) V.

- El Porvenir del Hombre": “Nota sobre el progreso". “E pur si muove"
dg. 23.



37

posicion de todos 1o valores humanos, en el interior, a fa medida y pon
exigencia de este cono recientemente emergido en nuestia conciensia
Puede conceptuarse la Temporalidad por el circunloquio de nn inle

rrogante: “i(.) por qué no definir el Tiempo mismo justamente por
subida del Universo hacia las altas latitudes en llumlp crocen simullanes
y correlati e la lejidad, la la contracion v la
conciencia? (21)

La “vision” de “la curva conica del liempo” y “la translonmacion
“cénica” de la Accion”, son dos momentos en la Gran [levolucion que
atisba Teilhard dentro de la Conciencia del Hombre Contermporaneo, tan
to para lo Teérico como para lo Practico, respectivamento

Y aunque Teilhard de Chardin reiteradamente voelve a subrayar:
“durante estos Gltimos anos he inteatado. en una larga sevie de cnsayos
(El medio divino, El espiritu de la Tierra, Como creo, La energia hwnana,
El Universo pe I, El feno humano, ete.), no lilosolar en lo abso-
luto, sino poner de relieve como naluralists 0 el seatido ge
neral de los acontecimientos a los que nos hallamos ligade
mente ()" (22); el hecho es que, el Paleontologo o especialista en fosi
les por una dialéctica de la deriva experimentada en el propio objcto de
su Ciencia, inmerso en el Pasado, se ve refluir —como la marea  de las
cuestiones del pretérito a los problemas del Presente v, desde aqui, a las
meludnbles preocuparmues por el Futuro de la Humanidad, Esa tridimen-

| de los no s6lo humanos. aunque hiimanos por
la direccion del devenir evolutivo, hace de marco maanitico o la Filosolia
Teilhardiana de la Historia Universal

Habia sido un lugar comin o topico entre los Historiadores de pro-
fesion y. aun, entre los Filosofos de la Historia el entender bajo el epi
grafe de HISTORIA UNIVERSAL, propiamente, la sucesion de los hechos
del Hombre tomando como punto de partida los testimonios escritos, an
tes de ellos habian que ubicar la PRE-MISTORIA Como consecuencia o
gica se tenia que, el espectro de esa Historia Universal — como ha cri-
ticado Teilhard de Chardin— no sobrevolaba los seis. siete u ocho mile-
nios, por ser generosos. Esto podemos advertir en historiogratos e histo-
riologos de la talla de un Spengler y de un loynbee. en nuestros  dias
Par igual, un filosofo de la Historia tan perspicaz y prolundo comoy Car!
Jaspers se encontraba confundido y perdido cuando la Histaria se desdi
bujaba en la Pre-Historia:

o como lis

tangible:

(21) V. "€l Porvenir del Hombre®: “El Esprriw dwewn’ L2 it L Subeaydo
nuestros
(22) bid lotroduccion. Pag 103
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“La prehistoria, que se hunde en los abismos del tiempo, se nos pre-
senta, por falta de conocimiento, con el aspecto de la quietud, de la leja-
nia, dotada de una profunda significacién inapreciable. En cuanto fijamos
la mirada en ella, la prehistoria ejerce una fuerza de atraccion que parece
prometer cosas extraordinarias. De la prehistoria emana un encanto ma-
gico, al que no nos podemos sustraer por muy frecuentemente que nos
sintamos defraudados.” (23)

Sin embargo, es suficientemente intuitivo como para atalayar que
muchos secretos de la Historia —su resaca de fondo (para nosotros si-
guiendo a Teilhard de Chardin)— podrian aclararse desde ese mar ignoto
de la Prehistoria: “Si pudiéramos llegar a conocer la prehistoria, conoce-
riamos una sustancia fundamental del ser humano. puesto que conoceria-
mos su lucion, las dici: y si i que le han formado tal
como es.” (24)

No hay duda de que, en la perspectiva de la Historia planteada por
Teilhard existen también —como-lo veiamos en Hegel— ciertos supues-
tos metafisicos. Asi, sabio y sacerdote al propio tiempo, confiesa su Fe
Cristiana al admitir un Inicio de lo creado en el tiempo. Una materia pri-
mordial, que estaria constituida por una doble faz: la Energia Tangencial
o material pura, y, la Energia Radial, Psiquica o Espiritual que, se hace ne-
cesario admitir ab initio so pena de dejar en el aire el hecho de la apari-
cion, mas tarde, de la Conciencia y del Espiritu humanos.

Esa Materia-Espiritu original, efecto de la Creatio ex Nihilo (25) ha
sido una produccion del Absoluto, Dios Alfa siguiendo el Apocalipsis de
San Juan. Empero, la Creacién Divina —para un segundo momento— consis-
te en ser una Union Creadora o, lo que equivale decir, la Operacion Crea-
tiva es una Unificacion progresiva de esa Multiplicidad o Pluralidad primi-
genia —primer efecto de la Creatio ex Nihilo—. Tal imagen de la Creacion
exige un movimiento, un proceso, un devenir, un pro-greso, una Evolucién.
Frente a la “Evolucion Creadora’ formulada ya por Henri Bergson a comien-
zos del siglo XX, Teilhard de Chardin propone una “‘Creacion Unitivo—Evo-
lutiva”, no ya de signo divergente como la bergsoniana sino convergente
—hemos visto cémo el Tiempo es convergencia, conicidad: desde una base
muy amplia hasta una cuspide que cierra la figura geométrica.

(23) “Origon y Meta de la Historla".. Karl Jaspers. Ediciones de la Revista de
Occidente, Coleccion Selecta-7. Madrid 1965. Primera Parte: “Historia Universal. 3. Pre-
historia, B." Pdy 5.

(24)  Ibid. Subrayado, nuestro. I* Parte. 3. a. "Historia y Prehistoria”. Pag. 53

(25) El Problema de la Creacién, tan debatido en Teilhard. habria que discutirlo en
el contexto de su Metafisica y no aqul, precisamente. en el de la Filosofia Historica:
asi lo hemos hecho nosotros. Cf. Seccidn respectiva: ver Indice Analitico del Tomo I
“'Creatio ex Nihilo” = Creacién desde la Nada.
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Ese horizonte temporal de césmicas proporciones, metafisico-teold
gico a la postre, pues, el Absoluto Alfa es Comienzo de la Historia: pronto
se enriquece con los datos més refinados de las Ciencias actuales: As-
tronomia, Geologia, Paleontologia, Biologia, Antropologia... El contrecho
esquema de los siete u ocho mil afos de la HISTORIA HUMANA cae en
un abismo, cuyo fondo toca los millones de afios, que los conocimientos
de hoy adjudican a la formacién del Universo y de nuestro sistema so-
lar, El Cosmos estético de antiguos, medioevales y hasta modernos —pen-
semos que la Imago Mundi de un Newton, por caso. en plenos siglos
XVII-XVIII todavia es la de un Mundo que, si bien regido por las leyes de
la mecénica racional y de la Fisica céleste, marcha ain “sobre su propio
terreno”, dentro de un Espacio y de un Tiempo limitadisimos—: se res-
quebrala cae ante un Cosmos afectado por una Génesis de ampliaciones
en el F y proyectado desde el siglo XIX a d»stancxas
espaciales y temporales Inconmensurables. De una Imago “in cosmos'"
estatica, estrecha, acotada hemos pasado a un Imago “in cosmogénesis":
dindmica, astronémica, proyectiva. Tal es lo que Teilhard de Chardin cali-
ficaba, en definitiva, de "Historia Natural del Mundo™ cuyas olas recubren
la Historia Humana desde el milenario transfondo de la Prehistoria.

Estan destruidas las viejas categorias para comprehender la Historia
al modo trad |. Esos comparti estancos de Historia Natural,
Prehistoria, Protohistoria, Historia Humana —pésimamente mal designa-
da como Historia Universal, sin mas—, dejan de tener sentido en la Filo-
soffa Histérica Teilhardiana.

Todo el Universo, el Cosmos en general, al caer en el Tiempo, o, me-
jor, con el Tiempo se transmuta dentro de esa optica en una “historia del
Mundo", en una “historia del Universo” — como dice Teilhard.(26)

He alli a la vista la HISTORIA UNIVERSAL, por vez primera vere et
proprie entendida como tal, es decir, como “Historia del Universo™; in-
cluido el Hombre.

iNo mas una mal llamada Historia Universal, sin la Naturaleza! Pero
tampoco: jYa no més una Historia Natural sin el Hombre! La HISTORIA TO-
TAL propuesta por Teilhard de Chardin en el siglo XX. a pocos decenios del
ano 2000 en la Era Cristiana, abraza la Historia de la Naturaleza tanto como
la Historia del Hombre y, es a esa Historia Total a la que cabe estricta-
mente el cognomento de HISTORIA UNIVERSAL.

No conozco —hay que decirlo en honor a la Verdad— un Cuadro, Es
quema o Visién conceptual de mas amplias proporciones en la Historia
de la Ciencla Histérica (Historiografia) ni en la Historia de la Filosofia

(26) Cf. L. “El Fenémeno Humano". |. Cap. I. 3. A). Pdg. 63.
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Historica (Historiologia); las Concepciones clasicas de la Historia Univer-
sal: San Agustin, Vico, Voltaire, Herder, Kant, Hegel —jel mismo Marx y
el propio Engels limitados a la Ciencia decimonénica y, marginados de
los formidables descubrimientos sigloventinos en su épocal— Spengler,
Toynbee; caben con sus periodizaci en la Periodizacién de Teilhard
de Chardin, la de él, empero, romperia los diques de aquéllas. Otra cosa
sera juzgarla desde otros angulos y perspectivas, para llegar a un balan-
ce integral.

Para decirlo con una sola palabra, tan del gusto teilhardiano: La HIS-
TORIA UNIVERSAL es una COSMOGENESIS.

La Historia del Universo iniciada en millones de anos atras, tantos
cuantos las técnicas astronémicas mas avanzadas sean capaces de se-
falarlos, ha recorrido distintas Etapas que, por su parte, han constituido
sendos estratos del ser fenoménico-césmico. Siguiendo a Teilhard y bus-
cando sistematizar al maximo su propio pensamiento, ain a riesgo de
esquematizarlo, podemos distinguir los siguientes niveles en la Cosmo-
génesis:

—Hylogénesis o Etapa de la Evolucion en la Materia Inorganica (Hyle
del griego Hé Hyle = La Materia); la cual, a su vez, conforma la Hilos-
fera o Estrato de la Materia Inorganica.

—Biogénesis o Etapa de la Evolucion en la Materia Organica, Viva
(Bios del griego Ho Bios = La Vida) la cual hace la Biosfera o Estrato de
la Materia Viviente.

énesis 0 A énesis; Etapa de la Evolucion en la Mente
o Espiritu Humanos (Nous del griego Ho Nois = El Pensamiento); Noos-
fera o Estrato del Hombre.

A esta altura de nuestro desarrollo suspendemos la ultima Etapa o
la Cuspide en el Cono del Tiempo, ya que ese estudio es el tema del si-
guiente epigrafe: El Fin Ultimo de la Historia.

Quede en claro las grandes ETAPAS y ESTRATOS de la Cosmogéne-
P e e S RS R e

sis
génesis-Noosfera.

+Cual ha sido, por asi decirlo, el Motor de esa Creacion-Unitivo-Evo-
lutiva?; pues, claro esta que tal Creacion no ha terminado con el acto de
produccion de aquélla Multiplicidad primigenia. La Creacion continia y
tal es el gran to metafisico logi de la C is, junto
con el segundo de la Duplicidad de Energias que conforman el “Exterior"
(Energia Tangencial) y el “Interior” (Energia Radial) de ese proto-ser en
cinta de Evolucion

Usando categorias historicas, sensu stricto, podemos dividir la Cos-
mogénesis en los siguientes Periodos: 1) “el pasado remoto”; 2) “el pa-

Pt
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sado més reciente”; 3) “el presente”; 4) “el préximo futuro”; 5) “el fu-
turo distante', "Hay asi cinco fases en la historia del universo. Su suce-
sién es continua pero no son episodios de valor eq | ; son los ac-
tos de un drama, las fases de un desarrollo organico, cada una de las
cuales exige un tipo particular de pensamiento.” (27)

Es muy Importante fijarnos en la Fase | porque alli queda desmonta-
do el Motor de |a Evolucion Cosmica:

gl Pasado Remoto: El estudio de este pasado nos enseiia que el
Universo evoluciona.

No sélo la vida surgié gradualmente, sino que la tierra tiene su ori-
gen en un sistema, la tierra tiene su historia. Esta historia de la vida y
de la tlerra es un fenémeno ascendente, y la evolucion toma la forma de
un crecimiento recurrente

a) Es un crecimiento. Aqui es preciso traer a colacion tres concep-
tos: multiplicacién, progresion e irreversibilidad.

Hay multiplicacion: Teilhard ha reconocido que en la naturaleza la
acumulacién tiende a entranar la complejificacion. Cuando la materia se

la, se a, si las ci ias son favorables, y esta con-
centracién entrana una complejificacion. Esta “con-centracién” incluye
una “centracién’. En efecto, la materia, al complejificarse, adquiere un
centro. La materia tiene una tendencia espontanea hacia lo heterogéneo
y desarrolla un orden. La ley fundamental es la de la evolucion ascenden-
te. Asi, esta multiplicacion entrana una organizacion.

La ion es un crecimis progresivo. La vida se desarrolla en
la direccién de la autonomia del individuo; es un progreso hacia una ma-
yor independencia del medio ambiente externo, termina en lo que llama-
mos “'sistemas cerrados’' y, por tanto, esta dotada de cierta autonomia

Este crecimiento constituye un progreso irreversible. La naturaleza
nunca desanda lo andado. Un mamifero, como la ballena. puede volver a
ser acuatico, pero sigue siendo mamifero y sus adaptaciones no pasan de
ser puramente externas. Esto prueba el valor del tiempo. El concepto de
reversibilidad es puramente académico.

b) La evolucion es un crecimiento recurrente o. dicho de otro mo-
do, pasa por unas fases que se repiten a diferentes niveles y de modo
diferente; fases de divergencia, de convergencia y de emergencia. (.. )

Fijémonos en primer lugar en la materia a su nivel elemental. El enjambre
de particulas el les, electrones, prots , neutrones, neutrinos, me
sones, presentan diferentes formas de la existencia de la materia. Esta

(27) “Ciencia y Fe en Teilhard de Chardin”.. Claude Cuénot- Cuarta Parte. IIl Fe-
nomenologia. Pag. 1
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es la fase de la divergencia de la materia. Pero estas particulas conver-
gen y terminan en un sistema relativamente estable, el atomo, que ya es
una emergencia, es decir, algo nuevo, puesto que forma una entidad com-
pletamente diferente de una simple acumulacién.” (28)

Esa ley dialéctica de DIVERGENCIA — CONVERGENCIA - EMERGEN-
CIA vuelve a presentarse a distinto nivel, ya aparecido, del ATOMO hasta
engendrar la MOLECULA; ésta, a su vez, se ve involucrada en un mow-
mnento anélogo que la di hasta los *“ |
res” cuyo “tipo especial” es la “molécula de la proteina”. (* (.) la protei-
na compleja, una sustancia que posee el poder de autqrreproducrrse (el
virus, que se reprod en un

Las "‘macro-moléculas”, tanto como las 'protelnas . entran en el mis-
mo juego pero en un segmento de la espiral evolutiva distinta hasta que,
por medio del Protoplasma ('materia viviente indiferenciada”) producen
la CELULA.

Al través del camino de los “organismos unicelulares” y hasta los
“metazoos”, se constata idéntica ley de recurrencia; mas alla de ellos el
registro de los entes develados por esa prodigis W Creadora"
—como la designé Bergson—, o, mejor, siguiendo a Teilhard de Chardin
por una “Creacién Unitivo-Evolutiva”, sigue constituyendo en uno y otro
caso "una imprevisible novedad." (29)

En la Fase Il o del Pasado mas Reciente, asistimos a “La Aparicién
del Hombre™ — para decirlo con el titulo de la obra teilhardiana de mejor
y mayor conformacion paleontolégica. (30)

TEXTO: “lLa asercion de que el hombre es la culminacion de la evo-
lucion se basa en una concepcion muy positiva de la historia del mundo:
a) el hombre es la culminacion desde el punto de vista de la Historia

(28) _Ibid. Pégs. 108:109. Estos textos son un libre resumen, por Claude Cuenot de
una “Charla” durante la de Catélico:
tubre de 1960. a cargo de Francis Elliott. Cf. Nota 1. Pag. 108.

(291 Ibid. Pégs. 109-110. Subrayados nuestros.

Ia historia del universo es un e pasa por

fases, diferentes niveles. Cabria. sentir la.tentacion. do adoptar 1a imagen de la espi-
ral; pero es demasiado lineal. De nivel a nivel hay continuidad mas diferencia total.
La fisica cudntica suscitd la cuestion de si las propledades de la molécula no podian
ser calculadas a partir de sus dtomos componentes. Lo ha conseguido en parte. Tal vez
lo consiga cada vez més. Pero la emergencla siaue siendo algo completamente nuevo.
nueva en relacion con los elementos de los cuales ha surgido, nuevo en relaclén con
la emergencia anterior. Lo nuevo es realmente nuevo. Como dice Bergson,
la evolucion es creadora (en el sentido en que creacién es aportacién de una
novedad imprevisible). En realidad la expresién “evolucién creadora” es una tautologia
y no deberiamos dejamos extraviar por. su etimologia (“desarrollo a partir de..."). La
avolucién no se limita a explicitar lo imolicito (la aparicion ds _propledades patentes su-
hitamente reveladas al cruzar un umbral, tal como el “dent de las cosas, lo fisico)
sino aue en cada nivel es una sintesis creadora, una emergencla

(30) Cf. Obras.- Il.- 346 Pdginas.
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Natural. €s el dltlmo llegado, el organismo mejor dispersado por el glo
bo, el mas cosmopolity, al mismo tiempo que es, morfoldgicamente. el
org menos lallzado, y. linal) es el ser de desarrollo mas
lento, ofreclendo asl vastas posibilldades de educacion. b)  El hombre
as la culminacion desde el punto de vista de la complejidad, especialmen-
le en su sistema nervioso y su cerebro. S6lo en la corteza cerebral del
hombre hay unos catorce il millones de neuronas (células nerviosas)
que, con sus exlenslones. [orman una red inextricable. ;Oué cifras al-
canzarlamos si pudiéramos nimerar todas estas conexiones? ¢) El hom-
bre es la cul por su ia Los vegetales son do ds
por las [ de laclan, los les por sus lunci motoras
que les permiten Ir en busca de la comida FI hombre es dominado por
una tercera funcidn, la de la Inlormacion (en el sentido cibernético de la
palabrs). Cierto que ésta se encuentra ya en los animales. pero en el hom-
bre esta lunclén de Informacion se ha convertido en una especialidad, es
capaz de informacién sobre la informacion, en suma, posee una conscien-
cla reflexiva. Y es aqui donde el hombre alcanza la cima de independencia
de que dan testimonlo los cosmonautas.” (31)

La Fase Ill: “El Presente”, Ileva a Teilhard de Chardin a una de las
meditaciones mas originales que cientifico, filosofo y teclogo alguno ha-
ya realizado sobre lo que pasa Hic et Nunc (Aqui y Ahora) sobre la corte-
za terrestre

TEXTO: “El hombre es la cima de la evolucion, pero cabe aplicarle
las leyes del crecimiento recurrente, que nos Indican que la Humanidad
estd pasando por una fase particular de planetizacion humana. a) Es
facll hablar de la divergencia humana, de la tendencia espontanea a di-
vergir; los elemplos son tan abundantes que no es necesario insistir en
ellos — la divergencia de lenguaje, la balcanizacion del Alrica de habla
Irancesa. etc. b) Convergencia: la acumulacion del hombre los ha uni-
do casl necesariamente, primero en el plano zooldgico (mantenimiento
de la Interfertilidad de las razas), despues en el plano rellexivo (la exis-
tencla de comunidades vitales tales como las grandes capitales. unicas
que hacen posibles ciertas lormas de cultura). Esta convergencia opera
de maners nec , I un el de necesidad. ¢) Emergen-
cla: la asociacign de los hombres se estd produciendo 8 escals mundial
gradualmente, y somos testigos del comienzo de la nueva emergencla, la
planetizacion, is tendencia a unirse en una sola comunidad. Sus varios
aspectos son la exploracion espaclal. el desarrollo de los medios de co-

la Interd fenci i técnica, Industrial y cultu

(31) Op. Cir. Pags 110111
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ral, (el teatro sélo es posible en una gran ciudad, y el cine, sobre todo, es
una forma artistica internacional que exige un publico internacional) y.
tinalmente, la guerra. En suma, la planetizacion es la convergencia de to-
dos los hombres en una nueva entidad.” (32)

La Fase IV "o la Tension del Presente sobre el Futuro"; “El préximo
Futuro”, nos conduce al gran fenémeno de la “Socializacion".

TEXTO: “Las mejores palabras para describir este préximo futuro son
el mayor desarrollo de la evolucion. De la acumulacron pasamos a la con-
centracion: la F idad, impelida a la pl . debe ahora interio-
rizar esta planetizacion, /mestu que la aparicién de /a consciencia senala
una auténtica linea divisoria en la historia del mundo, una transformacion
tal que la materia emp:eza a escapar de si mlsma El hombre pasa a ser.

r ble de la cont de la If . Ya no basta que la acepte
I ; debe r que ésta lucion esta bien fundamentada
y debe tener la voluntad de pletarla y, por igui debe amarla

y aceptarla.
Hasta ahora hemos permanecido dentro del campo de la Ciencia. en
el sentido amplio de la observacién exacta de lo que acontecece a nues-
tro alrededor. En esta cuarta fase seguimos en el mismo campo, puesto
que este préximo futuro ya esta presente en nosotros de forma embrio-
naria. Podemos tomar el ejemplo del mundo de la Ciencia. En un congre-
so cientifico ya no hay barreras, todos viven en el mismo pensamiento,
un cientifico trabaja para la comunidad, y el trabajo es cada vez mas una
labor de equipo. Igualmente podriamos tomar el ejemplo de las religiones,
puesto que una religion bien entendida es un lazo que une a todos los
hombres en un espiritu que trasciende las oposiciones raciales.

Al llegar a este punto es esencial citar las admirables reflexiones de
Frangois Russo: “La socializacion no es en modo alguno un fenémeno su-
perlicial y puramente sociolégico. Concierne al destino esencial de la
Humanidad. Constituye un “impulso” 1 | de la H dad, por
comparacion con el cual las guerras y las transformaciones culturales
son cosas puramente secundarias. La socializacion aparece como una pro-
longacion de la evolucion biologica, pero dentro de otro modo. Lejos de
disimular a los seres, la socializacién los enriquece y los libera. Contri-
buye a la afirmacion y al florecimiento de la persona. La socializacion
marca el principio de la era de la persona. Mds esencialmente, es la ma-
nilestacion, no ya puramente a escala de la pareja o de la familia, sino
de la Humanidad y del Universo, de la unién en el amor (

(32) Ibid. Pag. 111
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El gran mérito de la concepcion de la socializacion segun el padre
Teilhard estriba en subrayar la Importancia de la socializacion que, aun
hoy, es considerada demasiado a menudo como un simple hecho al cual
el Cristianismo debe adaptarse , COMO una sit que sim-
plemente debe ser ajustada de modo que la persona no sea aplastada por
el ndmero, pero que no suscita problemas esenciales. (Seminario sobre
Teilhard de Chardin, Venecia, 11 de junio de 1962, Socializacion.)’” (33)

La Fase V se acopla con el problema de los problemas en la Filosofia
de la Historia: El de su Sentido o Fin Ultimo; tal es “El Futuro Distante™.

Para dar cabal respuesta al interrogante sobre el “"Motor de la Histo-
ria”, diriamos que, la Ley de Complejidad-Consciencia explica suficien-
temente el proceso y el modus operandi de la Evolucion Cosmica o His-
toria Universal:

La Materia-Espiritu o Proto-ser creado, tiende a complejificarse ca-
da vez mas, al través de las mediaciones: Divergencia — Convergencia —
Emergencia; a punto tal de ir engendrando progreswamente un nivel cada
vez més alto de C pir idad que, en el Hom-
bre, encuentra un corte “critico” declswo La COSMOGENESIS ha deve-
nido ANTROPOGENESIS.

Si la Filosofia de la Historia es la disciplina filoséfica que, entre otros
cometidos, ha de dar razén del Origen Primero, de la Naturaleza Ultima y
del Destino Final (Cuestion del Sentido o del Fin Ultimo) en cuanto ata-
fen a ese objeto inmenso, elevado por Teilhard de Chardin a casmicas, a
astronoémicas proporciones, y, que se denomina HISTORIA UNIVERSAL:
lo que llevamos andado de su exposicidn, bien o mal, ha respondido ya
a los dos primeros interrogantes mayusculos: el problema del Origen vy,
el de la Naturaleza, Constitutivo o Trama definitiva de la Cosmogénesis—
Historia del Universo.

Dentro del segundo aspecto cabe perfectamente una Anatomia (;co-
mo se estructuran las fuerzas que rigen la Historia?) y, una Fisiologia
(;c6mo funcionan esas energias que regulan la marcha de la Historia?);
problema del Motor de la Historia.

Habiendo aclarado lo esencial de esa cuestion —desgajada la investi-
gacion exhaustiva de la Historia Natural para la Cosmologia o Filosofia
Natural; par igyal que un moroso trabajo sobre la Génesis del Hombre
en beneficio de estudios sobre Antropologia Filosofica ya realizados en
otras secciones del presente libro: “Filosofia e Historia en Teilhard de
Chardin. (Ensayo-Tratado para una Filosofia Cristiana de la Historia)
nos hemos de limitar a la segunda mitad de ese diptico gigantesco

(33) Ibid. Pags 111112
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hace la Historia del Universo: la Historia de la Humanidad. Dejando en
claro, eso si, que la Cosmogénesis o Historia Universal engloba, de hecho
y de derecho, la Historia Natural y la Historia Humana; a esta dltima se la
puede llamar, también Antropogénesis.

Marx y Engels advirtieron ya de esa relacién dialéctica que redne a
la Historia Natural y a la Historia Humana, al sostener en “La Ildeologia
Alemana”

*_..Nosotros conocemos sélo una ciencia, la ciencia de la historia.
La historia puede considerarse de dos maneras: como historia de la na-
turaleza y como historia del Hombre. Ambas no pueden separarse del
tiempo; en tanto existen hombres, se condicionan mutuamente historia
de la naturaleza e historia del hombre.

La historia de la naturaleza, la asi llamada ciencia natural, no nos
ocupa aqui, pero si la historia del hombre, pues casi toda la ideologia se
reduce a una abstraccion total de ella. La Ideclogia misma es solo una de
las partes de esta historia.” (34)

Ciertamente Marx se especializd en la Historia Humana (Dialéctica
de la Historia) cuya interpretacién constituye, rigurosamente hablando,
el Materialismo Histérico; Engels lo completd, usando las ciencias de la
época, con la concepcién de la Historia Natural (Dialéctica de la Natura-
leza) nucleo del Materialismo Dialéctico.

Sin embargo, hay una cierta distincion dentro del Marxismo —mas
metodolégica que ontolégica— entre la Naturaleza y su Dialéctica respec-
to de la Historia y la suya. En Teilhard de Chardin, es verdad, también se
admite un “corte” una ‘“crisis” a partir del Hombre; correlacionando asi
todo, Naturaleza y Humanidad en el horizonte de la “Historia Natural del
Mundo", de la “Historia del Mundo” o, simplemente, de la “Historia del
Universo”. Estimo, pues, que se da una mayor unidad dentro del Teilhar-
dismo a la clasica antinomia Natura-Homo, que al interior del Marxismo;
sin embargo —y nétese que Teilhard no tuvo un Engels que lo continua-
ra—, la visién de la Historia Humana Teilhardiana, se resiente de un cier-
to “naturalismo’.

Teilhard de Chardin no fue un historiador de profesién como Toyn-
bee, ni un especialista en la Historia Humana como Marx y el propio
Hegel; sus conocimientos de la Ciencia Natural, especialmente paleonto-
l6gica, fueron sin embargo muy superiores a los de Engels. De alli es que,

(34) "Die deutsche ldeologie”- MEGA, Erste Abteilung, Bd. V. 567 (Textvarian:

ten) Karl Marx - Friedrich Engels. Traduccién del Alemén, Carlos Bltz Hernéndes. Do

“El Marxismo, su Historia en Documentos". Iring Fetscher. I. Filosofia. Ideologia. Filoso-

fia de la Historia: C. Marx y F. Engels. Pag. 91. (Principios de consideracion historica mar-

Xista) En la Traduccién de Wenceslao Roces Cf. Textos Suprimidos; encabezamiento del
*3. Existen algunas variantes de traduccion
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toda la optica de la HISTORIA UNIVERSAL Teilhardiana se encuentre las-
trada de ese cierto “'naturalismo”, sobre el que hemos puesto en guardia
Los siete u ocho mil afos del decurso humano, a partir de la época pre-
via al asentamiento que los pueblos més antiguos hicieron en Oriente,
constituyen, sensu stricto, el espectro mayor que han usado los historia-
dores y los fildsofos de la Histor:a —desde San Agustin, con la limita-
disima I biblica d tan liter hasta
Spengler y Toynbee.

Basta ver, como ejemplo, el Cuadro V de las 21 Civilizaciones que
trae Arnold J. Toynbee en su epopeica obra “A Study of Histor: la mas
antigua, primera en su cronologia, la Fgipciaca o Egipcia esta situada en
el Valle del Nilo en torno al 4.000 a.C

No es raro que Teilhard de Chardin —quien viene desde el momento
en que las primeras estrellas prendieron sus luces— no se detenga en
la exhaustividad del Historiador en narrarnos tal o cual hecho humano
concreto, por importantes que estos fueran: la vida de los pueblos bar
baros en torno a Grecia y su choque con la civilizacion del Griego (Hero-
doto); la lucha fratricida entre Atenas y Esparta en las Guerras del Pelo-
poneso (Tucidides); las vidas paralelas de ilustres grieqos y romanos
(Plutarco); las sinuosas existencias de los doce Césares (Suetonio): los

i del Cr i y del Medi : el B . el Descu-
brimiento de América, la Reforma. el Absoluti Regio, la Revolucion
Francesa, las Guerras Napoleonicas, las Dos Guerras Mundiales, de 1914
—donde se caldeé el genio teilhardiano como cabo camillero en uno de ios
regimientos del ejército francés—, o, de 1939, ni la Revolucion Rusa del 17
ni la Revolucién China que le tocé ver tan de cerca en sus continuos des-
tierros a Pekin, fueron topicos expresos para que Teilhard de Chardin
compusiera un tratado historiografico explicito. Sus visiones sobre la
Historia ascienden a la altura de la cual bajan los relatos biblicos, se
emparentan con las abismales meditaciones del autor que compuso “De
Civitate Dei” —San Agustin— primera reflexion historico-tridimensional
pasado, presente, futuro ultimos de la Humana Historia y, por ende. au
roral e inicial Filosofia de la Historia; se codean con los “Corsi e Ricor-
si” de Giambattista Vico y de su “Scienza Nuova': asumen la categoria
del Progreso fraguada al calor de la llustracion y codificada por Voltaire,

di . Turgot, retoman la retr i6n a los lejanos
pasados geoldgicos y astronémico de la Tierra presente en Herder y en
Kant; la pasion por lo humano y por lo divino de Hegel: las fuerzas que
mueven la Historla y la Naturaleza decantadas por Marx y Engels desde
su peculiar Materlalismo: los confllum del hombre contemporaneo y el
peligro de una Decad: h : la apertura a un futuro
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allende el pesimismo spengleriano, Toynbee; y, a la postre, el Mesianis
mo de una “Tierra Nueva' anunciada por el Apocalipsis del Cristianismo
tanto como por la Revolucion Proletaria del Marxismo.

Asi todo, de San Agustin le separa la reivindicacion de la “Ciudad
Terrena” dicotomizada y, finalmente, sacrificada por el Padre de la Igle
sia en aras de un espiritualismo exagerado —-corregido por el genio de
Tomas de Aquino pero, dentro de un Universo ahistérico—; de Vico le
distancia esa irresolucion al revolver la historia sobre si misma, en la [i-
gura de ciclos sucesivos que, a la final, no llegan a ninguna parte; de la
Historiologia llustrada —Voltaire— le diferencia la apertura teilhardiana,
mas alla del progreso material, hacia una real Trascendencia; la inma-
nencia histérica hegeliana y marxista, entendida radicalmente. encaja
en el teilhardismo pero no completamente, la Historia es el cauce de una
Realidad i . si, pero t d con igual derecho.

La fatidica y deterministica profecia de Spengler sobre “La Decaden-
cia de Occidente es algo que nunca comparti6 el genio de Teilhard, quien
habia asistido a la superacion de barreras aparentemente infranqueables,
a la postre salvadas por una Evolucion que viene de recorrer no el breve
suspiro de los 2000 anos de la Historia de Occidente, sino los millones
de afos césmicos desde la aparicion del Universo: jLa Historia del Hom-
bre recién ha comenzado! Tal el optimismo teilhardiano.

Con Toynbee le acercaba un Cristianismo de base, compartido por
los dos congeniales amigos y, la fe en el “Porvenir del Hombre™; asi co-
mo la tesis sobre una “Religion del Manana"”. Sin embargo, ese “futuro™
que queda indeterminado en Toynbee se condensa y clarifica con Teil-
hard; la Ciencia y la Tecnologia mas avanzadas vistas con sorpresa y des-
crédito por el humanista y helenista de Oxford. son infraestructura para
la “planetizacion” de la Humanidad por venir, en el sabio, fildsofo y teo-
logo frances. La Religion del Manana no sera tampoco un simple sincre-
tismo religioso entre las Religiones superiores de la humanidad, por mas
que el Cristianismo nara un papel decisi . Como pa-
rece se puede leer en Toynbee; sino, la asuncién por parte de un Cristia-
nismo renovado de la savia mas rica del mundo, incluida la religiosa, en
tanto y solo en cuanto sea capaz de llevar la Tierra a su consumacion,
como condicion de la Parusia (en griego, Presencia) o Segunda Definitiva
Venida del Cristo.

Estos pueden ser —a grandes trazos— puntos de afinidad y de dife-
rencia entre la Filosofia de la Historia Teilhardiana y las clasicas histo-
riologias propuestas hasta el dia de hoy La Filosofia de la Historia Teil-
hardiana es. en el fondo, una Filosofia Cristiana de la Historia; no sélo
porque usa categorias de esa Religion: CREACION DEL MUNDO - ENCAR-
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NACION DE DIOS - PARUSIA, sino porque la Figura Historica de Cristo va
a desempenar un rol decisivo.

La Historia Natural del Mundo desagua en la Historia Humana y la
condiciona, una y otra hacen la Historia Universal o Cosmogénesis cuyo
punto maximo —hasta aqui en nuestra revision— ha sido la Antropoge
nesis; pues, el Hombre, —". . .no como centro estético del Mundo—como
se ha creido durante mucho tiempo- sino como eje y flecha de la Evo-
lucién, lo que es mucho mas bello (.)" (35) — remata a su nivel esa His
toria. Pero, jcual el Fin Ultimo de la Historia? ;Oué sentido tiene la His-
toria Universal? Hemos llegado a la cuestion ineludible que toda Filoso-
fia de la Historia, en cuanto tal, ha de intentar responder

V. EL FIN ULTIMO DE LA HISTORIA O “CRISTOGENESIS™.

Uno de los tres factores que —segun Teilhard de Chardin— han con-
tribuido para desencadenar ese fenomeno extraordinario del Mundo Con-
temporaneo: "El Descubrimiento del Tiempo", ha sido “El desarrollo de
la Historia”.

“La Edad Media —continda Teilhard— habia marcado una furiosa
indiferencia hacia la investigacion y reconstruccion del pasado. Este se
conservaba bien, materialmente, en el farrago de las crénicas, pero no se
habia hecho ningdn esfuerzo para resucitarlo y verlo. De donde la ausen-
cia, tan desconcertante para nosotros, en el arte de esta época de cual-
quier color local. Pero, desde el Renacimiento, y de una manera muy mar-
cada en el siglo XVII, el sentido de la profundidad y del cambio se mani-
fiesta en el sentido de la literatura, de las civilizaciones y, pronto, de la
Naturaleza, “Subidos a hombros de los antiguos, vemos mis lejos que
ellos”, decia Fontenelle. Y, de una manera més profunda, “la serie de los
hombres puede ser considerada como un solo hombre que subsistiera
siempre y que aprendiera continuamente”, observaba Pascal. Enseguida
en las Epocas de la Naturaleza, Buffon entreveia, aunque “enchufadas™
todavia en una capa demasiado delgada del tiempo. las transformaciones
sucesivas de la Tierra: sus perturbaciones geologicas, la variacion de los
climas, la sucesién de las faunas. Poco @ poco, en la conciencia humana,
el tiempo se diferenciaba y se ahondaba hacia atras, desgajando. por si-
metria, el emplazamiento de un futuro.” (36)

El Fenomeno Humano™. “Ver". Piq. 49

(
"La Mistica de la Ciencia®. |l Pag. 184,

35) 1.
(36) Obras VI.- “La Energia Humana"
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Es importante comenzar, por aqui, nuestra meditacion filoséfica so-
bre el ultimo Fin de la Historia, llevados de la mano por el Padre Teilhard
de Chardin.

Que el Medioevo fue una época a-histérica es una verdad parcial;
en cuanto que la Circularidad del Tiempo Histérico propuesta por orien-
tales y occidentales grego-romanos —Idea del Eterno Retorno que acoge
la Filosofia Antigua— se deshizo, precisamente, bajo el fermento Judeo-
Cristiano, cultura que posee una nocién muy distinta del Tiempo Histé-
rico — Linealidad que va de Eternidad a Eternidad al través de la Creacion
del Mundo, la Encarnacion del Verbo (doctrina cristiana aunque no judia;
esperanza frustrada de un Mesias que no llega para los judios, a no ser
que se quiera dar una interpretacién muy libre de ese Mesianismo judai-
co mediante el Marxismo) y la Parusia. La Edad Media acoge la figura
del Tiempo Histdrico Cristiano.

Se ha reputado un a-historicismo para los antigiios, en razon de que
el tiempo era bidimensional: Pasado-Presente, dado que el Futuro repre-
sentaba sclo el retorno eterno de ese Pasado. A ello se ha atribuido como
motivo fundamental el hecho de que la Antigiiledad nos legé una brillante
Historiografia (mas como un género literario, es verdad. aunque de estupen-
da calidad, que como rigurosa Ciencia de la Historia Humana, constituida re-
cién a partir de la Escuela Histérica Alemana en el pasado siglo: Savigny.
Niehbur, Ranke y, frente al especulativismo histérico de Hegel) en la cual
el Pretérito hace de dimension central; pero no una Historiologia o Filoso-
fia de la Historia.

No es casual sino causal que haya sido San Agustin (354-430 d.C)
el primer filosofo de la historia y, su enorme obra “La Ciudad de Dios'
la primera Filosofia tanto como Teologia de la Historia Universal. Unica-
mente sobre los cimientos tridimensionales del Tiempo-Historico Ju-
deo-Cristiano podia florecer una mirada de tan amplias proporciones.
Sabido es que, para judios y cristianos el Futuro se acopla al Presente y
al Pasado para constituir dimension esencial; unos y otros estuvieron
pendientes de un Acontecimiento que habria de colmar la Tierra: la veni-
da del Mesias. Ese futurismo mesidnico es decisivo para poder compre-
hender tanto la Teoria Judaica como Cristiana de la Historia; distintas,
finalmente, a pesar de una cierta Imago Historiae comun.

Un acontecimiento de cosmicas proporciones como parecia serlo
la Caida de Roma y, su experiencia tanto como la presencia de la Filoso-
fia Antigua y de la Religi6n Cristiana en el espiritu de un genial pensador
womo fuera Aurelio Agustin, tales las cuatro causas medulares que expli-
can la aparicion de esa disciplina-filosofica desconocida por griegos y
romanos: La Filosofia de la Historia.
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La Historia, aun mas, no era Ciencia para Aristoteles por versar so
bre lo singular y no sobre lo universal, con el advenimiento de la nocion
de una Historia Humana Universal ——gran aporte de las Religiones Judaica
y Cristiana— tal impedimento desaparecio: aunque dentro de la Filosolia
Historica, s6lo; habria que esperar al siglo XIX para —mediante el uso de
documentos y critica de fuentes rigurosos— ver aparecer las primeras
Historias Universales en sentido cientifico estricto.

(En qué sentido Teilhard de Chardin habla, entonces, de un a-histo.
ticismo del Medioevo? Hemos visto que un tal ahistoricismo completo no
podemos predicarlo ni siquiera del mundo greco-romano, en donde nace
con todas las limitaciones que se quiera la Historiografia, a pesar de que
no la Historiologia. Recordemos como, para el mayor erudito historiogra
fico contemporaneo y uno de los mayores historiadores y filosofos de la
historia actuales, Toynbee: la Historia narrada por Tucidides en Grecia
sobre las Guerras del Peloponeso, fue su gran paradigma.

El a-historicismo medioeval —a tenor de lo dicho por Teilhard-- es-
taria en su incuria para la “investigacion” y “reconstruccion’ historicas,
tanto como en una descoloratura de lo localista, de lo folklérico —acaso
se puede decir—, lo que es ya mas discutible. Empero, el grado maximo
del ahistoricismo medioeval, insinuado por Teilhard, estaria en un cierto
inmovilismo que, a nuestro juicio, le provenia de su Cosmologia, basica-
mente. La Imago Mundi de anti y medi les es marcad e quie-
tista, si el Universo se mueve —Aristételes, Santo Tomas— lo hace so-
bre su propio terreno. El Cristianismo se habia vertido en el molde de una
Filosofia y de una Ciencia “in-Cosmos"; en el Universo perfectamente
armonioso pero quiescente de Ptolomeo. Basta leer “La Divina Comedia™
para tomar una idea del Mundo Medioeval. Recordemos la condena de
Galileo y la mala interpretacion del texto biblico por los tedlogos de la
Inquisicion —Josué habia parado el Sol pero no dijo que la Tierra era in-
movil, ni la Biblia es un libro de Astronomia sino de Religion-—, para to-
mar una idea de que, recién por el Renacimiento la Humanidad hizo con
clencia de la enorme deriva movil en la cual Tierra y Cielos se encontra-
ban embarcados

Teilhard de Chardin lleva mucho de razén al imputar de ahistoricismo
a la Edad Media, especialmente por su Inmovilismo Cosmologico

Uno de los escritos teilhardianos mas subversivos —digamoslo para
asustar a los timoratos— trae como frontis la famosa sentencia de Gali
leo cuando, doblegado por el peso de los anos y por las interminable
preg de sus isidores acabo admitiendo, contra sus
ideas mas caras, la inmovilidad de la Tierra; cuenta la labula que, enton
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ces, en voz haja dijo: “E PUR SI MUOVE",

“Desde gue un primer hombre, Irlunfando de las apiicncias. creyo
descubrir que las naturalezas, como las estrellas, no se hallan inmovible
mente fijas en sus orbitas, sino que su distribucion tranguila en torno a
nosotros dibuja los remolinos de una estela lormidable; desde que una
voz primera resono, a cuantos dormitaban apaciblemente sobie la balsa
de la lierca: “jVed como nos movemos, ved como avanzame I, es un
spectaculo a la vez curioso y dramatico el contemplar a la Humanidad
dividida hasta el fondo de si misma en dos campos encmigos irreconci-
liables: los unos tendidos hacia el horizonte, y diciendo con toda su le de
nedlitos avanzamos''; los otros repitiendo obstinadamente, sin siquie-
ra moverse de su sitio: “No. nada cambia: no nos movemos”.

Estos. los Vinmovilistas”, a lalta de pasion (jla inmovilidad jamas
entusiasmao a nadiel) (En el “statu quo” de la vida presente, la “inmovili-
dad”™ del cristiano —o del estolco— puede entusiasmar poique es una

evasion, es decir, una anticipacion Individual (mas o menos licticia) del
progreso consumado) tienen a su lavor el sentido comun, la rutina, el me-
nor esfuerzo, el pesimismo, y ademds, hasta cierto punto, la moral y la

religicn. Nada parece haberse movido desde que el hombre se transmite
el recuerdo del pasado: ni las ondulaciones del suelo, ni las lormas de la
ni el genio del Hombre, ni siquiera su bondad. La experiencia ha

s de la mas humilde de las plantas. El sulrimiento, la guerra, el
vicio, mitigados un instante, renacen a lravés de las edades con crecien-
te virulencia. Incluso la busqueda del Progreso no hace sino exacerbar es-
tos males: querer cambiar implica la tendencia a destruir el orden tradi-
cional, trabajosamente establecido, que ha sabido reducir al minimo el
malestar de los vivientes. ;Donde esta el innovador que no haya vuelto
a ahrir la luente de las lagrimas y de la sangre? — En nombre del des-
canso de los hombres, en nombre de los hechos, en nombre del Orden
establecido y sagrado, prohibiclon, a la Tierra de que se mueva. Nada
cambia, ni puede cambiar. La balsa va errante, sin meta, sobre un mar
sin orillas

Sin embargo. conmovida por el grito del vigia, la otra mitad de los
Hombres ha dejado el circulo en que la tripulacion, sentada en torno al lar

domest se cuenta siempre las mismas historias. I sobre el
oscuro Océano, interrogaban a su vez el golpear de |, sobre las
tablas de su balsa ——aspiran los perlumes que trae la brisa contem-

plan las procesiones de sombras que surcan, de polo a polo, el eterno
Invariado. Y he aqui que también para ellos - permaneciendo todas las
cosas individualmente las mismas, los tndos del agua, el perfume del




sin embargu, so entretejen
e y estatico reviste la ligura

aire, y las luces del ciclo  todas las o
y cobran un sentido; ol Universo incole:
de un Movimientn

A nadie que en ol Mundo haya tenido esta vision podrd impedirsele
por la luerza que la conserve y que la proclame. — Lo que quiero dar aqui
ps la razon y el testimonio de fe en ella” (37)

No solamente la Historia Humana cue en el Tiempo y es, por ende, el
Reino de la Movilidad. del Cambio, del Devenir —eésta seria estricta
doctrina Hegeliana. si la completamos con el gestarse de la Libertad
durante ese proceso—; la Naturaleza es —con igual derecho-  una Res
Gestae, una Historia, tal la doctrina Teilhardiana como fundamento de una
HISTORIA TOTAL que, engloba la Naturaleza y el Hombre. por igual

““Naturaleza™ —dice Teilhard— equivale a “devenir”, a hacerse.” (38)

Si admitimos un vaivén de esa Historia Universal allende las viejas
querel entre il y ili Dl ard que esa disputa es
tan antigua como los presocriticos, Parménides (filosofo del Inmovimien-
to) y. Heraclito (filésofo del Movimiento): el mas ciego de los mortales
se vera, actualmente, compelido a admitir una movilidad del Mundo en el
pasado. en el presente y, verosimilmente, en el futuro. El texto teilhardia-
no, de altisimos quilates literarios, que hemos reproducido, pone unica-
mente el dedo en la llaga.

Las Ciencias positivas —tanto naturales como humanas— mas refi-
nadas han aclarado en mucho el Pasado de esa Historia Total; sobre el co-
nocimiento de lo que hoy en dia acaece en el Mundo, los diarios aportan
una muy rica fenomenologia y estd ante nuestros ojos; la gran incognita
se cierne sobre el Futuro de la Humanidad que hace. a su vez. como pa-
rametro para todas nuestras acciones del Presente. ;Cudl es el Sentido
de la Historia Universal. si lo hubiere? ;Cual el Fin Ultimo de la Historla
Total? Esas preguntas que en el fondo no son mas que un solo interrogan
te, han puesto en vilo la Historia del Hombre y. con Teilhard, tambien la
de la Naturaleza.

La Historia Natural desemboca en la Historia Humana, por ello la
Cosmogénesis se permuta en Antropogénesis. ;cual. sin embargo, la
confluencia definitiva de ese doble decurso? El Problema del Seatido o del

(37) V. “El Porvenir del Hombre™; “Nota sobre el Progreso™ [Palubras lnicisles

“Ls Alogoria do el Mar y la Balsa” —como podemos calificar o la narracidn sote
vior . posee ol brillo, la energia y la profundidod do “El Mito de la Caverna™ en Pla
ton. Una y otra L ln Inticon entrana de sus res
pectivas #ilosofjas

(3) 1bid. Pag, 23
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Fin o la Historia, pudiéramos decir, ha obsesionado a Teilhard de Chardin
y. sobre el cual, vuelve una y otra vez desde sus primeros trabajos hasta
la Gltima pagina de su Diario.

Asi toda, on donde lo ha tratado con inigualable asepsia es en “El Fe-
némeno Humano.” (19)

Cot este 16pico hemos entrado en el rico, fecundo y enrevesado cam-
po del ginero ap cuyo libro ico para el Cristi es el
Apocalipsis de San Juan.

Posibiemente no existe un texto biblico mas discutido que ése, reves-
tido con el lenguaje de la expresion judaica al uso: cabe, pues, tener pre-
sumlo como pauta hermenéutica la siguiente.

“Fste libro singular es ante todo un escrito de consolacién dirlgudo
por el apéstol Juan a los cristianos para reanimarlos en las per
nes que se avecinaban alla por el 96, en los tiempos de Domiciano. Amol-
déndose al lenguaje de la literatura apocaliptica judaica, trata de presentar
la lucha que a través de los siglos tendra que sostener el mensaje evan-
gélico contra las diversas encarnaciones del poder del mal, que ahora se
sintetizan en el poder imperial y en el i filoséfico. Abundan las
alegorias, las escenas teatrales, los dialogos imaginarios.

Se trata, pues, de una dramatizacion teologica. en la que el didlogo
de ideas es lo Unico que interesa para su Interpretacmn Deben pues.
evitarse los li y las a deter
najes y hechos de la historia fuera del alcance de la época del autor.' (40]

(39) Cf. Obras L IV. “La Sobrevida"
Tambien en Obras |x “El Grupo Zoolégico Humano”, IV. V: “la Formacion de la

- “El Porvenic del Hombre”. Conticne varios Ensayos sobre esta teiatica. entre
otros muchos lugares de sus EScritos.

Por Ia l av-‘dud y sintesis es de gran claridad, ademds, Obras X1 “Las Direcciones

&l 0 Yo Veo (0 Mi Punto de Vista)”. I. I. sobre todo a Dﬂrtl! de 3 (10),
4 (15) Iuagu i v “toda la Tercera Parte

(40) “Sagrada Biblia”- Nacar-Colungs. BAC. Madrid 1975. Nota al Apocalipsis
Pags. 1597 159K

Un estudio valioso sobre el “Apocalipsis” de San Juan puede verse en: “El Hom-
bre y la Historls (Filosofia y Teologia de la Historia).” Alberto Caturelll. Editorial Gua-
dalupo Huenos Aires 1959 Especialmente el Capitulo VII: Fin de la Historia”, IV-V:
“El Almcrlnn y el Fin de la Historla™. “El que | que ha de venir",

Sin ombar(o, hmu .mug. ente sus indi ] Aon excesivaman:
te tradi | del astante cerr neo: ancla-
da, para lo lumlnmuuln! a |n Fllolollﬂ Agustiniana de la listorla, con lodﬂ lo positivo y
negativo que ésta puede aportar

No ests por demds decirlo ara el afo de su composicién std fechado: Cér.
:nba 27-V1-1955—, Tellhard de hll in habia muerto apenas dias .nlos. ol 10 de Abril

o 1955
€

de la lo hace al Prof. Dr. Caturelll, re-
solver la filosofico-histérica U en la Optica de una Filosolia de
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¢Cuadl la interpretacion que propone Teilhard de Chardin —no del

Apocalipsis pues aquélla compete a la Iglesia, sino— a propdsito del Fin
del Mundo?

“Cuando se intenta escrutar cientificamente lo que podra ser el fin
de la Humanidad sobre la Tierra me gustaria que se hablase menos de
catastrofe (hipotesis perezosa y gratuita). de decadencia (nada nos ase-
gura, sino todo lo contrario, —(.)— que la Noosfera no puede escapar a
la senescencia) o de emigracién astronautica (evasion poco verosimil as-
tronémicamente). Y preferiria, por el contrario, que, considerandose las
cosas mas de cerca y mas en profundidad, se pensase en extraer las (lti-
mas consecuencias del hecho esencial de que la “Noogénesis™ (al que
se reduce la A is) es un fenémeno convergen-
te, 0 sea orientado, por naturaleza, hacia una cierta terminacion y consu-
macién de nrlgen interno. Y me limito nqul a repetir, llevandolo hasta sus
ultimas | lo que it tiv"' de las paginas que
preceden. Si, en efecto, como espero haber mostrado, el fenémeno so-
cial humano no es ninguna otra cosa que la forma superior alcanzada,
sobre la Tierra, por el enrollamiento de la Trama césmica sobre si misma,
— hay que que en el horizonte
la probabilidad de un punto critico de maduracion gradualmente prepara-
do por el establecimiento, ya esbozado en las ciencias, de una Weltans-

comin a toda la iencia humana (E d por tal una vi-
si6n del Mundo a la vez intelectual y apasionada, aureolada con toda la
magia gradualmente acumulada por el Arte y la Poesia (.) ); punto en que
el Hombre, completamente reflexivo, no solo individual, sino colectiva-
mente sobre si mismo, habra alcanzado, siguiendo el eje de las comple-
jidades, y esto en su maximum de Impacto espiritual, el limite del Mun-
do. Y ahora es cuando, si se quiere dar un sentido y una continuacion a
la Experiencia, parece inevitable considerar en esta direccion, a fin de dar

la Historia “Tradiclonal", esto es, “P Yo d
Valga coma o‘amplo un texto:
‘(.. ) el cristiano —dice— aporta la solucion misma de todos los problemas del
mundo actual pew no puede entrar en componendas con él. El mundo ha de hacerse
el cristiano no ha de hacerse del mundo. No hay otra solucion para la_huma:
nidad actual s) la " Contomplamos desde Ia altura de la Teologia de la Historia; y este
hombre, porque tlens puesloa sus ofos en el término de la historla, ;nmda comprender
el resto.” Op. Cit. Cap "El Mundo Actual”. “La Unica Salida”. Pags. 198-199
olucion mmnol s queda extraviada presa de un Trascen entalismo. exage-
rado, lejos de la que propusiera el Inmanentismo. también radical, en la Modernidad.
s clerto; pero |n]ua Igualmente, de una com:aDClon que qnlada por la Encarnacion del
e a Instancia Esta es la vision de Teil
hard de Chardin,

El piln(elmlanm de Caturelll cnrrespnndu al Espiritualismo Exagerado que. propu-
siera Aurelio Agustin en su “De Civ
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por terminado el fenomeno, la emergencia final del pensamiento tetres
tre en lo que he denominado el Punto Omega.” (41)

Aqui presentamos, directamente, la celebérrima Doctrina Teilhardia-
na —de fuente Joanico-Apocaliptica— del Punto Omega. Tal término y
consumacion de la Historia Total implica las siguientes condiciones, den
tro del pensamiento formulado por el Padre Pierre Teilhard de Chardin

En primer lugar, la Historia Universal ha de tener —al juzgar por los
periodos de su pasado-  un muy amplio futuro por delante para su ple-
nificacion En segundo lugar, ha menester ciertos factores que llevaran
paulatinamente la Tierra 2 su planetizacion, compactacion o limite de sa-
turacion.

En tercer lugar, se impone una postulacién —-al través de varios sig-
nos legibles en la propia Cosmogénesis y Antropogénesis— de un Punto
Terminal

En cuarto lugar. la relacion de ese Punto Omega natural con el Foco
Sobrenatural de la Revelacion Cristiana, anunciado en los conceptos teo-
l4gicos de Parusia y Pleroma.

Resumiendo, podriamos decir: la Tesis del Punto Omega enunciada
por Teilhard de Chardin, para dar respuesta a la cuestion del Sentido y
del Fin que la Historia Total plantea: contempla un Aspecto Temporal
(A), un Aspecto Potencial o de Posibilidades (B), un Aspecto Postulativo
o Postulatorio (C) y, un dltimo Aspecto de Revelacion. Religioso-Teols-
gico (D)

(A). —Aspecto Temporal: El Futuro.

No hay que perder de vista a Teilhard de Chardin como paleontdlogo
profesional, esto es como un especialista en “fosiles™; pero el cientifico
avezado en mantener su mirada en las profundidades abismales del pasa-
do, tal parece como si de pronto sintiera una “torticulis” mental por la
posicion preterista rigurosa que debia conservar su mirada intelectual
Ese relativo hastio del pasado le hace inmergerse en el presente y, lo que
es mas extraordinario lodavia, proyectar el escalpelo de su finisima inte-
ligencia al “'Porvenir del Hombre”, al “Futuro del Universo”, al Sentido y
fin ultimos de la Historia

"El estudio del pasado me causa ahora verdaderas nause:
hacia 1948, (42)

", diria

(1) Obras X1 “Las Direcciones del Porveni
1L A

0 Yo Veo (o Mi Punto de
a5 Direceiones.

del Porvenic y el Punto Omega” (19) “Emergencia (i

160 161
Rl “Teilhard de Chardin” . Andre Combes. Conclusion. (1 de wareo de 1944 1
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Y ha sido, curiosamente, en su mejor meditacion sobre el Pasado dun
lde ha dicho fr verdaderag, por paradoja. respecto dal Futoro
“;0ué nos queda, pues, por descubrir en el pasady tras haber descu
hierto la existencia de un Futuro?” (43)
Sin negar el Pasado. tampaco, Teilhard admite que cuando dste ya ha
sido explorado lo suficiente en su linea, aunque serd toma permanente
para repensarselo: “En este sentido, £l Pasada sequird siendo encontrado
i (@ Ul i6n se volcara hacin el Futuro y. se podra
hablar en cierto modo de que: “habra terminado el periadn del descubri
miento y de la exploracién del pasado” (44)
“En ese momento, acaso, podra el hombre. sin perder nada de su

de la dnesis en que se halla metido, aliaerar el peso
de los museos, de las colecciones, de las hibliotecas. Apoyado firmemen
te sobre los ojos que le hayan ayudado a detenminar la historia, tendra
derecho a volver su esfuerzo total hacia el discernimiento y la utilizacion
de las energias vivientes que le rodean
Entonces serd el tiempo de la marcha totalmente hacia adelante, en
donde no hay limites
El hombre habra comprendido. al fin, la palabra esencial que le mur
muraban las ruinas, los fésiles, la ceniza- “NADA VALE LA PENA DE SER
HALLADO, SINO LO QUE TODAVIA NO HA EXISTIDO. EL UNICO DESCU-
BRIMIENTO DIGNO DE ESFUERZO ES LA CONSTRUCCION DEL PORVENIR"."

Teilhard ha puesto el Gnico antidoto. realmente eficaz. conlra ese
clerto culto romantico y morboso del pasado por el pasado. de la historia
por la historia. Uno y otra importan en tanto en cuanto nos abren las com-
puertas del Futuro al través del Presente la llamada Teilhardiana cobra
la dimension de un auténtico Imperativo Etico

) es nuestra nostalgia del ubi sunt? (;donde estan?) Lo que
ha sido, ya no tiene en si interés. jAdelante! ()

Los rayos que nos banan no divergen del pasado, convergen hacia el
Futuro. El sol sale por delante”.

“Un primer resultado de la aparicion del lutaro es hacer que se des
vanezca la aurora que pensabamos lucia por deltr os Decia
mos que el encanto esencial de la navegacion I
peranza de acercarnos a un loco de luz Ahoia ya no esti permitida se
mejante ilusion, Las series temporales. hacia ateds, se atenuar

(43) Obras Mi- “La Visién del Pasado™: "l Descuwinsento del Pasado’'. £) Pua

(44) tbid. F) 236
(45) thid. Péa “1;3,
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lunden. Al pronto pudo esperarse que se lratara de accidente remediable
debido a nuestros medios de investigacion. En realidad, habianos (rope
zado con una condicién estructural del Universo. Los rayos que nos ba
fian no divergen del Pasado, convergen hacia el Futuro. El sol sale por
delante.

Los tonos luminosos que veiamos flotando sobre los origenes son,
pues, reflejo del amanecer tuturo

Reflejo, también, la impresion de novedad que nos invadia cuando
penetrabamos en el secreto de las cosas desaparecidas.

En cierto sentido, los siglos pasados no encierran misterio alguio y
nada tienen que pueden darnos. El pasado ya se superd.

De este modo queda condenado sin lacion cualquier actitud que,
implicita o explicitamente, conliera valor sbsoluto a la retrospec i6n En-
ganosa alegria la de resucitar las civilizaciones antiguas y los mundos
desaparecidos. Bioldgic es falsa la tendencia que nos inclina a
emigrar, con la mente o con el ‘corazén, a los ambitos, al arte, al pensa-
miento de otros tiempos. Morbosa es nuestra nostalgia del ubi sunt?
(;dénde estan?). Lo que ha sido, ya no tiene en si interés. jAdelante! jAde-
Jante!... Pero entonces, ;qué tiene de auténtico el ardor que en un momento
dado nos lanzé a la conquista de lo cada vez mas viejo? Serd que al descubrir
nuestra deriva en el futuro, la Historia ha dado muerte en si misma al
impetu que le hacia vivir? Como una planta, ;debe morir al dar su fruto?
Ahora comprendo la inquietud inicial que me ha llevado a escribir estas
péginas. Logicamente, ;qué queda en las investigaciones del Pasado que
pueda ser de interés vital para un evolucionista?. . " (46)

peraltado de un modo inusitado el Porvenir por Teilhard de Chardin
—no conozco una preeminencia mayor dada al futuro, en la perspectiva
de una Historia Colectiva, a lo largo y ancho de toda la Filosofia Contem
poranea, con la sola excepcion del marxismo—: cabe, en segundo térmi
no, al problema de la distension temporal que afecta a dicha etapa pros
pectiva

“La Historia es la maestra de la vida", decia Cicerdn entre los roma
nos del siglo | a.C. y, a la verdad, si la Historia no fuera un saber que nos
dirige a lo futuro, seria vano e indtil conocimiento. La Historia a fuer de
constituir una sabiduria del Pretérito lo es, con mayor razén, una sabidu
ria para el Porvenir; Historia del pasado, si; empero, para la Historia del
Presente y la Historia del Futuro.

Si nos hemos de atener a la escala del Tiempo Historico trazada por
el Padre Teilhard, podemos concluir que, el porvenir de la Humanidad es

(46) 1bid. D) Pags. 2!
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pari passu, del orden de los miles, tal vez millones de anos:

“Por supuesto, no soy proleta. Y, por supuesto también, sé por mi
vrofesion qué peligroso resulta cientificamente prolongar una curva allen-
Je los hechos, es decir, extrapolar. Hechas estas reservas, me parece,
sin embargo, que apoyandonos blen sobre la Historia general del Mundo,
tal como nos la da a conocer la Paleontologia en un intervalo de trescien-
tos millones de aiios, podemos afirmar, sin perdernos en suenos, las dos
proposiciones siguientes:

a) En primer lugar, la Humanidad deja todavia ver en si misma una
reserva y un fal formidables de acion, es decir, de progre-
so. Pensemos en la inmensidad de las luerzas, de las ideas, de las personas,
todavia sin descubrir, 0 no captadas, o no nacidas, o no sintetizadas... “Ener-
géticamente” y bioldgicamente, el grupo humano es todavia jovencisimo y
esta fresquisimo. Por analogia con lo que nos ensena la historia de los
otros grupos viv L 0rganis hablando tiene todavia varios millo-
nes de anos para vivir y para desarrollarse

b) Ahora bien, todo nos hace pensar que realmente dispondra de
esta enorme duracion, necesarla para el perleccionamiento normal de su
evolucion. La Tierra esta muy lejos de haber terminado su evolucion si-
deral. Es indudabl e pod nos toda especie de malas for-
wnas (catastrofes o enlermedades) que vendrian tedricamente a malo
qrar este magnifico desarrollo, Mas he aqui que desde hace trescientos
millones de aos. la Vida surge paraddji e sobre lo i ible. ;No
es esto indiclo de que avanza sostenida por cierta complicidad de las
fuerzas “ciegas” del Unlverso, es decir, infaliblemente?. .

Cuanto mds se reflexiona sobre estas cosas, mas se percibe que,
lesde el punto de vista clentilico, la verdadera dificultad que el Hombre
plantea no es el saber sl €l es la sede de un progreso continuado, sino
mds bien como podrd proseguirse largo tiempo este progreso a la marcha
que lleva sin que la Vida estalle sobre si misma, o haga estallar la Tierra
sobre la cual ha nacido. Nuestro mundo moderno se ha hecho en mancs
e diez mil anos: y en do arios ha cambiado mas rapid: te que
i lo largo de los anteriores milenios. ;Hemos pensado nunca en lo que
poded ser psicoldgicamente nuestro planeta dentro de un millon de anos?
£ el fondo, son los ulopistas (no los “roalistas”) los que cientificamente
(ianen razon: al menos, ellos, aun cuando sus auticipaciones nos hagan

wireir. tlenen sentldo de las dimensiones auténticas del fenomeno hu
ano." (47)

\ El Por

£l Porvenir del Hombre': “Reflexiones sobre el Progreso”
T Pags. 9091
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Si esa distension tan prodigiosa en el tiempo de “la Historia gene-
ral del Mundo" ha de cumplir 0 no una tan larga trayectoria, cosa es que
|a interiremos de las garantias ofrecidas por el PUNTO OMEGA, ain en
la penumbra.

(B) —A 1 o de

Supuesta una escala Témporo-Histérica, en el orden de las magnitu-
des cosmicas o astronémicas, para la Historia Total cabe preguntarnos, a
continuacién, cuales son las potencialidades que la Tierra actual presen-
ta, a fin de leer en ese organismo la juventud (Teilhard de Chardin), o, la
senectud que inicia la Decadencia (Oswald Spengler).

Tratando de apretar al méximo su propio pensamiento, Teilhard arri-
ba —en el escrito considerado por nosotros como el de mayor nqueza
sintética, dentro del que verti6 su | ; a las si
proposiciones:

““a) En el Mundo material. el fenémeno natural es la Vida (por hallar-
se interiorizada).

b) En el Mundo viviente, el fenémeno esencial es el Hombre (por ser
reflexivo). Un tercer paso nos queda por dar si queremos recorrer y tra-

zar hasta el fin la curva asf da de la I ica: y es el
de decidirnos, por razones sélidas, a aceptar esta tercera pmposacuﬁn-
c) En el Mundo humano, el fend es la

gradual de una Humanidad (en la que se super-reflexivizan sobre si mis-
mos los individuos). Ultima (o méas exactamente, cf. (24), penultima) op-
cion, decisiva para fijar, en la actualidad. nuestra actitud tedrica y prac-
tica frente a la Guerra y la Paz, cuyo buen fundamento sélo puede esta-
blecerse mediante el examen, en la historia y a nuestro alrededor, del
mecanismo, los efectos y, por consiguiente, la naturaleza profunda de la
Socializacion." (48)

Queda la ultima “opcién”, la cuarta, para el sitio pertinente. Teilhard
de Chardin quiere leer, en los conflictos contemporaneos de la Tierra
presente, lo que nosotros pudiéramos llamar un “movimiento de sociali-
zacion'; vale decir de compactacién, de reunion, de “rebote” sobre si de
la Noosfera. A ello han coadyuvado muchas causas, desde las de tipo
geografico: la forma de la Tierra obliga a los hombres a “comprimirse™,
a “reunirse”; los medios de comunicacién creados por la tecnologia mas
avanzada han hecho hoy, por vez primera, un Mundo el mundo en que vi-
vimos. Todo ello a pesar de otras tantas tensiones que, a lo mejor bien
miradas, pese a sus calamidades han colaborado indirectamente a esa

(48) X1- “Las Direcciones del Porvenir”: “Como Yo Veo (o Mi Punto de Vista)"
| 1. 3. (10). Pég. 153
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anihicacion de la Lierra: No es casual que solo en el siglo XX haya apare
cido, caso unico en la Historia Humana, el lenomeno de las Guerras Mun
diales, antaio los conflictos bélicos eran locales, repre
Humanidad fraccionada  espacial y cultualinen
nacions

entaban a una
: whora. los problemas
es no pueden ser sino inter-nacionales. inter-continentales, en una
palabra, mundiales De esta fenomenologia del Mundo contempor
desprenden las siguientes caracteristicas para la lierra del futuro

“Unificacion” - compresion, compactacion. rebote”, organizacion

“C ion (es decir, i ificacion de iencia)".

“Espiritualizacion. Empleo la expresion para referirme al predominio
creciente, en la capa humana, de lo reflexivo - (o “pensado’) sobre los
automatismos y el instinto. (.. ) observaba yo que toda unidad natural
engendrada por el Enrollamiento cosmico puede representarse simboli
camente por una elipse construida sobre dos focos conjugados: uno de
ellos. F1, de agregacion material o técnica; el otro, F2, de conciencia (que
no se vuelve aparente mas que a nivel de la Vida). Lo que importa com
prender, en el caso del Hombre, es que el proceso biologico de la Evolu
cién, una vez franqueado el paso de la Reflexion (Por cuya causa lo Cons
ciente, decidid aislado e individualizado, comienza a reaccionar
distintamente, por invencion, sobre su soporte organizado ()). parece
condensarse y reducirse cada vez mas (gracias a los efectos de super
enrollamiento colectivo) a hacer predominar F2 sobre F1. Cuanto mas se
organiza y se centra técnicamente sobre si misma la Humanidad, mas
tiende (a pesar de ciertas apariencias) su fuerza ascensional sed de des
cubrir, de conocer y de crear) a dominar sobre las necesidades elemen
tales de instalarse y de sobrevivir. De suerte que, en definitiva, podemos
con la mayor seguridad tratar de extrapolar hasta su limite la curve d Ly
Hominizacién utilizando. este indice o parametro de la autonomizacion
creciente de F2. (49)

Y he aqui llegados al momento decisivo de la Noogenesis, de la
Noosfera, cuando la Humanidad llevada en brazos de la Cosmogenesis
habra de tocar el paroxismo de su maturacion, de su “Emergencia final”
Ese momento —cuyo cuando exacto pende aun como potencialidad o po
sibilidad mas recondita de la Tierra Final—: no puede ser avizorado por
nosotros sino dentro de las exigencias que, esa misinag Evolucion formu
la, vale decir, como un pensamiento postulativo o postulatorio llegamos
con Teilhard, a conceptuar el Punto Omega.

neo se

(49) Op. Cit. | | 4 CI Numeros (16), (17) (18) Pags 158 159 1
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(C) —El Postulado Final de la Historia Universal:()(Omeu.-l

“Con este nombre, "Punto Omega”, he designado. desde mucho tiem
po. y sequiré entendiendo fﬂ(lrl\lld aqui. un polo ultimo y sell subsisiente
de conciencia, suficienteme licado en el Mundo como para poder
colectar dentro de si, por umion, los elamentos cosmicos: llegados al ex
wemo de su centracion mediante agregacion técnica, —y capaz al mismo
tiempo, por su naturaleza supra lutiva (es decir, tr I ), de es-
capar a la fatal regresion que amenaza (por estructura) a toda constity
cion dentro de la trama del espacio y del tiempo —En si mismo y por defi
nicion, semejante Foco no nos es directamente perceplible Pero si su
presencia y su influer no pueden ser inmediatamente advertidas, en
cambio, su existencia, cuando menos por tres razones decisivas. resulta
postulada de manera inevitable " (50)

Con ese texto entramos al interior de un Pensamiento Postulativo,
Postulatorio. Sabido es que desde Immanuel Kant en el siglo VI, tras la
Critica a la que sometiera la Metatisica del Racionalismo Modernn, entre-
tejida a partir de Descartes e imputada ya por el Empirismo, con Locke a
la cabeza; ha sido frecuente, digo, el mirar a tan alto saber metafisico

otrora centro de toda la Filosofia, aunque hayamos vuelto hoy a la On-
tologia— en la perspectiva de ciertos fundamentos “crilicos”, sin que és
tos sean en su contenido necesariamente Kantianos. La idea imprescin-
dible aportada por Kant a la Filosofia, y no sélo a la Metafisica, es para
la posteridad el hecho de fundar “criticamente” esa Sabiduria que preten-
de ir mas alla de los limites de la Experiencia, en cuyo coto se encierran
deliberadamente las otras Ciencias no filosoficas

El haber negado junto con una Metafisica teorética también la Onto-
logia, y el ubicar una nueva Metafisica, al lado de la Etica o sa-
ber filosofico moral, lejos, por ende, de la Fisica y de la Matematica - a cu-
ya compania habia crecido tradicionalmente la Metafisica desde los tiempos
de Aristoteles y para toda la Filosofia Clasica, Antigua y Medioeval —; son
puntos del Kantismo a discutirse. El hecho es que. Kanl puso en circula
clon una serie de categorias filos6licas nuevas; no solo las antinomias
y las ideas lco-metodologicas de la Razdn Pura, sus paralogismios
y su Dialéctica, sino —y es o que aqui importa— un modo de  pensar,
que sin ser rigirosamente demostrativo (no hay inferencia logico-deduc
tiva, pero tampoco completamente logico inductiva) es una manera de
razonar fundada en ciertas evidencias inconcls e innegables que, exi-
gen una conclusion, cuyo contenido, empero, es mas una  maleria del
Creer que del Saber. Esa creencia no sinemhargo, gratuita sino “exi

hetiri
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gida” “postulada” por determinados date Asi, valga el casa, para
Kant la vida moral o, como dice, el “Faktum™ (dato, hecho) de la morali
dad, exige: la Libertad, sin la cual la Moral misia no existiria la lnmor-
talidad del Alma, pues, el perfeccionamiento moral se veria frustrado vy,
finalmente, anulado por la muerte biologica del individuo — la Existencia
de Dios, como garantia de esa Vida Moial Perfecta a la que, el hombre
“finito™ aspira con una finalidad “infinita”. condicion maxima de una su
prema armonia entre la Ley Moral y la Actividad del Sujeto, esto es la
Santidad, y. a la cual el hombre aspira desde su linitud . “En la vida moral
—decia Kant- el hombre que es un ser finito se ha propuesto una Tarea
infinita” Tal Fin. fundamento de la humana tendencia, es el Ser Absoluto
quien, para Kant. se presenta con el principal atributo de la Santidad Per-
fecta.

Libertad —Inmortalidad del Alma- Existencia de Dios. son, dentro del
Kantismo Postulados de la Razon Prac Postulados de la Moral

Sin que Teilhard de Chardin haga alusion expresa a Kant, posible-
mente hasta le conocia no del todo bien: echa mano de un Pensamiento
Postulatorio para “probar” el Punto Omega

Sus ‘‘razones decisivas” son tres

a) Por Irreversibilidad de la Evolucion, de la Historia Total

b) Por Polaridad.

c) Por Unanimidad.

Dado el Sentido de la Evolucion Casmica —lo hemos visto al hablar de
la Historia Universal o Cosmogénesis— el Tiempo Historico es irreversi-
ble. Esa Irreversibilidad ha de llevar, tarde o temprano necesariamente,
a un Polo Terminal del Universo

Y. en tercer lugar, dado el fenomeno de
zacion” que ha comenzado recién a experimentar la tierra -
continia como ha continuado desde hace 300 millones de anos
de desaguar en la Unanimizacion de la Especie, en donde propiamente
florece el Punto Omega como “un Centro de centros” (51)

Puede concluir Teilhard

“Todo lo cual coincide y converge en obligarnos a admitic que si en
la direccion de lo Inmenso y de lo Infimo el Mundo de la Fisica se recur
va 0 se contrae de tal manera que aprisiona hermeticamente dentro de
si todas las lineas de fuerza del Univers
plejidades. por el contrario. el Pensamiento, llegado al extremo de seous
mo, no puede concebirse como deteniéndose ni retrocediendo sobre st

“socializacion”, de “planeti-
si el viaje
hemos

Com

do el eje de I

0, - siguie

(51) €L Op Cit. N (20). ¢} Pag 163
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sino que, en este paroxismo, ha de conseguir, de una ma
romper (por efecto de lyper centracion) la membrana espacio temporal
del Fenomeno, hasta alcanzar algo supremamente personal, suprenia
mente personalizante ” (52)

En este momento, apenas, Teilhard cobra conciencia plena de que, su
“Fisica’, en la acepcion griega del término —"no soy ni un filosoto ni un
teélogo, sino up estudioso del “fenémeno”, un fisico en el viejo sentido
griego”, habia dicho en una Entrevista de 1951—; Fisica que venia a ser
una novisima Filosofia de la Naturaleza, montada sobre las conquistas
mas refinadas de las Ciencias Naturales Contemporaneas y. por ello, una
Gosmologia Cientifica o una Filosofia Cientifica de la Naturaleza; habia
dejado de ser una simple Fennmenologia Cientifica para trascender. ne-
cesariamente, los Fenomenos

A nuestro criterio, la Fisica teilhardiana habia hecho agua como “Fi-
sica” hacia ya ratn; subyace a esa Fenomenologia Cientifica Universal
propuesla por Teilhard de Chardin, una Metafisica de la “Union Creadora”,
como &l mismo la designo en su famoso Ensayo del Tiempo de Guerra:
“La Unién Creadora” (1917); supone la distincion “filoséfico-cosmoldgi-
ca" de Energia Tangencial (Exterior) y Energia Radial (Interior) de las co-
sas y, la famosa Ley de Complejidad-Consciencia que. si bien se basa en
datos cientificos—positivos su alcance es el de una verdadera ley filoso-
fica natural. El no haberse dado cuenta o el no haber querido reconocerlo,
imbuido de prejuicios positivistas, de que su Pensamiento bogaba desde
su despuntar durante “The First World War" en aguas metafisicas y reli-
giosas; y, de que, por mas lastre cientifico dotado a su discurso, éste
continuaba siendo entranablemente filosofico y teologico, a la postre; ha
sido el motivo de mayor confusion del Teilhardismo.

Teilhard de Chardin quiso, hasta el final en sus ultimos escritos, no
ser ni “filosofo’ ni “teslogo”; simplemente un “Cientifico”, cuando mas
un “fenomenalogo cientifico”, dentro de un concepto muy libre que el
mismo diera a la Fenomenologia. El Teilhardismo es Ciencia, por los da-
tos positivos que emplea; Filosofia, por el discurso Racional, Totalitario,
Radical o Ultimo que ejerce y, Teologia por la inmersion de su “Sistema’
en las salutiferas aguas de la Revelacion que lo vivitican

Una Welt anschauung, en suma, constituida por niveles: cientifico!
filosofico y teologico de Pensamiento. ;Supo de esto Teilhard? La letra
de sus escritos lo niega. ,Se debio, entonces, a la expresa prohibicion que
sus superiores le dieran: “Haga usted Clencia apaciblemente sin mez

1 0 de otras

(52) Ibid. Pag 163



clarse en filosohia m teologia = 7" (53)

Es mas probable, dado que su lglesia |
la Filosofia y en la Teologia: habia que hacer “apaciblementa’™ “clencia”
y mantenerse dentro de sus cotos, hasta que ella misma exprimida al ma
ximo se extrapolara. Que la orden de sus superiores era absurda lo prue
ba el mismo proyecto cientifico de Teilhard de Chardin, trascendido por
inercia propia, muchas veces contra su querer, hacia la Filosofia y la Teo.
logia. De ese sinsentido se dio cuenta, finalmente, el ano de su muerte
(54)

He aqui el drama personal de Teilhard y la gran paradoja del Teilhar
dismo. Sin embargo, me resulta imposible psicologicamente aceptar que
Teilhard de Chardin no se hubiera dado, parcialmente al menos, cuenta
de sus incursiones en campos filosoficos y teolégicos; chispazos y len
guaje especializado —en veces las mismas palabras: Filosofia. Filosofar
Religion, Revelacion, Teologia. etc — asi lo indican

Y no solo la Filosofia que anima su Concepcion del Mundo es alta
mente original, lo que bastaria para darle un lugar muy distinguido entre
los filosofos contemporaneos, al lado de su maestro Henri Bergson o de
sus amigos Maurice Blondel y Arnold J. Toynbee: sino que sus visiones
teolégicas acusan una audacia especulativa, notoria en el malestar de
Etienne Gilson y de Jacques Maritain, presos uno y otro rigurosamente
y por eleccion propia del Escolasticismo Medioeval. Es, precisamente. a
proposito de la doctrina Teilhardiana del Punto Omega donde veremos
aparecer al Teilhard teologo, tras el Teilhard cientifico y tras el Teilhard
filosofo.

(D). — El “Punto Omega” o el “Cristc Cosmico”

“La Parusia (o retorno ylorioso de Cristo al tin de los tiempos) ocu-
pa en el lirmamento del mundo cristiano un puesto central, si bien, con
los siglos de espera que se suceden, se le olvida con facilidad El miste-
rio de la Encarnacion culmina con este acontecimiento dnico y supremao,
en el que lo Historico (nos dice la Fe) ha de soldarse con lo Trascendente,
y se alirma con el realismo de una explicacion fisica del Universo.

Ninguan creyente pone en duda la realidad misma del hecho Pero
Jcomo tratar de representarnosle?

Hasta el presente, por razones simultaneamente escrituristicas, tra
dicionales e instintivas (;acaso una trausformacion brusca no adopta

inpedia eatrar, sin mas, en

(53) Oby - “Clencla y Cristo’
Pag 245 Este fue el ultimo escrito col
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siempre la ligura de un accidente?), el Fin del Mundo y el juicio final se
han interpretado y traducido sobre todo en forma catastréfica. Pero si se
quiere sequir semejante linea apocaliptica, ;cémo no caer en la cuenta
de que conviene avanzar con precaucién? ;No nos esta advirtiendo la
Exégesis con todos sus mds recientes progresos que, si es verdad que la
Revelacion dirige nuestros pasos, en cambio (puesto que no es mds “pro-
fética” en el caso de la plenitud del futuro que en el de la totalidad del
pasado), no nos describe nuestro punto de pamda ni nuestro punto de
llegada? En estas materias tr. ha de rete-
nerse un nidcleo ial de verdad by a las figuras, —nicleo
que, en el caso de la Parusia, parece evidentemente reducirse a los tres
elementos siguientes: una crisis, una reagrupacion y, finalmente. una con-
sumacion espiritualizadora (bajo la influencia cristica) en un super-orga-
nismo humano—. Ahora bien, precisamente mediante estos tres caracte-

res, ;no nos viendo ducidos misterit por via religio-
sa, al mismo upo general de acontecimientos que el que puede conjetu-
rarse i (como b de explicar) al término biolégico

de la Hominizacion? En su dltimo fondo, jno se trataria en ambos casos
de una sola y misma cosa?.

De ahi la hipdtesis slgmente muy simple — y, sin embargo, pilar (.)
de la persp general pi en el curso de estas péginas.

Para que Cristo apareciera por primera vez sobre la Tierra era evi-
dentemente necesario (nadie duda de ello) que, de acuerdo con el proce-
so de la evolucion, se encontrara anatomicamente constituido el tipo hu-
mano, asi como impulsado socialmente hasta un determinado grado de
consciencia colectiva.

Esto supuesto, ¢por qué no imaginar, dando un paso mas, que, en el
caso de su segunda y Ultima venida, Cristo aguarda también, para reapa-
recer, a que la colectividad humana acabe por volverse capaz, una vez que
se halle plenamente realizada en sus potencialidades “naturales”, de re-
cibir de El su consumacion sobrenatural? Porque, en definitiva, sl es in-
cuestionable que hay unas reglas fisicas preci. para el d i
to histérico del Espiritu, ;c6mo, a fortiori, no habria de haberlas para su
expansion y su terminacion?

De acuerdo con estas ideas, hagamos, pues, coincidir (a niveles di-
ferentes de profundidad, pero en la unidad concreta de un mismo aconte-
cimiento) el momento de Parusia cristica y el de Maduracion humana.
Supongamos, dicho de otro modo, que, siendo esta condicion (no suficien-
te ni determinante, desde (uego, pero si necesaria) de aquélla, han de pro-
ducirse ambas simultdaneamente.. —;Cual habria de ser el resultado de
semejante Identificacion o, mds de tal coi ion? Por de
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pronto, nada importante encontramos alterado en la manern cristiona tra
dicional de considerar el lin de los tlempos. Porque (rsto ns algo sobre
lo que debo inslistir) si la Escritura nos advierte con Insistencia de una
crisis tinal e Inesperada, no hay nada menos npacible, nada mis “critico™
v. hasta un clerto punto, nada mas imprevisible que el contro hacia ol que
converge, estrechandose sobre nuestras cabezas, ol corollamicnto social
humano.

Y no hay nada tampoco, en la perspectiva nsl obtenida, que corra el
riesgo de parecerse a un concordismo enojoso. Tompoco nnda que tenga
que ver, en electo, con aproximaclones lalaces enlre [ragmentos de ver.
dades originarias de planos de conocimientos dilerentes: sino  simple-
mente convergencla "polar” de dos lineas de vision (1ma bioldgica y otra
mistica) que se encuentran en la forma general de expectativa de equili-
brio (super-unién) de un Mundo plural en vias de unilicacion

En la, ningun i eniente de Importancia Y, en cambio,

—esto es lo que nos queda por ver— jqué notable ascenso de energia
espiritual en el corazén del Universo asi “monocelalizado™! ()" (55)
(") A proposito de esta sobrecogedora tematica de la PARUSIA, el poeta
ecuatoriano JOSE RUMAZO GONZALEZ ha compuesto un lildnico Canto
Epico con el mismo titulo y. que consta, de Cuatro gruesos Volimenes
— varlos miles de versos endecasilabos

Esta gigantesca obra poética escrita al hilo del Apocalipsis de San
Juan, si bien maravilla por la riqueza de ideas y de tormas en muchos de
sus pasajes, la colosal extension la convierte “a priori” en obra de entre-
cortada y, acaso, Imposible lectura total Es mas larga —sin compara-
cion— que todos los cantos épicos de Occidente lliada, Odisea Eneida,
Divina Comedia, Paraiso Perdidu, Mesiada. tomados individuali

Queremos rellevar en esta nota y como un ejemplo, la Conceptuacion
de un Tlempo Historico Lineal e lrreversible que subyace a toda Vision
Cristiana de la Historia:

“Mas la historia Impulso por sobre todo
en linea recta su caudal, sin ciclos

ni proplas previsiones, que una sola
direccion le fue dada, irreversible,
lanzada hacia adelante sin reposo.
(Donde retorno eterno? ;donde circulos?
Irrepetible fue cada persona

y fue cada suceso sin segundo

con circunstancias unicas y actores.” (56)

Las Direcclonos del Porveals™: “Tees Cosas wl como Yo las Veo
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Y s asi como al final de la Historia Universal entendida por Teilhard
de Chardin como una Cosmogénesis —la cual habia quedado en suspen-
s0 durante el paroxismo de la “Homi ", Antr énesis o periodo
de “Socializacion” al que se veia abocada, cada vez mas, la humanidad
por encima del afio 2000 de la Era Cristiana, para tomar un punto cronolé-
gico exacto—, Cosmogénesis, digo, que a la postre se revela desde su
entrana mas profunda, oteada sélo por las visiones del tedlogo y del mis-
tico excelentes que convivian con el genio de Teilhard, como una CRISTO-
GENESIS.

“En forma dialéctica, la perspectiva completa aqui adoptada puede
expresarse bajo la forma de la serie siguiente de igualdades: Cosmos =
C é is —- Biogé i ¢ is individual Antropogé-

nesis colectiva = Cristogénesis.” (57)

Expresiones son de la mas estricta cepa teilhardiana y no nuestras
La Historia del Universo o HISTORIA TOTAL ha completado, solamente
asi, su astronémico periplo; la COSMOGENESIS se ha desdoblado a es
cala de los millones de anos, en una HYLOGENESIS, primero, en una BIO-
GENESIS, después —de esto y aquello son japenas! 300000 (millones)
de anos—. en una ANTROPOGENESIS o NOOGENESIS, a continuacion, he
aqui el estrecho horizonte de la tradicional Historia Universal y ni siquie:
ra en todo ese espectro, ya que si nos remontamos a las primeras mani
festaciones del Hombre habria que ir a dar al nivel del 1.000.000 (millon)
de anos atras, rigurosamente hablando todavia la Pre-Historia; la Histo-
ria Humana no ha excedido, jhasta Teilhard de Chardin!, de los 6.000 u
8.000 aios, vale decir un segmento del Tiempo Histérico limitadisimo
aunque de extraordinaria intensidad. La Antropogénesis, individual y co-
lectiva, desemboca en la CRISTOGENESIS.

Al través de todas las Edades del Mundo —partiendo desde la Crea-
cién de esa proto-pluralidad material inicial (CREATIO EX NIHILO = Crea-
cién desde la Nada)— Y. atravesando los inndmeros momentos de Diver-

n gencia, hemos venido a dar al Punto Omega,
cstado de Maduracion paroxismal al que ha de lIlegar la Humanidad;
pero, Omega viene a quedar intimamente correlacionado con el Dogma
Cristiano de la Parusia (en griego, Presencia), es decir, con la Segunda y
Definitiva Venida del Cristo; més aun —lo desprendemos del anterior
texto teilhardiano— Punto Omega y Parusia marcan un estado de “con

(o una Wulunnch-uung en Tres Puntos)” 2 Pags 135137
6) “PARUSIA’

(51 RU: Tomo IIl: Glorioso Advenimlento. IV: Resurrecclon y Juicio Un
versal. 26 Honduras de la Historia  Pda. 586, Versos 17-25
(57) bid. 2 Nota 4. Pag. 137 Subrayados, nuestros.
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juncion’, en el que la “Antrapogénesis colectiva’ hace de codicin (oo
suficiente ni determinante, desde luegu, pero si necesaria)” de la Deh
nitiva Presencia (Parusia) Cristica

El responder una pregunta antedior lo hemos dejado para este preci
so ahora

(Gomo se padria aceplar una emerge: de Cristo, al final de los
tiempos. si previamente no se admitiera sd inmergencia o sumergencia
en la Historia? He aqun las nociones teoldgicas claves del Cristianisino
an una serie correlativa. CREACION-ENCARNACION-PARUSIA.

La Parusia es el coronamiento de la Encarnacion del Verbo y de su
Resurreccion Personal. Categorias teologicas tan antiguas y de tanto sa-
bor paulino —que acaso nunca fueron asumidas del todo en comprehen-
sl6n y vida—, tales como aquéllas del CUERPO MISTICO DE CRISTO y del
PLEROMA, toman de pronto una luminosidad de relampago en el pensa-
miento teilhardiano que nos ocupa

CRISTO inmerso en la Historia por la Encarnacion del Dios Trascen-
dente al mundo y, su Creador, retne la doble dimension de la lnmanen-
cla, lo en-si del Mundo y del Hombre, con la Trascendencia, o en-si Di-
vino

La Encarnacion de Dios en Cristo, representa en su misterio la dia
léctica mas honda de la armonia entre Trascendencia e Inmanencia. Tras
d del Absoluto, | ia del Cosmos y de la Humanidad

Cristo con su Resurreccion Personal no abandond el Mundo, del todo,
esta presente en él a través de su Iglesia y en cinta de consumacion. La
Encarnacion no ha terminado hasta el cumplimiento del MISTICO CUERPO
DEL SENOR. ;Qué es el Cuerpo Mistico de Cristo? La Reunion de todos
los miembros injertados en la Vida Divina; esto es, de los elegidos por la
Gracia Santificante y por sus buenas obras; la Gracia esta a disposicion
de todos, al menos potencialmente

El Cuerpo Mistico de Cristo es el Organismo Sobrenatural, formado
por su Cabeza —el Cristo— y todos los demas miembros que. por la H
liacion divina mediante la Gracia y las buenas obras han merecido inte
grarle

Ese mismo Organismo Divino-Humano es el PLEROMA

Hasta aqui hemos tratado de exponer, brevemente, esas verdades
teologicas fundamentales del Cristianismo; Creacion — Encarnacién, Sal-
Macién — Parusia, Cuerpo Mistico, Pleroma.

Cabe, a continuacion, preguntarnos ;qué horizontes alcanzan es0s
clasicos dogmas cristianos en la oOptica de la COSMOGLNESIS Teilhar
diana? Algo adelantamos ya con nuestro comentario a la Parusia conjugada
al Punto Omega en Teilhard de Chardin, pero no es suliciente
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En primer lugar, toda [a Historia Universal o Cosmogénesis adquiere,
de pronto, un cardcter “Sagrado” —"Sobrenatural” se diria en buena Teo-
logia—; el abismo de los millones de afios. posteriores a la Creacion pero
anteriores a la Encarnacion de la Segunda Persona Trinitaria Divina: el
L6gos, el Verbo, |a Razén, la Palabra; se presenta como un Césmico Ad-
viento. La Evolucién desde el Atomo al Hombre ha sido la gran prepara-
cion del Universo, para la Inmersién de Dios en la Historia, y, habiéndo-
se producido la Encarnacién: CRISTO SE HA CONVERTIDO EN EL CENTRO
DEL UNIVERSO, DE LA COSMOGENESIS, DE LA HISTORIA UNIVERSAL.
Pero los cristianos parecen haberse olvidado de la Promesa del Sefor mas
alld de su Resurreccion Personal: la Segunda Venida o Presencia Defini-
tiva (Parusia), y, la Consumacion de su Cuerpo Mistico con los elegidos
(Pleroma)

Si la Evolucién invirtié millones de aios en llegar al Hombre y fue
necesario un tan largo Adviento para la Encarnacién, ;no debemos presu-
mir que —a la misma escala cosmica— el Tiempo Histrico de Matura-
cién terrestre ha de emplear un lapso muy amplio para advenir al Punto
Omega y, por ende, a |la Parusia y al Pleroma Cristicos?

Tal es la amplitud astronomica de la Historia Universal, la cual esta
todavia encinta de parto, de alumbramiento; pero desde el hecho que es-
ti asumida por Dios en su Comienzo, Medio y Fin. tanto como en el de-
curso de su devenir, las acciones libres de los Hombres, por mas que
pendientes de un Premio o un Castigo eternos, y, los movimientos todos
de la Cosmogénesis, estan garantizados. Lo que no significa un determi-
nismo histérico absoluto, ni mucho menos; pues, la suerte final de la
Evolucion estd confiada al Hombre, a su libre albedrio, aunque él —hicie-
ra lo que hiciera— se vera abocado, necesariamente, a un Juicio que,
por estar al final de la Humana Historia bien merece el nombre de Juicio
Final Universal

Si al Hombre moderno y (,omemporaneo le resultaba “asfixiante” el
Cosmos espac poral de i les. ;no podriamos de-
cir cosa igual de la “religiosidad™ y de la “teologia” profesadas en la
Edad Media? Lo que no cuestiona sino -——al contrario— deja intacta la
Esencia misma del Cristianismo

Admitiendo una mayor estabilidad de las formas espirituales religio-
sas —lo que no implica tampoco aceptar su arterioesclerosis— por rela
on a la gran bilidad de los cientificos, hemos de re
solver alirmativamente la pregunta anterior. Y, el mérito de Teilhard de
Chardin esta en haberlo comprendido asi: por ello es que sus mayores
enemigos no son los librepensadores, ni siquiera los ateos, sino los
CRISTIANOS TRADICIONALES. El nombre de Teilhard se convirtio en sig
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o de opusicion entre Conservadurismo Iradicionalismo, de un lado. y,
Progresismo-Modernismo de otro, al interior de su misma Iglesia el CA
TOLICISMO..

Para Teilhard de Chardin el Progreso Maximo de la Tierra, sn Matu
racién, se ha convertido en la “condicién necesaria” de la Parusia Cuistia
na; con esta doctrina ——en apariencia lan sencllla- ha provocado una
Revolucién en el Cristianismo, de un modo especial el Catolico al que
pertenecia, como no se conoce otra, desde la incorporacion del Saber An-
tiguo a la Doctrina Cristiana durante los siglos de la Edad Media y en sus
prolongaciones Renacentistas, realizada por los grandes doctores de la
lglesia. Por lo dicho —a nuestro juicio sin duda alguna— Teilhard de Char
din se encuentra en la linea de los mas grandes pensadores cristianos;
el Teilhardismo estd llamado a constituir la lercera gran escuela de la
Filosofia y de la Teologia Cristianas, al lado del Agustinismo y del Tomis-
mo. Por mi parte, sin descartar a las dos ultimas —jcomo lo haria si con-
forman el pensamiento clasico de la Filosofia Cristianal— me uno entu
siastamente a la vigorosa legion de los Teilhardianos

Volviendo a la meditacién sobre el Sentido y el Fin Ultimos de la
Historia, podemos decir lo siguiente:

Si el Hombre concedia un primer Sentido definitivo a la Cosmogéne-
sis, el Sentido final resulta de ese Organismo Humano-Divino (Pleroma)
cuya Cabeza es Cristo. El Punto Omega tiene dos lados, uno natural o hu-
mano, otro sobrenatural o Divino; uno inmanente y otro trascendente vy,
su Eje Maximo es el Cristo Cosmico que re! apitula la Inmanencia del Mun-
do y de la Humanidad —sobre los que ha ascendido— y la Trascendencia
Divina del Absoluto —de quien ha descendido El Punto Omega encuen-
tra su quicio sobre el que gira: en el Cristo Cosmico.

A pesar de lo grandioso de su Concepcion cientifico-filosofico-teold-
gica del Mundo, Teilhard no ha despegado sus pies de un necesario rea-
lismo

Por ello admite clertas “condiciones favorables” para que la Parusia
y el Pleroma tomen la figura que, él ha intentado darles en cosmica pers:
pectiva:

“( ) la Miriada humana se encuentra en su mar
polarizada hacia adelante. Hasta el punto de que, “con tal que el Cielo le
dé vida" (Lo que supone, entre otras condiciones favorables:

a) la ausencia. en el curso de la Auntropogénesis, de toda catastrofe as

a decididamente

tronomica o bioldgica que destruya la Tierra o la Vida sobre la Tieira
b) el mantenimiento hasta el fin, sobre los continentes, o el reemplazo
por sintesis— de los recursos naturales e alimentan el cuerpo fo

dividual y social del Vombre;
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¢ un control suliciente (cuantitativo y cualitativo) de la reproduccion pa-
ra evitar una super-poblacién de la Tierra o su invasion por un tipo

Stnico menos satisfactorio (.)) no puede evitar (por una especie de

infalibilidad estadistica) propagarse de acuerdo con una figura defini-

tiva por las pr dad igui ifi 6n, centraci6n y espiri-
tualizacién constantemente crecientes, —ya que el sistema entero se

eleva distintaniente hacia un punto critico de convergencia final.”” (58)

Igualmente, junto al Realismo, Teilhard no ha dejado de reconocer el
papel decisorio que una lglesia —precisamente por ser Katholikés =
Universal—, esta llamada a desempefiar en el Futuro del Hombre: Iglesia
Catolica que tanto hizo por impedir el desarrollo y la difusién del Teilhar-
dismo, comodamente instalada en moldes tradicionales, |lamense una vez
mé: i i it Suari: co Mime
p * que. la Provid Divina convirti6 en grandes estimulos y
desafios intelectuales; e Iglesia, por dltimo, a la que Teilhard de Chardin
permaneciera fiel hasta su muerte.

“(...), la maduracién noosférica —decfa en 1948— (ligada a una for-
ma dinamizada de "caridad”) no puede realizarse sin la accién animadora
de la Iglesia, que crece en el corazén de la Humanidad. Lo que equivale a
decir (pr ici f ia) que sélo a condicién y a
fuerza de cristificarse por dentro alcanzaré el Progreso terrestre el punto
de d i del “'r parusiaco™.” (59)

Puede. ahora si, concluir Teilhard su originalisima reflexion —no exen-
ta de ciertos antecedentes en la Patristica Griega, sobre los textos escri-
turarios de San Pablo y San Juan—:

“(_..) un elemento més se dibuja en la base misma del cono de en-
rollamiento césmico. En el Universo, habiamos comenzado por recono-
cer, la Vida es el Fenémeno central; y en la Vida, el Pensamiento: y en el
Pensamiento, la agregacién colectiva de todos los pensamientos sobre si
mismos. Y es ahora cuando, mediante una cuarta opcién, nos vemos lle-
vados a decir que todavia a mayor profundidad. o sea en el corazén mis-
mo del fenémeno social, se halla en curso una suerte de ultima-socializa-
cién: agiél'a »n cuya virtud se forma poco a poco “la Iglesia”, vivificando

d su infl y col: do bajo su forma mas sublime todas las
energias espirituales de la Noosfera; —la Iglesia. porcién reflexivamente
cristificada del Mundo; la Iglesia, foco principal de afinidades inter-huma-
nas por super-caridad (Cf. (38))—; la Iglesia, eje central de convergencia

(58) Obras X

I— “Como Vo Veo (0 MI Punto de Vista)". | 1 4 N (15) Pig 158
(59) Xi— “Ties Cosas Tal como Yo las Veo (o una Weitanschauung en Tres
tos)”. Nota Final. N* 8 Pég 142
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universal y punto preciso de encueotro vivo entre el Universo y ol Panto
Omega " (60)

Ha sido, sin embargo, en el dltimo Ensayo de clerta extension que sa-
liera de sus manos “Lo Cristico”, dos meses antes de su muerte en Fobre
ro de 1955, donde ha consequido la perfecta armonia dentro de su Pensa-
miento. entre Universo y Dios. Por ello, ese escrito junto con “La Misa
sobre el Mundo” y “El Medio Divino™. constituyen la magnifica trilogia de
los escritos de Teologia Mistica mas finos que brotaron su pluma  Pa-
ra tomar una idea del contenidn abordado en “Lo Cristico”, volvamos a su=
palabras:

“Entrementes. sonho cada vez mais em escrever algo de “confiden-
cial” sobre o Cristico: Uma espécie de quinta-esséncia do Meio Divino,
da Missa sobre o Mundo e do Coragio da Matéria (Su autobiogratia de
1950). Evocacdo da formidavel “integracio” psicologica (como se diz ago-
ra) realizavel (e em curso de i | @o) o lo entre o
Cristo-pl da lagao e o Evolutivo convergente da Ciéncia
Todo o Universo que se amoriza, do intimo ao imenso por sobre toda a
Duracao .." (61)

Un i0 mas llado de esos d ales trabajos Teilhar-
dianos, queda reservado para la exposicion de la Filosofia de la Religion
en Teilhard de Chardin

Queremos, por ahora, terminar el problema de: El Fin Ultimo de la His-
toria —"(. ), porque la Historia es paradoja y es misterio. ( ..)"— (62)
con las arcanas palabras del Apocalipsis de San Juan, una de las fuentes
imprescindibles para Teilhard de Chardin

“Vi un cielo nuevo y una tierra nueva, porque el primer cielo y la pri-
mera tierra habian desaparecido; y el mar no existia yo. Y vi la ciudad
santa, la nueva Jerusalén, que descendia del cielo del lado de Dios, ata-
viada como una esposa que se engalana para su esposo.” ()

“Yo soy el alfa y la omega, el primero y el ultimo, el principio y el fin."
s )

Xi— “Como Yo Veo (o MI Punto de Vista)". | Il "El Fendmeno Cristiano

(60)
N (24) Pog. 166 =

(61) Corta @ Joanne Mortier, 22 de Septiembre do 1954 Nf “Tellhard de Chardin,
D eoreen & Dot (Toxtos do Teilhard de Chardin seleccionados e comentados)
José Luls Archanjo, Ph. D, — Editors Cultrix. Sdo Paulo, S P. Brasil 1978 Nots 1 al En
Say0: "0 Cristico”’ Pdg 239

(62) Discurso Rectoral. Primera Loccion del Curso Académico 1964 1965

o s do 1a Universidad de

Covallos Garcia A
Octubre-Diciembro de 1964 Tomo XX N' 4 Pag 699  Cuenca P .
Tralgo o colacion esto Documento no 8lo por haber estado presente an esy Conls
rencia — cuando 13 insuguracion del Yeatro “Carlos Cuova Tamariz  da ls misma Univer
sidad—, sino por ol marcado espiritu teilhardiano de la pieza oratanca

reo en
venca




usemaive wed
€U rrumze)

| moesaipe weo

noNsgE weut

EQUIVALENCIAS DEL
ALEMAN AL CASTELLANO:

I ATOMARE  WELT
Mundo Atomico
2 - MOIEKULARE — WEIT

s £ 58}
Pilane)

Mundo Vegetativo
).

1 NSITIVUS BEWUSSI

Cons.

ciencia  Sensitiva (A-
oimales)

5 - MENSCH Hombre

NTHROPOBENESE

B0GENESE

KOSHOGERESE

ta terminoloqia si
Cuiente ex perlec
tamente niteligible.
{ i)

I uaro he silo o
mado s “Evolution
w [I H
Hans Hurzeler et
die B
209 Hlerde
Teeiburg
2. Aullage
BT Las equivaline
nos carrespondin




-75

“Al que tenga sed le daré gratis de la fuente de agua de vida. ()
“Dice el que testifica estas cosas: Si, vengo pronto. Amén, Ven, Se-
nor Jesus.” (63)

V. VALORACIONES

Se trata de llegar fundamentalmente a una valoracion de la Filosofia
Historica Teilhardiana Habiamos acotado, en un comienzo, que planteaba
ciertas aporias, sintentizables en las de: “Trascendencia Divina", “Trascen-
dencia de la Libertad"”, *'Complejidad de los Factores de la Historia De
éstas la primera y la segunda estan emparentadas con temas metafisicos
y antropolégico-éticos, respectivamente La tercera entra de lleno al inte-
rior de una Filosofia de la Historia y se emparenta con el topico denomi-
nado: “El Motor de la Historia™.

“El esquema teilhardiano de unificacién, que adolece de cierta simpli-
ficacion, incluso de cierto simplismo, es, sin duda, insuficiente por si mis-
mo para dar plena cuenta del movimiento de la Historia: debe ser comple-
tado con elementos dialécticos tomados de Hegel, Marx, Bergson y del
Cristianismo.” (64)

Tales “elementos dialécticos” o “factores efectivos” de la Historia
que han quedado a la penumbra, dentro de la Historiovision Teilhardina,
pueden ser varios; uno de los mas importantes atafie al “hecho social”.

“La sociedad: por la fidelidad de su memoria, por sus 6rganos de con
servacion y de transmision, por los problemas que plantea el desarrollo
de sus técnicas y de su organizacion, por las exigencias espirituales de su
presente y de su futuro. Aqui Teilhard aporta mucho: ha reconocido la
importancia del hecho social, se une a Marx en el reconocimiento de la
técnica moderna. (.) Sin embargo, no ha dado, quiza, el lugar debido al
factor economico y politico.” (65)

La “alienacién” hace, también, en Teilhard una urgente necesidad de
Incorporacion:

“El mal y el pecado, la infelicidad colectiva que es su consecuencla
el fenomeno de la “alienacién” que, sin cambiar la condicion naturé del
hombre, intensifica sus problemas y trastorna sus relaciones normales con
la naturaleza, con el projimo y con Dios.

(63) “Apocalipsis™.  San Juan = 1 216 2:20

(64) “El Pensamiento de Teilhard do Chardin”.— Emile Rideau— Cap Il “Una
Fanomenoloyia do la Historia”  Conclusion 3. Pdg. 118
Pay 2
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Consciente, evidentemente, del mal del hombre y del desorden de
sus opciones, Teilhard, por diversas influencias, no parece haber introduci-
do suficientemente en su teoria de la historia la dialéctica del amo y del
esclavo: la opresién individual y colectiva del hombre por el hombre, la
violencia y la injusticia, el frente de las instituciones sobre las exinnncias
de la conciencia, el factor de progreso, finalmente, que hay en la repiica
al orden establecido. Incluso sin necesidad de recurrir a Marx, una lectu-
ra atenta del Antiguo Testamento, habria podido despertar a Teilhard al
papel capital del “pobre” en la Historia.

El avance espiritual de la historia parece realizarse, més profunda-
mente, a través de las intervenciones de Dios, cuya Pedagogia utiliza, en
beneficio del hombre, la experiencia de la infelicidad que provocan sus fa-
llos. La generosidad paciente de su misericordia se esfuerza en remontar
las resistencias del hombre, constituyendo élites que comprenden el sen-
tido de los acontecimientos y se transmiten la corriente del Espiritu: éli-
tes siempre perseguidas gratuitamente por el cuerpo social, pero que con-
siguen, sin embargo, irradiar su testimonic y modificar poco a poco la con-
ciencia colectiva.

La fenomenologia teilhardiana de la historia es, en conclusién, incomple-
ta: estd lejos de constituir una clave tan perfecta como para hacer inteli-
gible (nosotros diriamos, por nuestra parte, “totalmente” “inteligible”) el
progreso de aquélla. Sin embargo, escapa a la inercia del tiempo pagano,
sin que sea menor el mérito por haber justificado la realidad del futuro con
la presencia de Dios en el mundo y la universal finalidad hacia él. Hace
también justicia a la historia profana, reconociendo su relativa autonomia,
asumiéndola enteramente en el interior de la historia santa, centrada en
Cristo. Unifica, en fin, los aspectos y las fases del desarrollo total de la
historia en una visién grandiosa. Y no es extrafio que su afan de unidad
racional tropiece con el misterio de la libertad, de la de Dios y de la del
Hombre, en cuyo didlogo e intercambios consiste el misterio de la histo-
ria." (66)

Lo dicho viene bien para matizar el rico mural teilhardiano —como no
podria ser de otra manera— en sus luces y sombras inevitables, produc-
tos, a la postre, de una obra humana, por méas que asistida por la Ciencia,
la Filosofia y la Revelacién.

Nunca hemos defendido que clentifico, filésofo o teélogo alguno —por
genial que fuera y es el caso de Teilhard de Chardin, qué duda cabe—, ha-
ya agotado la Verdad, pues, la Verdad es trascendente a toda mente hu-
mana y a todo sistema intelectual; los desborda simplemente.

(66) Ibid. Pags. 120-121. Paréntesls subrayado, nuestro.
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El Teilhardismo queda alli, como el propio Padre Teilhard lo queria
per | para ser acr do y enri do en el Futuro. No un
Sistema cerrado, sino un Sistema abierto en continuas vias de ulterior per-
feccionamiento.

Muchos —lo podran ser motivo de dis-
cusion dentro de la Filosofia Histérica Teilhardiana o, de su Fenomenolo-
gia de la Historia —Fenomenologia que, no se pierda de vista, ancla en
definitiva en una Ontologia de apertura Metafisica. (67)

Empero, si Teilhard de Chardin no agota la consulta a otros filésofos
de la Historia, muy por el contrario mas bien lo exige, la proposicion In-
versa tiene igualdad de validez: cualquier otro filésofo de la Historia: Agus-
tin, Hegel, Marx, Toynbee... necesitan, pari-passu, la confrontacién con
Teilhard. De alli es que, si la Historia fue para el jesuita francés su
“locus naturalis”, hacia el cual gravitaba lo mas intimo de su ser abis-
mado en las “génesis” del Universo, del Hombre y del mismo Dios —no
escandalice esto a nadie ya que la cara inmanente de la Divinidad Encar-
nada estd, también, en camino de edificacion del Pleroma u Organismo cos-
mico-humano-Divino en cinta ain de Parusia—; su nombre integra ya la ga
leria de los mas geniales pensadores de esa sugestiva disciplina, llama-
da: FILOSOFIA DE LA HISTORIA.

Resuenen en nuestros oidos la férmula més concisa de la Historiovision
Teilhardiana, fundamento —a su vez— de una originalisima Etica o Canon
de Accién Moral para la Humanidad del Futuro:

“Dicen los unos: “Esperemos pacientemente a que Cristo vuelva." Y

los otros: “Mas bien acabemos de construir la Tierra”. Y piensan los
terceros: ‘Para api la Parusia, b de hacer al hombre sobre
la Tierra"." (68)

(67) “De esta fenomenologia histérica, que se ha aplicado al desarrollo del ser,
se desprends una ontologia, que lo estudia en la Jerarquia de sus grados, y cuya totall-
dad sintética forma una logica de lo real:
el mundo de la materla y de la vida, por una cosmologla;
6l hombre, por una antropologia;

Dios, por una teologia.” Op. Cit. Nota 102 al Capitulo Ill. Pdg

s importante, para una Justipreciacion exacta de la Teorfa Histérica propuesta por

Tellhard de Chardih, la secclon pertinente de la Tesis Doctoral: “Teilhard de Chardin, su
Concepcion de la Historla™. Traduccion del Francés por el autor Franclsco Bravo (Profe-
sor de Filosofia Antigua en la Universidad Central de Caracas, Venezuela). Editorial No-
va Terra. Barcelona 1970

Cf. “Tercera Parte.— Sentido do la Historla™. Para el Problema del “Motor de la His-
torla”, ver espaclalmente el Capltulo Quinto: "Agentes de la Historia”. Para el del “Fin"
ol Capitulo VI: "El Fin de la Historla”. Cf. ademis la “Conclusion” y los otros capitulos
de la misma Secclén
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| original francés: “Ls Vision de L'Histoire chez Teilhard de Chardin”, se ha pu-
blicado ot Les Editions du Corf. Paris 1970. 448 phglnas. Esta obra es decisiva para
la nnc n de "Historla” en Tellhard; placenos sebremanera el que haya sido redactada
en Francla y por un ilustre penaador. cuencano-gcuatorlano, para obtener el doctorado en
Fbloso(la par la Universidad de Paris.
2 citada por nnaorros en otras Secclonss del presente Ensayo-Tratado.
V— “El Porvenlr del Hombre": “EI Corazén del Problema”. Pensamiento In-
troductorio. Pég. 319. Subrayado, nuestro.



-79-
VI. BIBLIOGRAFIA BASICA

|.—OBRAS COMPLETAS DE TEILHARD DE CHARDIN (En Curso de
Publicacion):—

1.1.—En Castellano:—
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INMANENCIA DEL LENGUAJE Y AGNOSTICISMO ()

Ocravio Chacon Toral

Propuesta para una defensa del sentido del lenguaje religioso

S cespondicndo Simon, dijo s Maestro, con

faber estado bregando foda la wnche, vada

a saltad la

(San Lucas V.5).

1. Sentido de la filosofia cristiana

E. Gilson, en “El Espiritu de la Filosofia Medieval ', caracte-
riza con precision al filésofo cristiano: “Lo que pregunta sim
plemente el filsofo cristiano es si, entre las proposiciones (ue
é1 cree verdaderas, no hay cierto nimero que su razbn pudiera
saber verdaderas. Mientras el creyente estriba sus acertos sobre
la conviccibn (ntima que su fe le confiere, permanece puro cre
yente y adn no ha entrado en el dominio de [a tilosofia,; pero en
cuanto halla entre sus creencias verdades que pueden llegar a ser
objeto de ciencia, se convierte en filosofo. Y siesas luces filoso-

ficas nuevas se las debe a la fe cristiana, se convierte entonc

en

filésofo cristiano” (1)

El filosofo cristiano descubre en la Revelacion una serie de
verdades que él decide saberlas, ademas de creerlas. Saber estas
verdades supone demostrarlas, apoyandose exclusivamente en
medios racionales. Pero, precisamente estas “luces filosoficas”
se deben a la fe cristiana. La fe senala la meta al filosofo y pro
duce en ¢l una auténtica “‘conversion’’ que le obliga a mirar el
mundo de otra forma, a la luz de la cual aparecen los problemas
filoséficos y el camino de sus soluciones racionales. El filasofo

cristiano realiza una actividad netamente racional; por cso es
(") Este articulo fuc mestado, com ol Primce Camgss Myl
Filosofia Cristia celehiado en Cordova o Ocnue de 19

L, S ¢ ot

R A
Fue publicado Filosofia \|g| Gristianen
Argentina de VilikofTa, Cordavas

I,

(1) E. Gilson, “FI Espirica de o Filosofia Mediesal™, Pasece 1
p. 40



- 88 -

filosofo. Pero potenciada y guiada por la fe; por eso es cristia
no: “No envano imprimié Dios la luz de la razén en la mente
humana; y la afiadida luz de la fe dista tanto de apagar o dismi
nuir la virtud de la inteligencia, que antes bien la perfeccions
v, aumentadas sus fuerzas, la hace habil para mayores empre
as” (2).

Planteada asi la relacién entre fe y razon. Sila fe entra
en la constitucion y no en la textura de la filosofia -como dice
Gilson—, la nocién de “filosofia cristiana” adquiere pleno sen-
tido como “ejercicio cristiano de la razon” (3). Sin embargo,
para que la filosofia cristiana sea un hecho se requiere, antes
que nada, que la Revelacion diga algo de algo o, dicho de una
manera mds general, que el lenguaje religioso sea un lenguaje
informativo. Esto nos lleva a plantear el problema del lenguaje
religioso.

2. El problema del lenguaje religioso

Es sabido que los Neopositivistas, de una manera expresa
R. Carnap y A.J.Ayer, han negado todo sentido al lenguaje
religioso. La proposicién ‘“‘Dios existe”, si “‘Dios” no se iden-
tifica con ningin objeto natural, es tan sélo una pseudo—pro-
posicién, puesto que no es empiricamente verificable (4). Pa-
ra Carnap, la religion, como la metafisica, es simplemente
“una mediocre expresion del sentimiento vital”, Ambos
—el creyente como el metafisico— son “‘musicos sin talento
musical” (5). Ayer es menos clemente: el creyente no es
sino un enfermo mental, su lenguaje sélo puede tener interés
para un psicoanalista (6).
(2)

“Acterni Pas Coleccion de Enciclicas y Documentos

‘enica Nacional, Madrid 1955
)

“)
)

e, verdad y lgica™, 1
cracion de la me
e, 1931, ( i uln por O, /\nu»n
andad, Madrid, 1974, p.

Aires 1971, ps. 126147,

lisis Togic del lengua-
Lot s ieligiosa™, Ed. €

(©)
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Se puede llamar “inmancacia del let
ta incapacidad de trascender la realidad controlable por medios
on del juicio, la re

uaje’’ a esta su presun

experimentales  Por otra parte, la suspen

nuncia a afirmar o negar la proposicion Dios existe'’, caracte
riza al Agnosticismo. Sin embargo, hay wia diferencia impor
tante. El Agnastico Clasico, P stspendia su juicio por
que la existencia de Dios era un problema inabordable para una
razébn condenada a la inmanencia. I\l Neopositivista arguye
que la expresién "Dios existe’ es una pseudo proposicion, ca
rece de sentido, por eso no puede ser afirmacda ni negada. Se
ntico El NAgnosticismo Clasico

Silivista

trata de un Agnosticismo Sen
reconocia, al menos, que habia un problema, aunque insoluble.
Admitia de hecho la posibilidad de la existencia de Dios. Su si-
tuacion era la duda. En cambio, el Agnostismo Semantico niega
la existencia del problema; el lenguaje religioso solo plantea
Pseudo problemas, que deben ser disueltos, no resueltos. En
cuanto a la posibilidad de Dios, algo que no tiene sentido no es
posible.  Es un Agnosticismo que 1oza con el Ateismo. Por
ello lo han llamado también ‘“Nteismo Semantico". (7)

Se han dado intentos empiristas de superar este agnosticis-
mo semantico. Sustento la tesis que solo es superable abando
nando los limites del empirismo, es decir, negando la inmanen-
cia del lenguaje religioso.

3. La devolucion del sentido al lenguaje religioso

La acusacion de sinsentido contra el lenguaje religioso se
basa en presupuestos verificacionistas. Pero, el criterio de veri-
ficabilidad ha sido cuestionado dentro y fuera del empirismo,
sin lograr una formolacion definitiva. Al entrar en discusion,
ha vuelto a reaparecer la posibilidad de un sentido para el len
guaie religioso (8)

(7)1 Autissi, O it pe 2K 50 A cerea die b inpprapiedad del e
AL Ay Op il p 142,

W Ariel, Bl

(B) favier Shdaby Garay, “1cogae higiose y flosalia
1077, ps 200 36
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Dentro del empirismo, la restauracion del sentido del len-
guaje religioso procede de dos fuentes:

La nueva concepeion del lenguaje del “ultimo Wittgenstein”’
- el Falsacionismo de K. Popper.

En sus “Investigaciones Filoséficas” (1945-1949), Wittgens-
tein critica su concepcion del ““Tractatus” (1918). No existe
un lenguaje ideal (16gico—matematico), isomorfo con la realidad
empirica, que acapare para si todo el sentido; existen diversos
juegos de lenguaje, que se rigen por sus propias reglas. Estas
reglas estan dadas por el “uso’’ del lenguaje en una ‘“forma de
vida". Es el uso del lenguaje el que determina su sentido. Asf
habré diferentes sentidos en correspondencia con los diferentes
usos o juegos de lenguaje:

“Todo signo solo aparece muerto, (Qué es lo que le da la
vida? Vive en su uso” (9).

“La palabra juego de lenguaje’’ debe acentuar aqui que el
habla del lenguaje es parte de una actividad o una forma de vida.
Pon ante los ojos la variedad de los juegos de lenguaje en ejem-
plos como éstos y otros parecidos: mandar y actuar segun lo
mandado — describir un objeto segun sus apariencias o sus medi-
das - confeccién de un objeto segin su descripcion (dibujo) —
informacién de un proceso - estatuir una hipétesis y probarla
(...) - rogar, agradecer - maldecir, saludar, rezar’’ (10).

Siendo ast, el lenguaje religioso es también un juego de len-
guaje. Para averiguar el sentido de una expresion religiosa habra
que preguntar por su uso en una forma de vida. Pero una expre-
sion religiosa tiene un sentido: “e/ sentido de la vida se puede
llamar Dios. Orar es pensar en el sentido de la vida” (11).

(9) L. Witigenstein, “Philosophisehe Us
it por Anton Grabner - Hai
23, Estella (Navarra) 1976.

2. Verbo Divino,

(10) 1. Witcgensiein, Op. Cic., pardg, 23
(1) L. Wity

1. “Notebooks” (1914-1916), 8.7.1

ado por . Antiseri,
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Incluso la metafisica, desde esta optica cobra un sentido.
Para los Analistas de Oxford, continuadores del ultimo Wit-
tgenstein, la metafisica es ante todo un nuevo modo de ver el
mundo, una ‘‘visién”’, que no tiene finalidad informativa, sino
moral, politica, sociolégica. En muchos casos ha dado lugar a
hipétesis cientificas, pero porque obliga a ver las cosas de otro
modo y surgen nuevos problemas y nuevas formas de enfren-
tarlos. Una nueva metafisica —dice Gallie— debe ser compara-
da mas bien con una innovacién artistica: con la introduccion
de una nueva dimensiébn visiva, o un nuevo tipo de escala mu-
sical. Siendo asi, las metafisicas son relativas y transitorias (12).

También Popper devuelve el sentido a las proposiciones re-
ligiosas. Su criterio de falsificabilidad es un criterio demarca-
torio, permite distinguir, no entre proposiciones con sentido
y proposiciones sin sentido o pseudo—proposiciones, sino en-
tre entre proposiciones con sentido empirico (cientificas) y
proposiciones sin sentido empirico: logico matematicas, me-
tafisicas.

Frente al verificacionismo, lo que hace a una proposicion
cientifica (empirica), no es el ser verificada por medio de la
observacién, sino el poder ser falsificada por ella: “Un sistema
es cientifico (empirico) dnicamente cuando sus aserciones pue-
den ser eliminadas por obra de la observacién; un sistema en
efecto es cientifico cuando resulta confirmado por intentos
de producir tales eliminaciones, es decir por intentos de refu-
tarlas” (13). Para ello se requiere que la proposicion prohiba
muchas cosas que pueden de hecho suceder y ser observadas.
La prebunta que hay que hacer para averiguar si se trata de una
proposicién cientifica es jqué tendria que suceder para que la
proposicion sea falsa? Cuando la proposicion no puede pre-
sentar posibles observaciones experimentales en su contra no

(12) D Antiseri, Op. Cit,, ps. 87100

aphysics”, en

(13) K. K. Popper. e demarcation betwen Science and Me
“C 1965) 256, citadd por D. Antiseri,

pjctures and refutations™ (1
Op. Cit,, p 101
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&5 una proposicion cientifica

A. Flew fue el encargado de aplicar el criterio de demar
cacion de Popper al lenquaje religioso. Su alagato ha recibido
el nombre de ““Desaffo de Flew

. Kl desafio de Flew
Flew se vale de una parabola aducida por 1. Wisdom:

Dos exploradores encuentran en medio de la jungla un lugar
roturado donde crecen flores y hierbas.  “Habrd un jardinero
que cuida de este rincén”, dice el uno. “No existe ningan jar-
dinero”, dice el otro. “Amhos deciden montar guardia para
sorprender al jardinero. Pero, el jardinero no aparece. *‘Sera un
jardineto invisible!”, dice el primero. lLos dos exploradores to-
man una serie de precauciones para cerciorarse de la presencia
o no del jardinero: alambres espinosos electrificados, perros
policias. Pero pasa el tiempo, y ni los alambres, ni los perros
policias denuncian al invisible jardinero. “Es un jardinero in-
ble, intangible, insensible a las descargas eléctricas, un jar-
dinero que no emana ningun olor y perfectamente silencioso,
un jardinero que cuida secretamente el jardin de sus amore:
arguye el creyente. Por fin el escéptico se desespera: ‘“Pero,
qué queda de tu afirmacion originaria? Ese jardinero que tu
consideras invisible, intangible, elernamente esquivo, jen que
se diferencia de un jardinero imaginario? o de ningiin jardine

ro? (14).

El ejemplo ilustra como una afirmacion (existe un javdinero)
dotada al principio de valor informativo, al ser modificada ante
los sucesivos intentos de falsificarla (extratagema convenciona-
lista), al final termina por no significar nada. La proposicion
ha suhsistido solo aparentemente, en realidad ha muerto con la

(1) AL Pl “Heolingy and falsific
oy (Londies 1966) 97. Citadn

"o N essiys i Pliilasop

D Autiseri, Op. et 102,
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muerte de las mil calificaciones; en tal caso, nada puede suceder
para que la proposicion en cuestién sea falsa.

Este es el fin que espera a las proposiciones religiosas. Pre
tenden informar acerca de Dios, el mundo y el hombre, pero na
da puede suceder para que sean falsas. ;Qué tendria que suce-
der para que la proposicion ‘‘Dios ama a los hombres como pa-
dre’' sea falsa?, se prequnta Flew. Siaducimos el hecho de que
Dios, Todopoderoso, deja morir de cancer de garganta a un nino
inocente, mientras su padre terrenal daria la vida por salvarlo, se
nos responde que esto no afecta al amor paternal de Dios; si vie-
ramos las cosas como Dios las ve, descubririamos que Dios real-
mente ama al nino. Entonces, ;qué tendria que suceder para
que la proposicion “Dios ama a los hombres como padre'’ sea
falsa?. La conclusion de Flew es que esta propaosicion ha perdi-
do su sentido; pretendiendo informar, nada infarma en realidad.
Al ser infalsificable, ha muerto con la muerte de las mil califica-
ciones (15).

El criterio de demarcacion distinguia, en principio, entre
proposiciones con sentido empirico (cientificas) y proposicio-
nes con sentido no empirico. Pero cuando una proposicion con
sentido no empirico (infalsificable) pretende informar se trans-
forma en un sinsentido, puesto que de hecho ha rmuerto ya con
“la muerte de las mil calificaciones”.

5. Respuestas al desafio de Flew

Dentro del empirismo solo cabia dos respuestas en defensa
del sentido del lenguaje religioso: 1) desplazar el problema ha-
cia otro terreno: las proposicones religiosas efectivamente ca-
recen de contenido ernpirico, por tanto no poseen valor infor
mativo, por eso no son falsificables. Poseen sentido, pero no
informativo. 2) Aceptar los términos del desafio: las propo
siciones religiosas enuncian algo, poseen contenido empirico y

(15) CL D, Antiseri, Op. Cit, P 103 105
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son falsificables.

Segun Dario Antiseri (16), la primera respuesta estaria
encarnada en la llamada “ala izquierda de Oxford”, constitui-
da por autores como:

R. M. Hare. Para quien la religion es un “blik’’, es decir
una actitud irracional frente al mundo, de la que depen-
den nuestras afirmaciones acerca de &l y no viceversa.

JJ.C. Smart y E.L. Allen, que aducen una interpretacion
pragmatica de los argumentos v la existencia de Dios: apo-
yan nuestra adoraciéon o nos llevan a concluir la necesidad
de la existencia de Dios para conservar nuestra “forma de
vida".

~ Thomas Mc Pherson. Para quien el lenguaje de la religion
es el lenguaje del silencio. En esto se considera solidario
con Wittgenstein y Otto. La critica del neopositivismo ha
sido beneficiosa para la religion, ha desenmascarado ese
intento de expresar lo inexpresable que se llama Teologia.

— R. F. Holland, quien sostiene que se puede hablar a Dios,
pero no sobre Dios. Las afirmaciones religiosas lo son en
realidad sobre el creyente.

- R. B. Braihwaite y R. Hepburn, con su reduccion de la reli-
gibn a la moral: las afirmaciones de una religion se reducen
a la intencion de sequir una forma de vida. Esta intencion
va a companada, a la manera de un modelo, de una historia,
la misma que para cumplic su mision no tiene que ser nece-
sariamente verdadera. Esto ser: ia suscrito también par Paul
Van Buren: “/a fe ¢,

ristiana no consiste en afirmaciones cos
molbgicas o metafisica

sobre la naturaleza tiltima de las co
sas. E; una vision del Imlnb/‘e un modo de considerar la

(16) L. thid. Ps, 108156
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situacion humana derivada de la libertad contayiosa de Je
sis. Aceptar esta perspectiva significa compromelerse en un
modo de vida que reproduce en el mundo de hoy el estilo
de libertad de Jesis” (17).

A Mac Intire. Reconoce que el creyente realiza afirmacio-
nes, pero su fundamento no esta en los hechos y en las ra-
zones, sino en la aceptacion de una autoridad. Cualquier
intento de fundamentar racionalmente la fe la disuelve.
En este sentido, la metafisica no es una aliada sino una ene-
miga de la religion. La posicion de W.F. Zuurdeeg es muy
semejante. Distingue entre lenguaje empirico, analitico y
conviccional. El lenguaje religioso es de este tipo ultimo:
no pretende probar y demostrar, sino convencer. Por eso
no es falsificable. Como tal expresa también una convic-
cién, incluso a pesar de los hechos y las razones.

D. Antiseri resume asi la respuesta del “ala izquierda de
Oxford

gos fundamentales:

“Sus puntos de vista coinciden, al menos, en dos ras

a) consideran las proposiciones religiosas carentes de sentido
empirico y, por tanto, sostienen que ninguna vision reli

giosa del mundo puede darnos informacidn alguna

b) Ven la religion como un fenémeno esencialmente irracional,
cerrando asi una doble posibilidad: 1) la posibilidad de una
apologética de tipo tradicional (pruebas cldsicas de la exis

tencia de Dios), 2) la posibilidad de motivar ra ente
la eleccién entre los diversos credos religiosos™ (18)

Siguiendo a Antiseri, el “ala derecha de Oxford" estaria re
presentada por:

B. Mitchel. Afirma que las proposiciones religiosas tienen
(17) P Van Bucen, o

cita de D, Antiseri, Op.
(18) 1. Antisesi, Op. it . 132

e secular mean
o153,

of the Gospel” (Londres 1963). T




- 96 -

sentido factval y son falsificables aunque no conclusivamen-
le. Siempre puede mas la fe en la autoridad que los hechos
en contra. Ademas esta fe puede apoyarse en razones. En
esto se diferencia del blik del pobre psicopata de Hare.

Propone a su vez una parabola:

Un extranjero, despnés de pasar toda una noche hablando
con un partisano, le convence de que estd de su parte. Mas
adelante, algunas de sus acciones confirman su lealtad, pero
otras, las mds, parecen desmentirla. Sin embargo el parti-
sano confia en el extranjero: “Qué tendria que hacer el ex-
tranjero —le prequntan sus comparneros— para que admitie-
ras que estds equivocado, que él no estd de nuestra parte?”
Pero el partisano se niega a responder. “No estd dispuesto
a juzgar al extranjero” (19).

J. Hick. Sostiene la falsificacién “‘escatologica’’ de las pro-
posiciones religiosas. No son falsificables en esta vida pe-
ro, en principio, pueden —y sélo pueden— ser falsificadas
en la otra, ahora son aceptables (las de la fe cristiana) gra-
cias a la garantia de la figura de Jesucristo. Muy semejante
es la postura de [.M. Crombie.

LT. Ramsey. Recurre a la experiencia religiosa. La finali-
dad del discurso teolégico es evocar una “‘situacion teolo-
gica", es decir, una experiencia en la que de pronto todo
se aclara, y desencadenar “un compromiso-confianza cos-
mico. El razonamiento tiene la funcién de evocar la ‘“‘si-
tuacion teolégica'’.

En resumen los del “ala derecha de Oxford"", encarnando la

segunda respuesta:

1.

Admiten que las proposiciones religiosas son en principio

(19) €L DL Aadisert, Op. Cit. p, 134,
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falsificables

Pero esta falsificacién: o bien no es conclusiva, puesto que
sobre todo estd la autoridad; o bien no es temporal (esca-
toldgica, post mortem); o bien se lo hace a partir de una ex-
periencia religiosa.

La razén apoya la fe en la autoridad, evoca o conduce a la
experiencia religiosa.

. Descripcion del lenguaje religioso

Toda teoria acerca del lenguaje religioso debe ir precedida

de una descripcién fenomenolégica del mismo. Lo que aqui se
propone no es sino un primer acercamiento al fenémeno. De
todas formas, si prescindiendo de toda teoria acerca del valor
del lenguaje, preguntdaramos al usuario del lenguaje religioso,
es decir al creyente, qué pretende con él, su respuesta podria
resumirse en los siguientes puntos:

1

El creyente insiste en que enuncia algo, su lenguaje es, tam-
bién, informativo (lo que no excluye otros usos del lenguaje
religioso).

Aquello que enuncia se refiere al ultimo fundamento del
mundo y del hombre, al cual llama Dios.

El creyente sostiene lo que enuncia a pesar de que no puede
demostrarlo. El creyente, en tanto tal, no sabe algo.

Sostiene lo que enuncia basandose en el hecho de que otro
que sabe y no puede enganarle lo enuncia también. La auto-
ridad del otro es el fundamento de su afirmacion  Cree en
algo porque cree en alguien. “Ad fidem pertinet aliquid et
aliqui credere”, escribe Santo Tomas. En el cristianismo,

ptamos determinados porque creemos en
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Cristo y en su palabra. Esto ha sido destacado muy bien
por Pieper.

5. Pero, a su vez, la autoridad tiene un fundamento: el testi-
monio. Por su testimonio el otro nos ha convencido que es
Testigo de la verdad, es decir, que sabe y es veraz. Cristo
nos ha convencido, no sélo que sabe y es veraz, mds aun,
que es la Verdad, con su vida, su doctrina, sus milagros, el
cumplimiento de las profecias, etc.

Si ésta se considera una descripcién al menos correcta del
fenomeno del lenguaje religioso, cualquier defensa del mismo
que no la haga justicia, de hecho, no satisface las exigencias del
creyente y debe ser rechazada por insuficiente. Por tanto:

1. No realiza una auténtica defensa del sentido del lenguaje
religioso todo aquel analisis que le niega un sentido informa-
tivo trascendente. Defender el sentido del lenguaje religio-
so supone defender el sentido de un lenguaje que hable so-
bre Dios.

2. Tampoco defienden el sentido del lenguaje religioso aque-
llas teorias que no reconocen que el ultimo fundamento
esta en el testimonio del testigo. Para creer en algo, hay que
creer en alguien. Pero ese alguien nos ha convencido con al-
go: lo que él ha dicho y, sobre todo, lo que él ha hecho.

Esto nos permite aclarar la relacion entre razén y fe. ;Se
puede razonar la fe? Aparentemente, no. El que sabe algo no
necesita creer ni puede creer en ello. Yo creo en la Teoria de la
Relatividad, Eddington noj; la sabe. El razonar la fe sblo tiene
como consecuencia la disolucion de la fe. La fe razonada deja
de ser fe. Ademas, asi debe ser, el saber es mas perfecto que
el creer: “No se trata en modo alguno de sostener que la fe
sea un tipo de conocimiento superior al del conocimiento ra-
cional. Jamas lo pretendi6 nadie. Al contrario, es evidente
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que el creer es un simple sucedaneo del saber y que, todas
las veces que sea posible, substituir la creencia por la ciencia es
siempre para el entendimiento una ganancia positiva'’ (20).

Esto es verdad, pero solo si consideramos parcialmente el
fenbmeno de la fe. Creer es no sdlo creer en algo sino, sobre
todo, creer en alguien. Ahora bien, la verdad creida al transfor-
marse en verdad sabida fortalece la fe en el testigo: intellige
ut credas. Y no podia ser de otra forma porque el alma de la
investigacion es la propia fe: fides quaerens intellectum y su
condicion: crede ut intelligas.

“Maestro, con haber estado bregando toda la noche, nada
cogimos; pero sobre tu palabra soltaré las redes' (21).

Y, después de la pesca milagrosa, Pedro creyo mas en Cris-
to: ““Retirate de mi, porque soy hombre pecador, Sedor”(22).

La verdad sabida aumenta el testimonio del testigo. Aunque
no se pueda demostrar que la racionalizacion de la fe es esen-
cial al fenbmeno religioso (de hecho la “fe del carbonero” es au-
téntica fe y su expresion auténtico lenguaje religioso), la racio-
nalizacion de la fe no la disuelve, sino que la fortalece. De mo-
do que todas aquellas teorias que consideran la fe como algo
incompatible con la razon no hacen justicia al fenomeno del
lenguaje religioso.

8. La superacion de la inmanencia

El lenguaje religioso s un lenguaje también enunciativo, que
nos informa acerca de Dios como fundamento altimo del mun
do y del hombre, basandose en la autoridad de un testigo y que,
en principio, puede ser justificado racionalmente ;Puede »l

Gilson, Op. €
(21)  SunLucas V, 5
(22)  San Lucas V. B

SURTN
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lenguaje religioso satisfacer todas estas caracteristicas sin dejar
de ser inmanente? O, dicho de otra forma, un lenguaje que
nos hable sélo de la experiencia, de lo falsificable, ;puede
hablarnos de Dios? Sostengo que no. El desafio de Flew ha
sido de gran utilidad para demostrar que el lenguaje religioso
no es falsificable por medio de observaciones experimentales.
De nada sirve hablar de falsificacién escatologica o post mor-
tem, estariamos utilizando equivocamente el término ‘“‘expe-
riencia”. Al rebasar la vida humana, de hecho estamos reba-
sando el dmbito de la experiencia.

El tema de la experiencia religiosa supone un estudio espe-
cial relacionandola con el milagro. Pero, de todas formas, sélo
puede ser entendida como una experiencia de lo Trascendente,
0 como una irrupcién de lo trascendente (el milagro), en cual-
quier caso para explicarla habria que rebasar la experiencia
natural. Hablar de experiencias sobrenaturales es rebasar el
ambito de la experiencia.

Pero, hay una razén superior para afirmar que el lenguaje
religioso es infalsificable. El lenguaje religioso expresa una
creencia religiosa. Es esencial a toda creencia el creer en al-
guien. Pero, ;qué significa ‘“‘creer en alguien”? La parabola
del extranjero y el partisano lo ilustra muy claramente:
“‘creer en alguien’’ es renunciar a juzgarle, es llegar a afirmar
que, pase lo que pase, él sabe y su palabra es verdadera, es com-
prometerse a no apreciar los hechos con otra luz que no sea el
punto de vista del testigo. Ahora bien, en la creencia religiosa
este punto de vista es desconocido para el creyente; habria que
ser Dios. De modo que de nada valen todas las posibles expe-
riencias en contra, si falta el criterio para enjuiciarlas. En conse-
cuencia, ninguna experiencia puede falsificar una informacion
religiosa. No es que se trate de una falsificacién no conclusiva;

al que cree, las experiencias en contra no le preocupan en abso-
luto.
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Si las proposiciones religiosas no son falsificables, ;han
muerto con la muerte de las mil calificaciones? No, si se de-
muestra que puede haber un lenguaje informativo no inmanen-
te. Cualquier defensa del sentido del lenquaje religioso tiene
que aceptar el desafio de probar la posibilidad de un lenguaje in-
formativo sin contenido empirico, es decir, no falsificable. Pe-
ro, esto supone superar el empirismo.

Consideremos simplemente este hecho:

La reduccién del lenguaje informativo al lenguaje empirico
supone, previamente, la reduccién de la realidad a la realidad
controlable experi 1 Efecti si todo lengua-
je informativo es necesariamente o verdadero o falso, segin
est-6 de acuerdo o no con la realidad, y si entendemos por rea-
lidad sélo la controlable experimentalmente, entonces, un len-
guaje sera informativo unicamente si puede ser controlable
experimentalmente.

Pero, el supuesto reduccionista es contradictorio: él mismo
no es controlable experimentalmente; para falsificar la proposi-
cién “Toda realidad es controlable experimentalmente’, ha-
bria que sefialar experiencias que no sean controlables experi-
mentalmente, lo cual es imposible.

Si no se puede sostener el principio reduccionista sin des-
truirlo, sélo nos queda aceptar que puede haber una realidad no
empirica y, por ende, un lenguaje informativo de esa realidad.
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HEGEL: DIALECTICO Y CRISTIANO
Marco Robles Lopez

Jorge Guillermo Federico Hegel (1.770-1831), fue un extra-
ordinario pensador alemdn que desempend un importantisimo
rol en la elaboracién de la teoria dialéctica del desarrollo.

Antiguamente la DIALECTICA se concebia como el arte
de descubrir la verdad mediante la discusion. Segun Engels,
los filésofos helenos antiguos eran dialécticos de nacimiento.
HERACLITO decia que las cosas existen y no existen, puesto
que todo fluye y cambia constantemente. Todo nace y desa-
parece.

AristSteles el famoso Estagirita, analizé con indiscutible
genialidad las principales formas del pensamiento dialéctico,
como cuando estudia la materia. Pero el caracter de la dialéc-
tica antigua era su ingenuidad, porque al estudiar la naturaleza
no llegaba a separar ni tampoco analizar fendmenos y obje-
tos.

Posteriormente, también encontramos destellos de dialéc-
tica en eminentes pensadores y filosofos como Descartes, Di-
derot, Spinoza.

Pero el rol principal en esta direccion del pensamiento fi-
losofico, correspondié a Hegel, que aportd enormemente con
su teoria del desarrollo dialéctico. De acuerdo con la dialécti-
ca hegeliana, el mundo histérico y espiritual es un solo proceso
en movimiento, cambio y desarrollo. Pero esto estd en contra-
diccién por cuanto la esencia del ser esta en el autodesarrollo
de la “Idea absoluta’, mistica. Es decir existe una oposicién
profunda entre su método dialéctico y su sistema metafisico.

Los grandes filosofos rusos del siglo pasado, principalmente



-103 -

Herzen y Chernishevski, criticando la dialéctica hegeliana, se es-
forzaron por convertir al método dialéctico en materialista.

Sinembargo, son los fundadores del socialismo cientifico:
Marx, Engels y Lenin, los creadores de la nueva dialéctica, au-
ténticamente cientifica, materialista. El método dialéctico mar-
xista toma por base la realidad material mas no la idea, y tal mé-
todo dialéctico pudo desarrollarse en la lucha contra las concep-
ciones metafisicas y diversas teorias oportunistas.

Ahora bien: los filésofos burgueses como algunos marxis-
tas, mds han estudiado e interpretado a Hegel como dialéctico
idealista antes que como pregonero de una religion dada, en este
caso el cristianismo. Inclusive uno de los autores mas solventes,
marxista segtin se desprende del estudio de sus obras (1), Lucio
Colletti, sostiene que la dialéctica de la materia esta en Hegel y
que el materialismo dialéctico no es propiamente materialismo,
sino idealismo absoluto (cuestién con la que jamas podemos es-
tar de acuerdo, por cuestiones que oportunamente vamos a ver).
Colletti igualmente asequra en el sequndo tomo de su obra “‘La
Dialéctica de la Materia en Hegel y el Materialismo Dialécti-
co” (2), que Hegel es “mitad idealista, mitad materialista; toda
su filosoffa estd quebrada y dividida por una profunda contra-
diccibn: ‘método”’ y ‘sistema’ mantienen en esa filosofla una
lucha permanente entre ellos”.

Con toda la innegable vertebracion cientifica, la férrea logi-
ca con la que defiende cada posicién suya y la profundidad cry
tica de que hace gala, sinembargo Colletti nos desilusiona en su
mterpretacxbn del marxismo en relacién con la dialéctica hege-
hana por cuanto jno menciona siquiera los trabajos de Hegel

(1) El Marxismo y Hegel, No. 30; La Dialéctica de la Materia et Hegel y of Matetia
lismo Dialéctico, No. 37. Ed. Grijalvo S. A. México, 1977,

(2) Ob. citada, Ed, Grijalvo 8. A. No. 37, p. 58,



-104 -

relacionados con la filosofia de la religién, como: ‘‘Vida de Je-
sus”, “Espiritu del cristianismo y su destino”’, ‘“Fragmento del
sistema 1800", “Introduccion a la filosofia de la religion”,
“Concepto de Religién’', “Determinacién de religién”, “Reli-
gion natural”, “Religién del individualismo espiritual”’, “Reli-
gion Absoluta”, “Lecciones sobre la demostracién de la existen-
cia divina"!, que constan en dos voluminosos tomos, publicados
por primera vez en idioma ruso por el Instituto Filoséfico de la
Academia de Ciencias de la U.R.S.S., a los cuales me remito(3),
Y que constituyen lectura obligada no tinicamente para poder
criticar los “‘yerros’’ atribuidos a Marx, Engels y Lenin en la in-
terpretacion del pensamiento hegeliano, sino para comprender,
v esto es lo fundamental, que el sistema hegeliano sobre la reli-
gién constituye uno de los més importantes aportes en la his-
toria del librepensamiento de Europa. Y es que la concepcién
ideoldgica del mundo en Hegel se formé en un fondo o base de
busquedas teoldgicas, de reflexiones sobre la esencia de Dios v
del hombre, magistralmente expuestas en su Filosofia de la re-
ligién. De aqui también surgi6 el ateismo feuerbachiano. Por
esto resulta imperdonable la falta de referencias de esta obra en
Colletti, tanto mds que si se quiere comprender cémo surgié y
se desintegré la dialéctica hegeliana, no podremos hacerlo sin
un serio estudio y andlisis de lo que es su sistema de la religién.

Adelantando conceptos diremos que en Hegel, pese a su dia-
léctica prevalece con toda fuerza el idealismo. Por este motivo en
“Introduccién a la filosofia de la religién’(4), considera indis-
pensable abordar la religién como un objeto del examen filosofi-
co y adicionar dicho examen en calidad de capitulo separado a
la filosof1a en general.

(3) Hegel. Filosofia religii. Ed. Mysl. Moscd 1977. 7,111

(4) Ob.citada. .1, p. 210,
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FILOSOFIA DE LA RELIGION, PREMISA DE LA DIA-
LECTICA

En el primer tomo de su obra mencionada, Hegel dice que
en la religion nos aisl de todo lo poral y que la
religion es aquella esfera de nuestro conocimiento en la cual es
tan resueltos todos los enigmas del Universo , del Mundo, elimi-
nadas todas las contradicciones del profundo pensamiento; la
esfera de la eterna verdad, de la eterna quietud, de la eterna paz.

Mas adelante expone que Dios es el comienzo y fin de todo.
Todo parte de este punto y todo retorna a él, operando en esta
parte en el Apocalipsis del Nuevo Testamento: “Yo soy e/ Alfay
la Omega, el principio y el fin, el primero y el G/timo

“Yo soy

el Alfay la Omega, principio y fin, dice el Sefior, el que es y que
era y que ha de venir, el Todopoderoso” (El Apocalipsis de San
Juan, Cap. 22. Ver 13;Cap. 1, Ver 8). Aquel Dios hegeliano es
también el centro o punto medio que porta la vida en todo, vivi-
fica y anima la formacién vital, conservando la existencia. Para
€l la religion es it libre, su objetivo propio, porque
a ella como objetivo final retornan todos los otros objetos v lo
que antes tenia importancia para si, desaparece en ella.

Por mas depravado y estupido que sea un sujeto, explica He-
gel, en él no puede estar totalmente ausente el sentimiento reli-
gioso. Para el hombre como tal, la religion es esencial y no pue-
de ser extraio a sus sensaciones.

En el capitulo "Bifurcacion (o, desdoblamiento) de la reli-
gion y de la conciencia libre terrenal”, Hegel asequra que la re-
ligién en el hombre creyente esta antepuesta independientemen
te de todo y privada de contradicciones; pues que, manifiesta
Hegel, la fe en Dios, en su illez, es algo plet te dife:
rente a la afirmacion: yo creo en Dios. Lo ultimo esta relacio
nado con la reflexién y la conciencia, por cuanto aqui no se
considera como la fe en Dios sino como un acto intelectivo que
da crédito a algo, en este caso a la existencia divina, cuestion
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que diferencia del hombre que sencillamente tiene fe en Dios,
es decir cree pero sin someter esta creencia suya a ninguna lucu-
bracion intel al, a ningin iento. De esto se deduce
que en el hombre devoto el sentimiento religioso no esta sepa-
rado de otros aspectos de su vida, de su existencia personal y
matiza todas sus i y actividades, correlaci su con-
ciencia, todos sus objetivos y cosas de su vida terrena con Dios

como su fuente infinita y tltima (5).

En los demds aspectos de su vida el hombre devoto, siempre
sequn el filésofo, transcurre en la fe, el sequimiento a las cos-
tumbres, habitos, etc., asequrando que €l es aquel producto de
las circunstancias y la naturaleza, aceptando su vida, sus rela-
ciones y derechos, como acepta y todo lo demds: como algo in-
definido e incomprensible a su destino. Resulta indudable que
al abordar estos temas, el idealismo y trascendencia de Hegel ce-
den frente a las circunstancias, la naturaleza y la abstraccién del
hombre que reflexiona, lo que constituye, sobre todo lo wltimo,
vislumbre del futuro pensamiento dialéctico.

En cambio desde el aspecto terreno, seglar, en la religion pe-
netra la corrupcion y el desdoblamiento de parte de la concien-
cia. La evolucién de tal diferencia Hegel ve en la formacion de
la razén y de los objetivos humanos en general. Y a medida que
en la vida humana y en la ciencia despiertan los juicios y la re-
flexion se torna independiente, la voluntad comienza a colocar
ante si los objetivos absolutos en forma de derecho, estado, ob-
jetos que deben ser en si y para si. La investigacién cientifica
descubre las leyes, la estructura y particularidades de los fené-
menos naturales, asi como la actividad y creacion del espiritu.

Nadie podra negar que Hegel, idealista y todo, reconoce el
valor de la actividad creadora del hombre, de su razén puesta

al servicio de la ciencia,

(5) Wid. T p210
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En este género de experiencias del conocimiento cientifico,
esta la obra del hombre, su raciocinio y voluntad. Y aqui debe
verse su propiedad. Tal el pensamiento hegeliano.

Hegel reconoce que aquello que el hombre crea con la fuer-
7a de su conocimiento y su voluntad, es su objeto, producto de
su trabajo y estd plenamete consciente que esto cre6 él. Asi, la
creacién de objetos constituye su honor y orgullo, tornandose
fuente de “enorme e infinita riqueza: del mundo de sus crite-
rios, conocimientos, bienes, derechos y conducta” (6). En este
aspecto Hegel no puede condicionar la capacidad creadora del
hombre, su consciente trabajo, voluntad y creatividad, a la reli-
gion o al poder divino. Siendo un profundo pensador, de una
coherencia filosofica imperturbable, no puede dejar de recono-
cer el rol del conocimiento y el juicio.

De esta manera el espiritu interviene en una contraposicion
inicialmente sin intencién, pero después consciente. Moviéndo-
se en dos direcciones, la una direccion constituye aquella en la
cual el espiritu se encuentra consigo mismo y en donde encuen-
tra sus intereses y objetivos, en donde independientemente de-
termina su ser de si mismo. En el otro lado el espiritu reconoce
la existencia de una fuerza superior, de supremas obligaciones
sin los correspondientes derechos y en donde aquello que ¢él ob-
tiene por el li o de sus o i serd siempre una
gracia, una benevolencia (de parte de Dios).

De todas maneras, uno y otro caso se relacionan entre si y
tal relacion d al hombre a r que todo ha sido
creado por Dios, en todo se siente la intervencion divina (7).

LA ETERNA VERDAD
El objeto de la filosofia y la religion en Hegel constituye la
eterna verdad en su objetividad, Dios y nada mas excepto &l y

(6) Ihid. T.1. p. 211
{7) Ibid. 1.1 p. 213
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su explicacién (8). A la filosofia le eleva a un plano extraterre-
no, indicando que ésta no es la sabiduria terrenal sino el conoci-
miento no terrenal, eterno, de lo divino y que estd relacionado
con su naturaleza. Por este motivo considera que explicando la
religién, la filosofia se explica a si misma y haciendo esto consi-
go, explica la religién. Es decir que para Hegel religion y filoso-
fia coinciden, se identifican, adelantado a manifestar que esta
dltima en resumidas cuentas es el servicio a Dios como aquella.
La diferencia radica en que la filosofia realiza esto con método
propio, diferente del que utiliza la religion. Ademads se diferen-
cian por el método de concepcién de Dios que cada una posee.

De lo expuesto se desprende que la identificacion entre una
y ofra es dialéctica, por cuanto incluye su diferenciacién en el
método que filosofia y religion utilizan en la concepcion y com-
prension de lo divino. La diferenciacion entre religion y filoso-
fia que se descubre en el contenido (de las dos), es la siguiente:
la filosofia especulativa es la conciencia de las ideas, pero con la
circunstancia que la idea es lo verdadero en el pensamiento y no
solamente en la contemplacion o representacion ; la religion tam-
bién tiene como su objetivo la conciencia de la verdad absoluta.

Sin duda Hegel se esforzo por racionalizar la fe en Dios. Pa-
ra ello parte de que se conoce a Dios directamente, pero el fun-
damento o base en el cual esta dada la existencia divina es el
sentimiento. No obstante, considera tan trivial tal situacion,
porque se limitaria a la ciencia y entonces estaria demas la exis-
tencia de la teologia. Es decir Hegel no estd de acuerdo en que
solamente se conozca a Dios por el sentimiento, sino que debe
ser “objeto de mi conciencia, yo le diferencio de si, es otro en
relacion conmigo y yo otro en relacién con 617 (9). Y como
Dios debe ser conocido en su generalidad, en su conjunto y me-
diante el raciocinio, resulta que esa forma de universalidad, de
generalidad, no es otra qué la razén. Por eso dird: “Dios subs-

(8) Ihid. 1.1 p. 219
(9) Ihid. T.1p. 299
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tancialmente es en el pensamiento” (10).

En su trabajo “‘Sobre Dios” (11), manifiesta que aquel es al-
go conocido, cuyo contenido esta presente en la conciencia sub-
jetiva. Pero desde el punto de vista cientifico Dios es solamente
la generalidad abstracta que no ha recibido todavia un auténtico
contenido.  Precisamente por eso la filosofia de la religion vie-
ne a ser el desarrollo, conocimiento de aquello que es Dios y
linicamente con su ayuda se puede determinar por una via cien-
tifica que existe el ser supremo.

Este Dios es la absoluta substancia. Todas las cosas, todo lo
que existe, se origina y enraiza en €l, tiene su estabilidad o fir-
meza solo en él. Pero comprendiendo uni te la sub i
lidad, todavia no diferenciada de la subjetividad, caemos en el
espinozismo (12). Hegel muchas veces cit6 a Spinoza y en el
presente caso, incluye al gran filésofo en el centro de las desave-
niencias entre él, Hegel y Jacobo. Por eso anota que en su pre-
misa o condicién se contiene también lo siguiente: Dios es el es-
piritu, el espiritu absoluto, eternamente simple, esencialmente
existente en si el espiritu. Esto es idealismo puro, interpolado a
lo largo de toda su obra con los destellos de la dialectica.

Al tratar del tema de la fe (13), parte primero de que la fe
debe determinarse como testimonio del espiritu sobre el espiri-
tu absoluto o la sequridad en la verdad; luego manifiesta que
la religién es individual unicamente en aquella medida en la cual
el individuo pertenece a determinada familia, nacion, estado.
Pero Hegel va mas alla, con el reconocimiento de la primacia
de la tercera hipostasis de la llamada trinidad, esto es del espi-
ritu santo, pues atribuye una primacia total al “espiritu absolu-
to'’, a la ““idea universal’ que precede a la naturaleza y al hom

bre.

(10) Tbid. T.1. p. 306,
(11) 1bid. T.1. p. 273,
(12) Ibid . p:275.
(13) Ibid, T. 1. p.372.
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La cuestion radica en que para Hegel el mundo es ideal por-
que sencillamente es una encarnaciéon de aquel espiritu o idea
supremo. De ahi que admonitivo advierte: “. .. si los te6logos
también conciben al esplritu solamente como negacién de Dios,
entonces ellos olvidan no tnicamente sobre el sistema de acuer-
do con el cual el hombre es creado por Dios a su semejanza, si-
no también y en primer lugar el sistema sobre la bondad de
Dios, sobre la expiacion concedida por Cristo y, todavia més,
sobre el sistema del espiritu santo que conduce & la comunidad
al conocimiento de la verdad y eternamente vive en su comuni-
dad” (14).

Aqui se aprecia claramente lo siguiente: 1) Que Hegel brin-
da preferencia al “espiritu santo”, es decir a la tercera hiposta-
sis de la “trinidad”, la real representacion sobre la presencia de
Dios en el mundo, en las cosas “sagradas’’, en los miembros de
la iglesia y en la iglesia misma (comunidad) en general, sobre la
primera hipéstasis el “Padre’’ y la sequnda hipéstasis el “Hijo—
Jesucristo”. 2) En su obra monumental sobre religién, el autor
reconoce la prioridad de la idea sobre la materia, la virtud crea-
dora de la idea absoluta y la precedencia de ésta en relacion
con la materia. De ahi que es un error de tomo y lomo aseve-
rar que Hegel es mitad idealista, mitad materialista. Todo lo
contrario, Hegel siempre fue idealista y por eso considera que el
espiritu (espiritu santo) que crea es lo primario, eterno, mien-
tras que el hombre y la naturaleza lo secundario, derivado, res-
pecto del espiritu, porque son concebidos por éste. En su Filo-
sofia de la religion, en muchisimos pasajes de su obra, Hegel
fundamentaba su idealismo, resolvia en sentido idealista el pro-
blema fundamental de la filosofia, al mismo tiempo que abier-
tamente pregona su concepcion idealista del mundo, contrapo-
niéndolo al materialismo. De hecho la dialéctica hegeliana esta
viciada de idealismo que fue advertido y criticado oportunamen-
te por los cldsicos del marxismo.

(14) Ibid. T.1. p.376.
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Segin Hegel, cada individuo estando relacionado con el
espiritu de su pueblo, adquiere con el nacimiento la fe de sus
padres sin culpa o méritos de su parte, revelandose tal fe autori-
dad y sagrada. Sinembargo, por las limitaci de su época y
por su misma concepcién idealista, no puede resolver correcta-
mente la cuestién que él mismo se plantea: ;Como surge la re-
ligién?. Apenas vislumbra una de las causas del surgimiento de
la misma: la unpotenc)a y temor del hombre primitivo frente a
los fend ot idos y fuerzas a de la natura-
leza; pero este temor transmite a la “fuerza suprasensible’: “E/
temor frente a lo supersensible en las tempranas etapas del desa-

rrollo humano, encuentra todavia una expresion muy primitiva.
De comienzo sirve el miedo y, para triunfar sobre éste y provo-
car la benevolencia de la fuerza supersensible, se crean formulas
mdgicas y se componen himnos oracionales” (15). De este mo-
do, el autor considera que gradualmente se desarrollo la con-
ciencia y aquellos pocos que sabian que existe lo divino, fueron
los patriarcas y sacerdotes del culto, y en algunos casos para la
conservacion de la pureza del culto y perfeccionamiento del ser-
vicio religioso, se crearon las castas (!!).

Ni que decir tiene que esto es completamente erréneo. Tan-
to patriarcas como sacerdotes del culto surgieron en las religio-
nes de los pueblos con un sistema patriarcal o esclavista, mas no
en los cultos clanico-tribales que mas que nada reflejaron el bajo
nivel econoémico y social de desarrollo de los pueblos, en los que
era muy incipiente la estructura religiosa.

En estados esclavistas como el Antiguo Egipto, Sumeria, Ba-
bilonid, Asiria, Irdn, etc., en los que asi y todo la esclavitud no
fue todavia el fundamento de la produccion sino las primitivas
comunidades campesinas, a la cabeza de estos Estados por lo ge-

neral —no siempre—, estuvo un monarca que tenia un poder
mitado. Pues bien: en estos Estados la religion y el sacerdocio
jugaron un enorme rol por cuanto una y otra ayudaron a mante.

(15) Abid, T.1. p. 381
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ner el acatamiento de los diferentes estratos sociales frente al
poder omnimodo del rey. El cardcter mas destacado de las reli-
giones del Antiguo Oriente constituyo la divinizacion del mo-
narca, El modelo del todopoderoso sefior terrenal, amo de vi-
das v cosas, sirvi6 de insustituible prototipo para la formacion
de la representacién del omnipresente y unico Dios. Esto ex-
plica que la tendencia al monote{smo surja precisamente en es-
tos pueblos dominados por déspotas, por monarcas todopode-
rosos que se atribufan caracter divino.

En el tomo II (16), al estudiar el brahamanismo, zoroastris-
mo, budismo, judaismo, las religiones del mundo heleno y ro-
mano, Hegel define el cristianismo como religion “absoluta e
ilimite” que no puede ya sér superada. Afirma que en el cris-
tianismo se encuentran inseparados el espiritu universal y el es-
piritu particular, el infinito y el finito (17).

Para Hegel el cristianismo constituye la ctspide del perfec-
cionamiento que puede alcanzar una religién.

La religion absoluta (el cristianismo, se entiende), contiene
determinada subjetividad o forma infinita que es parigual de la
substancia. De esto se desprende que tal subjetividad, tal infi-
nita forma, elasticidad sin fin de la substancia, su “capacidad
para desmembrarse en si misma, para hacer de si el objeto, no-
sotros podemos llamar conocimiento, inteligencia pura’® (18),
agregando que el contenido interviene como identificacion con-
sigo en razén de que la infinita substancial subjetividad hace de
si objeto y contenido.

Esta claro que en estas lucubraciones el filésofo absolutiza
lo ideal y gira en un circulo vicioso de subjetividad, substancia,
objeto, contenido; lucubraciones que desarrollara después en
(16) 1hid, T. 11, p.18:333,

(17) thid. T, 11, p. 202.
(18) Ihid. T, 11 p. 205
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Ciencia de la logica y Fenomenologia del espiritu. Esto es mas
elocuente cuando aborda el espinoso tema de la “‘creacion’’ del
mundo por Dios. Fiel al mito cristiano, manifiesta que cuando
hablan que Dios creé el mundo, tienen en consideracion que fue
una vez como acto perfecto, mismo que no se repetira. Es de-
cir admite el mito biblico y, de hecho, el estatismo, sin mas ar-
gumento que la “‘perfeccion”.

En el subtitulo “Religion positiva de las revelaciones "(19),
al reflexionar sobre la ley, considera que si se logra, se compren-
de y encuentra sensato aquella ley, de acuerdo a la cual determi-
nada infraccion se castiga, entonces esa ley no es algo sustancial
para nosotros en aquel sentido que tiene fuerza para nosotros
porque es positiva, sino que también tiene fuerza interna, es al-
go sustancial para nuestra razon en virtud de que en nuestro in-
terior ya es razonable, sensata (20). Hegel sacraliza la ley, le
atribuye propiedades que no las tiene, porque es incapaz de lle-
gar a la esencia del proceso. La cuestion de que la ley es objeti-
va, no creada por la conciencia o voluntad del hombre porque
nos parezca razonable o sensata, ni cosa por el estilo, no pudo
ser comprendida por Hegel. La ley existe independientemente
de conciencia y voluntad, pero nuestro autor lleva su idealismo
objetivo al extremo, esforzandose por demostrar que del intelec-
to provienen las leyes que rigen nuestra conducta.

En el subtitulo “Trinidad” (21), el filosofo comienza mani-
festando que Dios es el espiritu, la verdad absoluta, revelandose
como verdadera religion aquella que tiene este contenido. La
“eterna idea'" esta expresada en la religion cristiana y porta el
nombre de “sagrada trinidad, y esto es el mismo Dios el eterno
tritinico’’ (22). Dios es eterno en si y existe para si, eternamen-
te se engendra a si como a su hijo (23), para agregar mas adelan-
te que Dios es el comienzo pero también el fin, la totalidad, y
en calidad de totalidad Dios es el espiritu (24)

(19) 1bid. T.
(20) Ibid
(21) Ibid.
(22) tbid.
(23) 1by

(24) tbid.
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Hegel nuevamente cae en un circulo vicioso al querer dar
una racional explicacién al mito de la trinidad cristiana. Resulta
que este fundamental dogma del cristianismo, no puede ser ex-
plicado por las leyes de la reahdad objenva de causa y efecto,
siendo ible al > mediante
las 1L d 1 De aqui se luye que la cacareada
armonia de la fe y la razén posee un caracter falso de toda false-
dad, pues si no se puede explicar este ‘‘misterio’’ como otros del
cristianismo (resurreccion, ascensién de Jesus, ascension de Ma-
ria, encarnacién, etc.) por medio de las leyes que rigen la natu-
raleza y sus f ;como il ciencia y re-
ligién?. Hegel tampoco puede brindar una explicacion cientifi-
ca a este problema, limitandose a especulaciones que conducen
a manifestar que esta famosa trinidad constituye el Dios eterno,
la verdad absoluta.

Para nuestro dialéctico idealista la religion cristiana es aque-
1la religion absoluta y eterna que no puede ser superada por nin-
guna otra. En ésta se ha realizado la conciliacién de Dios y el
hombre. Aqui se evidencia el Dios eterno y absoluto, la idea
total y perfecta. Pero nos encontramos con que Hegel jcomete
un desliz colosal!: luego de su formidable estudio de las reli-
giones, de sus intentos geniales de brindar un fundamento histd-
rico sobre las mismas, y sobre todo de un profundo tratado so-
bre el cristianismo al que denomina la religion absoluta, verda-
dera, auténtica e insuperable, jya no queda sitio para el estudio
del islam, la religion del Dios Ald y su profeta Mahoma!, puesto
que rehusa concientemente incluir a la misma en su celebre tra-
tado. Y no es que Hegel sufra un olvido sobre el islam, pues di-
serta excelentemente sobre otras religiones de menor importan-
cia como las primitivas, babilonica, asiria, budista, zoroastrismo,
helena, romana, ete., sino que el gran dialéctico idealista se en-
contrd entre la espada y la pared, en un callejon sin salida, por-
Que: ;como podia incluir al islam luego de la religion perfecta,
el cristianismo?. Y sinembargo los hechos son los hechos: &l is-
lam surgié mds de mil afios después del cristianismo, y colocarle
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en el de sus definici de sus lucubraci filosofi-
cas, de sus razonamientos sobre el dios absoluto y eterno del
cristianismo, no era posible, pues sencillamente habiendo surgi-
do hace dos mil afios éste, se resistio a aceptar y colocar en su
famoso trabajo una religion “falsa”’, “imperfecta”, “no absolu-
ta” que, no obstante, conquista millones de creyentes e inclu-
sive compite peligrosamente con la religion “‘absoluta'’, “per-
fecta””. Tanto mas dificil debio ser para Hegel esto, cuanto que
el islamismo en su monoteismo de Ald, su profeta Mahoma,
Ibrahim (Abraham), su hijo Izmail (Isaac) y el arcangel Gabriel,
resulta menos imperfecto que el cristianismo con su fabulosa
corte de la trinidad, 4ngeles, arcangeles, querubines, serafines,
santos e “infalibles’ papas (aun los tipo Alejandro VI), y algo
mas de 100.000 santos, cada una de estas criaturas sobrenatura-
les con determinado rol en ese jerarquizado mundo celestial, re-
flejo de las jerarquias terrenales de la sociedad de clases, sea és-
ta feudalismo o capitalismo.

Esto no puede explicarse sino reconociendo que al ‘“ser su-
premo’’ de Hegel le paso desapercibido precisamente esta cues-
ti6n fundamental. Y el propio Hegel no pudo percibir dicha
cuestion, pero ignoré al islam porque a mas de lo expuesto, su
concepcion idealista del mundo y su creencia en el cristianismo,
obnubilaron su dialéctica y los hechos concretos. Hegel se de-
batia en un conflicto sin solucién y por eso deciamos al princi-
pio de este trabajo, que es imperioso el estudio y analisis de su
Filosofia de la Religion, porque en esta surgen los primeros gér-
menes de dialéctica, sinembargo ésta se siente cautiva de la con
cepci6n idealista del mundo y finalmente se derrumba. Es mas
Hegel 'no pudo jamas demostrar la existencia de Dios, sino a lo
mucho las limitaciones de la l6gica kantiana a la cual combatio
con profundidad y pasion, asi como demostro las inagotables
posibilidades del pensamiento dialéctico. Por todo esto, insisti
mos, es inaceptable la conclusion de Colletti en el sentido de
que "Hag}l es mitad idealista, mitad materialista’ (sic) (25)

(25) Ob. citada. p. 58,
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Mada mas impreciso que semejante membrete: Hegel fue siem-
pre idealista objetivo, que considerd que la materia no es mas
que una fase del desarrollo y autoconciencia del espiritu o idea
absoluta. Y esto estuvo en permanente conflicto con su méto-
do dialéctico.

SOBRE

. “ERROR" DE UN SIGLO DE MARXISMO

Si bien esta parte esta destinada a replicar la expresion desa-
fortunada de Colletti, también va, en parte, enfilada a rechazar
las ideas contrarrevolucionarias y ‘‘cosmopolitas’” de los trots-
kistas criollos, que privados de un auténtico sistema filosofico,
toman prestadas a perpetuidad las ideas del existencialista Sartre
o de cualquier otro filésofo de la burguesia, para dar algan fun-
damento a sus concepciones ideologicas, porque ya no les es po-
sible continuar con los planteamientos del “Judas” Trotski, en
el sentido de que “el capitalismo ha superado su limitacién na-
cional”, la “extincién del Estado nacional capitalista’ y la ul-
terior creacién del famoso “Trust” imperialista de Estados capi-
talistas, etc., etc.

Seqiin estos trotskistas, el marxismo es inhumano, aunque
son incapaces de demostrar en qué consiste la “inhumanidad’’
de un sistema filoséfico que se desarrolla y enriquece constan-
temente de la experiencia del movimiento internacional obre-
ro, de la construccién socialista y el desarrollo de la ciencia en
general. Eluden reconocer que el humanismo marxista consi-
dera la total igualdad social, la creacién de tales condiciones ba-
jo las cuales se torne posible el desarrollo multilateral y armo-
nioso de la personalidad. Y esto puede lograrse con la supera-
cion de la division social del trabajo v la integracion del hombre
en todas las esferas de la vida social, es decir cuando dejando de
ser objeto o medio para la produccién, politica, para otras gen-
tes, los intereses sociales se convierten en sus propios intereses \'4
el desarrollo de las capacidades humanas se torna en objetivo
propio, lo que es factible tnicamente en la sociedad socialista.
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Entonces, lo que hacen los trotskistas es repetir como papaga-
yos las ofensas y calumnias que los escritores de la reaccién en-
dilgan al sistema socialista.

Recordemos que los oportunistas proclamaron el plan “cos-
mopolita” de la formacion de los EE.UU. de Europa, defendido
en su tiempo por Trotski. Este cosmopolitismo burgues, tiene
un caracter marcadamente antisoviético, que se hizo evidente a
partir del triunfo de la Gran Revolucion Socialista de Octubre.
(“'El social-liberal Hobson no ve que esta “resistencia” solo pue-
de oponerla el proletariado revolucionario, y solo en forma de
revolucién social. jPor algo es social-liberal! Pero ya en 1902
abordaba admirablemente tanto el problema de la significacion
de los “Estados Unidos de Europa” (jsépalo el kautskiano
Trotski!) como todo lo que tratan de disimular los kautskianos
hipécritas de diversos paises, a saber: que los oportunistas (so-
cial-chovinistas) colaboran con la burguesia imperialista preci-
samente para formar una Europa imperialista sobre los hombros
de Asia y de Africa; que los oportunistas son, objetivamente,
una parte de la pequefia burguesia y de algunas capas de la clase
obrera, parte sobornada con las superganancias imperialistas,
convertida en mastin del capitalismo, en elemento corruptor del
movimiento obrero") (26).

Igualmente ciertos equivocados socialistas revolucionarios,

p al marxismo-l una corriente economista y
atin el dogmatismo, especialmente cuando tratan atacar a la
Unién Soviética, sin poder comprender que tesis como el “‘eco-
nomismo"’, precisamente fueron sometidas a una critica demo-
ledora por Lenin, porque dichos ‘‘economistas’’ no eran otra co-
sa que el destacamento de avanzada del reformismo y los pre-
cursores del menchevismo en Rusia. Y en cuanto al dogmatis-
mo es igualmente la tarjeta de identificacion de lo:
ricos que defienden lo caduco, lo reaccionario y estan en contra
de lo nuevo y progresista. Justamente las tesis que no se funda
mentan en la dialéctica, a la final se lanzan por el atajo del dog-

istemas ted

(26) V. 1. Lenin, El lmperialismo y la Escision del socialismo, T. 30. p, 163179
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matismo. En cambio el marxismo-leninismo es profundamente
revolucionario y creador, armado de la dialéctica materialista,
de esa dialéctica que desconocen o mal conocen trotskistas, so-
cialistas y cristiano-burgueses, y que constituye la ciencia mul-
tifacética mas completa y penetrante sobre el desarrollo.

Aquellos revisionistas y oportunistas, resultan revoluciona-
rios de bisuteria, porque haciendo gala de una fraseologia mar-
xista, en el fondo han castrado la ciencia revolucionaria del
marxismo, para identificarse con la ideologia burguesa e impreg-
narse del famoso “espiritu objetivista” burgués, que en el fondo
enmascara los vicios, injusticias y contradicciones del capitalis-
mo.

Con esta explicacién, abordemos el asunto principal:

Hegel demostré ya desde sus tempranos trabajos de religion
que el idealismo lleva al pensamiento a un laberinto. Por eso E.
V. Iliénkov tiene la razén cuando manifiesta lo siguiente: “He-
gel opone en realidad al hombre con su pensamiento verdadero
un pensamiento impersonal, “absoluto’ como fuerza existente
por los siglos, en conformidad con lo cual transcurre el acto de
la ‘creacién divina del mundo y del hombre’. Comprende la 16-
gica como una ‘forma absoluta’, con respecto a la cual el mundo
real y el pensamiento humano real son algo, en esencia, deriva-
do, secundario, creado” (27). Y el citado autor, como buen
marxista, libre del ‘“error de un siglo de marxismo teérico”,
comprende perfectamente el idealismo de Hegel, idealismo obje-
tivo que torna el pensamiento en una especie de nuevo dios.

Otro autor, F. T. Arjiptsev (28), expresa lo siguiente: “La
tesis de Hegel sobre la dialéctica de las cosas y sus propiedades

egoria filosofica. Enciclopedia.de Filosoffa. Ed. Gri
1966. 11 Parte. T. 8. p. 113,
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muy actual en la lucha que libra el materialismo dialéctico con-

tra el idealismo y el agnosticismo, empefados en apmvechzr a
jad / du-

su favor el descu iento de las propie
Jatorias de las particulas ‘elementales’ por la mecdnica cudntica.
Las cosas poseen propiedades; merced a ellas se diferencian unas
de otras y se hallan sujetas a una accién reclproca. Lacosano
es nada fuera de esta accién reciproca. La determinacion de la
cosa estd en sus propiedades”. Y luego citando a Hegel en su
Ciencia de la logica con el idealismo que prevalece en su concep-
cién, expresa: ““El paso del desarrollo de la idea l6gica a la natu-
raleza aparece en Hegel como el fundamento filoséfico del dog-
ma religioso de la creacién del mundo®. Como puede apreciar-
se, aqui se discierne lo positivo de lo erréneo del pensamiento
hegeliano.

Los autores de “Categorias del materialismo" (29), igual-
mente ponen de relieve las limitaciones del pensamiento hegelia-
no sobre la matena y la logica: “‘Hegel absolutiza el momento
de lo uni ; b el papel que d fia lo singu-
lar: no deduce lo universal de lo singular, sino que, por el con

trario, deriva lo singular de lo universal, de los conceptos y cate-
gorras”. Mas adelante acertadamente se analiza: “Pero Hegel se
equivocé profundamente al pensar que la dialéctica de los con-
ceptos era la fuerza motriz del desarrollo del universo. Por esta
razén, sblo alcanzb a entrever confusamente la dialéctica obje-

tiva de la realidad misma en la dialéctica de los conceptos. He
ello, contrajo

gel no pudo hacer més de lo que hizo: pero, con
un enorme mérito en la historia del pensamiento” (El subrayado
es nuestro. M. R.) (30).

“Lg materia debe necesariamente tener una forma, y la for
ma debe, a su vez, materializarse. Pero, al considerar la materia

solamente como el ser-otro de la idea, como algo inferior en re

(29 M. M. Kaosental, G, M; Straks. Categorfas del Materialisnio
jalvo. S.A. México D). F. 1960, 1. Seric. T.8

(30) thid. p. 4041,

ictico. Lid. Gri-
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lacién con la idea, Hegel afirmaba que la materia es ‘pasiva, en
oposicion a la forma que es lo activo’. Es el resultado —se ano-

ta— aque , inevitab te, su i6n idealista, de-
formada, del universo” (31).

Por su parte P. V. Kopnin (32) al plantear si la dialéctica
materialista es un sistema filos6fico, pone de manifiesto que £/
elemento de la dialéctica materialista es un concepto que englo-
ba tanto leyes como rasgos, principios, categorias, etc.” Y mas
adelante: ““La dialéctica es una ciencia que estd en constante

desarrollo. Al li: los del imiento cien-
tifico y de la préctica, descubre nuevas propiedades, relaciones
y leyes y, debido a ello, se enriquece con nuevos elementos. Se-
ria erréneo, por lo tanto, y contrario al esp/ritu de la propia dia-
léctica materialista, restringir su contenido a un namero limita-
do de elementos, rasgos, definiciones de conceptos iniciales, le-
yes y tesis metodoldgicas”. Esto demuestra que la dialéctica
materialista jamas es estdtica y cada vez se enriquece con la
practica, con las nuevas circunstancias. Dialéctica, por otra par-
te, completamente diferente a la hegeliana, cautiva de su sistema
metafisico y su idealismo objetivo.

En el trabajo ‘“Materialismo Dialéctico” (33) de S. I. Popov,
A. V. Vostrikov y otros filésofos soviéticos, se expresa clara-
mente que en la filosofia burguesa no estuvieron relacionados
materialismo y dialéctica, pues el materialismo fue metafisico,
mientras la dialéctica era idealista. De suyo se comprende que
tal situacion es caracteristica de la filosofia hegeliana.

En la obra ““Filosofia y época contemporanea’’ (34) escrita
por varios filésofos soviéticos, M. N. Alekseiev aborda el proble-
ma dialéctico con el titulo “Leyes de la dialéctica como leyes de
la logica dialéctica’’; S. M. Orudzhev con el trabajo: “‘El pro-

(31) hid. p. 196.

(32) Ligica Dialécrica. Euciclopedia de Filosofia. 11, Serie. T. 5. p. 95
(33) Ob. citada. Ed. mysl. Mosci. 1975, p. 9.

(34) Ob. citada. Ld. Nauka, Mosci. 1975, p. 9.
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blema de la demostracién en la logica dialectica”, mientras que
S. T. Meliujin con el ensayo “Concepcion de la dialéctica obie
tiva en los trabajos de F. Engels y su significado para la elabora
cién de la teoria del materialismo dialéctico".

El primero de los autores, Alekseiev, razona en el sentido de
que la dialéctica que estudia solamente el ser o existencia (onto-
logia), todavia no es filosofia; exactamente como no puede ser
tampoco filosofia, cuando se limita inicamente al proceso del
conocimiento (gnoseologia). De lo que se desprende que la dia
léctica es la ciencia sobre el ser y la conciencia, y mas exacta
mente sobre las relaciones entre ésta y aquel.

Orudzhev analizando otro aspecto del problema, manifies-
ta que la demostracion teorica que se examina en la logica dia-
léctica fue elaborada por primera vez por Hegel, con la situacion
de que en este gran filosofo la l6gica dialéctica no estuvo plena-
mente desarrollada, mientras que en la dialéctica marxista la 16-
gica se revela como objeto de una profunda elaboracion y estu-
dio.

Estos conceptos demuestran que los filosofos marxistas dife.
rencian con légica y conocimientos la dialéctica de Hegel, mis-
ma que no fue originariamente formulada por &l en cuanto a
“dialéctica de la materia”, sino mds bien en cuanto a “dialéctica
de la idea", cuestion que Colletti desdenosamente pasa por alto

El eminente filésofo contemporaneo Piotr Fedosoiev en su
obra “Marxismo en el siglo XX’ (35), explica de la siguiente ma
nera la posicion del marxismo en relacion con este problema
“Nosotros mds completamente (enemos conciencia de Jos ins
trucciones leninistas de que la dialéctica es el esplritu doel mar
xismo. Examinando todos los fendmenos en el desarcollo, la
dialéctica exige abordar creadoramente a la teorfa, al analisis
de los procesos sociales. Utilizando el método del materialismo

dialéctico, Lenin logrd la wsencia de complicados procesos del

(35) Ob, citada, Ed. Mysl. Mosci. 1977, p, 330
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* desarrollo social contemporédneo, su cardcter, direcciones y pers-
pectivas’’,

Consideramos que si Colletti querfa fundamentar la acusa-
cion de un “siglo de error del marxismo"’, debia primeramente
conocer algunos de estos trabajos de filésofos marxistas, para
luego someterles a una critica documentada, en lugar de acufiar
una frase, que sin bases, resulta gratuita e inconsecuente.

Las cifras transcritas, demuestran de manera elocuente la
falsedad de lo expuesto por Colletti en su obra mencionada, en
el sentido de: ““a) que todas /as posiciones fundamentales de la
‘dialéctica de la materia’ fueron formuladas originariamente por
Hegel; b) que el materialismo dialéctico se ha limitado a trans-
cribirlas a partir de los textos de Hegel” (sic) (36). De esto Co-
lleti paladinamente pregona que subsiste un error de “‘un siglo
de marxismo teérico” (!

La cuestion radica en que los cldsicos del marxismo jamas se
limitaron a transcribir los textos de Hegel en los aspectos del
materialismo dialéctico (algo elemental propio para un escolar),
sino a desarrollar la teoria del mismo, porque en Hegel la dialéc-
tica cay6 en un callején sin salida debido a su idealismo; propia-
mente se estanco. Tampoco es cierto que las posiciones funda-
mentales de la dialéctica de la materia hayan sido formuladas
originariamente por Hegel. Decir esto es no comprender lo que
se ha leido de Ciencia de la Logica o prescindir como si fuera
una cirigafia, de una obra monumental como es Filosofia de la
Religién, que literalmente destila una dialéctica idealista, vicia-
da, de una concepcién del mundo en la que lo primero es siem-
pre el espiritu, la idea y lo secundario la materia, que sin el con-
curso del espiritu universal no tiene ningun rol,

En segundo lugar no existe una simple ‘‘transcripcion”’ de la
dialéctica de la materia a partir de los textos de Hegel, asi como

(36) Collecti Lucio. Ob. citada. No. 37, p, 29,
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también resulta desacertada la aseveracion de que el primer y
unico “dialéctico de la materia’ es Hegel, especialmente si se es-
tudian problemas fundamentales como el materialismo dialécti-
co, la materia como categoria filosofica o la logica dialéctica,
sino todo lo contrario: ise reconoce el aporte de Hegel a la his-
toria del pensamiento, pero al mismo tiempo se critican y obje-
tan sus planteamientos filoséficos falsos!, como la absolutiza-
cion de lo universal en menoscabo de lo singular, su incapacidad
para resolver los nexos entre uno y otro, su negacion sobre el
desarrollo propio de la naturaleza, la condicién de que la mate-
ria para Hegel es una determinada fase del desarrollo y autocon-
ciencia de la idea absoluta, etc., etc., cuestion que Colletti no ve
o no quiere ver.

Es mas, la dialéctica materialista es un arma del marxismo
en cuanto es teoria del conocimiento, pero no en la limitada y
ya superada comprension de la vieja gnoseologia que pregonaba
el estudio de las leyes del desarrollo del propio proceso del co-

imiento, ind lientemente de lo que se refleja en nuestra
conciencia, sino como el compendio, la suma de toda la historia
del conocimiento del mundo y de la actividad practica del hom-
bre, ésta inseparable de aquella.

Marx en su oportunidad, puso al descubierto las raices gno-
seolégicas del idealismo de Hegel y su dialéctica idealista, que,
para Colletti, debe ser una simple “transcripeion’s  “Cuando
partiendo de las manzanas, las peras y las [re

as reales, me for-
mo la representacion general de fruta y cuando, yendo mds

alld, me Imagino que mi repre

1tacion abstracta, la fruta

(“die Frucht”), obtenida de las frutas reales, es algo existen
te fuera de ml, mds aun, el verdadero ser de la pera, de la
manzana, etc., explico especulativamente hablando la
fruta como la sustancia de la pera, de la manzana, la almen
dra, ete. Digo, por tanto, que lo esencial de la pera no es el
ser pera, ni lo esencial de la manzana el ser manzana. Que

lo esencial de estas cosas no es su existencia real, aprecia
ble a través de los sentidos, sino el ser abstraldo por mi de
ellas y a ellas atribuido, ¢l ser de mi representacion, o sea
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‘la fruta® (37).

A nuestro criterio el error mayor de Colletti consiste en con-
siderar como una falsa contruccion de la dialéctica materialista
a partir de lo expuesto idealistamente por Hegel, como si la dia-
léctica idealista simplemente se hubiera “‘injertado’ en la teoria
del marxismo, lo que equivale a privar de originalidad a los fun-
dadores del socialismo. Sin embargo, no se puede aventurar a
explicar, a partir de un juicio aislado, itoda la teorfa de la dia-
léctica materialista!

Tenemos que comprender y aceptar que Marx y Engels en el
proceso de elaboracién cientifica del mundo, no {inicamente
transcribieron los conceptos de Hegel sobre la dialéctica idealis-
ta, ni Lenin se limit6 a citar una parte e hizo abstraccion de la
otra medular, en donde Hegel llega a la idea absoluta, pues tal
apreciacion no esclarece la esencia del problema. La cuestion
radica en que los fundadores del socialismo cientifico reelabora-
ron la dialéctica hegeliana después de un profundo analisis y cri-
tica, extrayendo su germen, su micleo racional, es decir aquella
idea del desarrollo por medio de saltos y contradicciones que,
aunque conduzca en Hegel a conclusiones idealistas sobre la idea
absoluta, no obstante es un método dialéctico.

Por estas razones Marx en su Tesis sobre Feuerbach expresa:
“Los filésofos se han limitado a interpretar el mundo de diverso
modo, pero de lo que se trata es de transformarlo”. Y esto sig-
nifica revelar el cardcter mas esencial y distintivo del materialis-
mo dialéctico e histérico.

Otra cuestién muy importante, en la que posiblemente no
ha meditado Colletti, es la siguiente: Si aceptamos con dicho
autor que la dialéctica materialista no es tal sino idealismo y que
los fundadores del marxismo no crean ninguna dialéctica sino
que se limitan a transcribir la dialéctica idealista de Hegel, en-

. L Serie. Tomo U, p. 122123,
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tonces obligados deberiamos aceptar que la dialéctica que se
contiene en obras como El Capital, Miseria de la Filosofia, Dia-
Jéctica de la Naturaleza, Anti-Diihring, La Ideologfa Alemana y
muchas otras mds que seria ocioso citar, no resulta otra cosa
que una simple apropiacion de la dialéctica idealista hegeliana,
y nos encontrariamos con el hecho de que una de las pocas ve-
ces un sistena filosofico profundamente revolucionario, mate-
rialista te, que ha do el corazén y cerebro
de millones de hombres, como es el marxismo-leninismo, jse
encuentra asentado en el idealismo dialéctico hegeliano, lo que
constituiria una de las mds grandes aberraciones del desarrollo
del pensamiento filosofico!. No, senor Colletti. Definitivamen-
te no tiene Ud. la razén.

Al respecto, me permito citar un pasaje muy importante de
El Capital(38), para aclarar la posicion que asume el Sr. Colletti:

“Mi método dialéctico no sélo difiere en su base del hegelia
no, sino que ademds es todo lo contrario de éste. Para Hegel, el
movimiento del pensamiento, que él encarna con el nombre de
idea, es el demiurgo (entendido como “creador” M. R.) de la
realidad, que no es mds que la forma fenoménica de la idea. Pa-
ra mf(, en cambio, el movimiento del pensamiento es la reflexion
del movimiento real, transportado y traspuesto en el cerebro del
hombre”, ;Puede decirse de quien asi lucubra, que se ha limita-
do a transcribir la dialéctica de la materia, “‘formulada origina-
riamente’’ por Hegel?. Por supuesto que no.

Engels en su trabajo ‘‘Ludwig Feuerbach y el fin de la filo-
sofia cldsica alemana’ (39) explica de manera irreprochable la
esencia de la dialéctica hegeliana: “Pero de la descomposicién
de la escuela hegeliana broté ademds otra corriente, la Unica que
ha dado verdaderos frutos, y esta corriente va asociada primor-
dialmente al nombre de Marx** . .. “Como vemos en Hegel, el

(38) Carlos Marx.

Capital. Ed. Cartago 1974, Buenos Aires. T. 1. p. 31

(39) Ob. citada. p. 53:54.



-126 -

esarrollo dialéctico que se revela en la naturaleza y en la histo-
ria, es decir, la concatenacién causal del progreso que va de o
inferior a lo superior, y que se impone a través de todos los zig-
zags y retrocesos momentaneos, no es mds que un clisé del auto-
movimiento del concepto; movimiento que existe y se desarro-
Ila desde toda una eternidad, no se sabe dénde, pero desde lue-
go con independencia de todo cerebro humano pensante. Esta
inversién ideolégica era la que habla que eliminar. Nosotros re-
tornamos a las posiciones materialistas y volvimos a ver en los
conceptos de nuestro cerebro las imdgenes de los objetos reales,
en vez de considerar a éstos como imdgenes de tal o cual fase
del concepto absoluto”.

Es mds: trabajos tempranos como “Miseria de la Filosofia”
o “Manifiesto del Partido Comunista” elaborados el afio 1847
por Marx y Engels, se revelan como la conclusién del proceso de
formacién del marxismo; y lo que es mucho més importante
realzar, en estos trabajos se expone una consecuente concepcion
dialéctico-materialista sobre la sociedad, al mismo tiempo que se
elaboran las ideas fundamentales del comunismo cientifico.

Lenin al analizar ““La Sagrada Familia”, publicada en febre-
ro de 1845, expresa con toda razén que Marx pasa de la filoso-
f1a hegeliana al socialismo.

En su tiempo Marx y Engels criticaron a los jovenes hegelia-
nos que denominaron a su idealismo “verdadero materialismo’’.
Rechazando esta pretensién que no tenia fundamento alguno,
contrapusieron al idealismo las cuestiones fundamentales de la
concepcion del mundo materialista, y resolviendo desde un pun-
to de vista materialista la cuestion basica en filosofia, llegan a la
conclusién cientifica sobre el papel determinante que tiene la
produccién material en la vida social. Marx y Engels concluyen
manifestando la primacia que tiene la existencia frente a lo se-
cundario de la conciencia. Esto en todo y por todo, es contra-
rio a la concepcion ideolégica del mundo del idealista Hegel.
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La circunstanciada critica que Marx y Engels sometieron a
la filosofia especulativa, significa no solamente la critica al idea-
lismo, a los jovenes hegelianos como B. Bauer y D. F. Strauss,
sino también una critica a la dialéctica idealista que absolutiza-
ra el proceso légico al que idera como el automovimiento
de la misma realidad; critica a esa dialéctica que no ve lo con-
creto en la realidad material, aunque reconocen un germen na-
cional en el método hegeliano.

En “‘Cuadernos Filosoficos” (40), Lenin anota la idea hege-
liana sobre la coincidencia dialéctica, logica y teoria del conoci-
miento, pero especial sobre la aplicacion materialista de
la dialéctica realizada por Marx: “Si Marx no nos ha dejado una
“Légica’ (con mayuscula), nos ha dejado la I6gica de EI Capital

y convendria que utilizdsemos esto con toda profundidad en la
cuestién dada (econémica M. R. ). En El Capital se aplica a una
ciencia la logica, la dialéctica y la teorfa del conocimiento del
materialismo (no se precisan las tres palabras, son una y la mis-
ma cosa), que_ha tomado lo mds valioso de Hegel y lo ha hecho
progresar” (el subrayado es nuestro M. R.).

Podriamos citar muchas paginas del pensamiento marxista,
discurrir con mayor detenimiento sobre el tema, para demostrar
lo erréneo de las conclusiones a que llega Colletti en su aprecia-
ci6n sobre Marx, Engels y Lenin y sobre los marxistas en gene-
ral, que segun dicho autor “interpretan’’ mal a Hegel, pero con
lo expuesto creemos que es suficiente.

En conclusién: Hegel es un idealista de los mas profundos,
no estd parcelado en una seccion materialista y otra idealista.
Pero siendo un idealista, su aporte al desarrollo de la dialéctica
no puede negarse, como no puede negarse que el marxismo su
po diferenciar lo positivo de lo negativo e ideal del hegelianis
mo. De hecho, aquello de la interpretacion ‘‘de lo mas vigorosa
y apasionante’ del marxismo, trepida desde sus inicios, por

(40) V. 1. Lenin. Filosofskic Tetradi, Fd. Politizdat. Mosc 1978, p. 301
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cuanto Colletti olvida estudiar un trabajo fundamental de Hegel
para emprender en el andlisis de su “Ciencia de la Loégica”, co-
mo es la obra ‘“Filosofia de la Religion”, brevisimamente anali-
zada por nosotros. En la misma se deduce que Hegel a mas de
idealista es un vigoroso y sensato partidario del cristianismo,
que no pudo demostrar la existencia divina, sino a lo mas llega
a la conclusion de que Dios es el mundo autodesarrollado en cu-
yo seno un lugar principal ocupa el hombre con su actividad cre-
adora. Por eso la autora de introduccién a la obra de Hegel en
idioma ruso, A. V. Guliga, con sobra de razén expresa: “Sinem-
bargo, de Hegel van los caminos directos al ate/smo. Se puede
creer a N. Berdiaev, que con conocimiento del asunto resuelta-
mente declara: ‘La Filosofia de Hegel es atelsta’. E/ idealista
ruso vié que los hilos hegelianos iban del individuo no al Dios
todobondad, sino a cierta totalidad terrenal, al estado, que son
tan ‘naturales’ como también el hombre".

Por todo esto nosotros consideramos que quien quiera criti-
car lo que dicen Marx, Engels y Lenin sobre Hegel, debe estu-
diar con detenimiento la obra de éste sobre religion, porque de
los geniales intentos de resolver un cumulo de cuestiones ético-
religiosas, expuestos magistralmente en dicha obra, nace la dia-
léctica hegeliana que después, por las limitaciones de las que es-
tuvo afectada, por las contradicciones con las que se engendré y
porque esta dialéctica estuvo inmersa en un sistema idealista que
siempre suscité discusiones y confrontaciones, condujo al de-

rrumbe del hegelianismo y a la superacién de su dialéctica idea-
lista.

Es decir el método dialéctico hegeliano agoté sus posibilida-
des en el sistema idealista y no pudo avanzar mas. El mérito de
transformar la dialéctica de idealista en materialista, correspon-
dié a los geniales fundadores del socialismo cientifico, Marx,

Engels y Lenin, quiéranlo o no sus gratuitos adversarios y de-
tractores.
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DETERMINACIONES DE REFLEXION Y DETERMINA-
CIONES CONCRETAS: DE HEGEL A MARX

Carlos Rojas Reyes
RESUMEN

Volver a Marx y especialmente a las obras que siguen a los
Grundrisse, para alli analizar en lo que realmente dicen los tex-
tos, y ver como se da efectivamente la relacion entre Hegel y
Marx, y mds precisamente entre la logica dialéctica elaborada
en la Ciencia de la Logica y la dialéctica materialista aplicada al
analisis del Modo de Produccion Capitalista.

El eje de este analisis gira en torno a la historicidad de las
categorias filoséficas, no solo en el evidente sentido de que és-
tas han surgido en épocas y en condiciones diferentes, sino en
el tratamiento histérico de las categorias filosoficas; esto es,
cémo con las nuevas condiciones de los diversos modos de pro-
duccién surgen nuevos conceptos que, haciendo abstraccion de
las mediaciones que los unen a la realidad, elaboran la misma
en el plano especulativo.

Para esto hemos tomado las determinaciones de reflexion
de la légica objetiva de la Ciencia de la Logica, para sequir la
marcha de la deduccion de las esencialidades fundamentales; es
to es, la relacion: esencia, forma, materia. Aqui se visualiza, al
mismo tiempo, la enorme capacidad de Hegel de captar el movi-
miento dialéctico de las categorias, en toda la riqueza de la re
lacién forma-materia, o forma-contenido, y las limitaciones deri-
vadas precisamente del modo puramente légico de tratamiento
de los conceptos.

Tomando la Ontologia del Ser Social. 2. Hegel de Lukacs
hallamos esta permanente sobreestimacion del idealismo hegelia-
no que corre a lo largo de todos los escritos de Lukacs, sobre to-
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do en cuanto se senala el aporte significativo de la logica objeti-
va para el materialismo dialéctico e histérico pero se descuida
mostrar sus distorsiones, mas all4 de la critica a la identificacion
sujeto-objeto. Asi se pierde de vista que si bien Hegel supera el
tradicional concepto de forma aristotélico, en cambio absorbe
la materia en el puro movimiento que va de la esencia al conte-
nido, esto es: en el movimiento del espiritu absoluto. Aqui se
fundamentara la hipotesis de esta Gltima obra de Lukécs: hay
una ontologia dual en Hegel que es idealista y materialista.

Regresando a Marx, antes que re-discutir en términos gene-
rales la relacién con Hegel, hemos tomado un ejemplo de cémo
se redefine la légica objetiva en el andlisis de la forma de valor;
esto es, el paso de la forma simple de valor a la forma dinero,
como equivalente general.. Marx rompe con el cardcter pura-
mente logico-deductivo de las categorias de Hegel, recurriendo
a la relacion entre historia y 16gica, pero en donde la historia, lo
concreto juega siempre el papel predominante, aunque las cate-
gorias logicas son su mediacion indispensable para la compren-
sion cientifica de lo concreto. Seria del todo impensable el en-
cuentro de la esencia, que a su vez sirve de substrato a otras, o
a desarrollos inherentes de formas que adquieren figuras y atra-
viesan fases, partiendo exclusivamente de las determinaciones
de reflexion, de la pura deduccion logica; esta riqueza solo se
halla en la realidad.

Pero, este conocimiento de las mediaciones no se lo haria
s6lo en funcién de la propia reproduccion de las categorias, de
su dialéctica, de su movimiento y desarrollo, sino siempre en un
camino prospectivo, que seiale cierto destino no sélo al movi-
miento de los conceptos en la mente, sino al movimiento de lo
real; que por lo tanto sea mediacion entre lo concreto y su
transformacién.

Se trata pues de transitar el camino de la politica, hallando
las mediaciones que conducen de los conceptos generales, de las
categorias materialistas que por mucho que se repitan no siem-
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pre se piensan ni se asumen; y de mostrar como la ontologia no
puede ir desligada de lapolitica, no puede ser su via de escape a
la especulacion, como en gran parte sucede con Lukacs, sino
darle a la politica un contenido ontolégico —que siempre lo ha
tenido— pero no de manera explicita.
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A MODO DE INTRODUCCION

1. El hecho mismo de intentar escribir un articulo de filosoffa

en nuestro medio aparece, desde ya, con su solo planteamiento,

como algo sumainente problematico. Y esto por motivos de di-

versa indole. Porque ubicados comoestamos en una sociedad

que precisa de cambios, de transformaciones urgentes y radica-

les, desde su base productiva hasta las propias relaciones entre

los seres humanos, pareceria desfasada la tarea de pensar filoso-
ficamente, como si de alguna manera fuese inactual. Mas ain,

porque cabe la prequnta acerca del mismo filosofar como lo per-

manentemente inactual, como la reflexion posterior a los he-

chos, que sélo los codifica en el pensamiento abstracto. En de-

finitiva, jestd justificado hacer filosofia en esta sociedad, en es-
te momento en donde lo fundamental son las soluciones practi-

cas de orden politico?

Pero, ésta no es la unica dificultad inherente al filosofar en
nuestro medio estd también el contexto de la reflexion filosofi-
ca que se halla largamente desfasado de la historia respecto de
la historia, respecto de los demds campos del saber. La filoso-
fia estd todavia en el pasado remoto, ni siquiera alcanzo su pre-
historia, sino que estd atravesando una de esas temibles glacia-
clones,

2. Seria pretensioso de mi parte querer dar una respuesta a la
serie de interrogantes que se plantean; pero si pienso que se pue-
de, paralelamente y bajo la influencia del pensamiento social e
incluso de la literatura en ascenso en nuestro medio, ir marchan-
do contra corriente en lo que respecta a la filosofia.

Intentaremos echar andar, plantear cuestiones, proponer ca-
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minos a recotrer, con todo lo problematico que esto pueda ser,
con todo lo disperso, y con las limitaciones, contradicciones ¢
incoherencias que se puedan hallar en el camino.

También, desde luego intentando dejar de lado Jas falsas po
lémicas contra aquellas que retoman frases o parrafos de aquel
autor o aquella corriente para pretender poseer una ‘“escuela”,
un pensamiento propio. Sabemos que no lo tienen y que in-
cluso pueden inclinarse a hablar de marxismo, porque esa es
la moda en ciertos medios, y porque eso permite darse un “‘ma-
tiz"’ de progresista, como quien dice con la intencian de poner-
le barniz al rostro medieval, a la figura patriarcal.

Desde luego, se trata precisamente de romper el silencio, del
cual hemos sido culpables todos en mayor o menor grado; remo-
ver el agua por mas turbia que esté, por ahora.

Y una cuestién mas sobre la validez del pensamiento filoso-
fico. Si se entiende por éste lo puramente especulativo, el ence-
rrarse a darles vueltas a determinadas categorias filosoficas, a
buscar su origen trascendental o su “sentido”, entonces el pen-
sar filoséfico seria, nada mas, dar pasos hacia atras, retroceder
el tiempo histérico, dejar de ser contemporaneos con nuestra
propia época.

Pero si por filosofia nos planteamos la cuestion de la rela
cion del hombre con la naturaleza, de la naturaleza con la socie
dad, de la teoria con la practica, de la economia con la filosofia,
de la capacidad de los sujetos de transformar su propia reali-
dad. . . entonces si, la filosofia podria tener alguna validez, y no
puramente abstracta sino intimamente relacionada con los pro
blemas tanto econémico como palitico, con el hombre concreto
de la sociedad concreta.



I. VOLVER A MARX!!

Este punto programatico de la vuelta a Marx, que no es no-
vedoso, pero que igualmente debe ser reafirmado y que significa
basicamente, la superacién de las fuertes distorsiones —que tra-
jeron consecuencias desastrosas para el curso de las revoluciones
y para la misma filosofia— de la época stalinista, que no se ha
superado sino apenas reformado tibiamente.

Vuelta a Marx para reiniciar la reflexion economico-filosofi-
ca y no para hacer un listado de citas que convaliden artificial-
mente tal o cual punto de vista. Este camino a reemprender, de-
jando la ya superada division entre el joven Marx y el Marx ma-
duro, entre el Marx idedlogo v el cientifico, tiene que penetrar
en ese reino que incluso ahora, a estas alturas del desarrollo del
propio pensamiento materialista, sigue siendo dejado de lado,
tratado parcialmente o muy poco tomado en cuenta por la re-
flexion filosofica; nos referimos a los textos posteriores a la In-
troduccion de 1857.

Retomando la brecha abierta por el marxismo revoluciona-
rio de la década de los 20, en todo el influjo de la Revolucién
Rusa, es preciso sefalar, como su opuesto, este curioso hecho
del privilegio de ciertos textos de Marx sobre otros, de la codi-
ficacion de los mismos e incluso de su haberse vuelto inofensi-
vos e inocentes, interpretados sequn esquemas rigidos, descons-
truido pero jamas reconstruido. Este es el notable caso de los
Elementos Fundamentales para la critica de la Economia Po-
litica (Borradores), en donde se han privilegiado tanto la Intro-
duccion como una pequena seccion que incluso, como la ante-
rior, se suele publicar aparte del texto completo: las formacio-
nes precapitalistas.

Todo el resto del inmensamente rico texto de Marx ha sido
echado al olvido, o en el mejor de los casos, retomado mas des-
de el punto de vista economico.
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La historia de las Teorfas de la Plusvalia o del Capitulo VI
(Inédito) ha sido diferente, porque no han sido olvidados, pe-
ro si su aspecto puramente econdbmico se resalta por encima de
cualquier otro tépico; incluso esto se puede decir del mismo
Capital, en donde a lo mucho se rastrea una logica siguiendo lo
propuesto por Lenin en los Cuadernos Filosoficos.

Sin embargo, la importancia de los textos mencionados ra-
dica precisamente en su cardcter incompleto, tentativo, en ser
redacciones no destinadas a la publicacion, provisionales, en
donde Marx ensaya repetidamente diversas formulaciones sobre
los mas variados temas, y en donde se articulan, aunque de mo-
do no muy sistematico, reflexiones que partiendo de las relacio-
nes que los hombres establecen en el momento de producir, lle-
gan a conclusiones sobre la marcha misma de la historia, sobre el
destino del individuo, sobre las categorias filosoficas, etc

En estos textos y sobre todo en los Grundrisse (1), podemos
hallar la génesis del pensamiento dialéctico de Marx, génesis que
es perceptible en El Capital de modo colateral y deductivo. Co-
mo lo recuerda Lukacs, el resultado oculta los momentos por
los cuales debié pasar hasta llegar a la forma mas acabada; pero
es precisamente en este desarrollo, en este camino que se debe
recorrer, en donde se pueden hallar las mediaciones, los momen-
tos, el paso de una fase a otra, de un problema a otro, el encade-
namiento interno que luego sera absorbido por el resultado.

El resultado, en este caso el analisis del Modo de Produc-
cion Capitalista, que aparece como relativamente terminado en
El Capital, no sélo es fruto de una génesis, de una maduracion
y confrontaciéon del pensamiento de Marx con su época, con la
lucha de clases, con la economia clasica, con Hegel sino que co-
mo resultado es realizacion de momentos previos, que como
punto de llegada si bien oculta las mediaciones no por eso las
hace desaparecer sino que las oculta en la medida en que las rea
liza, en la medida en que las articula a una coherencia superior.

ntos fundamentales para la exitica de la ceonomia politica (bo
X1 Editores, México, 1971, Citada en adelante como Gr risse
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Estas mediaciones son las que interesan en este momento,
en tanto en ellas se hallan imbricadas, a veces en mov.miento
no s6lo unicos sino idénticos, la reflexién sobre el Modo de Pro-
duccidn Capitalista y la reflexién sobre los temas mas abstractos
y generales (sobre la marcha de la sociedad o sobre la filosofia);
mediaciones que muestran cuan lejos estaba el pensamiento de
Marx de cualquier forma de economicismo.

Pero, el valor de los textos como los Grundrisse y las Teo-
rias de la Plusvalia, no radica tnicamente en que permiten ver la
procesualidad del pensamiento de Marx y de la formacién de El
Capital, sino en que permiten analizar el entrelazamieito del
analisis econoémico con las conclusiones politicas e incluso filo-
soficas; mds aun, en el caso de los Grundrisse la utilizacién del
lenguaje hegeliano posibilita comprender en oué medida Marx
retoma la dialéctica de Hegel y en qué forma se da la llamada
“inversion", que tiene, por supuesto, un contenido mucho mas
profundo que la metafora que lo sefiala y a la cual ha permane-
cido apegada bastante de la critica en torno a la relacion entre
Marx y Hegel.

Por supuesto que el analisis de las mediaciones, del proceso,
tiene siempre que permanecer atento al resultado, a lo que Marx
realmente mantiene una vez que ha intentado formular un tema
O una cuestion en torno al MPC, como es concretamente el ca-
so de la superacién de ciertas formulaciones aun ambiguas o por
lo menos indecisas en torno al dinero que se hallan en los Grun-
drisse, en donde aparece todavia a momentos el dinero como
signo o como simbolo, y sélo lentamente surge su formulacién
como forma del equivalente general; o la no distincion plena to-
davia entre trabajo y fuerza de trabajo, que sera punto clave de
diferenciacion entre Marx y los economistas cldsicos. (2).
(2) T sobre tado en la

politica, el estudio de Roman Rosdolsk.

R Rosdolsky,
iglo X

s sicmpre como ref

cuestio

de cconomia

y sobre los Grundrisse:

ital de Marx (estudios sobre los
Grundrisse ),

1 Editores, México, 1978,
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1. LA HISTORICIDAD DE LAS CATEGORIAS FILOSOFICAS

Este intento de penetrar en ciertas obras de Marx que han
sido sistematicamente dejadas de lado, salvo rarisimas excepcio-
nes, por los estudios como los de Cornu o Rossi, que justamente
llegan sélo hasta la Introduccién del 57, y por supuesto el in-
menso campo abierto por una serie de investigaciones, economi-
cas o filoséficas, como en Cerroni (3), precisa de una guia her-
menéutica, de un hilo de Ariadna, que nos conduzca con una
cierta direccionalidad, no teleolégica, sino tematica en medio de
estos textos i os, y de su probl icidad

La busqueda de esta guia her ica se realiza en torno a
la investigacion de la historicidad de las categorias filosoficas, y
esto no so6lo en el evidente sentido de que en cada época, depen-
diendo de cada corriente filoséfica, las categorias sean redefini-
das, rearticuladas bajo diversas concepciones.

Historicidad de los conceptos en la medida en que éstos sur-
gen no de la pura especulacién, del puro devorarse del espiritu a
sf mismo, sino de la reflexion de la realidad concreta, de los pro-
blemas planteados en la sociedad, de las tareas que la humani-
dad, la cultura o un pueblo se plantean en un determinado mo-
mento de su historia.

Los conceptos filoséficos tienen precisamente la dudosa
cualidad de esconder las mediaciones que los ligan a la vida y al
pensamiento cotidiano, a los problemas de orden econémico y
politico, y asoman como entes etéreos; la guia hermenéutica
consiste en hallar estas mediaciones que conduzcan a lo que co-
munmente se denominan como relacién entre estructura y su
perestructura, entre el ser y el pensamiento, entre lo concreto y
lo abstracto.

Es decir, como en todo momento y en todo caso, los fil6so-

fos no hacen otra cosa que razonar sobre su realidad, a veces
b, B Al

(3) Ceroni, La woria de las erisis sociales en Marx, Sedie Conmun
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con retraso, a veces en forma de utopia, pero que quiérase o no,
terminan siendo reflexiones sobre la relacién naturaleza-socie-
dad, sobre la sociedad civil o politica, sobre la forma que ad-
quiere una sociedad en una determinada fase.

Esta reflexién histdrica en este doble sentido mencionado,
no tiene nada que ver con una pretendida correspondencia di-
recta entre estructura y superestructura, entre economia y fi-
losoffa; todo lo contrario: la reflexion filoséfica es siempre una
reflexion mediada, y en este camino una serie de intermediacio-
nes pueden volverse incluso impredecibles, o perderse del todo,
imposibilitando referir de manera directa la filosofia a la econo-
mia sino es de manera puramente hipotética.

Hay, por esto, que reafirmar con vigor la AUTONOMIA RE-
LATIVA de la filosofia con respecto a la economia, y pensar di-
cha autonomfa en todas sus implicaciones, tanto en el sentido
de que es una relacién que jamds se pierde y que puede distan-
ciarse la una de la otra por una innumerable serie de mediacio-
nes, pero que su cordén umbilical aunque debilitado y lejano,
permanece como tal; al mismo tiempo, y por este mismo moti-
vo, por esta no inmediatez de la relacién entre economia y fi-
losofia, entre teoria y practica, el filosofo o mas exactamente
el intelectual puede desarrollar formas y contenidos a veces to-
talmente especulativos, en este camino que va del ser al pensa-
miento.

Tocaremos a manera de primer analisis provisional, tanto en
su forma como en sus resultados, una cuestion que nos parece
estd ligada a lo que hemos planteado hasta el momento, para

luego tratar de llegar a ciertas conclusiones, a ciertas hipdtesis
de trabajo.

Esta cuestién seria: la relacién entre forma y contenido.
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1. Las determinaciones de reflexion en Hegel

Partamos, por lo tanto, de la formulacion hegeliana acerca
de las determinaciones de reflexién o esencialidades, en donde
se incluye la triple relacién entre: forma-esencia, forma-mate-
ria, forma-contenido, resaltando que lo bdsico es la captacion
del movimiento interno, dialéctico, de las categorias.

Desde luego que este paso de una categoria a otra se lo hace
de modo esencialmente deductivo, de forma puramente analiti-
ca, en donde al interno del propio concepto siempre esta inhe-
rente la categoria subsiguiente de modo necesario. Y sobre to-
do, como insistiremos posteriormente, en la medida en que es-
ta metodologia puramente deductiva quiere abstraer toda la rea-
lidad concreta, da saltos légicos que quedan sin justificacion,
que ni siquiera se discuten en profundidad, y que evitan toda re-
ferencia a lo concreto, que es lo inico que puede resolver la ver-
dadera relacion de las categoryas hasta su dinamica interna; esto
sera particularmente visible en la relacion que Hegel establece
entre forma y materia.

La doctrina de la esencia, como sequnda parte de la logica
objetiva —en el esquema de la Ciencia de la Logica (4) - que em-
pieza analizando en su primer capitulo, la Apariencia, para con-
tinuarse con las ialidades o determinaciones de reflexion.
En su tercer capitulo, que es lo que nos interesa aqu1, la esencia
se muestra como fundamento, y en primer lugar, luego de una
breve discusion sobre el principio de Razon Suficiente, viene el
analisis del Fundamento Absoluto; es preciso tener esto presen-
te en todo momento porque el orden de presentacion coincide
estrictamente con la deduccion logica de las categorias:

Fundamento absoluto: que se determina como: forma y
esencia, forma y materia y forma y contenido.

a) Formay esencia:
La esencia, en cuanto fundamento, pertenece a la esfera del

Lacherte, Buenos Aires, 1956, (Tra

(4) Hegel, Ciencia de la Loy
1o Mondalfo)

duccion directa del alem.
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ser; de este modo la esencia se “determina a si misma como fun-
damento” (5); pero la esencia “no es fundamento". El funda-
mento es el ser, pero solo es tal en cuanto deviene esencia; pre-
cisamente el ser en cuanto determinado es esencia, determinado
como fundamento.

Por esto, la reflexién de la esencia en cuanto reflexién no
hace referencia a la conciencia subjetiva de cada individuo, sino
que es la primera reflexion objetiva —parte de la logica objeti-
va— del mismo ser.

La esencia como fundamento, se presenta de una doble ma-
nera siempre simultane: en cuanto se da como fundamento,
en primer lugar, v se niega a si misma, y por lo tanto, se trans-
forma en pura negatividad, en “‘pura mediacién”, en mera refe-
rencialidad, en cuanto fundamento de; es decir:

La determinacién reflexiva, al destruirse, consigue su
verdadero significado, es decir, el de ser el absoluto
contragolpe suyo en si misma. (5).

Y, el sequndo aspecto, de este movimiento dialéctico de la
esencia en que “como fundamento, se pone como esencia” (6).
Es la esencia la que constituye la base, el subtrato de lo otro, de
lo externo a si; en este movimiento la esencia se niega a si mis-
ma, deja de ser idéntica a si misma; esto es: idéntica al ser, y se
pone como fundamento, y a través de esta mediacion retorna al
ser.

El fundamento al ponerse torna nuevamente inmediatez, “es
el no-ser de /a reflexién’ (7), en la medida en que la inmediatez
se identifica con el ser.

La esencia al negarse se pone a si misma como fundamento;
no es por lo tanto el fundamento o substrato de algo externo,
sino que la misma esencia deviene fundamento, pero justo al su-
frir esta mediacion se niega a st misma, deja de ser mediacion

(5) Cien la L Tomo Il p. 79. Los subrayados son siempre del autor a me
nos que se indique lo concrario.

(6) 1bid. p. 79
(7) 1. p. 80.
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entre el ser y lo otro, para transformarse nuevamente en ser, pe-
ro en cuanto ser-puesto.

La esencia debe ser vista, analiticamente, desde esta doble
perspectiva como “pura mediacion general’; esto es, en cuanto
lo que es en si misma, en cuanto la posibilidad de ser fundamen-
to; pura mediacién del ser, imi de éste pero o
negativo; y como ‘‘mediacion real”, en el momento en que se
efectia, se da, o como dice Hegel, el fundamento se pone o se
realiza.

Esta negacion de la esencia no es externa a la misma, sino
que la propia esencia, aunque negada, se pone asi misma como
fundamento, este momento fundamentante de la esencia puede
ser a la vez triple: fund o absoluto, fi to determi-
nado y fundamento en cuanto presupone una condicion. Aqui
nos interesa exclusivamente el fundamento absoluto.

El fundamento absoluto, “‘como base general de todo funda-
mento”’, como fundamento sin mas, substrato de toda otra posi-
bilidad de fundamentar; o, en términos de Hegel, el fundamento
en-si, (aunque este en-si siempre se realice en su pura negativi-
dad, en ser fundamento de otro).

En el fundamento absoluto, la esencia sufre una doble deter-
minacién: determinacion del fund. , y determinacion de
lo fundado. Y es aqui en el hueco producido por el efecto de
esta determinacion dual en donde surge la forma; porque las de-
terminaciones en cuanto son algo puesto, fundamento de lo
otro, son diferentes de la pura identidad de la esencia consigo
misma —de la esencia como pura mediacién—, y en cuanto fun-
damento de lo otro y negaci6n de esta pura mediacion son LA
FORMA:

. constituyen la forma, frente a la esencia (8). Hegel
avanza mas y unifica determinacién y forma: Todo de-
terminado pertenece, en general, a la forma (9)

8) Id.p.8a,
() Id.p. 85,
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La esencia en cuanto substrato relacionado, porque siempre
la esencia es de, o fundamento de otro, se determina a si misma,
y en esta determinacién de reflexion de la esencia sobre si mis-
ma surge la forma:

ella (la esencia) tiene en si la forma. (10)

La determinacién misma no es sino la mediacion por medio
de la cual se da forma, se pone una determinada forma que es-
cinde el momento de la pura identidad de la esencia consigo
misma, de la esencia en-s7; lo determinado —para Marx lo unico
real, el ser— se pone cuando la esencia se coloca a si misma fue-
ra de su identidad, se niega, adquiere precisamente una forma
determinada.

La esencia, asi, “‘se distingue de la forma como base mien-
tras al mismo tiempo se convierte ella misma en fundamento v
momento de la forma’’(11); pero como una base “‘indetermina-
da" y por esto “pasiva”, inactiva, porque la forma también pone
en movimiento a la identidad de la esencia consigo misma, la co-
loca como fundamento de otro, de un otro que por este movi-
miento de la esencia adquiere una forma determinada; la forma,
entonces, en este preciso sentido ‘“‘determina” a la esencia

Segtin Hegel la reflexion tradicional sobre la relacion entre
la esencia y la forma avanza sin mayor dificultad hasta aqui, pe-
ro este es su limite; es una reflexion que Hegel califica de “‘ex-
trinseca’’, que sélo capta como fundamental la distincién —ob-
jetiva, pero incompleta  de esencia y forma.

Hegel, quiere resaltar entonces, como superacion de la refle-
xién tradicional, la unidad fundamental de Esencia y Forma, in-
cluso mas propiamente la identidad de esencia y forma, pero
una identidad que contiene en si misma la diferencia, esto es, la

(1014, p. 84
(1) 1 p. 86
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identidad de contrarios (12).
Pero, en qué consiste esta unidad fundamental?

Esta unidad fundamental se realiza a través de dos momen-
tos:

La esencia que se niega o se determina en la forma; la esen-
cia como base o substrato de Ja forma.

La forma como lo negativo de la esencia, en cuanto permite
precisamente diferenciar ser y esencia, porque la esencia se
ha puesto como fundamento de otro, ha retornado a través
de esta mediacién al ser; asi, el ser es el fundamento mismo
de todo lo real.

Aqui al interior de estos momentos en donde se ha resaltado
la diferencia, est en su interior, y de modo inherente, la unidad
y mas aun, como hemos dicho, la identidad.

La esencia en su negatividad es ella misma la que tiene una
forma, la que se da a si misma una forma; por este motivo la
forma “contiene’" esencialmente una esencia, la forma es una
determinacion de reflexion de la esencia; la forma no es, por ella
misma, nada; es lo que es solo por la esencia, en la medida en
que es momento de la esencia

De modo que no puede preguntarse como la forma se
aiade a_la_esencia pues aquells s solo el aparccer de
ésta en si misma, la propia reflexion Insita en ella(13)

Y mas ain Hegel senala explicitamente:
Estas diferencias entre lo forma v la e
consiguiente, solo momentos de la simple relacion for

pCia, SO0, por

mal misma (14)

2) Mabiia que resaltar aguf que
ca dialéctica s ha perdido et
reducida a “lucha v un
nes y los cfec

113) Ciencia de Lo Ligica, Tomo 11, 1. K6
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Aqui, en este momento, se torna plenamente visible el enor-
me salto en el vacio del idealismo objetivo de Hegel, en donde
se demuestra la imposibilidad absoluta de una ‘‘deduccion”’ de
la realidad concreta, en este caso de la materia, a partir de la pu-
ra relacion entre esencia y forma, a partir de abstracciones pu-
ras, desligados de lo real.

Hegel se ve obligado a retornar al momento de la esencia pa-
ra producir el concepto —idealista— de materia; la misma que
queda engarazada en los dos polos, convirtiéndose de este modo
solo en momento, fase, del devenir que transcurre de la esencia
a la determinacién de la propia esencia como fundamento. La
esencia “‘determinada como identidad carente de forma, es de-

cir la materia’ (15).
b) Formay materia

La materia es, para Hegel, “simple identidad indiferencia-
da”; de hecho esencia y materia son idénticos, son lo mismo;
mds aun, la materia no es sino el momento de la esencia, pero

momento considerado como abstracto, como independiente de
la forma.

La materia sera, por lo mismo, la propia esencia determina-
da ya como forma pero a la cual se le ha quitado la forma:

Si se hace abstraccion de todas las determinaciones, de
toda forma de algo, queda entonces, la materia indeter-
minada. La materia es un abstracto en absoluto. No es
posible ver, tocar, etc., la materi
toca es una dete

Lo que se ve o se
minada materia, es decir la union de fa
materia y la forma (16)

Ciertamente que el idealismo objetivo de Hegel no es tan
simple como la reduccion esquernatica de la realidad a la esen-
cia, sin mas; la materia, y Hegel lo ve con claridad, en cuanto in-

(15) 1. p. 87
(16) 1. p. 87
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determinada, la materia abstracta es solo una categoria, una de-
rivacion de la esencia; el problema real no radica en esto. Hegel
tiene razon en decir que la materia, en si, sin mas determinacion
es un abstracto absoluto, como el ser o la nada; el problema real
esta en que la materia real, concreta, la que se “‘vey toca" esa
su vez momento de la esencia, materia que se une a una forma;
pero a su vez materia y forma son momentos de la esencia.

Si, la materia, diria Hegel, pero una materia reabsorbida en
la dialéctica idealista. Por este motivo, no es la materia la que
se da a si misma una forma, ni es la forma la que se da a si mis-
ma una materia, sino que “ni /a materia ni la forma existen por
s/ mismas” (17), a pesar de que ambas se presuponen mutamen-
te.

Y aunque materia y forma se presupongan, de tal manera
que toda materia tenga que adoptar una forma y toda forma
una materia, ni la una es “fundamento de la otra" ni se ‘‘ponen
reciprocamente’’; son sélo en cuanto estan sostenidas por un
substrato previo y fundamentante denominado esencia.

Mas aun, la materia frente a la forma, en la medida en que
es lo indeterminado, lo “abstracto absoluto”’, aquello que es ca-
paz de tener o adoptar cualquier forma, es elemento pasivo
“frente a la forma como elemento activo ™

Esta presuposicion mutua termina siendo, por lo tanto, mu-
tua condicionalidad; identidad de contrarios; si desaparece la
materia desaparece la forma, pero también:

Aleliminarse la forma as/, desaparece, también la deter

minacion de la materia (18).

De todos modos queda por resaltar que aunque sea distor

sionadamente no le queda mas alternativa, a Hegel, que recono-
cer la materia, aunque fuese como un momento de la esencia,

(17) 10 p. 88, &
W oo 91
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estd siempre en relacion con la forma; la forma nunca puede
subsistir en relacion a la pura esencia, debe dotarse de una mate-
ria. Desde luego que la materia queda reducida a un abstracto
absoluto, a un indeterminado, a un elemento puramente pasi-
vo... pero, a pesar del idealismo, queda como tal. (19)

Hasta aqui hemos visto como en esta dialéctica de la esencia
como fundamento ésta se desdoble en un doble movimiento de
contrarios; por un lado, la forma y por otro, la materia, como
aquella capacidad de la esencia de dotarse de una forma, de de-
terminarse; pero en este doble movimiento se ha roto la unidad
originaria de la esencia consigo misma, se ha escindido en una
dualidad irreconciliable —se ha alienado en la medida en que
se ha objetivado, diriamos recordando el lenguaje de la Feno-
menologia del Espiritu y por este motivo la dualidad tiene que
regresar a la unidad originaria, pero a una nueva unidad enrique-
cida, desarrollada, que tiene tras de si ya los momentos de ma-
teria y forma, y se produce la unidad de materia y forma en el
contenido.

¢) Forma y contenido

El movimiento de materia y forma, tiende a restablecer la
unidad originaria que es la verdad de ambas.

La materia formada es de este modo indiferente tanto a la
materia, es su negacion, la negacién de la indeterminacion de la

(19) Podemos recordar en este momento la val

wufa metodologica para la
del idealismo de Hegel, senalada por ol propio Mars
Y que extranarse de que co e ltimo grado de abstraccion
puesto gue hay absteaccion y no se presente en estado de categor
logica?” Y mas abajo
¥l wiétado es

o suprema, infinita, o fa que ningdn ob-

lencia de

jeto puede oponer resist

e s misma en ¢

straccibn del m

estado
ma puramente 1¢
combinarse, formularse como tesis,

cion™. K. Marx, Miseria de la il
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materia abstracta y por otra parte ya no es la posibilidad de ad-
quirir una forma, sino que tiene ya una forma concreta; ya no
es la forma pura, la forma correspondiente al fundamento ab-
soluto.

Por esto, es contenido, forma y materia, pero la forma es
puro ser puesto, negado como fundamento, en donde la forma
yaeslo inesencial.

Pero, al mismo tiempo, que el contenido niega a los dos mo-
mentos, a la materia y a la forma, es lo idéntico en la materia y
en la forma, de tal manera que “stas ser/an sélo determinacio-
nes indiferentes y extrinsecas’’; asi el contenido regresa a la
“identidad con el fundamento” 20); Hegel concluye:

el fundamento tiene un contenido. (21)
Este fundamento absoluto que se ha determinado como:
forma y contenido.

Notese empero, como la materia queda completamente re-
absorbida en esta dialéctica de la esencia como fundamento, a
tal punto que desaparece del todo en la sintesis final, porque el
resultado de este movimiento dialéctico, niega la materia; la
esencia atravesando el momento de la materia regresa a si misma
como fundamento, pero como fundamento enriquecido, como
contenido.

Hasta aqui la Ciencia de la Logica. (22)
(20) Ciencia de la Lisgica, Toma 11, 9
(21) thid. p. 94
(22) No hiemos podido dotenconos aqui las vacadones a veces signilic.

vte de fa Unciclopedia de Las Ciencias del Vspi
alécticn de b fo

nada mas que est y la ese
quicren v

ica, P, Ricardo A

amicnto de b €
Madrid, 1973,
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2. La Critica de Lukacs a Hegel

En su Gltima obra, La Ontologia del Ser Social, en el tercer
capitulo de la Primera Parte, denominada precisamente Hegel,
Lukacs confronta nuevamente y desde otra perspectiva su pen-
samiento con el de Hegel (23).

La larga trayectoria del pensamiento de Lukécs esta de al-
guna manera signada por la relacion con Hegel: desde la asun-
cién de determinadas concepciones alla en Historia y Conciencia
de Clase, que gira sobre el eje de la alienacion y la objetividad,
retomados de la Fenomenologia del Espiritu; para continuarse
de manera explicita con El Joven Hegel, en donde intenta resal-
tar el descubrimiento del trabajo por parte de Hegel, y de la ca-
tegoria de teleologia como lo fundamental del mismo, que seria
a su vez el origen de la concepcion Marxista del trabajo; es decir,
valorar el Joven Hegel antes de que su dialéctica se volviera es-
quematica e idealista; y finalmente La Ontologiadel Ser Social.
2. Hegel, en donde revisa sus concepciones en torno a Hegel, so-
bre todo desde el punto de vista ontoldgico, partiendo de algu-
nos hallazgos ontolégicos de Nicolai Hartmann, y reflexionando
ya no exclusivamente sobre el Joven Hegel o sobre la Fenome-
nologia del Espiritu, sino sobre todo en torno a la Ciencia de
la Logica y a la Enciclopedia de las Ciencias Filosoficas.

Sin lugar a dudas este texto de Lukacs que permanece echa-
do en el olvido, creemos provocara una reaccion mas grande y
mas profunda en el campo filosofico, mucho mas que Historia
y Conciencia de Clase, incluso con todas las limitaciones y dis-
torsiones que pueda tener

El estudio mismo de esta relacion entre Hegel y Lukacs re-
basa los limites de este trabajo, aunque su necesidad sea urgen-

(23) Lukics, Ontologia del L 1 Hegel.

. Merin Press, Londres, 1978,
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te para poder ubicar en sus correctas delimitaciones el pensa
miento de Lukacs, sus hallazgos y sus deficiencias; solo diremos
aqui, como hipotesis de trabajo, que hay a pesar de que insiste
en las distorsiones de la ontologia idealista, una tendencia mar
cada a sobreestimar el papel jugado por Hegel, en la constitu-
cién del materialismo histérico, y por lo mismo a insistir mu-
cho mas en los aspectos dir positivos o dir

transformables en materialistas, que se hallan en el idealismo ob-
jetivo, aqui hacemos referencia sobre todo a la hipotesis central
de Lukdcs, sequn la cual, en Hegel, habria una ontologia dual
idealista y materialista, aunque lo predominante en las defini-
ciones generales o en el sistema mismo sea el idealismo objetivo.

La relacion de Lukacs con Hegel corre paralela a la relacion
que establecié con Stalin; incluso podemos afirmar que Ja forma
de captar a Hegel esta de algin modo determinada por su mayor
0 menor acer i a Stalin, acer i ) politico en primer
lugar pero también ideolégico y filosofico.

Claro esta que la relacién con Stalin ha sido mucho mas tor-
mentosa; ubicada como esta en el campo mismo de las definicio-
nes reales, bastenos recordar aqui las autocriticas de Lukacs,
que como €l mismo reconoci6 fueron “hipocritas, falsas”, y se
trataba de retiradas, al parecer ‘‘tacticas’. No es éste el momen-
to de senalar las enormes distorsiones provocadas por el stalinis-
mo, el inmenso freno no soélo para el avance de la revolucion so
cialista sino los efectos desastrosos sobre la misma teoria, sobre
la misma filosofia, y desde luego directamente sobre Lukacs
Baste recordar ese ‘monumento’ al peor de los dogmatismos y
esquematismos que se llama El Asalto a la Razon

Antes de entrar en tema senalemos brevemente este radical
cambio en la posicion de Lukacs respecto de Stalin, para ubicar

historica y politicamente el texto que vamos a analizar

Veamos lo que Lukacs dice sobre Stalin en El Asalto a la
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Razén: (1952):

Marx, Engels, Lenin y Stalin
de la teoria marxista desarrollada y elevada por Le-
niny Stalin. (24)

Y mas adelante:

£/ pensamiento de Lenin y Stalin, como grandes fi-
quras fecundadoras y seAaladoras de caminos. . .(25)

Y en El Joven Hegel, en 1954:

Lenin y Stalin han limpiado el materialismo histéri-
co de la vulgarizacién mecanicista y han restableci-
do también en este punto la doctrina de Marx y
Engels, al mismo tiempo que la desarrollaban. (26)

Ahora coloquemos junto a esto el juicio que le merece Sta-
lin en 1963:

No puede olvidarse a este respecto la imponente
ayuda que la ideologla staliniana ha prestado a la
consolidacién, cristalizacién y dogmatizacién de la
actual fase alternativa en el mundo burgués, ni la

ayuda que ain hoy le sigue prestando en ese senti-
do. (27)

Y antes insiste:

Y si, tras la larga noche del dominio de los métodos

(24) Lukics, Bl Asalto a la Razén, Ed. C
(25) Ibid. p. 616,

(26) Lukics, Bl Joven Hegel, Ed. Grijalbo, Barcelo
(27) Lukics, Goethe y su época.

Ibo. Barcelona, 1976. p. 616.

1975, p. 354,

albo, 1

lona, 1968, Prologo de 1963,
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stalinianos, el marxismo empieza a encontrarse de

nuevo asimismo, —aunque sea lenta y contradictoria-

mente— su influencia critica podrd ejercerse com-
prensivamente sobre aquellos que buscan una alter-
nativa concreta a la vida manipulada. (28)

Finalmente el juicio que le merece Stalin en la

Aiin sin embargo lo correcto de resaltar lo que era
nuevo en Lenin tuvo la consecuencia en el periodo
de Stalin que el estudio de Marx fue empujado hacia
atrds por Lenin. Y este desarrollo culmind particu-
larmente después de la publicacion de la Historia del
PCUS (B) (con su capitulo sobre filosofla) en la su-
presibn de Lenin por Stalin, Marx y Lenin fueron sé-
lo mencionados en la forma de citas de apoyo. Des-
de esta época en adelante la filosofia oficial estuvo
reducida a comentarios sobre las publicaciones de
Stalin. (29)

Ontolo-

Desde luego que a pesar de la acerva critica de Lukacs a Sta-
lin no llega a proporcionarse un analisis cientifico del stalinis-
mo, sino puramente subjetivo, como si el unico responsable fue-

se Stalin como individuo.

Podria parecer que el habernos detenido en esto no tiene
ninguna relacion con la que tratamos aqui de investigar, pero es-
to en el caso de Lukacs seria una equivocacion ; podremos en
tender el texto de Lukacs en la medida en que captemos el gra-
do alejamiento del dogmatismo stalinista, y por ende la apari-
cion de una renovada capacidad critica y la apertura a nuevos

campos de investigacion; e incluso y sobre todo una nueva vi
sion, con nuevas luces, sobre Hegel y sobre el mismo marxismo.

(28) thid. p. 21,

29) Lukics, Outologla del Ser Secial, 1. Marx, p. 12
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Podemos decir que el texto de Lukacs es mas rico mien-
tras mas rompe con el oscurantismo stalinista, pero que mues-
tra precisamente alli sus limitaciones en la medida en que que-
da ain un fuerte residuo teoricista, porque tampoco en la prac-
tica politica fue capaz de hallar el camino adecuado, busqueda
que mas bien la abandoné.

Yendo directamente al tema, la critica de Lukacs sobre las
determinaciones de reflexi6bn empieza sefialando el lugar cen-
tral que estas ocupan y su importancia en la dialéctica hegelia-
na: (30)

El'mds importante descubrimiento metodolégico de He-
gel, (son) las determinaciones de reflexion . . .

Y resalta inmediatamente el aspecto, que a pesar de la dis-
torsion idealista, es rescatable en las determinaciones de refle-
xi6n o esencialidades, y es que estas son independientes de la
conciencia subjetiva:

ambos, la dialéctica de la dindmica y de la estructura
de Ja realidad misma que es independiente de la con-
ciencia y la de sus reflexiones diversas sobre la concien-
cia subjetiva.

Lukdcs contintia aqui con un tema importante, pero que cae
fuera de nuestro analisis; éste es la distincion entre esencia, fe-
noémeno, apariencia; entre entendimiento y razén y la polémica
con Kant y Schelling.

Volviendo a las determinaciones de reflexion, Lukacs insis-
te en este punto del idealismo objetivo, que precisamente le dis-
tinguia de las elaboraciones deFichte, en cuanto que si bien es
la conciencia, el espiritu lo activo, ésta no se reduce a la con-
ciencia individual, subjetiva:

(30) Lukies, Ontol

1 del Ser Social, 2. Hegel, p. 0195,
esta parte del texto de Lukics.




- 153 -

Pero debe anotarse aqul también que Hegel rechaza es-
trictamente la actividad creadora del sujeto, en el senti-
do de Kant y de Fichte.

En este sentido, la esencia no es un producto de la concien-
cia, ni surge exclusivamente como un proceso de abstraccion del
sujeto, sino que es producto de una dialéctica objetiva, es la de-
terminacion del ser, el ser que pone en lo otro como esencia:

Pero la ncia, hasta en la falsa y logicista ontologla

de Hegel no es el producto del pensamiento, sino mas

bien del ser.

La critica de Lukacs a las determinaciones de reflexion sigue
una doble guia hermenéutica: en primer lugar, la critica al siste-
ma hegeliano en la medida en que es puramente deductivo, y es-
to da a su vez como resultado un error en la captacion de la rea-
lidad, mas aun, su distorsion:

La deduccién légica de una determinacion de reflexion
desde otra y su consecuente arreglo jerdrquico (la ulti-
ma categorla mds alta como verdad de la precedente
més bajal

En sequndo lugar, a pesar de esta distorsion de la realidad, la
dialéctica hegeliana traduce la radical heterogeneidad de la reali-
dad y esto se ve justamente en el movimiento dialéctico de las
esencialidades, en la dialéctica de la forma respecto de la esen-
cia, la materia y el ido. Aunque, por sup Hegel rea-
lice un proceso de extrapolacion, incluso de hipostasis, de la ac-
tividad h i del p iento, que reduce la realidad
en su afan de comprenderla y que, por lo mismo, no capta la to
talidad de esta heter idad de determinaci de la reali
dad

Por lo tanto, las categorias especialmente forma y conteni
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do, traducen en el idealismo del [dealismo (bjetivo aquellas ricas
vy variadas relaciones que se dan a la realidad; las mismas que en
el pensamiento, y especialmente en el idealismo, tienden a ser
borradas o absorbidas en el movimiento dialéctico del conoci-
miento, que tienden a suprimir dicha diversidad, que no siem-
pre capta el “‘drbol verde de la vida". Por eso, como un funda-
mental criterio epistemolégico, Lukdcs insiste en la necesidad
de la “‘continua autocorreccion de este pensamiento homogeni-
zante”’.

Es necesario recalcar que asi como la realidad, lo concreto
se caracteriza sobre todo por su diversidad, en cambio el pensa-
miento —no puede, seqin Lukacs, ser de otro modo— se carac-
teriza por este movimiento que toma unas determinaciones
mientras deja otras de lado, que abstrae determinados elemen-
tos, que insistimos “Homogeniza’. Esta tendencia no es de por
si negativa; es mas, sin ella el hombre se perderia en el caos de
los casos particulares y no podria haber ciencia porque se que-
darva siempre a nivel del dato particular, (cuestién que ya la vio
claramente Kant). Esta tendencia homogenizante del pensa-
miento, llevada a su extremo unilateral por el idealismo objeti-
vo, por Ja pura deduccion légica, juega entonces un papel esen-
cial, siempre a condicion de que se ejerza sobre ¢l una perma-
nente critica para distinguir claramente lo que es producto del
proceso real v lo que es producto del proceso cognoscitivo.

Luego, Lukdcs entra a la critica de la triple relacion de la
forma; y una vez mas senala la enorme riqueza que se halla en la
dialéctica, aunque fuese puramente deductiva, de las esencialida-
des, en donde lo fundamental del descubrimiento hegeliano ra-
dica en haber senalado con profundidad la mutua condicionali-
dad de una categoria respecto de la otra, aunque ciertamente es-
to mismo lleve a una distorsion idealista, en el caso de la deduc-
cién de la forma respecto de la materia, como ya hemos visto en
el apartado anterior. De hecho, para Lukacs el hallazgo basico
es haber encontrado para la forma “un fundamento dialéctico”’,
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que ataca de raiz el doble defecto que suele producirse y sique
produciendo en la historia de la filosofia:

contra aquellos que “‘consideran al contenido como el unico
determinante’’ y hacen de la forma algo meramente “acceso
rio”, y

— contra aquellos que dotan a la forma de un valor “activo y
funcionante’ y hacen de la materia lo pasivo.

De este modo, siempre segun Lukacs, Hegel llega a “una ge-
nuina formulacion de la dialéctica de las relaciones reflejas”™

Sin embargo, se hacen indispensables precisiones respecto a
la relacién de la teleologia con las determinaciones de reflexion,
en la medida en que la dialéctica entre la forma con las demas
categorias (esencia, materia y contenido) surgen de la reflexion
hegeliana sobre el trabajo como teleologia, y es extendido, mas
bien extrapolado, a toda la realidad el trabajo como dador de
forma, como elemento transformador de la naturaleza que alte
ra la forma de la misma, sirve como base para ver en toda la rea-
lidad incluso en los procesos mecanicos, quimicos y organicos,
una similitud dialéctica, de este modo se introduce la teleologia,
en la naturaleza, base misma del idealismo objetivo, esto es de la
identificacion entre sujeto y objeto. Justamente esto senala
Lukacs como el error fundamental de Hegel : esta extrapolacion
de la ontologia del ser social a la ontologia del ser general, es de-
cir, la unificacion e identificacion de naturaleza y sociedad, pero
desde el punto de subsumir la naturaleza en la sociedad, la reali-
dad en el pensamiento, los procesos de la naturaleza como mo-
mentos de la razon.

Finalmente Lukacs senala otro error significativo en el pen
samiento hegeliano: el hecho de que las categorias, de que los
ptos de las determinaciones de reflexion tienen todos la
misma jerarquia, partiendo de la esencia; cada momento tiene
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igual validez e importancia —ontolégica y epistemolégica— fren-
te a la otra; esto es: tan necesario es que la esencia tenga forma
como que la forma se enfrente al contenido, o que el contenido
sea el resultado del movimiento dialéctico de materia y forma,
y el retorno de la esencia al ser.

Hasta aqui Lukdes.

Brevemente podemos hacer algunos sefialamientos criticos
acerca de las afirmaciones basicas de Lukécs, atin compartiendo
ciertas premisas bdsicas subyacentes a sus planteamientos

En primer lugar, es dificil compartir la afirmacién de la exis-
tencia de una doble ontologia en Hegel: la una idealista objeti-
va y la otra de cardcter materialista, que en el caso concreto que
hemos analizado antes se expresaria, del lado idealista, en la dis-
torsion de la deduccién de una categoria respecto de la otra, y
del lado de la ontologia materialista en esta capacidad de captar
la sustancial heterogeneidad de la realidad.

Pienso que de algiin modo lo que justamente olvida Lukacs
respecto de Hegel es de aplicar también en este caso el momento
predominante, que es sin lugar a dudas el idealista, que subsume
incluso aquellos valiosos descubrimientos dialécticos y los dis-
torsiona, alterandolo radicalmente, como es posible ver en la re-
lacién entre forma y materia, en donde la materia queda engar-
zada entre dos momentos de la esencia, para desaparecer en el
contenido. No es casual en este sentido que el desarrollo del sis-
tema hegeliano lleva a que su cronica incomprension de la natu-

raleza se torne cada vez mas aguda, como se capta visiblemente
en la Enciclopedia.

Persiste por lo tanto, una suerte de sobreestimacion de He
gel, que ciertamente se redefine y se muestra de otra manera en
la ontologia, pero que de ninguna manera desaparece, a pesar
del intento explicito de senalar con insistencia las distorsiones
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internas al pensamiento de Hegel e incluso la imposibilidad de
separar el método del contenido: el método dialéctico del con-
tenido idealista, porque el uno estd profundamente imbricado
con el otro; el tratamiento idealista del método en Hegel lleva
en una sucesion légica al predominio de la Razon, y viceversa:
tomar como punto de partida al ser como espiritu lleva también
inherentemente la exigencia de un determinado método, en este
caso un método dialéctico distorsionado. Por eso la llamada
“inversién’’ por parte de Marx se realiza de doble manera: tan-
to en el plano ontolégico, de la concepcion general de la reali-
dad natural y social, y en esto tuvo su papel importante el influ-
jo de Feuerbach, como en cuanto al método mismo. El método
dialéctico de El Capital estd lejos de ser la trasposicion del méto-
do hegeliano, de la pura deduccion de categorias, sino que im-
plica una profunda interrelacién entre la realidad y su abstrac-
cién en diversos niveles, como el propio Marx lo enuncia en la
Introduccién de 1857, en donde es necesario ir produciendo hi-
potesis generales que se concreten hasta poder reproducir la rea-
lidad misma como “sintesis de multiples determinaciones”, la
comprension cientifica de la realidad.

Esta sobrevaloracion de Hegel lleva implicita una sobrevalo-
racion del elemento tedrico, cosa que Lukacs arrastra desde His-
toria y Conciencia de Clase, y que atraviesa también sus obras
estéticas; sobrevaloracion de momento teorico perfectamente
compatible con su abandono de la politica, y con su consiguien-
te imposibilidad de realizar un analisis materialista del stalinis-
mo y sus consecuencias, incluso para su propio desarrollo.

Esta sobrevaloracion del elemento teorico, que no llega a ad-
quirir la forma extrema como en Althusser, la impide penetrar a
fondo en la génesis del capital, y s6lo logra, a veces con resulta-
dos muy fructiferos mostrar la dialéctica en ciertos elementos,
como es el caso del trabajo abstracto.. Por esto no es casual que
Lukdcs deje sin tratamiento alguno un texto tan rico para ver la
relacion entre Hegel y Marx como son los Grundrisse
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Este teoricismo que ni es general ni absoluto, corre entonces
a lo largo de la Ontologia, y se expresa tanto en su incapacidad
politica de interpretar este fenomeno histérico de la degenera-
cién burocratica de los estados llamados socialistas, como de
penetrar en la reflexion sobre la Economia Politica; esto es cla-
o en las determinaciones de reflexion, por cuanto Lukacs es
capaz de hallar aquellos rasgos positivos o negativos de la deduc-
cion légica hegeliana, pero no desarrolla correlativamente la in-
terrelacién concreta entre la forma y sus determinaciones, acu-
diendo precisamente al desarrollo histérico de las categorias.

3. El problema de la forma en Marx: el dinero, un caso cjem-
plificador.

Después de este breve comentario sobre Lukacs, retornemos
a Marx para ver directamente alli, en un caso concreto, como
Marx redefine el problema de la forma, y de este modo —si es
posible— echar alguna luz sobre este aspecto

Antes de entrar en el tema mismo debemos hacer ciertas
precisiones. En primer lugar, el tratamiento del problema de la
forma exigiria en Marx el enfrentar simultineamente una serie
de categorias de su dialéctica, y sobre todo su interrelacion his-
torico-logica; hacemos referencia especialmente a conceptos ta-
les como: objetivacion, alienacion, sustantivacion —que de algu-
na manera lo analizaremos—, la relacién individuo-especie, la re-
lacion entre naturaleza y sociedad, y por ltimo incluso el pro-
blema del futuro de la sociedad.

Pero dadas las propias dimensiones y limitaciones de este
trabajo, no podrdn ser tocadas sino de modo tangencial, lo que
provocard necesariamente ciertos vacios, que daberan ser toma-
dos en cuenta posteriormente para comprender en toda su com-
plejidad las relaciones categoriales, la “logica de categorias” en
Marzx, logica que no es solo tal, sino primero y principalmente
esta asentada sobre la realidad histérica, como proceso y resul-
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tado.

Haremos referencia en lo posible a las distintas formulacio-
nes de Marx sobre el dinero, centrdndonos en la escrita a pedi-
do de Kugelman; y desde luego que el analisis no quiere ser un
estudio de la economia politica sino el funcionamiento de las
categorias filoséficas a su interior. (31)

3.1. Formay naturaleza

Marx parte de hallar la forma en los mismos procesos natu-
rales, mds atin es la dialéctica y el desarrollo de la forma lo que
realmente se da en ellos; la diversidad de lo concreto es diversi-
dad de forma, de equilibrios que se mantienen por lapsos mas o
menos extensos, de la formacién de complejos.

Todo lo que sucede en la naturaleza no son sino transforma-
ciones de si misma:

En su produccién, el hombre sélo puede proceder co-
mo la naturaleza misma, vale decir, cambiando la for-
ma de los materiales. (32)

3.2. Formay trabajo

Y en la medida en que el hombre es un ser natural solo
“puede proceder de la misma manera”: alterando la forma; y
esto es lo que hace a través del trabajo, que da a la naturaleza
una forma “humana’’, social. Este hecho mismo es ‘‘natural”,

(31) Estos problemas pueden profundizacse en los estudios de los escritores marxistas

de la década de los 20, esy

cialmente

Rosdolsky, al que ya hemos citad
faac Mllich, Ensayo sobre la teorfy macxista del valor, Cuadernos Pasado
y Presente, No. 53, Sigho XX1 Vditores, México, 1979

Maszkowska Natalic, Gontibucion o 1y critica de las (eor(as wodernas de las
crisis, Cuadernos de Pasado y Presente, No. 79, México, 1979,

o b, Vol Ed.

(32) K. Marx. £ Capital,

0 XXI, México, 1976, p. 53
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aunque signifique el continuo retroceso de los limites “‘natura-
les” y la extension cada vez mayor de lo social.

Todo esto puede verse claramente en el analisis de Marx res-
pecto del proceso de trabajo, que culmina justamente en la pro-
duceion de valores de uso, que no son sino aquellas transforma-
ciones de la naturaleza que adquieren una determinada forma

“su determinacién social— y que por lo mismo siempre satisfa-
cen determinadas necesidades..

3.3. Forma y sociedad:

Esta transformacién de la realidad natural por parte del pro-
ceso de trabajo jamads se da-en el aislamiento del sujeto puro, si-
no que es un proceso siempre mediado por la sociedad. La me-
diacién que se interpone entre el hombre y la naturaleza estd
constituida por las relaciones sociales que los hombres estable-
cen en el momento de producir, y en donde la forma social ter-
mina determinando a la forma natural; y en el caso concreto del
capitalismo, en donde el valor se superpone al valor de uso.

Por eso, el capitalismo como forma de sociedad, y como una
formacion social determinada, se caracteriza porque el valor de
uso adquiere una nueva determinacion que le es extrana: el va-
lor de cambio; o lo que es igual: la mercancia contiene en si
misma estos dos polos antagénicos, como una forma doble, ex-
presion de un contenido dual: forma natural y forma de valor.

3.3.1. Dialéctica y desarrollo de la forma de valor:

El paso de la mercancia en dinero no se da por la sola exi-
gencia logica inherente al concepto “mercancia’’, sino que surge
de las caracteristicas propias del modo de produccion capitalis-
ta, en donde el trabajo el individuo no son “directamente uni-
versales'’, sino particulares, determinados como tales valores de
uso que satisfacen necesidades particulares; para adquirir la forma
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general, para que se reproduzca el capitalismo como tal de ma-
nera ampliada, es indispensable la transformacion de la mercan-
cia en dinero. (33)

La mercancia precisa de una mediacion real, porque el mis-
mo cambio, su universalizacion, es también real, y no puede dar-
se mediante la mera equiparacion de las mercancias en el pensa-
miento; esto obliga a que la mercancia se expresa en un determi-
nado equivalente.

Pero este equivalente es él mismo una determinada mercan-
cia que negando su particularidad expresa esta caracteristica ge-
neral de la sociedad capitalista, esta determinacion social del va-
lor de uso y su transformacién en valor:

Como objeto él (dinero) debe poseer este cardcter uni-
versal que contradice su particularidad natural. Esta
contradiccién puede resultar sélo objetivando la con-
tradiccion misma; es decir, si la mercancla misma es'
puesta de manera doble, una vez en su inmediata forma
natural, y luego en su forma mediata, o sea como dine-
ro. (34)

Pero, esta mediacién real que precisa la mercancia para rea-
lizarse, pone la base para la alienacion de los individuos cuyas
relaciones se expresan ya no directamente sino a través de las
cosas, del dinero:

Su poder social, asi como su nexo con la sociedad, lo
lleva consigo en el bolsillo. (35)

Las cosas reemplazan a los hombres y a sus relaciones:

Tomo 1, p. 101,
(34) Grundrisse, Tomo 1, p. 97.
(35) Ihid. p. 84
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En el valor de cambio el vinculo social entre personas
se transforma en relacién social entre cosas, la capaci
dad personal, en una capacidad de las cosas. (36)

Por esto Marx puede concluir:

La existencia del dinero presupone la reificacion del
nexo social . .. (37)

Desde luego que la mercancia, volviendo al tema central, no
se transforma automaticamente en dinero, este es un proceso
histérico bien determinado, y cuyas fases se pueden expresar
conceptualmente, con el peligro justamente de que aparezca co-
mo algo puramente deductivo, pero que en realidad no lo
es.

En la medida en que nos interesa sobre todo mostrar el tra-
tamiento de Marx al problema de la forma, dejaremos de lado
los detalles de orden estrictamente economico, y trataremos de
sefialar las mediaciones, las transformaciones que se dan en el
paso de la mercancia a dinero, sobre todo para hacer visible la
riqueza de lo real, de lo concreto, que en el resultado queda
aparentemente borrado:

Forma Expresién Matematica
Fase 1. Forma simple de valor: 20 varas de lienzo — )
Forma relativa y forma equiva- chaqueta

lente.

Fase Il.Forma total o desplegada de va- 20 varas de lienzo — 1
lor. chaqueta.

o bien= 10 libras de te,

(36) 1d. p. 85

(37) 1d. p. 88
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o bien= 40 libras de café,
o bien= 2 onzas de oro,
o bien=etc., etc.

Fase I11. Forma general de valor 1 chaqueta
10 libras de té
40 libras de café= 20 varas
de lienzo
1 quintal de trigo
2 onzas de oro.

Fase 1V. Forma de dinero

2 onzas de oro.

mHOQwW>

Fase I

Marx parte en primer lugar de definir la forma simple de va-
lor, en su conjunto:

La forma simple de valor de una mercancia es pues, la
forma simple en que se manifiesta la antitesis, conteni
da en ella, entre el valor de uso y el valor. (38)

En sequndo lugar muestra como al interior de la forma sim-
ple, y que persistird en las fases subsiguientes, la forma de valor
se escinde en dos: en forma relativa de valor y forma equivalen-
te de valor, que son reducidas en ultima instancia a una substan-
cia, substrato, o contenido comun, en cuanto son relacion de va-
lor.

Es decir, ese substrato expresa una determinada fase de de-
sarrollo histérico, en donde surgen estas formas de valor, este
desdoblamiento a partir de la unidad originaria.

(38) K. Marx, El Capital, Tomo 1, Vol 1, p. 75.
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Se da pues entre las dos formas una identidad de contrarios,
en donde la forma relativa implica que una determinada mercan-
cia expresa su valor a través de otra sensorialmente diferente, de
otro valor de uso; pero en este movimiento hace surgir a otra
mercancia ya no como relativa sino como equivalente.

La mercancia que hace el papel de equivalente deja de ex-
presar su cualidad natural, como valor de uso que es, y pasa a
ser forma de otra “esencia’’, del contenido de otra mercancia.
Su forma de valor de uso deja de importar, y pasa a expresar
otra determinaciéon ya no natural sino estrictamente social.

Esto implica, por lo tanto, un triple movimiento: en pri-
mer lugar, en donde se abstrae el valor de uso, y se expresa el
valor sin mds; en sequndo, en donde el equivalente expresa el
trabajo abstracto; y en tercero, en cuanto desaparece el traba-
jo privado subsumido en el trabajo social, o socialmente deter-
minado.

Fase 11

Sobre la base de la primera fase, se transita a una nueva
forma en donde la forma simple de valor de la mercancia se
despliega; esto se desarrolla hasta abarcar un conjunto de mer-
cancias, que de hecho termina siendo un proceso infinito; y
que por eso se denomina forma total o desplegada de valor:

su exprosion singular aislada del valor se transforma
por consiguiente, en la serie siempre prolongable de sus
diversas expresiones simples de valor. (39)

En esta fase se redefinen los dos polos antagonicos inheren-
tes a la forma de valor, la relativa y su correlato necesario, la
forma equivalente; la forma relativa:

(39) 1hid. p. 76
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Mediante su forma de valor, ahora el lienzo ya no se
halla tinicamente en relacién social con una clase singu-
lar de mercancias, sino con el mundo de las mercan-
cras. (40)

En cambio la forma equivalente:

La forma natural determinada de cada una de esas mer-
cancias es ahora una forma particular de equivalente,
junto a otras muchas. (41).

Sin embargo esta fase tiene una limitacién fundamental que
exige que avance hacia una nueva fase: su desarrollo termina
siendo un circulo vicioso, que ‘‘no reconoce término® y que
tcarece de una forma unitaria de manifestacion’’ (42), y que
por lo mismo de permanecer en este estadio impediria la univer-
salizacion del cambio y la reproduccion ampliada del capital.

Fase 111

En esta fase se produce una nueva modificacion de la forma
de valor, y por ende en sus dos polos antagonicos, la forma re-
lativa y la equivalente, en donde cada una camina en direccion
opuesta, pero lo hace justo en la medida en que la otra se dis-
tancia; es mas, el desarrollo de la forma relativa implica el mo-
vimiento opuesto de la forma equivalente.

Fase IV

Esta fase no implica una nueva modificacion de las formas
antagonicas y de su interrelacion dialéctica, sino que constituye
la unién de la Fase 111 con la costumbre historica; la identifica
cion de la forma general del valor con el dinero:

(40) 1L . 78,

(A1) 1 78,
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E1 progreso consiste tan sélo en que ahora la forma de
la intercambiabilidad general directa, o la forma del
equivalente general, se ha soldado de mado definitivo,
por la costumbre social. con la especifica forma natu-
ral de la mercancia oro. (43)

Una vez que hemos aqui, se puede comprender a cabalidad
las fases histéricas, v conceptuales, que tiene que atravesar la
mercancia para llegar al dinero; y ademds, ver con claridad que
la verdad del dinero estd en esa unidad originaria de la forma
simple de mercancia, que la verdad de todo el proceso y las
formas es la fase I:

La dificultad que presenta el concepto de la forma de
dinero sé reduce a comprender la forma de equivalente
general de valor, la forma I1l. Esta se resuelve a su vez
en la forma 11, la forma desplegada de valor, y su ele-
meénto constitutivo es la forma |: 20 varas de lienzo —

1 chaqueta, o x mercancl(a A —y mercancia B. La for-

ma simple de la mercancia es, por consiguiente, el ger-
men de la forma de dinero. (44)

4. Determinaciones de reflexion y determinaciones concretas

De las de inaci de reflexion a lo como
“sintesis de multiples determinaciones”’.

1. Lo primero que salta a la vista, y que fue remarcado por el
propio Marx, es el cardcter puramente logico-deductivo de
las categorias en Hegel, lo cual se cumple estrictamente para
las determinaciones de reflexién; en cambio en el pensa-
miento de Marx, hay siempre una identidad concreta entre
la historia y la légica (las abstracciones), pero una identidad

(43) 1. p. 86
(44) 1d. p. Bo.
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que es precisamente contradictoria, en donde siempre juega
el papel predominante la historia, aunque las categorias lo-
gicas son su mediacién indispensable para la comprensién
cientifica de lo real, de lo conereto.

Desde luego que se debe romper con cualquier esquema-
tismo de aquella sintesis metodologica enunciada por Marx
en la Introduccién de 1857: concreto-abstracto-totalidad
concreta; porque esto tiene siempre en su interior un deter-
minado movimiento, un desarrollo que se debe captar en
cada caso particular. En cada nivel de la realidad se estable-
ce una determinada serie de abstracciones, que terminan for-
mando una sintesis, que sirve para el surgimiento de nuevas
abstracciones, que permiten asi conocer niveles superiores
en complejidad de la realidad.

En el caso de las determinaciones de reflexion, de las esen-
cialidades, éstas se mueven dialécticamente escindiéndose
en dos polos contrapuestos para ser sintetizados, realizados
a través del propio movimiento especulativo de la esencia.

Por este motivo, como hemos senalado ya, la materia que-
da engarzada en el movimiento que va desde la esencia a la
esencia como fundamento, o desde la esencia como pura
negacion, a la esencia como fundamento y finalmente como
en un obstaculo, en una intermediacion que por necesidad
logica debe estar presente, como correlato de la forma, pe
ro que igualmente tiene que desaparecer reabsorbida en el
momento de Ja esencia a si misma. Fstamos por lo mismo
en el hueco del idealismo obijetivo

:ancia se desarrolla dia
lecticamente, pero el hallazgo de sus
ses, no son fruto de la pura deduccion logic

También el movimiento de la mer

momentos, de sus fa

, sino una inter
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relacion entre el andlisis historico, entre la real deriva del di-
nero hasta llegar a ser equivalente general, y el descubri-
miento de las leyes internas de la propia mercancia que exi-
ge, por lo mismo, determinado movimiento en lo real, y que
a determinados instantes puede sugerir una deriva similar a
la del movimiento de las esencialidades, y esto porque ni se
niega la necesidad de la mediacion de las abstracciones, ni
se niega la necesidad de penetrar en el interior de las leyes,
del desarrollo propio del objeto, hasta lograr determinado
resultado.

Por esto Marx distingue siempre entre esta presentacion,
entre exposicion de las formas de valor y la marcha de la
realidad, en donde este momento se realiza, pero no con la
necesidad deductiva del sistema hegeliano sino por medio de
la eleccién de alternativas, por la dindmica de los hombres
en sus relaciones, y en este caso, por la lucha de clases.

En el caso concreto de la materia, es para Marx, siempre,
el punto de partida; el trabajo mismo no es sino la alteracion
de la forma de la naturaleza. El problema surge en el mo-
mento en que esta naturaleza transformada por el hombre
deja de valer como tal, o mas bien, sobre la forma natural se
superpone otra forma, forma social, de tal manera que la
mercancia ya no representa exclusivamente la objetivacién
del trabajo del hombre, sino que ha adquirido, como sus de-
terminaciones una doble esencia: la esencia de ser producto
de la fuerza de trabajo (valor de uso), y la esencia (substra-
to, contenido o sustancialidad) que expresa una determina-
da relacion social entre los hombres a través de las cosas v,
ademas, utilizando la forma natural,

Desde luego que esta forma de valor no altera en lo mas
minimo las caracteristicas materiales del valor de uso; no es

algo sensorialmente diferente; es la relacion social la que se
le anade.
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En la légica hegeliana si bien se resalta no sélo la ligazén, la
unidad de las determinaciones de reflexion (y este es el gran
hallazgo), sin embargo el puro movimiento abstracto pierde
la riqueza de las mediaciones, pero con ellas se le escapa no
sélo la comprension de la naturaleza, sino de la propia rea-
lidad social, y termina en un automovimiento que se autodi-
giere a si mismo, en el puro movimiento especulativo, cuyo
ejemplo mas notable es la Enciclopedia.

En Marx, el movimiento real, aunque abstracto y generali-
zado de la propia génesis y de la propia realidad presente, se
muestra a través de todas y cada una de las mediaciones, lo
que permite la captacion de la realidad natural primero y so-
cial luego. Seria del todo impensable el encuentro de la
esencia, de forma que a su vez sirve de substrato a otras for-
mas, o de desarrollos inherentes de formas que adquieren
figuras y atraviesan fases, etc.; partiendo exclusivamente de
las determinaciones de reflexion, de la pura deduccion légi-
ca; esta riqueza solo se halla en la realidad.

Si bien en Hegel siempre se da la identidad contradictoria y
no sélo abstracta, en la medida en que no rebasa el marco de
la razén, su enriquecimiento solo es reflexion sobre si mis-
mo, que capta el movimiento dialéctico puro, pero que al
mismo tiempo lo distorsiona, alejandolo de la realidad; o, si
se quiere, es una identidad contradictoria en donde esta de
antemano previsto qué serd el movimiento de la identidad
aunque deba atravesar por la negacién, lo que se halla al fi-
nal como resultado; este es el caso de la esencia que atravie-
sa una serie de determinaciones solo para hallarse, enriqueci-
da falsamente, al final del movimiento de sus mediaciones,
consigo misma.

También en Marx se da siempre la identidad que contiene
dentro de si la contradiccion (la identidad y no la mera uni-
dad de contrarios); pero no se asume previamente si sera la
identidad lo que se halle al final del movimiento dialéctico,
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o mas bien serd la contradiccion la que permanezca irresuel-
ta ain en los resultados, y que su resolucién deba venir de
elementos externos al movimiento dialéctico en mencion.

Esto sélo lo puede resolver la propia realidad. Entre valor
de uso y valor se mantiene una contradiccién permanente
que en Ja época del capitalismo no es resuelta, permanece
como el trasfondo, como la base para todas las demas con-
tradicciones, ddndonos su contenido, su esencia mas alla de
toda determinacion particular; pero, al mismo tiempo, el
movimiento de la forma de valor va adquiriendo diversas
formas que conservan en el resultado la misma esencia; la
“verdad de la fase IV estd en la fase I”

Ast, con lo senalado previamente, se rompe la relacién uni-
voca existente entre la forma y su triple relacién: esencia,
materia y contenido, para hacer que esta relacién se ilumine
desde otro dngulo totalmente nuevo, en donde, en determi-
nados casos, la direccionalidad del movimiento va desde la
esencia a la forma, de la mercancia a la forma de valor (y fi-
nalmente al dinero, pero en donde cada forma que surge sir-
ve de base, de esencia, de contenido a la siguiente fase; y es-
to no es todo, como hemos sefalado, una misma forma pue-
de contener, contradictoriamente, una doble determinacién
esencial, una doble sustancialidad, y por ende una doble
forma: la forma natural vy la forma social.

Porque en el fondo de todo idealismo, y por supuesto del
idealismo objetivo, se parte siempre de poner en el inicio
del movimiento lo que se quiere hallar al final; parte siempre
de una priori del movimiento dialéctico, de su resultado. Se
parte de la esencia para llegar a la esencia; del espiritu abso-
luto para llegar al espiritu absoluto, son sistemas que se
mueven en un circulo vicioso.

Y todo lo que tienda a contradecir el movimiento de la
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Identidad a través del desarrollo de las esencialidades, es fi-
nalmente reabsorbido, realizado en el resultado; o en el caso
de la filosofa de la historia, anulado por la “astucia de la ra-
zon'".

1. ALGUNAS CONCLUSIONES PROVISIONALES

Provisionalmente podemos responder a la pregunta con la
cual empezamos este trabajo, sobre la validez del quehacer filo-
sbfico, y creo que no hay otro camino sino el que va desde la
realidad histérica a las categorias filoséficas, pero al mismo
tiempo el camino de retorno de las categorias a la realidad que
es preciso transformar. Esto es, solo se puede entender a la filo-
sofia como mediacion entre lo concreto (como punto de parti-
da) v lo concreto (como resultado), tal como queda enunciado
en la Introduccién de 1857; no entonces a la posibilidad de una
filosoffa en si, que abstraiga toda la realidad para apresar ese
ser, esa razon, esa voluntad, ete., sino una filosofia que parta de
la realidad pero para volver a ella.

Esto significa, en primer lugar, partir de la comprension dia-
léctica de la naturaleza, que, a pesar de todas las distorsiones y
dificultades, sigue siendo tarea imprescindible si no se quiere es-
cindir artificialmente la realidad en lo natural y lo social, como
opuestos irreductibles, sino hallar su unidad basica, que, desde
luego, no consista en la a veces banal demostracion de ciertos
principios elementales de la dialéctica y su funcionamiento en
la naturaleza.

En sequndo lugar, a partir de la comprension de la relacion
entre hombre y naturaleza; mostrar la interrelacion del hombre
como ser natural que transforma la materia, que la altera, y
que le da una nueva forma: la social. Y aqui también simultd-
neamente, la comprension de esta determinacion social del tra-
bajo, que caracteriza cada época, cada periodo historico, v, por
esto, actualmente la reflexion sobre la economia politica y la
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hisqueda a su interior de la forma que adopta las distintas cate-
gorias o conceptos filosoficos, tales como el de esencia, sustan
cia, objetividad, alienacién, etc.; esto es su historicidad.

Podria entonces delimitarse la funcion de la filosofia mas
alld de la especulacién como eminentemente critica que consis-
tiria en develar la serie de mediaciones y mostrar cuales de éstas
son reales y cuales son fruto del conocimiento; ademas de sena-
lar el preciso movimiento de la realidad de cual surgen los con-
ceptos

Pero, este conocimiento de las mediaciones no se lo haria
solo en funcion de la propia reproduccion de las categorias, de
su dialéctica, de su movimiento y desarrollo, sino siempre en un
camino prospectivo, que sefiale cierto destino sélo al movimien-
to de los conceptos en la mente, sino al movimiento de lo real;
que por lo tanto sea —nada mas, pero nada menos— mediacién

ni Gnica ni exclusiva— entre lo concreto y su transformacion,
tanto en cuanto naturaleza, como en cuanto sociedad.

Desde luego que no es suficiente la reflexién sobre la rela-
cion entre naturaleza y hombre y su determinacion social co-
rrespondiente, si se deja de lado el tratamiento de las contra-
dicciones que esto produce sobre la sociedad civil, y sobre la
misma sociedad politica; y especialmente sobre esta ultima.

Se trata pues de transitar el camino de la politica, dandole a
ésta un valor no solo gnoseolégico o epistemoldgico, sino prime-
ro y fundamentalmente ontolégico; la politica como capacidad
del hombre de transformar sus relaciones, y darse un mundo tal
como imagina o tal como lo guian sus intereses.

Esta reflexion sobre politica, que tampoco es nada nuevo,
tiene que ser diferenciada claramente de intento como los de
M. Foucault, que centra sus ultimos trabajos en los efectos que
produce el poder sobre el saber, mas concretamente en el saber
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que produce todo poder, y un saber que esté ligado directamen
te a un sistema represivo, en donde la politica no serfa sino la
eterna guerra entre los hombres. Ir mas alld entonces de este
abstracto poder suprahumano, que por eso mismo niega al suje
to, postula la desaparicion del hombre, y enfrentarse al poder
concreto, actual, real y alli mostrar la interrelacién entre saber
y poder, entre politica y filosofia; pero no para dejar, como en
el caso de Foucault, sobre entendida la necesidad de negar ab
solutamente todo PODER, de cualquier signo ideolégico, sino
para avanzar en el camino que lleva hacia la supresion de todo
poder, hacia la abolicion de la explotacién del hombre por el
hombre; no a la vuelta a un pensamiento utépico, sino a un pen-
samiento politico, pero critico incluso desde un punto de vista
filosofico, que ciertamente no es lo fundamental ni lo determi-
nante pero tiene su papel que cumplir.



Lukacs, La Ontologia del Ser Social. 1. Hegel.; Merlin Press,
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Si este esbozo no se extiende a un volumen entero, es impo-
sible interpretar la totalidad de la doctrina de la esencia en este
sentido. En tanto esto puede ser tomado como un todo, debe
anotarse que es precisamente aqui que la ontologia idealista de
la identidad sujeto-objeto exhibe sus decisivos elementos distor-
sionantes, esto es, la “‘deducciéon’ légica de una determinacion
de reflexion desde otra, v su consecuente arreglo jerarquico (la
ultima, la més alta categoria como ‘“verdad” de la precedente
inferior). Mds alld de las anomalias de la jerarquia légica que ya
hemos indicado, esto da surgimiento a un nuevo y mas impor-
tante problema ontoldgico, el problema de las dimensiones de
las categorias. Solamento podremos elucidar en el curso poste-
rior de esta discusion hasta qué punto las genuinas categorias
ontolégicas, como caracteristicas de una intrinsecamente hete-
rogénea realidad, son modos de expresion del cardcter multidi-
mensional de ésta. Si tomamos tales reflexiones de determina-
cién como forma y contenido, o esencia y apariencia, es eviden-
te que ellas son mutuamente heterogéneas, que revelan varias
dimensiones de la realidad en proceso, y que ellas frecuentemen-
te se superponen unas a otras; que su conexiéon mutua sélo pue-
de ser concebida por el pensamiento, en el transitorio y funda-
mentalmente concreto caso individual, por el analisis de su par-
ticularidad. Pensamiento justo como que necesariamente homo-
geniza, tanto como la realidad en s misma es heterogénea. Esto
da lugar al surgimiento de  realmente importantes problemas
metodolégicos para la ontologia, que a este nivel de generalidad
sélo pueden ser mostrados pero no resueltos. Lo que podemos
enfatizar aqui es que una continua autocorreccion de este pen-
samiento homogenizante es necesario aqui. Y es igualmente evi-
dente que las mds fuertes tendencias homogenizantes estan ope-
rando en la formacién precisamente de los conceptos logicos y
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matematicos. Esta esla razén para que las discrepancias inter-
nas que repetidamente hemos resaltado en la presentacion hege-
liana légicamente orientada de su ontologia, tanto como, en la
direccién opuesta, para la distorsién de la realidad por el neo-
positivismo. La necesidad indispensable para el modo ontologi-
co de tratamiento demuestra en si mismo en esta colaboracién
como un método que de ninquna manera permaneceria confina-
do a la filosofia como tal sino mas bien emergeria espontianea-
mente en cada area cientifica; asi el requerimiento de que las
férmulas matematicas en la fisica, biologia, economia, ete., de-
berian ser siempre interpretadas fisica, biologica, economica-
mente, y asi, si los problemas concretos no estan ellos mismos
(para ser) distorsionados, tienen un fund: ontolégico, pe-
ro es al mismo tiempo algo evidente para la verdad cientifica
concreta y exacta, que importantes cientificos quienes se han
empecinado en el ‘‘realismo ingenuo’ a pesar de los prejuicios
en sentido contrario, lo sintieron constante y claramente, hasta
si no estuvieron filoséficamente equipados para expresar esto
adecuadamente.

La cuestibn de esta multi-dimensionalidad es ocultada por
el tratamiento hegeliano de la forma como una determinacion
de reflexion. Aqui Hegel ve una gran complejidad ontologica
de la cuestién, en tanto discute la forma de una triple manera,
como la reflexion pareja de esencia, materia, y contenido. Una
vez mas es la sucesion y deduccion de una determinacion a par
tir de la otra, el mas fructifero aspecto de presentacion. Es
ciertamente correcto que aquellas tres relaciones reflejas mutua

mente se condicionan una a otra y se atraviesan en cada otra,
pero la relacion de forma y materia de ninguna manera se ‘'si-
gue’ desde la esencia; la sucesion y “conclusion’” bien pudo
igualmente ser de otro modo, porque aunque lo que esté inclui
do aqui es la generalidad de la forma caracteristica, esto viene a
juego en varias dimensiones que a menudo se cruzan y se super
poenen unas a otras, y no tienen nada en comun con este tipo
de “deduccion”. Todo lo mas importante y consecuente, por
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lo tanto, son las tentativas de Hegel para dar a la forma un fun-
damento dialéctico. Esto lo lleva a una polémica dual, tanto
contra aquellos que consideran al contenido como el anico de-
terminante de la objetividad y adscriben a la forma una mera
existencia accesoria; y contra aquellos que ven sélo en la forma
un principio activo y funcionante y en la materia algo indiferen-
temente “‘determinado’’ o pasivo. No tenemos que ir a la histo-
ria de la filosofia para ver que ambos de aquellos dos extremos
han jugado un gran papel en el pensamiento humano, y ocasio-
nalmente todavia es asi. Las refutaciones de Hegel tienen gene-
ralmente un cardcter epistemolégicamente dominante; él parte
desde la representacién pictérica directamente dada, analiza las
contradicciones de los procedimientos separados y aislados del
entendimiento y de esta manera busca asir al nivel de la razén,
la dialéctica de conexion y oposicion de esas determinaciones
de reflexion. De esta forma, después se abre una genuina for-
mulacién dialéctica de las relaciones reflejas. “Esto, que apare-
ce como actividad de la forma, es ademds al mismo tiempo, el
propio movimiento de la materia misma* (7). O mirando forma
v contenido “En /a oposicién de la forma y del contenido hay
que poner como principio esencial que el contenido no es sin la

forma, sino que encierra en s/ mismo la forma, y al mismo tiem-
po que la forma, es un elemento que le es exterior . . . Aqul
no se tiene sino en sr la relacion absoluta del contenido y de la
forma, a saber el trénsito reciproco de uno a otro, este transito
en que el contenido no es otra cosa que el cambio del conteni-
do" (2).

El gran avance que las concepciones de Hegel de la forma
como una determinacién de reflexién representan, consiste so-
bre todo en el hecho de que la concepciéon de la forma telcologi-
camente condicionada a través del trabajo ya no puede ser pro-
yectada sobre la naturaleza, como es el caso de la ontologia de
Aristoteles; de esta manera, también, se pone fin a la unilateral

(1) Hegel, Giencia de 1 Légica, p. 91,

(2) Hegel, Logica, p. 220,
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v falsa prioridad de la forma, como el unico principio activo, sin
la determinante funcion del ser, activa y relativa, que queda
(asi) menospreciada. Esta funcion, ahora, mas bien aparece en
sus casi correclas proporciones como un momento de una inter-
relacion dialéctica. Si introducimos el “casi’’ condicional, esto
es porque la frecuentemente correcta y profunda concepcion de
Hegel de dicha interaccion todavia sufre de las tendencias dis-
torsionantes de su sistema. Puesto que en el sistema sélo se pue-
de adscribir un rol realmente decisivo, una direccion ontolégica-
mente dada, a la idea en si misma, esta interaccion llega a ser un
balance entre fuerzas de fundamentalmente igual estatus, un ti-
po de sintesis estitica de fuerzas dinamicas. Para lo real, desa-
rrollo ontolégicamente significante, sin embargo, las decisivas
interacciones son primero y principalmente aquellas en donde
funcionan lo que Marx denominé como ‘“momento predomi-
nante’’. Hegel, sin embargo, s6lo adscribe tal rol a la Idea en si
misma y por lo tanto inevitablemente subestima la importancia
ontologica de este tipo de interaccion, que es de otras formas
correctamente entendido. Hegel expresa su concepcion en los
siguientes términos: ““La reciprocidad de accion es lo que cons

tituye la verdad mas aproximada de la causa y del efecto y toca

al limite de la nocién. Pero, precisamente a causa de esto no s
esta satisfecho de la aplicacién de esta refacion, cuando se quie
re conocer la nocion de las cosas. Si, considerando el contenido
dado se hace alto un considerable bajo el punto de vista de la
reciprocidad de accion, no se tendrd en realidad sino una reali

dad en que no hay nocion* (3).

Esto da a los hallazgos ontologicos producidos por las deter
minaciones de reflexion, que son tan importantes, una doble
desventaja. De una parte, la naturaleza aparece como algo que,
considerado como un todo, es estatica, como hemos visto co
rresponde a la falsa concepcion general de Hegel, de otra, llega a
ser en muchos casos imposible investigar correctamente la cre

(3) 1 iica, p. 257
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ciente importancia del “momento predominante’ en las interac-
ciones e interrelaciones de los varios estados del ser. En unos
pocos casos Hegel mismo ve esto como un problema, como
cuando en el mismo pardgrafo de la Enciclopedia antes anotado,
rechaza el concepto generalizado de “lo sin forma"”, y sefiala
que la costumbre es describir por esto “El defecto de la forma
correcta’’. FEsto es completamente correcto en la ontologia del
ser social, y de aqui toma Hegel su ejemplo; pero esto es sélo
asi a causa de que aqui la forma procede de un proyecto teleo-
légico basado en las alternativas necesarias de correcto y errado.
Asi, por ejemplo, una deliberada produccién artistica puede ser
“sin forma’ (formless) en el sentido hegeliano, mientras que
una planta que estd mal desarrollada, a causa de condiciones no
favorables, de ninguna manera es sin forma, a pesar de su forma
distorsionada. Una debilidad similar se puede hallar en la discu-
si6n hegeliana de parte y todo, o externo, hasta si aquella es en
muchos lugares extremadamente importante. La razéon directa
para esto es que mientras Hegel ciertamente reconoce correcta-
mente la teleologia incluida en el trabajo como algo fundamen-
tal, extrapola y lo convierte en un principio general (la teleolo-
gia como verdad del mecanismo, del quimismo en la filosofia
de la naturaleza, que condujo a que la esencia de la teleologia y
su significado especifico en la ontologia del ser social —la teleo-
logia “puesta” y la causalidad espontdneamente efectiva como
determinaciones de reflexién— son oscurecidas.

(Traduccion de Carlos Rojas R.)
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BAUDELAIRE, VOLUNTAD O DESTINO

Prof. Ma

i Cristing

lardenas Reyes

El presente trabajo intenta efectuar un analisis del ensayo
sobre Charles Baudelaire publicado por Jean Paul Sartre en
1947, en el cual aplica por vez primera su métoda psicoanali-
tico existencial.

El estudio que presentamos constituye la traduccion revi-
sada de aquellos capitulos de nuestra Tesis Profesoral de Fran-
cés que interesan directamente a este proposito.

INTRODUCCION

Uno de los fenbmenos que caracterizan a la conciencia euro-
pea de la época posterior a 1945 es la crisis del humanismo tra
dicional construido sobre el supuesto de una esencia del hom-
bre y del todo desvinculado de la condicion material de éste.
En el combate ideoldgico del perfodo que mencionamos, en la
lucha contra el fascismo y su cortejo de fragor y de muerte, no
fue este humanismo cldsico el que encabezo la batalla ni tampo-
co se reveld6 como el bastibn mas poderoso de los derechos hu-
manos. Por el contrario, tal ideologia se mostré como uno de
los movimientos mds débiles entre las fuerzas que resistieron a
los conflictos de aquellos afios. Y ello por aferrarse a un pasa-
do en el cual nunca mantuvo, por lo demas, una correcta rela
cion con la realidad social.

El hombre de post-guerra rompe los lazos con el pasado.
Al vivir en el instante, se entrega a lo momentaneo y al azar de
tal manera que parece estar llegando a la nada. Algo que habia
estado dominado solamente en apariencia desgarra el manto de
civilizacion adquirido por el género humano en el transcurso de
la historia e irrumpe devastadoramente.
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La aparicion del existencialismo sartriano en este mundo
caético responde con exactitud a la necesidad de rechazar el
culto a una naturaleza humana abstracta y al imperativo de ha-
cer del hombre el centro de todas las preocupaciones. En la fi-
losofia de la existencia es el hombre y Gnicamente &l quien se
apodera del mundo y de la vida para modelarlos a su manera.
Siempre més alld de si mismo, este hombre se proyectaré ince-
santemente en la obtencion de objetivos trascendentales. La
uni6n de la trascendencia y de la subjetividad constituye el n-
cleo del humanismo existencial, dird Sartre . Humanismo, por-
que no existe otro legislador de la vida que no sea el hombre
mismo y porque es en el abandono que éste decidird acerca de
su propia existencia. Existencial, porque no es volcandose hacia
su propia esencia sino persiguiendo constantemente una finali-
dad situada més alld de si mismo, que el hombre se realizara en
cuanto ser humano.

Asi, el existencialismo extrae su sentido profundo de la am-
bigtiedad fundamental del ser humano. El hombre es un “exis-
tente’” sin un comun denominador con los demas existentes.
Puesto que es libre, le es necesario liberarse; en tanto humano,
le es necesario humanizarse. No adquiere su ser por el simple
hecho de venir al mundo sino antes bien, es una persona que
se define escapando a toda definicién aprioristica, que debe ser
sin tregua lo que es, infinitamente capaz de escribir su propia
historia, de reflexionar sobre su existencia, de cambiar o de ser
siempre el mismo hombre.

Es en este contexto que Jean Paul Sartre intentd describir,
a través de un ensayo que hizo época, la existencia de uno de
los mds célebres poetas franceses de todos los tiempos, exis-
tencia en que “/a libre eleccion que el hombre hace de sim ismo
se identifica de manera absoluta con lo que llamamos su desti-
no” (1). Sin duda fue este un intento osado si pensamos en los
(1) “Le choix libre que Momme fait de soiméme sidentific absolument avee ce
quion appelle sa destinée!”.
Jean Paul Sartre, BAUDELAIRE, Gallimard. Paris, 1963 P 245,
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maltiples y fervorosos admiradores, especializados o no, que
siempre hicieron de “Las Flores del Mal” el objeto de un culto
reverente.

Existe una Interpretacion clésica del caso Baudelaire. Hom-
bre de una lucidez asombrosa, inmerso en un destino infeliz y
agobiado por toda clase de desgracias, Ileg a constituirse en una
especie de prototipo de aquel que se rebela con todas sus fuer-
zas contra la condicion humana. A través las miserias de su exis-
tencia, muchos creyeron percibir una voluntad de superacion
ya fuese por la via de lo estético, esforzandose en crear una be-
lleza pura o bien por la via de lo sobrenatural que lo condujo
tanto hacia Dios como hacia el Demonio, siempre bajo la lla-
mada de lo infinito. Su vida habria sido, segiin este enfoque,
una ilustracién perfecta del drama eterno del hombre: la lucha
constante entre lo natural y lo sobrenatural, entre lo real y lo
ideal.

Ahora bien, Sartre desplaza completamente este punto de
vista de los tradicionales analistas baudelairianos al plantear que
la vida de Baudelaire no fue sino una busqueda obstinada de su
“ser” tal como fue visto por el Otro, un esfuerzo dspero y laci-
do para hacer coincidir su esencia con su existencia. Es por ello
que Sartre intenta demostrar que Baudelaire eligio su miseria y
que deliberadamente dese6 tener la condicion del fracasado en
sentido humano. Por la manera temerosa y cobarde con que
respondi6 al llamado de su situacion, Baudelaire se convertira
en la encarnacion del anti-hombre existencialista, de cuya mala
fe dan testimonio la mentira constante que habria sido su modo
de vida seg(in el prisma sartriano y sus falsas evasiones en el mal.

No fue sin cierta aprension que abordamos el estudio de este
retrato de Baudelaire. En tanto poeta, siempre ocup6 un lugar
preferente en nuestros intereses y, por lo demds, en alguna épo-
ca pensamos que la poesia era un medio privilegiado de expre-
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sibn. No podriamos negar que la tendencia a divinizar el talento
humano ha existido siempre y que los grandes poetas han des-
empefiado generalmente el rol de héroes del intelecto no suje-
tos a las leyes y cdnones que rigen para el comtn de los morta-
les. Pero si bien nuestra posicion actual frente a los problemas
del arte y la literatura nada tiene en comun con el existencia-
lismo, no podemos menos que respetar la lucidez viril y amarga
del estudio sartriano, en el cual no encontraremos ni la descrip-
ci6n de un caso clinico ni el lamento por un ser abrumado de
desgracia. Se trata, comprendamoslo, del disefio de la aventura
de una libertad vista por otra libertad.

I. ¢POR QUE BAUDELAIRE?

Al romper Sartre con el esquema de la piedad y al proyectar
una nueva luz sobre la vida de quien fue y sigue siendo un verda-
dero mito en las letras modernas, provocd un gran namero de
reacciones contradictorias tefiidas generalmente por el matiz
afectivo.

El critico francés Claude Roy escribio: “A quien me pidiese
aquel libro de Jean Paul Sartre que permitiera admirar de la ma-

nera mas completa al escritor, al critico, al filésofo, al moralista,
que posibilitara entrar en su dmbito con la menor inquietud o
reticencia, con la mayor simpatia y asombro, creo que lo remi-
tirfa a esta |ntroduccién a los Escritos Intimos de Baudelai-
re”’ (2). Lo cual no le impedira hacer notar més tarde “la cruel
diseccion” realizada por Sartre,

Por su parte, Gaetan Picon afirma, a proposito de la im-
portancia de Sartre que su retrato de Baudelaire seguird
siendo uno de los textos més hermosos de critica literaria” (3).
(2) A qui me demanderait e liv

rer e plus completeme

s se

¢ Jean Paul Sartre qui puisse permettre d'admi-
 le critique, le philosophe, le morliste,
dinquictude ou de réticence, le plus de

imnes de Baudelaire que
. DESCRIPTIONS CRIT)
(3) “...son portrait de Baudelaire

QU sallimard, Parfs, 1949, pag. 173,
stera P'un des plus beaux textes de cridque

Gaéta Panorama de la Nouvelle Litteratusa Frangaise, .
4 aise, Gallimard, Pari
1958, pag. 85, 5 limard, Paris,
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Otros criticos como Pierre-Henri Simon y Pierre de
Boideffre coinciden en considerar como notable el ensayo
sobre Baudelaire, pero siempre reprochando a Sartre la cruel-
dad de su tratamiento.

No es esta la via de analisis que sequiremos en nuestro traba-
jo. Ni esteticismo ni afectividad. Trataremos de situarnos en el
mismo enfoque utilizado por Sartre para realizar el estudio so-
bre Baudelaire y sustrabajos posteriores sobre Jean Genet, sobre
si mismo y sobre Gustave Flaubert. Esen el ensayo sobre Bau-
delaire que Sartre aplica por vez primera su método del psicoa-
nalisis existencial, mediante el cual interpreta los hechos de la
vida del escritor analizado bajo la 6ptica de algunos de los gran-
des temas de su filosoffa tales como la libertad, la angustia, la
situacion, el proyecto, la eleccion y el compromiso, reconstru-
yendo asf la historia personal del personaje en estudio.

Este método tiene como objetivo poner en evidencia los |i-
mites de la interpretacién puramente psicoanalitica ya que solo
la libertad, en opinién de Sartre, puede explicar a una persona
en su totalidad. Intenta ademas mostrar esta libertad en lucha
con lo que habitualmente se considera como destino y encon-
trar la eleccion que el escritor hace de si mismo, de su vida y
del sentido del mundo incluso en los rasgos formales de su obra,
en la estructura de sus imdgenes y en la particularidad de sus
preferencias. Lo que llamamos ““genio’ no es un don, dice Sar-
tre, sino solamente una expresion periclitada que usamos para
describir ciertos casos en los cuales no encontramos otra salida.

Intentaremos llegar a determinar algunos de los motivos
probables por los cuales Sartre eligio a Baudelaire y no a otro
escritor para una primera aplicacion de su método explicativo.

Ubicandonos dentro de dos categorias claves del analisis
sartriano, situacion e infancia, vemos que el mismo Sartre di
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en aquella especie de autobiografia que es ”Las Palabras”,
q@los afios de su nifiez fueron los més felices de ﬂna infancia
sia infancia, con la constante presencia a su lado de aquella
madre nifia, amiga, complice y en cierta medida su hermana
mayor. No es necesario caer en una sensiblerfa exagerada para
comprender hasta qué punto Sartre se vi6 afectado por el nuevo
matrimonio de su madre. Es cierto que Sartre afirmb poste-
riormente haber tenido una infancia sin conflicto familiar algu-
no. Pero sin duda tal crisis existi6 y fue uno de los factores que
condujeron a un nifio exclusivo y mimado, agudamente inteli-
gente, dotado de gran imaginacién y fuertemente inclinado
hacia la lectura, a la soledad y al exilio afectivo. Una prueba de
ello es que, cuando muchos afios més tarde, al analizar la exis-
tencia de un escritor elige a un poeta, a Baudelaire. Es decir,
selecciona a quien era unanimemente considerado como un re-
belde y blasfemo genial que jamas perdoné las sequndas nup-
cias de su propia madre. Del poeta de “Las Flores del Mal”,
Sartre hard una suerte de modelo negativo sartriano, una espe-
cie de hermano de sus demés personajes de ficcion, un ser fas-
cinado por el abismo, consagrado a un fracaso que es al mismo
tiempo su angustia y el rescate de la originalidad de su genio.
Por lo demds, Sartre se complacia en provocar la reflexion de
sus lectores tomando la realidad de un personaje célebre como si
se tratase de un objeto —Baudelaire, el Tintoretto, Flaubert,
Genet e incluso ¢l mismo— para llevarla lo mas lejos posible en
su demostracion y hacerle desempeiiar al mismo tiempo su pa-
pel existencial.

Buscando otra razén para seleccionar a un poeta como obje-
to de estudio, no olvidemos que, siempre atento a denunciar
las mistificaciones contenidas en ciertos valores estéticos, Sar-
tre desconfio siempre de la actividad poética y no vacilé en pre-
sentar al poeta como una especie de hechicero contenido, es de-
cir, un hombre con frecuencia tentado por el recurso a la seduc-
cién y por la posibilidad de probar su poder sobre el mundo por
medio de la practica mégica de su pensamiento y de su discurso.
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De un modo paradojal los poetas son hombres que no uti-
lizan, dird Sartre, el lenguaje y mas an, estan fuera de él, en
la medida en que el lenguaje es un instrumento que sirve para la
hiisqueda de la verdad y que los poetas no tienen como objeti-
vo el determinar lo que es verdadero ni tampoco exponerlo.
Un poeta vera siempre las palabras al revés, como alguien que al
acercarse a los hombres viese la palabra como un obstaculo para
ello. Seglin Sartre, la poesfa crea el mito del hombre, en tanto
que la prosa disefia su verdadera imagen. Y esto porgue en la
realidad humana el acto, ordenado por la necesidad y por lo
atil, es un medio que pierde importancia ante el resultado. Pero
en la poesia el mundo y las cosas se transforman en pretextos
para realizar un acto que constituye un fin en si mismo. Ahora
bien, aquello que subyace al acto poético y que permitird el
trénsito al mito no es el éxito de su proyecto, lo que significa-
ria para el poeta subsumirse en una colectividad utilitaria y vul-
gar, sino el fracaso. Solamente este fracaso existencial, repetido
una y otra vez, le permitird reencontrarse en toda su pureza y
esencialidad.

La creacion poética contemporanea tendria entonces como
punto de partida la valorizacion maxima del fracaso. A pesar de
que toda actividad humana es a la vez éxito y fracaso, el poeta
sélo tiene ojos para la derrota y la ruina en el mundo y por ello
el fracaso es simultaneamente el acto del poeta y el objetivo de
su acto, por el cual busca a la vez rechazar y apropiarse del mun
do.

Este es, dice Sartre, el sentido profundo de la maldicion
que el poeta reivindica constantemente: es la eleccion de aquel
que gana al perder. Todo poeta sabe que la accibn humana es
un fracaso y procede de tal manera gue su propia vida es un
ejemplo particular de la derrota humana en general.

Asi, el ensayo sobre Baudelaire nos aparece claramente co



- 186 -

mo una ilustracion de esta concepcion de la poesia y de la fun-
cién del poeta. En términos de filosofia existencialista, Bau-
delaire era sin duda el ejemplo acabado de una conciencia que
busca ser tinicamente la lucidez, encarnizada inGtilmente en
contra de un mundo que la ignoraba, girando en redondo y pri-
sionera de si misma, no destruyendo en realidad nada sino de
un modo mégico y al precio de una degradacion de si misma.

Pensamos que es en los términos propuestos que debe ser
comprendido el afdn de Sartre por desmistificar a Baudelaire,
prototipo casi legendario del poeta maldito. Mas ¢no habria
una contradiccion entre la pasion sartriana por comprender a
los hombres y el juicio implacable que expresa sobre Baude-
laire?

Creemos necesario precisar que “‘comprender’ en Sartre
no significa en modo alguno “aceptar”, “justificar”’, “discul-
par”. La moral existencialista, dura, &spera y sin concesio-
nes, es enemiga de toda cobardia y de todo probabilismo que
permita la excusa o la justificacion facil. El hombre sartriano es
simultdneamente desgarrado y responsable: debe elegir y eli-
giéndose se compromete totalmente y compromete al Otro en
su infierno. Las entidades como Dios, el Azar, la Desgracia,
el Error ajeno, son pretextos que él desconoce. Sabe que su
grandeza y su miseria se forjardn dia a dia en el ejercicio de la
libertad a la que se halla condenado.

Observemos que el ensayo sobre Baudelaire se encuentra
dedicado a Jean Genet, escritor que toma a los ojos de Sartre
la figura del anti-Baudelaire. Pederasta y ladron marginado
por la sociedad francesa durante largos afios Genet, sin aceptar
jamds encerrar su libertad en la polarizacibn bien/mal, asume
su condicion irregular aceptando valientemente ir hasta el |i-
mite de si mismo, al ser absolutamente lo que es. La solucion
dada por Genet al problema moral existencial por excelencia
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es decir, la transposicion en términos de existencia social del
conflicto originario entre la trascendencia y la factividad, es
la eleccion de una soledad absoluta y la reivindicacion de la ima-
gen monstruosa que siempre tuvo ante los ojos de los demas.
Por ello, la literatura es para Genet *
te la situacién en que uno se encuentra; es poeta por haber to-

. explorar sistemdticamen-

mado plena conciencia de su condicién de Ladrén, la poesia se
cerraria si é/ tomase conciencia de su condicién de poeta” (4).

Por otra parte, cabe hacer notar que cuando Sartre escribe
su ensayo sobre Baudelaire se encuentra sumido en una inves-
tigacion muy personal de la verdad, en una bGsqueda fria y 10-
cida cuyo término es un descubrimiento sorprendente e insoli-
to. Su verdad es brutal e hiriente para los espiritus prudentes y
tradicionales.

Pero no olvidemos que en su edad madura, lejos ya del or-
gullo implacable y penetrante del intelectual de "“La Nausea",
Sartre comenzb a verse a si mismo como un ser mistificado y
cruel que en su juventud escribia alegremente sobre la desgra-
cia de la condicién humana, creyendo que su inquietud cons-
titufa la garantia de su propia seguridad de juicio. Habia lle-
gado el momento de cambiar.

1. BAUDELAIRE, VOLUNTAD O DESTINO

La tesis en que se apoya el ensayo que nos preocupa admite
como principal postulado las ideas de Sartre relativas a lo que
él designa como “la eleccion originaria”. El famoso dolor bau-
delairiano, la creacién poética, el dandismo, el anhelo de la
muerte, el suicidio, no son sino las variantes de un gran tema
primitivo que las actitudes mencionadas reproducen con tona
lidades dlversas

R ool e BHeInEht
avoir pris unc conscicnce pl

ora sur soi 'il prend consc de sacondition de poste
'un Paul Sartre, SAINT GENET, COMEDIEN 11 MARTY R, Gallimard, Paris,
1952, p. 513

i est jetés il est podte pour

ddon de Voleur, la podsic sc
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Este tema es, sin duda, la eleccion que Baudelaire efectud
de si mismo en la medida en que decidi6 existir para si tal como
lo hizo para los demés. Su libertad fue deliberadamente sentida
por él como una naturaleza y es esta naturaleza aquello que los
demds descubrieron en él como una emanacion de su libertad.
Esta eleccion primaria determiné todo aquello que posterior-
mente estructurd la leyenda del “’poeta maldito”’: amores des-
graciados, enfermedades, deudas, familia asfixiante, condena-
cibn de su obra, etc. Cada acontecimiento, cada hecho de su vi-
da fue de su Unica y exclusiva responsabilidad. Tal como era su
existencia a los veinte afios, la edad de la razén y de la concien-
cia plena, del mismo modo se le encontré la vispera de su muer-
te. En este sentido, puede decirse que cada acto de su vida
remite a una totalidad no descomponible, totalidad que formo
su existencia del primer al Gltimo instante.

Anteriormente haciamos alusion a la afectividad que tifie a
la mayoria de las interpretaciones segtin las cuales Baudelaire
““no mereci6” la vida que tuvo. Sartre, observando mas de cer-
ca las contradicciones y las inconsecuencias que llenan la vida
del poeta, llega a la conclusién que Baudelaire no tuvo sino la
vida que merecia y que habia libremente elegido. Implacable
hasta el final, el filésofo destroza hasta el menor vestigio del
mito.

Tal como mencionabamos anteriormente al referirnos a
Sartre y su eleccion de Baudelaire como sujeto de anélisis, el
choque inicial en la vida de Baudelaire fue el segundo matrimo-
nio de su madre. El poeta dird més tarde que cuando se ha te-
nido un hijo como él, ninguna persona contrae nuevas nupcias.
Es asi como de un modo repentino el poeta descubre que la
existencia le ha sido otorgada “para nada”, que esta solo. Sus
textos poéticos nos revelan que junto con asumir esta soledad,
se rebela en contra de ella y nos entregan la clave de la elec-
cién originaria que Baudelaire realiza de si mismo. Abandona-
do, descubre también su alteridad: es alguien diferente a su
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madre, distinto a sus compaiieros. Para no tener que sufrir
esta alteridad, este aislamiento, elige afirmarse a si mismo en
el orgullo y el rencor interiorizando asi la formula universal
de la subjetividad expresada por Hegel como Yo = Yo. Este
orgullo le permitira situarse més alla de los éxitos y los fraca-
sos que nunca podréan asi alcanzarlo. Serd diferente a los de-
més e intentard asir esta diferencia desarrollando su lucidez
no sera sino un esfuerzo de recuperacion de su Yo, de ver su
naturaleza, de encontrar su propio ser. Ahora bien,puesto que
para mirarse le seria preciso ser dos, llevara a un extremo la
conciencia reflexiva. Siendo su propio testigo, querra conver-
tirse en su propio verdugo: serd una especie de cuchillo hurgan-
do en la herida, como dice en su bello poema (6). El cuchillo,
es la conciencia reflexiva; la herida, la conciencia reflexionada.
Puesto que la relacion entre el verdugo y su victima es de ca-
récter sexual y puesto que tiene sentido solamente entre dos
personas, Baudelaire intentard en vano transferir esta relacion
a su vida personal activa, fracasando en este intento.

Asi, el spleen baudelairiano no es sino e} matiz de aburri-
miento que caracteriza a la conciencia reflexiva y que consti-
tuye el simbolo de la existencia para-si de la conciencia. En
lugar de descubrir el conjunto de rasgos que harian de él el mas
singular de los hombres, no encuentra sino los modos indefini-
dos de la conciencia universal, de la conciencia de todos y de
cada uno. Esta jencia gratuita e injustificable no encuentra
en su exterior ni pretextos ni escusas, puesto que las cosas tie
nen solamente el sentido que queramos darles. De alli la intui-
cibn profunda de Baudelaire respecto a su inutilidad: su recha
z0 al trabajo material prueba su desinterés por toda accion.

Ello significa, sin embargo, que el poeta haya llevado su
inactividad al extremo de un “quietismo” sino antes bien, se
trata de alguien que emprendia una sucesion infinita de proyec
tos destinados al fracaso en el momento mismo en que comen
zaban y que eran descartados rapidamente. Toda empresa de

(5) Charles Baudelaire, OEUVRES COMPLETES, Gallimard, Bibliotheque de 1o VI¢i‘ads
1958, p.p. 150,
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largo aliento estaba fuera de su alcance y su vida parece haber
sido un eterno retorno y un perpetuo recomenzar de proyec-
tos fallidos.

Esta incapacidad de accion préctica encuentra su ‘‘pendant”
en el gusto baudelairiano por el infinito y la captacion de la
trascendencia humana que de ello deriva. Y es de esta intuicion
de la trascendencia humana que surge la libertad en la obra del
poeta, a pesar de sus tentativas por encontrar fuera de si mismo
los recursos en contra de esa libertad: las reglas, los imperati-
vos, los actos de fe, los principios ya hechos a los cuales aco-
gerse.

Esta condicion de pasividad laucida serd complementada por
el valor que Baudelaire concedera al acto creador. Sera en la
creacion que el poeta definird lo humano y no por la accién.
Siendo la creacién una pura libertad, produce sus propios prin-
cipios e inventa sus fines, participando asf de la gratuidad de la
conciencia. Ello explica la preferencia de Baudelaire por el ar-
tificio. El Mito de la Gran Ciudad, por ejemplo, es el reflejo del
abismo de la libertad humana en la medida en que todo cuanto
alli encontramos es creacion del hombre. Baudelaire (y Sartre
también, no olvid ) fue fundamen un citadino.

Observemos que no obstante su culto a la creacién humana,
Baudelaire jamas cuestiono las reglas de moral que le habian
sido impuestas por los demés. Su educacion catblica y burguesa
le impuso principios rigidos de sobriedad, castidad, trabajo, ca-
ridad, aGn cuando estas llamadas virtudes nunca hayan tenido
para él un contenido positivo. Pero nunca rechazé esta moral
estéril y vacia y prefirio ser condenado en nombre de estos valo-
res antes que inventar él mismo una practica mds a}nplia y fe-
cunda. En el proceso a *'Las Flores del Mal”, aceptard mentir
sobre el verdadero sentido de su obra antes que impugnar los

principios en virtud de los cuales los jueces condenaban su poe-
sia.
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Asi, se somete al codigo del Otro, viola sus leyes pero no de-
ja de llamarlas leyes. Emplea su libertad para hacer el Mal pero
no rechaza la existencia del Bien y se atormenta con continuos
remordimientos. Acepta, pero no para practicarla sino para en-
contrar un marco de referencia, a la moral cristiana. Toda
su vida serd el testimonio de la busqueda de una autoridad se-
vera que lo justifique en su situacion de culpable: esta autori-
dad se encarnar4 tanto en el general Aupick, su padrastro, como
en su madre luego de la muerte del general. Y su padre espiri-
tual, Joseph de Maistre, el mas severo de todos sus jueces, serd
quien le ensefie los valores del conservantismo reaccionario.

Podemos ver asi de un modo muy somero que Baudelaire
jamas acepté asumir una libertad absoluta porque ello le hubie-
ra significado asumir al mismo tiempo una responsabilidad tam-
bién absoluta. Su eleccion fue no escoger y esta eleccion origi-
naria es calificada por Sartre como de “mala fe”’. Es por ello
que el famoso dolor baudelairiano no habria existido realmen-
te sino que habrfa constituf{do un aspecto mds del juego ambiva-
lente entre el pecador y su juez, permitiéndole asi desempefiar
el papel de victima con sufrimientos de cardcter mimetico y
no verdaderamente sentido. Orgullo y sufrimiento van juntos
en Baudelaire: eligio sufrir y sufrir més que todos. Testimonio
de ello es, entre otros, el borrador de una carta que proyecto
escribir a su amigo Janin (6). Para el poeta, el dolor es la no-
bleza, la mas exquisita cualidad del alma. Y la nobleza es el
sueio de lo irrealizable, de aquello que nunca podréa ser. Eles-
pliritu superior intenta evadirse de este mundo desilusionante
y afirma su singularidad por medio de una perpetua melanco-
Ifa. Su valor supremo consiste en erigirse como un reproche
frente al mundo, a la creacion divina, superandola. Se compren-
de perfectamente que Baudelaire haya visto en Luzbel, orgullo
50 y vencido, el tipo perfecto de la belleza en desgracia.

(6) Charles Baudelaire, OEUVRES POSTHUMES, Edit, J. Crepet, Paris, pp. 223
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Es esta pues la eleccién originaria de Baudelaire: oscilacion
perpetua entre la existencia y la esencia. Esta eleccion, al trans-
formar una situacion, se manifiesta en los datos que configuran
los rasgos mas célebres del cardcter de Baudelaire: el horror a la
naturaleza, el culto a la frialdad, el dandismo. Como todos los
poetas, persigui6 la imposible sintesis de la existencia y la esen-
cia, bisqueda que lo condujo a elegir ciertos objetos del mundo
que le parecieron los simbolos més apropiados de la realidad y
en los cuales podria completarse la fusion del existente y del
ser. El objeto que Baudelaire creo, el hecho poético baudelai-
riano, es lo espiritual. Lo espiritual es un ser objetivo, perma-
nente, idéntico; pero encierra en si mismo una suerte de suspen-
so entre la nada y el ser, no llega a ser totalmente. Se trata de
una espiritualidad hecha de ausencia, como un perfume que se
va y vuelve, como un aroma que evoca un mas alld inaccesible
y contiene un elemento de insatisfaccion. Y cuando Baudelaire
toma de Swedenborg la nocion bastante indefinida de “corres-
pondencia’’ es porque desea encontrar en cada realidad un |la-
mado hacia otra cosa, es decir, una “trascendencia objetivada’’.

Serd en este mundo de significaciones que Baudelaire que-
rra encontrar su esencia, como parecen indicar estas hermosas
lineas: “En esta bella region tan tranquila... ¢no estarias ta
enmarcada en tu analogia y no podrias acaso reflejarte, para
hablar como los misticos, en tu propia correspondencia?’’(7).

11Il. ALGUNAS REFLEXIONES

En el estudio de los fend h , Sartre di
la prioridad méaxima a la interpretacion por medio de la subje-
tividad: toda su filosofia, como ya hemos dicho, se organiza y
articula en torno al problema de la libertad. E| primer momen-

(7). “*Dans ce b

pays si calme .. me secais-tu pas encadrée dans ton analogie et

e pourcaistu pas ¢ mirer pouc parler comme les mystiques, dans t propre
correspondance?
Ch. Baudelaire, OFUVRES COMPLETES, p. 307,
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to de este planteamiento indica que el hombre no es sino lo
que €l hace de si mismo y el segundo momento se relaciona con
el acto, el cual debe necesariamente poseer una intencion. Apa-
rece aqui la teoria del proyecto que expresa tanto el poder de
la negacién como la voluntad del compromiso.

La aplicacion de este marco teorico es efectuada por Sartre
con una légica impecable en su ensayo sobre Baudelaire, si bien
al concluir su lectura nos queda la impresion de un brillante jue-
go intelectual, de un ejercicio probatorio de ciertos postulados
cuya vinculacion con la totalidad y complejidad de la existencia
del hombre no estarfa del todo afianzada. Una de las inconsis-
tencias encontradas se pone de manifiesto al comprobar que,
dado un proyecto cuyo fundamento y cuyo objetivo es la li-
bertad, la eleccién quedaria vacia de todo contenido. Sartre
mismo reconocié posteriormente que una eleccion dictdndose a
si misma sus motivos podria parecer absurda y que en efecto lo
es (8). De hecho, esta concepcion es exterior a la historia en
tanto proceso concreto de transformacion y a la insercion del
individuo en un todo social condicionado materialmente.

No obstante, debemos reconocer en Sartre un pensador en
estrecha correspondencia con su época. Su oferta respondid
con exactitud a la demanda de una sociedad burguesa y deca-
dente, situada en un mundo dislocado y caético. Su concep-
cién del hombre en tanto ser aislado que debe construir su vi-
da en el abandono y en la angustia, no era nueva. Pero ella ac-
tué de una manera sugestiva en las condiciones de desorden ma-
terial y moral propios de la post-guerra, afios caracterizados por
el derrumbamiento del sistema tradicional de valores y la lenta
formacién de un nuevo sistema en medio de luchas y convulsio-
nes. En este marco historico, Sartre busco exaltar la autono-
mia y los dereclios de la persona humana, tan pisoteados por

(8) Jean Paul Sartre, L'ETRE ET LE NEANT, Gallinard, 1955, p. 558
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el fascismo, e intenté también poner de relieve la responsabi-
lidad del hombre ante la humanidad entera.

Mas ¢qué camino sequia la libertad sartriana? En realidad,
ninguno. En el momento de escribir el ensayo sobre Baudelaire,
el nihilismo sartriano ignoraba los deberes historicos més alld
de la filosofia de la conciencia y suspendia la justicia social en
la nada. Sin duda conceda a la filosofia de la libertad una cier-
ta posicién politica, pero esta posicion era fundamentalmente
subjetiva y negativa: anticapitalista, antifascista, anticomunis-
ta. Desprovista de finalidad y de sentido histérico, la libertad
giraba en torno a sf misma transforméandose asi en una perpetua
invencién en el vaclo.

Por otra parte, Sartre realiz6 su anélisis de la vida de Baude-
laire como si éste nunca hubiese escrito “‘Las Flores del Mal*.
Una obra poética de tal envergadura éno comporta de algin
modo la justificacién, aunque sea parcial, de la existencia de
un individuo? Cualquiera que sea la respuesta a esta pregunta
hay que comprender, una vez mas, que el filosofo perseguia
encarnizadamente en aquella época la configuracion de una mo-
ral de la libertad y que tal proyecto estaba impedido de detener-
se en el encanto de la poesia ya que tal detencion hubiese sido
definitiva.

Por lo demés, resulta interesante observar que, tal como su-
cederd en sus ensayos sobre otros escritores notables, es |a figura
del mismo Sartre el aspecto probablemente més interesante de
estos estudios. El orgullo licido que atribuye a Baudelaire éno
€s acaso un rasgo que caracteriza igualmente el proyecto vital
del filosofo? Sartre nunca cesé de experimentar la necesidad
de ser jo de nadie”, “hijo de sus obras”, de ser su propia
causa, de no depender sino de si mismo. Consecuente siempre
con los principios de su filosofia y obligado por |0 tanto a re-
belarse para conquistar un minimo de existencia, comprendi6
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claramente que el valor de la persona reside en el momento en
que ella es a la vez el mundo y nadie, en que responde a la ac-
cién sin ninguna limitacion de cardcter. Y si Sartre emprendi6
|a tarea de reconocer en si mismo y de representar para nosotros
las contradicciones de la humanidad concreta, esto fue porque
considerd tal proyecto como una de las maneras, para un hom-
bre, de hacerse hombre.

La evolucion del pensamiento sartriano luego de la apari
cibn del ensayo sobre Baudelaire nos prueba que el filésofo
comprendib en cierta etapa de su vida que la posicion hasta en-
tonces sostenida y expuesta en sus novelas y ensayos no llega-
rfa jamds a concretarse en fuerza historica. Y fue sin duda otro
Sartre quien declaré en 1964: “He visto nifios que mueren de
hambre. Ante un nifio que muere, “La Ndusea’ carece de im
portancia” (9).

(9)
Naust

vu des enfants mou

o de faim. B face d'un enfant qui meu

e fait pas ¢ poids™

Jean Paul Sartre en entrevista concedida a “Le Monde™, 18 de abril de 1964
citada por Francis Je: 1 LLE PROBLEME MORAL ET LA PENSEE DI
SARTRE, Ed. du Scuil, Paris, 1965, p. 328,
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A PROPOSITO DEL LIBRO: * CIEN ANOS DE LA
BIBLIOTECA GENERAL DE LA UNIVERSIDAD"

Jaime Astudillo Romero

Evocar cien afos. Tarea singularmente dificil, no sélo
por la referencia a un espacio temporal que generalmente su-
pera en mucho la edad bioldgica de las personas, dejando un
saldo importante de obras, proyectos y suefios inconclusos, si-
no sobre todo por el grande e inminente riesgo de que al evo-
carlos histéricamente, perdamos la objetividad, no seamos capa-
ces de captar la complejidad de las vivencias, lo dialéctico de los
procesos.

Evocar los cien arios de vida de la Biblioteca “Juan Bau-
tista Vazquez" de la Universidad de Cuenca y plasmarlos en un
testimonio escrito que ambiciosamente aspiraba a convertir-
se en una especie de Libro de Oro del Centenario de la Insti-
tucion, motivé la elaboracién de la compilacion que fuera pre-
sentada hace poco tiempo en la Universidad y que hoy origina
esta resefa.

Emprender la tarea de desempolvar viejos documentos y
anaqueles, recoger evidencias habladas y escritas, nos remitic
inmediata y directamente a la historia de la forja de un pais,
el desarrollo de una ciudad, la transformacién de una Universi-
dad. La historia de un pais transitando su constitucién como
Estado nacional en medio de cruentas y profundas contradiccio-
nes, de importantes cambios cualitativos; y, de la metamorfo-
sis de una ciudad: La Cuenca clerical, sofadora y patriarcal en
una ciudad que gira cada vez mds sobre los metalicos y dinami-
cos engranajes de la industria y la técnica, que sobre las eté-
reas aspas de los molinos de viento del Quijote.
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La historia ademas, del largo y trascendental proceso en
el cual la vieja Universidad de Santo Tomas, destinada a resca-
tar las excelencias de la Escolastica y a justificar, refrendar y
reproducir los dogmas eclesidsticos, se quedé anclada en medio
de lo que, José Ignacio Ordonez, Obispo de Riobamba, de-
signaba como: “la tenebrosa oscuridad a que han reducido al
mundo los fatales principios de la Revolucion Francesa y las
maximas del moderno racionalismo”; hasta llegar a la actual
Universidad, que si bien no ha logrado transformarse a plenitud,
-modificando a la vez los factores que la ubican todavia en una
etapa transicional-, se perfila como una Institucién capaz no so-
lo de representar a su época, sino también de enfrentar el reto
de definirse como elemento activo, participante,en la forja
del futuro, que ahora mds que antes, requiere ser conquista-
do, fraguado,como la sintesis auténtica, real de los principios
de libertad, igualdad y justicia.

“Biblioteca! Oh sefiores, a la sola pronunciaciéon de
esta palabra vienen a nuestra memoria los recuerdos
grandiosos de esas antiguas y maravillosas colecciones
con que, a ia, se han enri ido los pue-
blos, recuerdos que, por cierto, nos oprimen el corazén
al extender la vista a estos pocos libros que os presenta-
mos con el nombre de Biblioteca Publica..."”"

Con estas palabras el Dr. Juan Bautista Vizquez, el 24
de mayo de 1882, fundaba la Biblioteca Publica del Azuay,
que después tomaria el nombre de su principal inspirador y
gestor,

Dos mil volimenes estaban listos para servir “especial
mente a esa parte de nuestra sociedad que se llama pueblo”,
en una época que requeria la formacion de fervientes catélicos y
exquisitos literatos. Una época en que sequn el mismo Dr. Vaz
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quez: ‘“‘Confiar y esperar eran la sintesis de la sabiduria humana
y la Fé y la Esperanza, las poderosas palancas del progreso.

Dos mil volumenes iniciales a cuya composicion nos remi-
te, la carta de José Ignacio, Obispo de Riobamba al contestar la
comisién encargada a él por Juan B. Vdzquez, para la adquisi-
cién de libros en Paris.

El “Bullarium Magnum"’; la coleccion de Decretos Conci-
liares del Abbé Guerrin; la historia de los Concilios de Monsefior
Lefellé; las Decretales, el Analecta Iuris; los Principios de De-
recho Publico de Graneland, entre muchos otros, eran para el
Obispo Ordoénez suficientes; ‘‘atin para formar sabios canonis-
tas” y expertos en la Metafisica Politica y la Teologia, pues
en estas obras se encontrarian ‘...puestos y resueltos todos los
problemas sociales; sondeadas todas las cuestiones sobre la na-
turaleza del poder y la soberania y los deberes reciprocos de
gobernantes y gobernados y la verdad de que la teologia caté-
lica, contiene los verdaderos principios sociales...”

Pero esta carta,nos informa también de la titdnica empre-
sa que significo la integracién misma de la Biblioteca, en cir-
cunstancias en que incluso los libros debian ser adquiridos en
los centros culturales del mundo, muchos de ellos en latin o
frances.

Tiempos dificiles sin duda, los que ven surgir la Bibliote-
ca “Juan B. Vdzquez''.

La pugna politica liberal-conservadora y la aguda lucha
ideologica del liberalismo ateo contra el clericalismo, sacudian
por las bases una sociedad aristocratizante y feudal, uno de cu-
yos puntales indiscutibles: La iglesia, mantenia atn el pleno
ejercicio del control econémico, politico, social e ideologico de
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la sociedad ecuatoriana. Un reflejo evidente de esta afirmacion
constituye el contenido del articulo quinto del Reglamento de
la Biblioteca, elaborado el 18 de diciembre de 1889, el mismo
que establece un reconocimiento expreso de los famosos Index
Expurgatorios dictados por la Iglesia, proscribiendo autores y
libros considerados prohibidos u obscenos por atentatorios a
la moral y a la religion. Libros que por esta condicion unica-
mente podian ser utilizados previa la concesion de un permiso
otorgado por la autoridad eclesiastica pertinente.

En la edicién en Italiano del “Indice dei libri proibiti”
publicado por orden del Papa Pio XI, se encuentran aproxima
damente cuatro mil doscientos libros y autores prohibidos por
la Iglesia. Entre estas prohibiciones se destaca,la que se estable-
ce mediante decreto dictado en el aiio 1884 contra la obra “‘Los
Siete Tratados” del ecuatoriano Juan Montalvo, y otras que in-
cluyen desde las obras de Honorato de Balzac, Victor Hugo,
Enmanuel Kant, Comte y Montesquieu, hasta Rousseau, Voltai-
re y Emilio Zola.

Para 1933, afio en que el Dr. Octavio Diaz publica su ar-
ticulo “‘Organizacién de las Bibliotecas Publicas y su Accion
Social" transcrito en el Libro; las profundas transformaciones
que ha sufrido la sociedad ecuatoriana, dinamizadas fundamen-

1 por la r liberal, pri ban en el plano de
la superestructura un panorama sustancialmente distinto.
“Cincuenta aos mas tarde de la Fundacion de la Biblioteca

dice Martha Aguilar en el Liminar del Libro  los valores reli-
giosos habian sido sustituidos por fundamentos terrenales,
pragmaticos que exaltan las virtudes del trabajo, la especiali-
zacion productiva y el esfuerzo individual en bien de la colecti
vidad"'

Prevalece ya una concepcion clasica de la Universidad Li
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beral. Para la fecha, las Universidades - segan Octavio Diaz-,
“En el enorme movimiento intelectual que se opera en el mun-
do, han enarbolado la bandera de la ciencia, del arte, de la in-
dustria, como centros de cultura superior de altisima investiga-
cién cientifica. No meras oficinas para la concesién de titulos
ié sino pri te aerépagos establecidos para
traducir y resolver todos los problemas que agitan la conciencia
nacional y las aspiraciones de la humanidad.” ‘‘La Universidad
continta el Dr. Diaz-- tiene el deber de ensefiar la ciencia tal
como se encuentra enunciada en el momento presente. Tiene
la obligacion de apropiarse de todo cuanto se descubra, se in-
vente o se enuncie, tiene que ser la expresion de la conciencia
juridica de la especie humana, debe exponer los anhelos de los
grupos sociales, estudiar las leyes de la justicia en la hora actual.
Desarrollar y solucionar todos los problemas financieros-econo-
micos que agitan el movimiento productivo del mundo’.

La Biblioteca, afectada por este cambio de concepcion,
se dinamiza, racionaliza su estructura, se adecua a las nuevas ne-
cesidades de la educacién universitaria, proceso que puede ser
apreciado en gran medida en los Informes de los Bibliotecarios
transcritos en el Libro.

En 1935 por ejemplo, el Bibliotecario Dr. Octavio Diaz
Rodriguez plantea una propuesta, que bien podria decirse, sin-
tetiza en gran parte la actual misidén de la Biblioteca Universi-
taria:

“La mision de las Bibliotecas Publicas —dice Diaz— se
puede compendiar en dos labores esencialmente culturales, a sa-
ber: la difusion de conocimientos itiles para la ilustracion del
pueblo, a fin de que éste cumpla a conciencia sus deberes civi-
cos, y, la especializacion cientifica, cuya aspiracion no es otra
que la perfeccion y avance de los postulados de la ciencia
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“Para la especializacién cientifica requisrese el libro, pero el li-
bro seleccionado, el libro que contenga las verdades expuestas
con método y nexo, que sea el resultado de la labor de los gran-
des pensadores antiguos y modernos, que traduzca la conciencia
cientifica de la hora presente y que sirva de jalon para marcar
las nuevas orientaciones del pensamiento humano. La nueva
cruzada que se propone la idea, por el amplio horizonte del cos-
mos'".

Es cierto que no podemos vivir del pasado, como también
es cierto que no todo tiempo pasado fue mejor, pero si, el pasa-
do debe ser leccion, raices, para la accién y los frutos futuros;
hoy, la Biblioteca General con una estructura y una imagen sus-
tancialmente diferentes, tiene muchos problemas que superar ,
hasta llegar a convertirse en el elemento fundamental que debe
ser para la investigacion, la docencia y la extension universita-
rias. Problemas que quienes hacemos la Universidad, conoce-
mos y debemos enfrentar. Pero eso es ya parte de la historia
que estd por escribirse, por ahora basta recordar que cien anos
son efectivamente una edad respetable y, que el Libro que rese-
flamos recoge hitos importantes de la edad, la historia de la Bi-
blioteca Universitaria. Son: ‘‘Cien afios de historia. La histo-
ria de las pequenas cosas ...que son fuente y esencia de la gran
historia... para quien sabe leer en la memoria escrita, cotidiana,
de actas, reglamentos, cartas, proyectos’’.
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PROYECTO DE RESCATE Y DE PROMOCION DE LA CUL-
TURA POPULAR EN EL CANTON CUENCA, A TRAVES
DE LA LENGUA Y DE LA LITERATURA NATIVAS

Carlos Alvarez Pazos
INTRODUCCION

Cuando hablemos de cultura habremos de entender como
las concepciones, creencias, costumbres, objetos que determi-
nadas comunidades van creando en determinados momentos his-
toricos, de acuerdo a sus relaciones sociales.

Ahora bien, si el pueblo no puede ser el depositario de una
cultura sistemdtica es por su condicién de clase dependiente
frente a la cultura oficial. Sin embargo dispone de todos los
elementos que la conforman: transformacién de una materia
prima a través del trabajo humano y de medios propios, para la
satisfaccion de necesidades y dentro de un contexto de relacio-
nes sociales (1).

Asi conceptualizada la problematica cultural, concretamos
el doble propésito de nuestra investigacion.

Primero. Rescatar los rasgos culturales de las comunidades
campesinas a través de la relacion objeto-palabra. Es decir resca-
tar los productos humanos como realidades sociales, el proceso
de trabajo desarrollado en ellos, el contexto social que los confi-
qura y la concepcion que de ellos dimana.

La década del 50-60 del presente siglo constituye una etapa
de transicion entre dos épocas; una tradicional, religiosa, agra-
ria y la otra modernizante, débilmente industrializada. Nos re-

1) Antonia Gramsei, Antalogda, Editorial Siglo XXI, 1977,
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ferimos al canton Cuenca.

Esta consideracién nos induce al siguiente planteamiento.
;Esa primera etapa sociocultural conlleva o no alguna significa-
cién para las actuales generaciones? Nuestra opinion es afirma-
tiva. Mds aun cuando pensamos que dicho momento sobrevive
en el nuestro, de modo especial en los sectores populares urba-
nos y con mayor razén en los niveles rurales. En el trabajo nos
dedicaremos a estos ultimos.

Y decimos sobrevive, por la vigencia de vitales procesos cul-
turales en el diario quehacer de las gentes. Claro esta, de prefe-
rencia en quienes actualmente sobrepasan los cuarenta anos.
Procesos que tienen que ver por ejemplo con medicina natural y
casera, sistema agropecuario, vivienda, alimentacion, ecosistema.

;Ese contexto fenoménico ya anotado, que denominamos
cultura popular, es de dominio exclusivo de los campesinos in-
digenas o se ha hibridizado entre los nativos mestizos?. ;En
qué circunstancias?. ;Los ya mencionados procesos y sus pro-
ductos socio-culturales, qué clase de relaciones sociales mantie-
nen, qué concepciones han originado?

Estas y otras preguntas que podrian surgir en la realizacion
del trabajo de campo, tendran sus respuestas oportunamente.

El segundo objetivo. Crear condiciones para una toma de
conciencia, valoracion y proyeccion social de esos rasgos cultu-
rales en los sujetos poseedores de la cultura popular, a fin de
que reviertan, con su propia vision, organizacion y ejecucion, en
la promocion socio-cultural de los pueblos investigados.

Debemos indicar que no contamos con una bibliogra-
fia antropologica regional apropiada. Es mas, la natura-
leza del proyecto es posible que sea Gnico en su género,
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por lo que estd todo por hacer. Sabemos que nosotros apenas
seremos los iniciadores. Nos daremos por satisfechos cuando
los herederos y creadores de la cultura popular sean sus con-
ductores y beneficiarios.

- ANOTACIONES PRELIMINARES PARA UN DIAGNOSTI-

CO DE LA REALIDAD SOCIO-LINGUISTICA DEL CAN-
TON.

El uso de quichuismos y de hibridismos quichua-espafioles
y viceversa, hasta hace aproximadamente treinta afios estaba
condicionado por un contexto socio-econémico muy peculiar
de Cuenca. El sedimento aldeano, casi familiar, palpitaba aun
en la fisonomia de la ciudad.

La tipica realidad cultural mestiza, costumbrista, captada
por literatos nuestros como Munoz Cueva, Cuesta y Cuesta,
César Andrade y Cordero, César D4vila Andrade, entre otros
autores de la Generacién de los Treinta y, mas adelante, de la
época de “La Escoba’’, se obstinaba en persistir vigorosa y pin-
toresca en el alma de sus gentes, de sus vidas.

A partir de la crisis regional de la paja toquilla de la década
del cincuenta y a causa de las condiciones del trabajo agricola,
un alto porcentaje de la poblacién rural de la provincia emigra
a los centros urbanos de la Sierra y a las plantaciones de la Cos-
ta y del Oriente, lo que de alguna manera influy® en el inicio de
una infraestructura vial hacia estas zonas, a fin de buscar condi-
ciones que permitan la activacién del proceso productivo (2).

Con el advenimiento del “boom” petrolero del pars, el
Azuay se incorpora, modestamente, a la fase de industrializa-

(2) Espinoza, Leonardo, /\:hv;ﬂ Lucas, I'lncuu de Desarrollo de las Pry

incias de

¥ Morona Santiago (CREA), Cuenca—Ecuador,
Editorial I)nu Bosco, I‘IKI
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cion y del comercio nacional convirtiéndose en eje de influen-
cia econdmica y administrativa de la region austral.

Hoy, la imagen de la ciudad es otra. El ritmo de nuevos in-
tereses y valores de la poblacién es tal, que la posibilidad de ol-
vido de las tradiciones y la inconsciencia o el quemeimportismo
por nuestros rasgos culturales es ya una realidad incontrolable.
Ventajosamente ftambién exisle una contracorriente empenada
en reencontrar, rescatar y reorientar nuestra identidad nacional
y, por ende, local.

La ciudad de Cuenca es la cabecera del cantén del mismo
nombre y la capital de la provincia del Azuay, ubicada al sur
interandino de Fcuador. Su altura es de 2.530 metros sobre el
nivel del mar. Y de acuerdo al censo de 1974, la poblacion es
de 111.018 habitantes y, aunque por datos todavia no oficia-
lizados, sabemos que la actual poblacion es de 155.000 aproxi-
madamente de acuerdo al censo de noviembre de 1982,

Dentro del drea indicada viven en situacion de diglosia (3),
el espanol y el quichua:

el espaiol, la lengua oficial, expresion de la cultura y del
sistema i litico dol , como ia de la
conquista hispana,

el quichua, aunque es la lengua vernacula, sin embargo, ac-
tualmente, se encuentra en peligro de extincion, al igual que
otros rasgos culturales nativos.

En nuestros dias hablan el quichua, aproximadamente, un
millon y medio de ecuatorianos. Este idioma constituye la ex
presion del mestizaje étnico y cultural. En nuestro canton, de

i Ancologia de tswidios de Enolinglistica y Socio
Garviny Yolandu Lastra (comp.) Unive
o M

(3) “Digh
v

Wl Nacional Autonoma
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las veintitin parroquias rurales, podemos seleccionar como rela-
tivamente bilingiies solamente unas siete y en el siguiente orden
de mayor a menor empleo: Quingeo, Tarqui, Cumbe, Santa
Ana, Baiios, Paccha, Nulti, Turi.

Evaluemos la situacién actual del quichua como lengua do-
minada, a través de las siguientes observaciones:
“a. Es la lengua sustrato respecto del espaiiol en el sector turba-
no y en los centros parroquiales rurales. Esto se debe a la época
feudal por la que pasé el pals, hasta hace un poco antes o un po-
co después de la expedicién de la Ley de Reforma Agraria, en
1964, por la Junta Militar del gobierno de enconces, en que el
patrén y sus familiares utilizaban ciertos vocablos y expresiones
quichuas e incluso algunos terratenientes hab/an logrado expre-
sarse bastante bien en esta lengua. Incluso en nuestros dias, des-
de luego en [ndices obvios, persiste la influencia del sustrato
quichua en la delimitacién indicada por /as relaciones de traba-
jo de los grupos humanos en los mercados, construccién de vi-
viendas y servicios en general.
“b. En la periferia de las cabeceras parroquiales y, més aln, en
los caserfos, el bilingiismo se manifiesta en dos sentidos: en el
uso del quichua espaiiol por parte de la gente indigena, explici-
tado en dos momentos diferentes: del quichua dentro de la vida
familiar y del espaiiol para las relaciones socioeconémicas y ofi-
ciales. E inversamente, es decir en el caso del campesino mesti-
zo, hay primacia en el empleo del espafiol con numerosos qui-
chuismos.” (4).

Ahora bien, nuestra preocupacién fundamental es senalar

(4) De nuestra pon

Condicionantes que impiden una aproximacion espa-
iol-quichua en el habla del cantén Cuenca”, en Actas del Primer

imposio
Inteenacional sobre las barreras lingidisticas en el desarrollo de las ciencias
¥ de la tecnologia en 1os paises del Convenio ANDRES BELLO, pig, 48, Tru-
iillo (Pert), diciembre de 1979,
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ciertos factores extralingiiisticos que condicionan la aproxima-
ci6n de los grupos humanos poseedores de esas lenguas:

1. Lo étnico. El mestizaje amerindio-espafiol de caracter ét-
nico y cultural, impuesto o no, desde los inicios de la Con-
quista hasta nuestros dias, no ha sido tomado en cuenta por
las instituciones mucho peor por los gobiernos, para orien-
tarlo hacia la valoracion de las raices de nuestra Historia,
sino que lo han abandonado a su propia suerte.

2. Las migraciones.- Se inician en el Azuay con oportunidad
del primer auge cacaotero del Litoral, a fines del siglo X VIII
y a comienzos del XIX, lo que trae la contraccion poblacio-
nal de la Gobernacién de Cuenca constituida, en ese tiempo,
por las provincias del Azuay y del Canar y el incremento co-
rrespondiente de la poblacién del Guayas.

Asi mientras en 1779—1780 la poblacion de la primera fue
de 82.708, en 1825 era de 75.787, la Gobernacion de Guayaquil
doblé el nimero en el espacio de las fechas indicadas: 22.644 a
55,048 habitantes. El autor de estos datos, ateniéndose al Pri-
mer Censo de la Gobernacién de Cuenca de 1778, precisa la ci-
fra poblacional en 75.987 habitantes. Y si bien fija el numero
de indios en 56.882, sin embargo no llega a senalar el porcentaje
indigena de migracion a la region costanera.

Nuevamente se produce la repoblacion de la ciudad de
Cuenca y de sus alrededores a fines del siglo XIX y a comienzos
del siglo XX, originada por la crisis del cacao en la Costa y el re-
surgimiento economico del Azuay con el trabajo que proporcio-
na la paja toquilla a las clases populares.

En un tercer momento, durante las décadas del 40 al 60 del
presente siglo, sobreviene la crisis del comercio del sombrero v
nuevamente se da el éxodo del campesinado de la Sierra al Lito-
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ral (5).

Esta migracion se agudiza con la promulgacién de la Ley de
Reforma Agraria de 1964, cuyo proposito, sequn Agustin Cue-
va, era abolir el precarismo y “. .. promover la creacién de una
capa de medianos propietarios rurales, capaz de amortiguar las
contradicciones del agro” (6).

La migracion que se sucede en nuestros dias es de caracter
“flotante”, durante las épocas de siembra y cosecha de arroz,
banano y cafia de aztcar. Y los migrantes son exclusivamente
varones, padres e hijos. Las mujeres permanecen al cuidado
de si’ mismas, de su casa y su terruio. Y cuando los hombres
retornan al hogar su lengua, su identidad cultura su idiosin-
cracia han recibido rudo golpe del ambiente extrafio.

Recientemente, campesinos de parroquias como Checa, Chi-
quintad, Sinincay, han preferido ganar délares. Viajan al pais
del Norte. A veces i bl con residencia fija
y casi nunca regresan, dejando en abandono patria y hogares. Y
cuando, por ventura, consiguen visa y pasaporte hasta Méjico,
son enganados por intermediarios inescrupulosos en el “pase’
a Estados Unidos y una vez en este pais son deportados, per-
diendo el dinero invertido en tramites y viajes, dinero adquirido
a costa de sacrificios sin nombre, con esperanza de mejores dias.

3. Lo educativo.- Nos referiremos, de momento, exclusivamen-
te al Analfabetismo. A nuestro modo de ver la migracion
esta en estrecha relacion con el indice de analfabetismo del
sector rural, representado por el 48 ¢ en lo que a la provin-
cia del Azuay se refiere, de acuerdo a los resultados del III

Espinoza, Leonardo, Bl Bicentenario del Pri
cion de Cuenca 1778 |97ﬂ Insdtuto de
sidad de Cuenca, No. 5, pigs. 572 67:

El Proceso de Dominacion Politica en Eeuador, M
crra, 1973, pig, LS

n!in..nm Sl
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Censo de poblacién de 1974 (7), pues no disponemos de los
datos del censo de 1982 en razén de que no ha concluido la
etapa de procesamiento.

Sin embargo dicha cifra corresponde a los centros parro-
quiales del campo, ya que si tenemos en cuenta a los anejos o
caserios alejados, el indice mencionado ni siquiera es aproxima-
do.

Es mas, el programa de alfabetizacion en idioma quichua es
rechazado por la misma gente de las comunidades bilingties.
Lo hemos comprobado en visitas realizadas a caserios indige-
nas de Quingeo, Tarqui, Cumbe, Bafios. ;Causas?: infuncio-
nalidad del plan académico y organizativo? Es posible. Sin
embargo juzgamos que la raiz del problema es la ausencia de
concientizacion sobre el valor de la lengua vernacula y de otros
rasgos culturales y, como agravante, la inoportunidad del mo-
mento. Y es que el indigena es arrastrado hacia o por la socie-
dad de consumo.

4. Las publicaciones lingiiisticas.- En 1959 se escribe una obra
con un criterio netamente cultista. El autor afirma que no
se deben utilizar los americanismos, concretamente las vo-
ces quick que son das por el Dicci io de la Real
Academia E la, a i6n de diez ‘. . . quichui

que debemos conservar, ya sean quichuas o canaris . . ."
chumal, ayaca, tamal, motepata, humita, choglotanda, zam-
bate, cariucho, jora, ticti 'y en general, todos los nombres
de comidas nuestras, lo mismo que los nombres de vegetales,

y que sean lusivos de nuestro me-
dio” (8).

(7) 111 Censo de Poblacion de 1974, resultados definitivos, Azuay, Instituto Nacio:
nal de Estadistica y Censos, Junta Nacional de Mlanificacion y Coordinacion,
Replblica del Ecuador.

(8) Muioz Cucva, Manuel, La Pesca de José Méndez o Correcciones al Leaguaje

Usual, Casa de la Cultura Nicleo del Azuay, 1959, pig. 7, 8 y 37
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Criterios como éste han contribuido a profundizar el distan-
ciamiento entre el pueblo y la élite cultural, sujetos de diferen-
tes niveles de habla.

Dos afios antes, en 1957, otro autor azuayo (9) emplea el
término de “Vulgarismos’' para referirse a los quichuismos, aun-
que en su “Carta abierta” al glotélogo Gustavo Lemos R. y que
precede al cuerpo del trabajo, a mas de recomendar a la Real
Academia de la Lengua la incorporacion de unas decenas mas de
voces quichuas, se pregunta si después de algin tiempo las len-
guas aborigenes americanas daran mayor ‘riqueza, majestad y
melodia” a la Lengua Romance nacida en Espafa.

En los establecimientos de Educacién Media y Superior, in-
cluyendo ciertos textos de estudio, persiste todavia la ensefian-
za tradicional, normativa del ““Idioma Nacional” o “Castellano””.
En cambio los aspectos comunicativo y expresivo de la lengua,
siguen postergados. Mucho peor el descriptivo.

2. LINEAMIENTOS TEORICOS Y PROYECCIONES DE LAS
AREAS DE TRABAJO

La palabra, como signo de comunicacion, puede manifestar
un referente puro, aislado, descarnado de un contexto de situa-
cién. En el momento en que se encuentra incluida dentro de un
sintagma lexical, no sélo que los semas se vuelven estructural-
mente denotativos, en cuanto portadores de una circunstancia
vivencial concreta espacial y temporal, sino potencialmente con-
notativos hasta el grado de expresar rasgos estilisticos propios
de un dialecto, de una isoglosa.

Si reparamos en el hecho de que la palabra o un corpus na-
rrativo, constituyen la expresion de un momento histérico de
un grupo lingiiistico, nos urge, consecuentemente, rescatar y

(9) Cordero Palacios, Alfonso, Léxico de Vulgarismos Azuayos, Casa de la Cultura

Ncleo del Azuay, Cuenca del Eeuador, 1957
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reorientar un diasistema sociocultural de nuestras comunidades
campesinas y mestizas, cuyos depositarios son los mads antiguos
—hombres y mujeres—. En ellos estd viva, latente todavia una
época. Son los herederos de una etapa historica en que el hom-
bre del agro, azuayo en nuestro caso, vivia en intima relacion
con la naturaleza y, sin embargo, ya en franco mestizaje étnico
y social.

Existe una tradicién de medicina natural, casera, en la que
la ciencia empieza a reparar en su auténtico valor que siempre
ha merecido, sin descuidar la interrelacién complementaria con
la medicina de cardcter técnico y legal.

Un glosario de terminologra sobre enfermedades, yerbas me-
dicinales, procesos curativos, vendria a dar una mano a los pro-
fesionales egresados de las Facultades de Medicina para el proce-
samiento del léxico médico popular al oficial y viceversa.

El sistema agropecuario de los campesinos, constituye un
terreno vedado para los bachilleres de los colegios agronomicos
y para los técnicos de las escuelas superiores de la misma rama,
en que si bien teéricamente se capacitan medianamente, en la
practica se encuentran con reales dificultades. Frente a la expe-
riencia y los secretos del viejo labriego, adoptan poses defensi-
vas de sabelotodo y, por tanto, manifiestan actitudes despec-
tivas o cuando advierten su error es ya demasiado tarde, porque
la vida les ha ubicado en la burocracia o porque el tiempo e in-
terés por la investigacion en el medio rural ha fenecido.

La vivienda. Toda una concepcion de la vida y una praxis
del hombre del campo se configura alrededor y dentro de su vi-
vienda. Desde la ubicacion, materiales, proceso de construccion
y disposicion, hasta “quienes” viven en ella,

Es un hecho que la alimentacion y la vestimenta vernaculas
han sufrido las consecuencias del impacto de la asimilacion v de-
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pendencia. No obstante, el sustrato nativo y la manifestacion
popular mestiza se mantienen aun vigentes, debido a las condi-
ciones del sistema socio-econémico de los sectores mas pobres:
comidas, implementos tipicos de cocina; la sobriedad y la fun-
cionalidad en el arte de vestir y del adorno, el sentido del em-
pleo de cada traje durante la vida diaria y en las festividades.

Nos queda otro capxtulo el de las mmlas si se nos permite
el término: fj i imi imia si con-
sideremos hipocoristic os, apellidos, apodos

Jicianad

Las tres forman unidad, un i que ha o
que ha peculiarizado el modo de ser, la vida misma de los hom-
bres.

iCudntos estratos culturales e histéricos se pueden desen-
trafiar a través de los toponimos! Qué de relaciones y de impli-
caciones nos permite descubrir la fitonimia y la zoonimia! ¥ si
penetramos un poco mas en la maravillosa entrafa de estas ni-
mias, el mundo de la literatura magica se nos abre en la leyenda,
los mitos, las coplas, los dichos, los poemas populares, en defini-
tiva el alma misma de nuestros pueblos.

3. OBJETIVOS
3.1. Generales:

3.1.1. Rescate de la cultura popular y nativa a través
de la lengua y de la literatura.

3.1.2. Promoci6n de la tradicién y de las manifesta-
ciones culturales propias de los pueblos campe-

sinos.

3.2. Especificoss



3.2.1.

3.2.2.

3.2.3.

3.24.
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Crear, entre los sectores populares del campe-
sinado, condiciones de identificacion con su
realidad cultural que devenga, a su vez, en ins-
trumentos de toma de conciencia de ecuato-
rianidad y de condicién de clase.

Procurar la valoracién del habla popular espa-
fiola y de la lengua verndcula entre la gente
mestiza e indigena, respectivamente, como me-
dio de expresion idiosincratico y comunitario
en el propio lugar de vida y en los niveles e ins-
tituciones de caracter oficial.

Despertar inquietudes por conocer y hacer co-
nocer en las comunidades, la tradicion folkléri-
ca y sociocultural genuinamente popular.

Motivar la necesidad de organizarse en talleres
de educacién informal de padres a hijos, de ma-
yores a jovenes, en la iniciacion y seguimiento
de todo lo que signifique vida cultural y comu-
nitaria en parroquias y anejos.

4. DELIMITACION DE TRABAJO

4.1. Arcas geogrificas. Establecemos dos areas basicas en
funcion de la lengua y el “contexto cultural” (10)

4.1.1.

(10) Coseriv, Fu

Revisada y Co

cgida, Biblioteea Roy

Area hispana: Chaucha, Molleturo, Banos, San
Joaquin, Sayausi, Checa, Chiquintad, Sidcay,
Sinincay.

En estas parroquias, de manera especial en
Chaucha y Molleturo, se manifiesta una tradi-

b, Teorfa del Lenpuaje y Dingdistica General, Tercera Ed

ca Hispanica Madrid, bditarial Gredos,
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ci6n hispana muy marcada, tradicion propia de
los pueblos alejados de la civilizacion, que desa-
parecera muy pronto con la llegada de la carre-
tera, que unird Azuay con la Costa.

4.1.2. Area bilingiie: Tarqui, Cumbe, El Valle, Santa
Ana, Quingeo. Se han seleccionado estas parro-
quias por tener numerosas localidades de rai-
gambre auténticamente indigena y otras en que
el sustrato es muy profundo.

Existen parroquias colindantes que permiten investi-
gar temnas especificos gradual, complementaria y com-
parativamente, de modo que por razones de método
estableceremos las siguientes subareas o zonas de tra-
bajo:

— Zona A: Baos, San Joaquin, Sayausi;

— Zona B: Chaucha y Molleturo;

— Zona C: Tarquiy Cumbe;

Zona D: El Valle, Santa Ana y Quingeo;

Zona E: Checa, Chiquintad; Sidcay y Sinincay.

Se ha prescindido de otras parroquias por no hallar,
de momento, algun interés o importancia especial o
por recibir mayor influencia de la ciudad de Cuenca, a
causa de su cercania, o por los dos factores a la vez.
Asi Turi, Nulti, Paccha, Ricaurte, Llacao, Victoria del
Portete, Octavio Cordero Palacios.

Actividades y temas de trabajo:
4.2.1. Mapa de los sectores de habla bilingiie (qui-
chua-espanol) y de los grupos culturales campe-

sinos y mestizos del cantén.

4.2.2. Breves estudios historico-geograficos, socio-eco-
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425,

4.26.
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=215 -

némicos, antropologicos y culturales de las pa-
rroquias indicadas en el numeral 4.1.

Glosarios y monografias de caracter sociolin-
giiistico sobre:

_ medicina natural y casera — alimentacion
— agropecuaria —  vestimenta
— vivienda —  artesanias.

Toponimia, fitonimia y zoonimia

Homonimia: hipocoristicos, apellidos y apo-
dos.

Literatura nativa y popular: leyendas, mitos,
dichos, coplas, cantares poemas.

Pequerios atlas lexicograficos.

METODOLOGIA. (Se aplicara en cada zona de estudio).
5.1. Fases de trabajo

5.1.1. Fase de preparacion

5.1.1.1.Conversacién con las autoridades civiles y ecle-

sidsticas, lideres comunales y los entendidos en
determinadas ocupaciones del campo. Estos
{ltimos recomendados por las autoridades ya
citadas, uno por cada sector (dos como maxi-
mo). Es decir, cinco por caserio y cinco por
cabecera parroquial, de acuerdo a los cinco te-
mas que serdn estudiados en la Zona A:

Bafios, centro 5; caserfos: Minas 5, Nero 5,
Huishil 5,

San Joaquin, centro 5; Barabon 5, Soldados
5, Sustag 5.

Sayausi, centro 5; caserios: Bella Vista 5,
Marianza 5, Putushi 5.
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5.1.1.2. Informacién sobre la realidad socioeconémi-
ca, histérica, cultural de cada comunidad pa-
rroquial.

5.1.1.3 Trabajo de taller: redaccion de los datos reco-
qgidos sobre los aspectos senalados en 5.1.1.2.

5.1.2. Fase de recoleccion de datos:

5.1.2.1. Con los informantes, uno por cada tema y sec-
tor (cabecera parroquial y caserio).

5.1.2.2. Revision, ampliacién o rectificacion de cues-
tionarios y temarios de los corpus narrativos,
con los informantes principales.

5.1.2.3. Adiestramiento de los mismos sobre metodo-
logia de investigacion de campo.

5.1.2.4. Aplicacién de cuestionarios y temarios por los
informantes principales, que tomaran el nom-
bre de entrevistadores nativos, a otros infor-
mantes que se llamaran complementarios(tam-
bién uno por tema y sector).

5.1.3. Fase de sistematizacion de datos y de redaccion

5.1.3.1. Revision y estudio de los datos recogidos, por
los entrevistadores profesionales.

5.1.3.2. Reajuste de datos por el mismo personal pro-
fesional. Trabajo complementario de campo

para erradicar dudas, realizar correciones, etc.

5.1.3.3. Sistematizacion de datos y redaccion de glosa-
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rios y monografias. Seran de dos clases: una
de alcance popular y otra de nivel profesional.

5.1.3.4. Publicacion de los trabajos.

. Temas sobre los que se investigara en la Zona A: medi-

cina natural y casera, agropecuaria, fitonimia, toponi-
mia y homonimia.

Variables sobre el nimero y condicion de los informan-
tes.

5.3.1. Para la elaboracion de glosarios, en lo que se re-

fiere a recoleccion de datos, se ha fijado un in-
formante principal por tema y dentro de cada sector
(centro parroquial y caserios). Es decir 20 informantes
principales por parroquia y 60 por la Zona.

A su vez los informantes principales constituidos
entrevistadores provisionales, trabajaran con igual na-
mero de informantes complementarios.

En caso de que los informantes principales, adiestra-
dos para realizar entrevistas, no supieren leer y escribir,
o en caso de que se juzgue la no conveniencia de su co-
laboracién por razones de caracter técnico, de tiempo,
presupuesto y otros motivos de fuerza mayor, los en-
trevistadores profesionales asumiran toda la tarea de in-
vestigacion.

La edad de los informantes sera de 30 hasta 60
anos, pudiéndose incluir a quienes sobrepasen esta
edad, previos requisitos de articulacion, audicion y des-
envolvimiento intelectual atn normales



54.

-218-

Se elegira informantes varones o mujeres segun la
naturaleza y el dominio que, por referencias de terceras
personas, se nos indicare anticipadamente tuvieren so-
bre un tema. Por ejemplo las mujeres sobre medicina
natural y casera, los hombres sobre agropecuaria, etc.

5.3.2. Para el rescate de la literatura popular se aprove-

chara las conversaciones familiares, las reunio-
nes de amigos, entrevistas a los mas antiguos de la co-
munidad, etc.

Cada salida a las comunidades campesinas, pueblos o
barrios y cada sesion de taller, tendra su plan de traba-
jo y su orden del dfa.

6. CRONOGRAMA TENTATIVO EN ZONA A

6.1.

Tiempo que
se necesita

Fase de preparacion

6.1.1. Conversaciones de contacto con
autoridades y entendidos. Para
hablar con éstos habra que trasladarse
a los caserios ya fijados de cada parro-
quia. una semana

6.1.2. Informacion sobre la realidad so-
cioeconomica y cultural de cada
parroquia. una semana

6.1.3. Trabajo de taller para la redac-
cién de esos datos. una semana
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6.2. Fase de aplicacion de cuestionarios

6.3.

6.2.1. Se necesita como minimo dos se-

manas por parroquia, consideran-
do que hay que movilizarse a tres case-
rios por comunidad parroquial y aplicar
los cinco temas a cinco informantes
principales (tres dias, aproximadamen-
te, por caserios y tres por cabecera pa-
rroquial).

6.2.2. Sesion de taller para ampliacion
o rectificaciéon de cuestionarios,
con los informantes principales.

6.2.3. Adiestramiento sobre técnicas de
recoleccién de datos, a los entre-
vistadores nativos.

6.2.4. Aplicacién de los cuestionarios

por los entrevistadores nativos
capacitados, a los informantes comple-
mentarios.

Fase de sistematizacion y de redaccion
6.3.1. Revision de datos obtenidos.

6.3.2. Reajuste de datos (trabajo de
campo).

6.3.3. Organizacién de datos y redac-
ciéon de glosarios y monograffas
en los niveles indicados en 5.1.3.3.

6.3.4. Publicacion de los trabajos: co
rreccién de pruebas.

Total :

seis semanas

un dia

dos dias

tres dias

una semana

una semana

cuatro semanas

dos semanas
17 semar
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Los cronogramas y presupuestos tentativos de las otras zo-
nas, presentaremos tan pronto como se haya aprobado este pro-
yecto.

7. PRESUPUESTO TENTATIVO EN ZONA A
(Para dos investigadores)

7.1. Fases de investigacion

Costos
7.1.1. Fase de preparacion:

Contacto con autoridades y entendidos
(Ver 6.1.1.): una semana de seis dias labora-
bles y con dos jornadas diarias de trabajo, de-
dicando dos dias por parroquia.

Transporte:

Barios, cabecera, S/. 10,00 ida y vuelta
Minas, caserio W 20,00 4 M
Nero, " " 2000 " " "
Huishil, ) T

S/. 70,00
S/.70,00 X 2inv. (11) =S/. 140,00

Almuerzos: S/.80,00 X 2 dias =S/. 160,00
160,00 X 2 inv. = S/. 320,00

Los gastos en transporte a las otras dos pa-
rroquias, son similares para las cabeceras
y proporcionales con respecto a los case-
rios. El valor de las comidas también es apro-
ximativo.

(1) investigadores.
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Sumamos los costos parciales:

Transporte s/.140 X 3 parroquias — /.420,00
Conmdas 320X 3 § - 960,00
Total :

Informacion sobre infraestructura, histo-
ria, etc., de las parroquias (6.1.2.): una semana
de seis dias laborables, a dos dias por parro-
quia, con dos jornadas diarias de trabajo. Por
lo que los gastos en transporte y alimentacion,
serian idénticos a los ya anotados arriba:

7.1.2. Fase de aplicacion de cuestionarios

Nos referimos a la etapa de investigacion
por parte de los entrevistadores profesionales
(6.2.1)

El tiempo sefialado era de dos semanas,
iqualmente de seis dias laborables cada una, dis-
tribuidas en tres dias por sector (cabecera y ca-
serios), con dos jornadas diarias.

Transporte:

Banos, cabecera, $1. 10,00 ida y vuelta X 3 dias — S/ 30,00

Minas, caserio, 20,00 " A pa RSB et = 60,00

Nero, TR M R < et 60,00

uishil, 20,00 bk Y 60,00
S/ 210000

821000 X 2inv, = $/420,00 X 3 parcoquiss — 8/.1. 260,00

En esta etapa hacemos extensivo 1o ya in
dicado en 7.1.1., sobre gastos de alimentacion
y transporte, con relacion a las dos parroquias
restantes: San Joaquin y Sayausi

Costos

1.380,00

1.380,00
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Alimentacion: $/.80,00 X 12 dias en pa-
rroquia ~ $/.960,00 X 2 inv. X 3 parroquias =
S/.5.760,00
Total: 7.020,00

7.1.3. Fase de sistematizacion

Reajuste de datos: trabajo de campo
(6.3.2.). Una semana de seis dias laborables,
con dos jornadas diarias de trabajo, a dos dias
por parroquia. Por tanto los gastos en trans-
porte y alimentacion, seran iguales a cualquiera
de las dos etapas de 7.1.1. 1.380, oo

NOTA: El presupucsto que se requeriria para los informantes
adiestrados, consideramos que cs muy clevado globalmente vy,

contrariamente, injusto si reparamos en lo distribucional.

Si se remunerara a S/.100,00 por persona
X 3 parroquias de 20 investigadores cada una =
$/.6.000,00 X 6 dias laborables = S/.36.000,00

El tiempo por ellos empleado, también se-
ria el minimo en las actividades a su cargo (V.
6.22,623.,6.24).

Si se aprobara el presupuesto para su par-
ticipacion, seria de adecuar el distribucional;
sin embargo, de no ser posible, sabemos que ese
dinero es necesario para los implementos de
trabajo que expondremos a continuacion.

7 2. Gastos en materiales de investigacion

7.2.1. G

tres Sony

4 cassettes de 60 minutos por sector (para
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cinco temas de 200 a 250 preguntas cada uno.
Es decir 16 cassettes por parroguia X 3 =48 X
§/.100,00 c/u 5/.4.800,00 X 2 investigado-
res Total:

7.2.2. Pilas

Cuatro pilas pequenas se consumen, mas o
menos, en una hora de grabacion; es decir lo
que dura un cassette de 60 minutos.

48 cassettes por 4 pilas =192 X §/.25,00 c/u
S/.4.800,00 X 2 investigadores = Total:

7.2.3. Rollos de fotos

Valor de un rollo de 24 tomas = $/.500,00
2 rollos para cada tema = $/.1.000,00 X §
temas = 5/.10.000,00

Revelado de cada toma = §/.25,00 X 24
tomas de un rollo =S/.600,00,
10 rollos por 24 tomas =240 X §/.25,00 =
5/.6.000,00

Total:

7.2.4. Otros materiales de trabajo

Pliegos de cartulina para fichas de trabajo.
De un pliego se obtiene 50 fichas, aproxi-
madamente, de 15 X 15 cm.

Cada tema, para anotar las respuestas de
las correspondientes preguntas, mas o me-
nos de 6 cartulinas.

5 temas X 6 pliegos 30 X S/.30,00 cada
uno -~ $/.900,00 X 3 parroquias Total:

Costos

9.600,00

9.600,00

16.000,00

2.700, o0
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Costos

— Cartillas-borrador, de lineas y de cien hojas,
para anotaciones: 20 X S/.30,00 Total : 600,00

— Esferos BIC de punta fina: 20 X S/.20,00
Total: 400,00
Lapices con borrador: 10 X S/.20,00 Total: 200,00
Dos grabadoras y una camara fotografica 20.000,00
Una maquina de escribir, cintas y corrector _ 8.000,00

TOTALS/.78.260,00

Obviamente las partidas de este presupuesto, previo analisis
y acuerdo correspondientes, pueden aceptar variaciones de am-
pliacién, dado el actual proceso inflacionario vigente, o de re-
duccion caso de que se nos pueda ceder en préstamo, la graba-
dora, la camara fotografica y la maquina de escribir.

Queda por establecerse el sueldo mensual del personal profe-
sional, ya que como indicamos se trabajara a tiempo completo.

8. FASE DE PROMOCION

Senalaremos algunos puntos basicos generales, una vez que
ésta se iniciard cuando haya concluido la primera fase.

8.1. Charlas e intercambio de ideas sobre la importancia,
experiencias, proyeccién del proceso de rescate de la
cultura popular y sobre la necesidad de su proyeccion.

8.

1N

Difusion:  publicacion de monografias y programas
radiales.

8.3. Organizacion de talleres de rescate y de promocién de
la cultura nativa, con la gente entendida en su area de

cada comunidad.

8.4, Cursos de capacitacion para ese mismo personal.
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8.5. El cronograma, presupuesto y programacion y metodo-
logia de esta fase de trabajo, se especificard y remitira
luego que se haya aprobado los lineamicntos y plan de
la primera etapa de trabajo.

Cuenca, 30 de octubre de 1983



